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De la Foi

Vingt siécles ont passé depuis la révélation faite
par le Seigneur. Le méme temps s’est écoulé entre
nous et I’enseignement de ses apdtres sur la foi, ensei-
gnement que le précédent cahier a essayé de présenter.
Mais en vingt siécles une doctrine, quelle gu’elle soit,
revét obligatoirement apparence nouvelle. Le temps
ne coule pas en vain. Certes cette évolution, et nous le
savons bien, est homogéne a son point de départ ;
mais elle n’en est pas moins et n’en reste pas moins
une évolution. -

Cela est en quelque sorte plus vrai encore pour la
foi. Celle-ci a d’abord été vécue par des générations et
des générations de croyants et de saints. L’ aveugle-né
de UEvangile, en effet, ne demande pas d’abord :
« Qu’est-ce que la foi ? », il s’écrie : « Qui est le Fils
de U'Homme pour que je croie en lui ? ». Postérieu-
rement, réflexivement viendra la question : « mais
cette foi dont on nous parle tant, dont nous vivons,
que le Seigneur demande, que saint Paul a montré
comme la clé de I’ 6conomie nouvelle, comme la reprise
en nous de la foi d’Abraham, cette foi qu’est-elle
donc ? quel réle joue-t-elle dans le salut ? ». Deés ce
jour UHistoire de ce dogme et sa théologie commen-
cérent de conserve.
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4 \ THEOLOGIE DE LA FOI

Le dogme allait passer par trois grandes étapes,
marquées par trois conciles majeurs : Orange, Trente,
le Vatican. Alors que les semi-pélagiens contestaient
Uaffirmation de Uinitiative absolue de Dieu pour sau-
vegarder, pensaient-ils, la nécessité des efforts de re-
cherche, le concile d’Orange (529) définit que non seu-
lement I’ accroissement, mais méme le premier acte de
conversion était principalement I'ceuvre du Saint-
Esprit dans ’homme. C’était, a la lumiére des recher-
ches alors en cours a Uiniérieur de UEglise sur les
parts réciproques de I’homme et de Dieu dans le salut,
préciser la formule paulinienne : « La foi est un don
de Dieu ». L’influence d’ Augustin était maitresse en
ce Concile.

Le Moyen-Age fut un temps de tranquille posses-
sion. Par la bande seulement, les questions concer-
nant la foi furent soulevées. Mais au xVvr° siécle un élé-
ment pertubateur nouveau intervint. Ce furent les
affirmations de Luther et de Calvin. Celles-ci don-
naient a la foi une place tellement impor:ante dans la
justification de U'impie que le reste disparaissait. Le
«pecca fortiter sed crede fortius» de Luther en est, sous
forme de paradoxe, Uillustration parfaite. Le réle de
la foi, celui subséquent des ceuvres, étaient ainsi mis en
jeu. Mais aucune question n’était alors posée sur la
légitimité de cette foi, sur les raisons que celle-ci pou-
vait apporter pour convaincre.

Le Concile insista donc sur Uinitiative absolue de
Dieu dans le commencement de la foi, mais souligna
non moins fortement que I'on ne pouvait se croire
justifié et vivant de la foi si Uon rejetait la pratique
des commandements de Dieu et de I’Eglise, si I’on ne
consenitait a opérer des ceuvres bonnes.
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THEOLOGIE DE LA FOI S

Le xix° siécle devait poser le probléeme sous des
aspects nouveaux. L’influence de la philosophie alle-
mande contemporaine sur certains théologiens, comme
Hermés et Gunther, fit que ceux-ci rejetérent pratique-
ment le caractére surnaturel de la foi. Hs furent
condamnés. Et ces condamnations se trouvent encore
dans les canons du Concile du Vatican, qui donna une
véritable Somme sur I’enseignement de U Eglise en
cette matiére. Les rapports entre la foi et la raison
étaient passés au premier rang des préoccupations, de
méme que le difficile débat entre fidéisme et rationa-
lisme. Ces doctrines, en effet, ou bien refusent toute
transcendance ou bien privent la raison de tout accés
vers elle. L’ enseignement du Concile va s’efforcer de
garder I’ équilibre entre ces deux excés. Il affirme tout
d’abord la distinction absolue des deux ordres de
vérités : naturel et surnaturel. Il insiste sur Faspect
intellectuel de I’adhésion de foi. Il note enfin tout ce
qui fait la possibilité et la réalité de la révélation, sou-
lignant les motifs de crédibilité et le caractére ration-
nel de I’ « hommage de la foi ».

Plus prés de nous des interventions importanies
eurent encore lieu contre toutes les formes d’imma-
nentisme et d’historicisme. Telles furent les Ency-
cliques « Pascendi » et « Humani generis », qui souli-
gnent essentiellement le caractére raisonnable de I acte

de foi.

Cette démarche du Magistére suit donc 1 évolution
des idées. Plongée, en temps de chrétienté, dans les
problémes surnaturels soulevés par la foi, VEglise en
vient depuis un siécle a aborder les difficuliés soule-
vées par les philosophies contemporaines qui, #reés
souvent, sont destructrices de la foi.
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6 THEOLOGIE DE LA FOI

La théologie a sutvi le méme chemin. Il n’ est point
de notre objet d’en faire I’ histoire. Mais notons qu’au
x1ii° siécle en I’ceuvre de saint Thomas il nous est déja
offert un traité complet de cette vertu. Certes saint
Thomas reprend I enseignement des Conciles anté-
rieurs. Mais de plus, il essaye d’organiser, de struc-
turer tout le traité. Ainsi il étudie successivement
Uobjet, Iacte, puis la vertu de foi. Il note soigneuse-
ment au sujet de I'objet que celui-ci est la vérité pre-
miére directement atteinte soit comme objet connu,
soit comme lumiére qui fait connaditre. Il distingue
soigneusement la foi de la vue et de la science, il
explique comment cette vérité premiere peut et doit se
distribuer en divers articles, posant ainsi les bases
d’une histoire des dogmes. De méme, a la fin de son
traité, il distingue soigneusement les diverses formes
de Uinfidélité. Cet ensemble est remarquable, il ser-
vira durant des siécles de régle pour I’enseignement
théologique. '

Depuis, bien des théologiens ont écrit sur ce sujet.
De nos jours encore nombreux sont-ils — et nous en
sommes — qui se penchent sur cet acte singulier, si
proche et si éloigné en méme temps de I’agir humain
commun. Ils répétent certes, mais chacun apporte une
teinte a lensemble. Les nombreux travaux parus
depuis la crise moderniste en sont le témoignage.

Nous nous trouvons donc en face d’une longue
réflexion sur la foi. Saint Paul lui-méme, dés Pdge
apostolique, ne présentait-il pas une réflexion orga-
nisée ? 1l semblerait donc qu’il n’y ait qu’a répéter, a
résumer et ce que I'Eglise a enseigné et ce que la
théologie 5’ est efforcée de préciser. Pourtant des pro-

(558)



THEOLOGIE DE LA FOI 7

blemes nouveaux se posent de nos jours. Nous avons
voulu les aborder.

La redécouverte du donné biblique si vivant, si
global, fait obligatoirement se demander si la tradi-
tion n’a pas, au cours des dges, laissé de coté des
parties majeures, au profit de la seule adhésion intel-
lectuelle. C’est celle-ci en effet qui aujourd’hui a le
premier pas et centre Iattention. Le premier article
tente de répondre a cette question ainsi qu’a celle
posée par I’emploi, en théologie de la foi, de I’ analogie
de Uacte de foi humaine.

L’Eglise elle-méme, gardienne et présentatrice de
la foi, n’est pas sans soulever des problémes. A beau-
coup, de par son cété humain semé souvent de miséres:
et de travers, elle appardit plutét comme un obstacle
que comme un argument en faveur de la foi. Pour
d’autres, dans le concret de la vie, la foi ne se distin-
gue guére d’une obéissance. Quels sont donc les rap-
ports de UEglise et de la foi ; quels liens profonds
régnent entre elles ? C’est a ce point d’interrogation
central pour nos temps que le R. P. Liégé entreprend
de répondre.

Mais la question la plus inquiétante qui se pose
tragiquement sous nos yeux est celle de Uincroyance.
De nombreux infidéles nous entourent, des chrétiens,
apparemment sans faute morale de leur part, perdent
la foi. Comment cela est-il possible ? Comment fau-
drait-il que le message leur soit présenté ? Le R. P.
Corvez et M. le Chanoine Leclercq essayent des solu-
tions. De méme M. Carrouges pour cette vieille tenta-
tion humaine qu’est la superstition.
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8 THEOLOGIE DE LA FOI

Enfin comme cette foi se trouve en face de toutes
les philosophies contemporaines, les interroge et est
“interrogée par elles, M. Forest montre la réflexion phi-
losophique créant comme une disposition de Uesprit,
une attitude intérieure de droiture et d’attente a
Uégard de ceite nouveauté absolue qu’est la foi. Il
n’essaye pas de tirer de la philosophie ce que I'on a
appelé des « préambules de la foi» dans I’ordre ob-
jectif, mais des sortes de préambules subjectifs, tout
a fait dans la ligne augusiinienne. « Platon pour dis-
poser au christianisme » disait Pascal. Fagon person-
nelle de présenter le probléme, qui certes n’épuise
pas le sujet, mais oblige a réfléchir.

Nous avons ainsi essayé d’aborder les principaux
probléemes soulevés aujourd’hui par la foi. Il nous a
paru prématuré de proposer une synthése. Les recher-
ches, les essais continuent. Le personnalisme tente
d’élaborer une structure concréte de I’ acte de foi. Cha-
que nouvelle école de pensée tente d’apporter sa pierre
a I'édifice, tente en définitive d’arriver a une meil-
leure compréhension de ce que Dieu a révélé aux
hommes.
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L’ACTE DE FOI

1. LA REVELATION SCRIPTURAIRE.

La Bible développe une signification religieuse de 1’his-
toire humaine et universelle. De la premiére ligne de la
Genése a la derniére de 1I’Apocalypse, elle manifeste Dien
a I’;cuvre dans cette histoire. Il s’intéresse a I’homme,
vient le chercher pour le faire entrer en eommunion avee
Lui.

Le dessein de Dieu concerne 1’homme tout entier, em
toutes ses dimensions. L’homme doit répondre, lui aussi
tout entier. Il doit s’insérer activement dans I’histoire de
ce salut, sans laisser quoi que ce soit de som activité hors
de cette perspective. De 1a vient, nous semble-t-il, que les
données bibliques concernant la foi la montrent comme le
fondement de ceite réponse du tout de 1’homme. C’est
avant tout cette impression de totalité de la foi que laissent
les études scripturaires précédemment publiées. L’homme
par la foi entre dans le plan de salut divin, s’assimile en
quelque sorte, sans en devenir d’ailleurs possesseur, la
force divine, la puissance divine. Il devient capable a son
tour d’ceuvres divines. I1 devient participant de ces deux
caractéres divins : la puissance et la vie. Le « rien n’est
impossible 4 Dieu » devient de par la foi un attribut pres-
que humain. La vie, participation au « Dieu faiseur de
vie », lul appartient soit par une fécondité hors des voies
de la nature, soit de par la promesse d’une vie éternelle.
C’est dans cette perspective globale que peut se comprendre
la pensée de Paul décrivant tout le salut sur la base de la
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10 THEOLOGIE DE LA FOI

foi. C’est donc attitude globale : tout I’homme en face de
Dieu répondant avec sa plénitude aux avances divines.

De cette plénitude la Bible va, sans en faire un exposé
systématique, décrire les diverses attitudes concrétes dans
I’homme. Ce n’est donc point un seul trait qui peut la
caractériser. D’ott les aspects nombreux que la foi, réac-
tion globale de 1’homme, revét dans la Bible.

Elle est d’abord un accueil joyeux du message du salut.
Dieu en effet — et toute I’Ecriture le soulignera — a en
tout 1’initiative de ce salut. Le message qui émane de lui
est un message de bienveillance, quelqu’en soit I’objet, que
ce soit une terre nouvelle promise & Abraham ou wune
descendance nombreuse, que ce soit l’entrée dans le
‘royaume messianique ou 1’accés a la vie éternelle.

Cet accueil par I’homme suppose en Iui une disponi-
bilité qui ne va pas nécessairement de soi, d’ou le rejet si
fréquent de cet appel. 11 y a alors refus, fermeture de
1’ame. Dans le cas contraire, comme cette proposition de
Dieu, méme sur un objet limité, entend mobiliser ’homme,
un renoncement, une séparation s’imposent. Il y aura done
une sorte de déchirure, d’épreuve. C’est le cas d’Abraham
quittant sa Chaldée natale, suivant les indications de
Yahweh, marchant vers une terre inconnue qu’il doit rece-
voir de ce Dieu. La foi dés le début est done éprouvante ;
elle se présente comme un arrachement, un renoncement 2
la prétention de disposer librement de soi-méme, comme
une soumission & autrui dans l’inconnu. La Bible insiste
sur ces conditions de dépouillement intérieur : la pauvreté
biblique sera la dépossession a I’égard de toutes les formes
humaines de sécurité. La foi se présente comme un départ;
elle ne pourra se réaliser que par une décision.

Cette décision manifeste clairement le caractére volon-
taire que va présenter la foi. L’homme ne voit pas, d’une
vue nette et manifeste, ce qui lui est proposé ou promis,

"pas plus qu’il ne voit les chemins par ou il doit passer.
Il est avant tout un homme qui écoute et c’est a la seule
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L’ACTE DE FOlI 11

audition des choses qu’il ne voit pas qu’il entreprend
volontairement le voyage.

11 se laisse pénétrer par le message divin, se laisse pren-
dre par lui. Ce qui suppose naturellement qu’il se rend
attentif a la parole qui lui est adressée. Il écoute encore en
ce sens qu’il s’engage dans la voie qui lui est indiquée. C’est
alors une obéissance ; et I’Ecriture parlera de 1’obéissance
de la foi. Bien plus que la soumission a un mandat c’est
une dépendance religieuse de tout ’homme envers Dieu.
L’élément volontaire sera 1’élément le plus apparent dans
la foi. C’est donc comme une sorte de parti pris, dans
lequel I’homme s’établira, avec tout ce que eela suppose
de choix, de décisions, d’obéissance, de dépendance volon-
tairement acceptée.

Cela nous méne obligatoirement a cet autre aspect de
la foi : la confiance. Ce mot va revétir ici un sens nouveau.
Alors qu’au niveau des relations humaines la confiance
suppose simplement qu’on peut compter sur un étre de
fagon limitée, dans la mesure ou, sur tel point ou tel autre,
il est capable de fournir une aide, un secours ou, plus
généralement, de répondre a ce qu’on attend de lui, il
s’agit maintenant d’une confiance en quelque sorte théo-
logale. On remet tout & Dieu, on se remet & Dieu, avec sa
vie, ses forces, la plénitude de son étre. Dans cette confiance
faite a Dieu, il y a naturellement & la base un besoin de
son secours, un aveu aussi de la dépendance radicale ou
nous sommes a son égard.

Cette confiance est d’abord remise a 1’autorité de celui
qui parle. I1 est Dieu, il a « les paroles de la vie éter-
nelle ». Il ne peut donc ni « se tromper ni nous tromper ».

Ce Dieu fait des « promesses». Il en est méme a ce
point que Paul définira 1’économie du temps d’Abraham
comme 1’économie de la promesse. Il promet au patriarche
de lui donner une terre ou coulent le lait et le miel. Et il
exécute cette promesse. Il promet & Moise de conduire son
peuple hors d’Egypte, et cette promesse devient réalité.

(563)



12 THEOLOGIE DE LA FOI

11 exige la foi en ce qu’il promet, et comme une sorte de
récompense de cette foi, il réalise par ses puissantes inter-
ventions. Et ainsi I’histoire d’Israél va de promesse en
promesse, de réalisation en réalisation, les unes s’engrenant
dans les autres suivant une constante progression.

C’est en effet sur Dl’intervention divine que s’appuie
cette confiance. Dans bien des cas elle est méme antécé-
dente. Si les Juifs au temps du Seigneur sont réprimandés
parece qu’ils demandent des « signes », ¢’est au fond parce
qu’ils ont conservé la mentalité de 1’ancien Isragl, qui
voulait ne s’engager qu’a proportion de ce qu’il avait déja
re¢u, en quelque sorte palpé. La confiance requise par le
Nouveau Testament sera plus spirituelle ; elle ne deman-
dera pas des signes mais se contentera de 1’affirmation
divine : « Bienheureux ceux qui n’ont pas vu et qui ont
cru ». La confiance devient alors une disponibilité absolue,
un authentique abandon de tout 1’étre a celui qui vient.

Mais ’homme n’émet pas seulement un acte de foi, une
fois pour toutes. Il est un étre dans le temps, aux évolutions
successives, avec toujours la possibilité d’une reprise de son
intention. Un autre élément intervient dans la foi : la
Fidélité. Dieu est fidele, c’est un des principaux titres que
soit I’Ancien soit le Nouveau Testament lui décernent. 11
tient infailliblement ce qu’il promet. Il engage a la fois
son autorité et sa puissance. Il engage en méme temps sa
patience : « Les dons de Dieu sont sans repentance ». Sa
pédagogie est lente ; elle ne brusque aucun esprit. Mais
elle les conduit par des voies mystérieuses au but que Dieu
8’est assigné,

Or a cette fidélité divine doit correspondre chez le
croyant une vraje fidélité. La foi est « fidelitas » au méme
titre qu’elle est « fides », qu’elle est «confidentia». En quoi
consiste donc cette fidélité du croyant ? C’est une perma-
nence dans la remise totale a Dieu dont nous avons déja
parlé, qui doit devenir I’inspiratrice de toutes les actions
de ’bomme. «La foi qui n’agit pas est-ce une foi sincére ?»
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L>’ACTE DE FOI 13

Elle doit se maintenir i travers toutes les épreuves, méme
et surtout & travers celles que rencontrera la foi en tant
justement qu’elle est la foi. Elle devra donc triompher de
toutes les formes de découragement, de révolte et de doute.
Elle devra se garder de céder aux insinuations venant des
valeurs proprement humaines, qui n’auraient pas été per-
gues jusqu’alors.

Par la, elle aura des rapports avee la force, avec la vertu
de force. C’est un refus de tout retour en arriére. L’exis-
tence est construite sur un engagement pris une fois pour
toutes. L’Epitre aux Hébreux a spécialement souligné ces
aspects dans le Chapitre X : « encore un peu, bien peu de
temps, celui qui doit venir viendra. Il ne tardera pas, mon
juste vivra par la foi mais s’il fait défection je ne 1’aimerai
pas, nous ne sommes pas, nous, de ceux qui font défection
pour leur perte mais de ceux qui s’attachent a la foi pour
le salut de leur ame ».

Comme le souligne ce texte et les nombreux exemples
allégués dans le chapitre suivant de la méme épitre, la foi
est donc une marche pratique vers Dieu, a travers toutes
les embiiches posées sur le chemin du croyant, toutes les
persécutions dont il est 1’objet. Elle se conjugue en cela
étroitement avec 1’espérance.

C’est donc sous la forme d’un sentiment fort complexe
que nous apparait la foi dans le donné scripturaire. Elle
est accueil, elle est confiance, elle est fidélité. C’est une
remise totale de 1’étre humain 4 son Dieu en réponse aux
avances de ce Dieu. Sous ces différents aspects, elle cons-
titue done, pour le croyant qui la vit, une existence nou-
velle, Elle crée authentiquement « une ecréature nou-
velle ». C’est cet aspect de nouveauté, si fortement souligné
chez saint Paul, qui la caractérise par-dessus tout. « Nou-
veauté de Vie » pour un enfant de Dieu, notion qui prendra
une signification encore plus profonde de par I’achévement
de la révélation apportée par le Nouveau Testament.
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14 THEOLOGIE DE LA FOI
I1. L’ACCENT MIS SUR L’ADHESION INTELLECTUELLE.

Comment se fait-il donc que de ce sentiment si com-
plexe, si plénier que nous décrit I’Ecriture il ne reste plus
aujourd’hui, dans la mentalité moyenne et souvent aussi
dans 1’enseignement théologique, qu’une adhésion intellec-
tuelle au dogme, ou plutdt aux dogmes ? C’est bien en effet
ce qui caractérise notre époque que cette division de la
totalité de la foi en une série d’énoncés, dont on ne voit
guére la liaison. La tentation est grande et elle effleure
certainement D’esprit de beaucoup, méme chez les catho-
liques, de penser que 1’Eglise a laissé tomber la partie la
plus vivante, la plus prenante de ce qui constitue primi-
tivement la foi pour ne garder que Possature intellectuelle,
ce qui est facilement formulable, ce qui pour un peu se
réduirait en canons. L’exemple des définitions conciliaires,
les définitions successives de dogmes nouveaux porteraient
facilement dans cette voie. Au lieu de la simplicité dans la
globalité primitive on arrive en effet a des exposés, certes
infiniment plus clairs, mais dépourvus de liaison soit entre
eux soit avec une attitude vitale.

Comment done expliquer, sans trahir ni le donné bibli-
que, ni son développement au cours des ages, cet accent
mis sur 1’adhésion intellectuelle : « je crois fermement les
vérités que croit et enseigne votre Sainte Eglise » 7 Pour
répondre i cette difficile question, il semble qu’il faille
tout d’abord examiner le Nouveau Testament, terme de la
révélation chrétienne, voir s’il n’insiste pas lui aussi, lui
déja, sur cette adhésion de I’esprit a Dieu. Il faut ensuite
examiner la naissance des professions de foi en liaison avec
le baptéme, la lutte contre les hérésies, enfin, étudier plus
philosophiquement le passage nécessaire de 1’adhésion con-
créte, vécue, i une analyse de I’objet auquel on adhére. On
trouvera alors la voie qu’a suivi 1’Eglise chrétienne qui sans
renoncer — le pourrait-elle 7 — a son fondement biblique,
n’en a pas moins explicité celui-ci.
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a) L’enseignement biblique.

Que Notre Seigneur ait lui-méme demandé une adhésion
a des dogmes précis et déja définis, cela n’est pas en ques-
tion. Toute sa pédagogie, infiniment lente et insinuante est
contraire a ce point de vue trop abstrait. Nous avons montré
ailleurs (Cahier 9, Jésus. le Fils de Dien) comment il a
d’abord insinué aux siens son caractére messianique, com-
ment il I’a prouvé par des miracles, par la hauteur de sa
doctrine. Ce n’est que peu a peu qu’il a laissé soupconner sa
divinité. 11 faut attendre, dans les évangiles synoptiques, les
déclarations de la fin de sa vie, et en particulier celle qu’il
fit devant le grand prétre pour nous trouver devant 1’affir-
mation de sa divinité. Or n’est-ce point 14 le dogme central
du christianisme, celui qui résume en lui toute la révéla-
tion de I’Ancien Testament sur la paternité de Dieu, sur
sa miséricorde infinie, sur son universelle bonté ? Jésus, i
la fin, est I’intervention salvatrice de Dieu dans cette huma-
nité soumise au péché et a la mort. '

Mais ses disciples, dé&s leur prise de conscience de 1’es-
sentiel du message de Jésus, essayérent de se le formuler a
eux-mémes, de le formuler 4 ceux qui venant de la gentilité
ou du judaisme étaient tentés par 1’étonnante figure du
Christ. Ils se servirent pour cela de toute leur connaissance
de I’Ancien Testament, utilisant leur expérience de ce
donné quasi racial pour s’exprimer et exprimer aux autres
ce phénoméne sensationnel et nouveau : leur expérience du
Christ. 11 n’est done pas étonnant qu’ils aient dés 1’abord
tout résumé dans ce que nous appellerions aujourd’hui une
christologie. Saint Paul, dans I’Epitre aux Romains, écrit :
« Car si ta bouche professe que Jésus est Seigneur et si ton
ceeur croit que Dieu I’a ressuscité d’entre les morts, tu seras
sauvé ». C’est cette double foi en la Seigneurie de Jésus et
en sa résurrection d’entre les morts qui va dominer foute
la chrétienté primitive.

Saint Jean écrira : « Quiconque eroit que Jésus est le
Christ est né de Dieu ». Et déja sous une forme plus pri-
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mitive, la plus primitive qui soit, Pierre dans le discours an
centurion Corneille disait : « Vous savez ce qui s’est passé
dans toute la Judée a partir de la Galilée, aprés le baptéme
préché par Jean ; vous savez comment Dieu a oint d’Esprit
Saint et de Force Jésus de Nazareth, qui a passé en faisant
le bien et guérissant tous ceux qui étaient asservis par le
diable ; car Dieu était avec lui. Et nous, nous sommes
témoins de tout ce qu’il a fait au pays des Juifs et & Jéru-
salem, lui qu’ils ont fait mourir en le suspendant au gibet.
Mais Dieu I’a ressuscité le troisiéme jour ; et Il a permis
qu’il se montrat, non pas a tout le monde, mais aux
témoins choisis d’avance par Dieu, & nous qui avons mangé
et bu avec lui aprés sa résurrection d’entre les morts. »

C’est toujours le méme schéma qui est proposé : Jésus
oint d’Esprit Saint (c’est-a-dire encore, sous une forme
primitive, Jésus Seigneur), mort pour nous et ressuscité.
C’est le schéma historique de la vie du Seigneur, qui sera
la base méme du dogme. Une sorte de mécessité interne
force les disciples a s’exprimer ainsi. Ils veulent livrer
I’essentiel de la vie du Seigneur. Et ils heurtent sur sa
nature et sur 1’événement essentiel de son existence. Ils
la définissent par le fait méme. Les termes intellectuels
viennent d’eux-mémes sous leur plume. Bien avant que
Jésus soit affirmé « Logos », il est dit qu’il est Seigneur, et
qu’il est ressuscité (donc mort auparavant). Nous avons
sous cette forme sommaire la premiére expression intellec-
tuelle du dogme chrétien.

Cette expression est dés le début liée intimement au rite
d’eau, le baptéme. Il est le sacrement de la foi. C’est une
affirmation essentielle du Nouveau Testament. Le nouveau
converti, en méme temps qu’il se soumettait au rite, con-
fessait sa foi. Il le faisait en quelques mots. Mais nous
avons déja dans la finale de saint Matthieu la formule
trinitaire qui s’adjoignit trés t6t au baptéme. Au lieu de
confesser seulement les événements majeurs de la vie du
Seigneur, on déclarait eroire aux trois personnes. C’était la
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vie personnelle de Dieu qui était en cause. Le caractére
intellectuel de la foi s’affirmait ainsi de plus en plus.

b) Les symboles.

Cela se trouve naturellement dés les premiéres profes-
gions de foi, dés les premiers symboles. Nous avons étudié
cela au 2™ cahier de Lumiére et Vie (le Symbole aposto-
lique). Ce Symbole est apparu comme le résumé, pris
directement a 1I’Ecriture, de la foi primitive. Il est organisé
autour du mystére du Christ et du mystére trinitaire. Il va
de la Création attribuée au Pére, par la Rédemption
opérée par le Fils, pour finir par la sanctification attribuée
a I’Esprit Saint. Or ce symbole reste aujourd’hui encore la
profession de foi de I’Eglise entiére, et personne ne songe-
rait a la contester. Il est ’expression intellectuelle de ce
qui constitue le ceeur de la foi.

Nous pouvons done dire que dés 1’époque apostolique,
et sans que rien ne 8oit nié, bien au contraire, des valeurs
globales et vivantes affirmées dans 1’Ecriture, la foi a pris
son allure d’adhésion intellectuelle. Elle est 1a réception en
I’homme du plan divin, afhrmé dans ses grandes articu-
lations. Ce plan devient ainsi, a travers les ébauches incom-
plétes de 1’Ancien Testament, 1’chjet méme de la foi. La
foi reste vie, elle reste remise confiante et pléniére a Dieu.
Mais de par la connaissance a nous apportée par le Christ
qui nous a révélé 1’'intégrité du plan du salut, elle prend
cette signification nouvelle de 1’affirmation personnelle de
ce plan auquel on s’engage a se soumettre.

¢) Le passage du concret a I’abstrait.

Il reste enfin & nous demander si ce n’était pas la évo-
lution normale, méme nécessaire. Toute connaissance vitale
est d’abord une connaissance confuse. Elle s’enracine dans
le vécu, elle est concréte.

Cette connaissance confuse nous a été livrée, au cours
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de I’Ancien Testament, avant tout a travers les événements.
Yahweh intervenait dans la vie de son peuple, il envoyait
les malédictions et les bénédictions. Il choisissait certains
hommes, leur déléguait sa puissance, leur insufflait son
esprit., Dans Ie Nouveau Testament, durant la vie méme de
Jésus c’est en sa personne que le message s’accomplit. 11
réalise en lui-méme tout ce vers quoi tendait la révélation
antérieure. Il ’accomplit, c’est-a-dire a la fois lui donne
une conclusion et la porte a sa perfection. Il fallait que
cette connaissance confuse, celle par exemple des apbires
au bout de la premiére ou de la seconde année du minis-
tére de Jésus, méme a sa fin, fiit portée a un autre plan.
I1fallait que de ce donné concret, vécu, se dégageassent pour
s’exprimer a 1’esprit des apdtres eux-mémes quelques élé-
ments notionnels. Ceux-ci contenaient certes, et ne pou-
vaient faire autrement que contenir, toute la richesse de
vie de la révélation ; mais la prise de conscience claire
exigeait ce travail. Que dire lorsqu’il fut question de
transmettre 3 autrui ?

Certes on préchait Jésus, les événements principaux de
sa vie. Mais quelques faits dominaient : sa mort rédemp-
trice, c’est-a-dire pour le salut de tous, et sa résurrection
par la droite du Pére. N’est-il pas symptomatique que
saint Paul qui parle si abondamment de la mort et de la
résurrection, soit a peu prés muet sur tout le reste concret
de cette vie ? Petit a petit et dés 1’époque apostolique le
passage du concret & 1’abstrait (nous ne pouvons qu’em-
ployer ce mot approximatif) s’opérait. Une doctrine
soutenait tout I’Ancien Testament. Elle était parvenue dans
le Christ a sa réalisation totale. Il fallait de toute nécessité, .
de par la prise de conscience personnelle et les exigences
de la propagation, que tout cela s’élaborat en doctrine a
forme intellectuelle et que 1’on adhérat au moins & quelques
formules. C’est de cette nécessité qu’est sortie progressi-
vement le caractére dogmatique de la foi.

I1 n’y a rien d’étonnant que ce qui fut d’abord attitude
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‘concréte, comme dans le cas d’Abraham, devint par la suite
(et ce 1’était déja chez les prophétes) l’expression d’une
doctrine structurée. Cela était d’autant plus nécessaire a
la plénitude des temps, lorsque Dieu nous parla par son
Fils. Tout était achevé, il fallait aussi simplifier les
attitudes.

Et c’est pour cela que la richesse touffue du donné
biblique s’est petit a petit réduite a la profession de cer-
taines vérités élémentaires. Elles conservent — et cela est
vécu par beaucoup — la valeur de vie qu’elles avaient.
Mais devenu le bien de centaines de millions d’hommes
elle a pris ce caractére apparemment intellectuel qui fait
que 1’on reconnait d’abord 1’attitude religieuse d’un
homme a la profession d’un Credo.

La question essentielle reste maintenant devant nous :
quelle est la démarche psychologique profonde que couvre
ce mouvement de foi, cet acte de la foi ?

III. 1.A FOI, ADHESION INTELLECTUELLE.

Nous sommes donc en face de la foi, elle est par nous
considérée comme une adhésion intellectuelle. L’esprit
humain admet non point comme évidentis en eux-mémes,
mais comme dits par Dieu, certains faits, certaines vérités.
Cet acte, il nous faut maintenant 1’étudier. Pour procéder
avec ordre, il est donc nécessaire de voir successivement et
quel est ’objet de cet acte, et quel est son mode. Aucune
opération intentionnelle ne peut étre déterminée autrement
que par son objet, et la fagon dont celui-ci est atteint reste
primordiale.

A — L’objet de la foi.

Quel est done ’objet de la foi ? A priori, et sans entrer
dans des déterminations trop exactes, on peut dire que ce
qui est proposé ainsi a 1’adhésion humaine dépasse singu-
liérement le niveau de la nature humaine et de ses possi-
bilités de connaissance. Que Dieu soit un en trois per-
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sonnes, qu’'une personne divine (celle que nous appelons
le Fils) se soit incarnée, c’est-a-dire qu’elle soit devenue,
avec une chair et une dme humaine, un seul étre vivant
apparemment comme nous tous, que ce Dieu fait Homme,
se soit soumis a toutes nos conditions de vie, qu’il ait souf-
fert, soit mort et enfin, ce que 1’on n’avait jamais vu dans
I’histoire humaine, qu’il soit ressuscité, cela dépasse singu-
liérement toute connaissance rationnelle et méme toute
imagination.

Qu’il soit intervenu personnellement dans toute 1’his-
toire du peuple élu, qu’il ait parlé par les prophétes, cela
aussi est, pour notre pensée, inimaginable.

Pourtant on a voulu réduire au x1x* siécle les vérités
ainsi admises par la foi & n’étre que des exigences de 1’es-
prit humain. Ainsi fit Gunther (1783-1863).

Profondément imbu de philosophie allemande, il cher-
cha, aprés une période d’incroyance, a concilier le dogme
catholique avec cette philesophie. Sans entrer dans 1’exposé
de son systéeme disons seulement que, sans cesser de croire
au fait historique de la révélation, ni de méconnaitre 1’im-
puissance de la raison naturelle 3 découvrir les mystéres,
il prétendit que D’esprit humain, mis en possession des
formules de la foi, pouvait en pénétrer le sens et en démon-
trer scientifiquement la vérité. Il appliquait en particulier
cette théorie au mystére de la Trinité, De la devaient
découler des erreurs nombreuses.

De son cdté le théologien Georges Hermés, profondé-
ment influencé par Kant, arrivait a des solutions plus radi-
cales encore. Il changeait sans s’en douter le motif essentiel
de la foi : I’autorité de Dieu révélant. Foi et science ne se
distinguent plus comme des choses d’ordre différent. Le
témoignage de Dieu cesse d’éire la raison fondamentale
pour laquelle nous croyons. Ce qui détermine a croire c’est
en définitive 1’évidence naturelle ou la vérité intime des
choses percues. Toute ferme persuasion sur Dieu et les
ehoses divines constitue proprement la foi par opposition
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a la science. Certes il ne niait point la révélation surna-
turelle ; mais 1’autorité du Dieu révélateur représentait
tout au plus un principe spécial de connaissance sous le
contrdle de la raison.

L’Eglise ne pouvait rester indifférente devant ces affir-
mations. Ayant élaboré elle-méme les symboles, il était
arrivé un moment ol la discussion sur la foi avait pris une
allure réflexe. Cela s’était produit trés t6t et chaque fois
dans une optique différente. Au concile d’Orange, le pro-
bléme était celui de la foi et de la grice. A Trente, celui de
la foi et des ccuvres. Elle ne pouvait donc rester indiffé-
rente devant les affirmations des théologiens allemands.
D’o1t une série d’interventions. Dés 1835, Hermés était
condamné, et en 1870 le Concile du Vatican visait encore
ces auteurs. Ainsi, le Canon 2, de Fide, de la Session III :
« Si gquelqu’un dit que la foi divine ne se distingue pas de
la science naturelle de Dieu et des choses morales et que
pour cela la foi divine n’est pas requise pour que la vérité
révélée soit crue a cause de I’autorité de Dieu révélant qu’il
soit anathéme ». Cela, le Concile 1’avait expliqué dans le
Chapitre qui précéde : « Le consentement perpétuel de
I’Eglise catholique a tenu et tient qu’il existe un double
ordre de connaissance, distinct non seulement par le prin-
cipe mais aussi par 1’objet. Par le principe, ecar nous con-
naissons dans 1'un par la raison naturelle, dans I’autre par
la foi divine. Par 1’objet, car en dehors des choses aux-
quelles la raison naturelle peut arriver, il nous est proposé
comme devant étre crus des mystéres cachés en Dieu, qui
a moins qu’ils ne soient révélés divinement, ne peuvent étre
connus de nous ».

C’était affirmer le caractére intrinséquement surnaturel
de 1’objet de la foi et de la communication qui nous en était
faite. C’était, par le fait méme, faire échapper au domaine
de la science, du démontrable, tout ce qui reléve de la foi
pour le laisser dans le domaine du témoignage. Corréla-
tivement la vertu de foi apparaissait, elle aussi, intrinséque-
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ment surnaturelle. Le Concile pouvait donc affirmer :
« I’Eglise catholique professe que cette foi qui est le com-
mencement du salut est une vertu surnaturelle, par
laquelle, sous 1’inspiration de Dieu et 1’aide de la grace,
nous admettons comme vraies les choses révélées par lui,
non a cause de la vérité intrinséque des choses percues par
la raison naturelle, mais a cause de ’autorité de Dieu lui-
méme révélant, qui ne peut ni étre trompé ni tromper.
La foi est en effet, au témoignage de I’Apébtre, la substance
des choses que 1’on espére, la conviction de 1’invisible ».

C’est donc I'Eglise elle-méme qui au terme de sa
réflexion théologique rejette du domaine de la science tout
ce qui reléve de la foi. Elle le fait, nous venons de le voir,
pour deux raisons : par la différence de principe entre les
deux connaissances (1’une, la science rationnelle ; ’autre,
Pautorité de Dieu révélant, c’est a dire le témoignage) ;
par la différence d’objets aussi : les mystéres cachés en
Dieu.

C’est donc admettre, a la base de la foi, le témoignage.
C’est par lui et par lui seul que nous vient cette connais-
sance nouvelle, non réductible au plan de la raison. Car
il s’agit en fait d’une connaissance, par laquelle nous attei-
gnons en fait des objets nouveaux, qui dépassent infiniment
ce qui nous est donné par notre raison.

I1 faut donc maintenant analyser cette connaissance par
témoignage, voir ce qui lui correspond dans notre connais-
sance humaine, les analogies qu’elle supporte avec elle, les
motifs qu’elle exige. Ce sera donc maintenant le mode de
la foi qui sera 1’objet de notre étude.

B — Le mode de la foi.

a) Le phénoméne de la foi humaine.

Que la foi, sur un plan général, soit un mode humain
du connaitre, c’est la conviction de tous, encore que la
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détermination de la valeur de ce mode soit chose difficile.
C’est pourtant par 1’étude de ce phénoméne de foi humaine
qu’il faut commencer si I’on veut comprendre le sens de la
réalité surnaturelle en cause ici.

De nos jours, dans nos langues modernes, les mots de
foi, croyance, croire, autorité, recouvrent d’amples domai-
‘mes, aux. frontiéres imprécises, contre lesquelles certaines
formes de la réflexion critique se sont acharnées sans trop
de distinction. Les mots en effet recouvrent des réalités
fort différentes. De 1’emploi par I’homme de la rue ou le
quotidien, jusqu’a 1’usage proprement philosophique, tout
se rencontre.

Que si 'on consulte les dictionnaires étymologiques,
on s’apercoit que les emplois religieux de « credo » et de
« fides » ainsi associés 1'un comme substantif verbal de
1’autre, & peu prés inconnus du latin classique, ne sont pas
sans antécédent dans le latin ancien. Le Christianisme
parait avoir opéré dans ce cas une remise en valeur sur un
fond a peu prés effacé par les emplois profanes, dus a la
domination croissante de la culture matérielle du monde
méditérranéen. C’est en effet dans la langue du commerce
et du droit que les emplois profanes ont pris toute leur
extension. Ne parle-t-on pas couramment d’opération de
crédit, de recouvrement de créances, de circulation fidu-
ciaire, d’accréditer, ete... ?

Dans le domaine philosophique, le vocabulaire s’ac-
corde 3 reconnaitre un emploi légitime du mot « foi» au
sens « d’adhésion ferme de 1’esprit, subjectivement aussi
forte que celle qui constitue la certitude mais incommuni-
cable par la démonstration ». Ce serait le sens le plus
fréquent du mot, opposé d’une fagon générale au « savoir ».
I1 est mis en équivalence avec un sens plus rare cette fois
du mot « croyance » retenu sous 1’influence de Kant. Ce
sens est celui d’un assentissement parfait, excluant le
doute, mais non communicable. L’affirmation, est-il ajouté,
« repose alors sur un acte de volonté qui n’est pas sans
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motif valable, ni méme sans motif communicable ; mais
dont les motifs sont hétérogénes au contenu de la chose
affirmée » ; mais on se refuse toujours & voir dans la
croyance une certitude, précisément parce que la croyance
n’est pas adéquatement communicable. On croit devoir
maintenir une identification entre certitude et savoir.

Tous ces sens fort divers de ces mots montrent I’ampleur
de leur intellection et au cours des dges et chez nos con-
temporains. Tous disent une valeur de connaissance, mais
le doute subsiste sur la qualité de sa valeur.

Les Péres ne s’y sont point trompés. Face aux critiques
radicales qui assimilent toutes les formes de la croyance a
des formes dégradées de la conviction, ils ne sont point
sans réponse. Dés le 11° siecle Théophile d’Antioche obser-
vait ;: « En tout domaine, la foi vient en téte. Le cultivateur
a foi en la terre, le passager dans le navire, le malade dans
le médecin, 1’éléve dans son maitre ; a plus forte raison il
faut se confier en Dieu qui donne suffisamment de gages »
(Ad Aurol., livre 1, chap. 8).

Plus tard saint Augustin, faisant front aux attaques des
Manichéens qui militent pour la science contre la foi,
reprendra, en le développant, le méme théme. Il le fera
a diverses reprises, en particulier dans le « De Fide rerum
quee non videntur », et aussi dans les Confessions. Cette
derniére notation semble plus typique car elle manifeste
la découverte progressive des réalités recouvertes par la
foi et de leur importance vitale. « Et votre main trés douce
et trés miséricordieuse, Seigneur, maniant et faconnant
mon ceeur peu a peu, je remarquais quelle infinité de choses
je croyais sans les voir. Sans en avoir été le témoin, tant
d’événements dans l’histoire des peuples, tant de faits
relatifs a tel lieu, telle ville que je n’avais jamais vus. Tout
ce que j’'accordais de créance a des amis, 2 des médecins,
a mille autres, faute de quoi on ne saurait absolument rien
faire en cette vie. Une foi inébranlable ne m’assurait-elle
pas des auteurs de ma naissance. Or que pouvais-je en
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savoir si je ne croyais ce que j’en entendais dire ? (Conf.
Liv. VI, ch. 5, trad. de Labriolle).

Enfin Pascal écrira : « Combien de choses fait-on pour
1’incertain, les voyages sur mer, les batailles. Je dis done
- qu’il ne faudra rien faire du tout, car rien n’est certain...
‘Or quand on travaille pour demain et pour ’incertain on
agit avec raison, car on doit travailler pour 1’ineertain, par
la régle des partis qui est démontrée » (Pensées, éd. Bruns.-
chvicg n° 234).

Saint Thomas avait d’ailleurs étudié 1’impossibilité
pour toute société humaine de subsister sans la foi. A tra-
vers le vaste ensemble évoqué par la croyance, on pergoit
un sol résistant qui ne se laisse pas évacuer. I1 parait en
liaison étroite avec les nécessités des actions et des atti-
‘tudes les plus courantes de 1’homme et, en ce sens, carac-
térise quelque chose de profondément humain. On peut
parler 4 son endroit d’une foi humaine, qu’il est impossible
d’assimiler purement et simplement a4 une fallacieuse
.erédulité, sans nier toutefois 1’influence réelle de celle-ci
dans la pratique, ni ses ravages parfois redoutables.

De toute facon 1’étendue de la foi humaine est consi-
-dérable, et les Péres et les théologiens se sont servis d’elle
pour montrer la convenance d’une foi surnaturelle dans
T’ordre du salut.

b) La structure de la foi humaine.

Mais quelle est donc la structure de cette foi humaine,
qui va nous servir de point de départ analogique pour
pénétrer, s’il est possible, le phénoméne de foi surnaturelle
qui est ici en cause ? Cette structure peul se résumer en
quelques mots : phénoméne de connaissance, basé non sur
une évidence intrinséque de l’objet mais sur le témoi-
gnage d’autrui. Il y aura donc forcément deux éléments
qui entreront en composition : d’une part le témoignage
d’an tiers, de 1’autre la présence d’un objet auquel I’esprit
va adhérer. Cet objet pourra étre ou indifférent ou cher
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ou hostile ; cela teintera évidemment 1’adhésion qui lui
sera accordée.

Mais revenons au témoignage. Il est fondamental ici.
C’est en effet sur lui que tout repose. On croit parce qu’il
vous a été affirmé. C’est le formel de la croyance que cette
intervention d’autrui. Il faut donc pour que ce témoignage
s0it regu, soit admis comme fondant la foi, qu’il présente
au moing certains caracteéres.

Le tout premier est qu’il soit vraiment un témoignage,
c’est-a-dire que son rapport a autrui soit signifiable. Sans
qu’on puisse nécessairement identifier autrui en lui-méme
et dans touies ses déterminations, on doit étre en mesure
d’affirmer que la proposition vient d’un ou de plusieurs
esprits qui la communiquent. Reconnaitre ce caractére de
communication par autrui c’est, a ce point de vue, recon-
naitre un rapport d’origine. Soit par exemple ’énoncé :
« Les pygmées sont des étres religieux ». S’il surgit devant
ma conscience, les questions suivantes, nécessairement, se
poseront a moi : « Ou ai-je pris cela ? L’ai-je révé ?, l’ai-je
lu quelque part sous une plume autorisée ? L’ai-je entendu
de vive voix enseigné par un ethnologue ?» Le premier point
a fixer est done qu’il s’agit effectivement d’un témoignage.

11 faut cependant davantage. Il faut que cette proposi-
tion qui est ainsi dans mon esprit soit soutenue par autrui,
dans un sens fort, c’est-a-dire qu’elle soit affirmée par lui
comme vraie et sollicite a ce titre ma pleine adhésion. Sa
prétention a la vérité doit étre constatable. Il s’agit done
avant tout de repérer I’intention effective d’autrui de dire
le vrai.

Dans les cas courants, la maniére méme dont il s’ex-
prime doit renseigner suffisamment. Normalement sa décla-
ration prétend énoncer une vérité, sauf si le contexte lui-
méme indique qu’il n’entend pas étre pris au sérieux :
sourires, hésitations, réticences dont la présence peut exiger
parfois une certaine sagacité d’interprétation. La plaisan-
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terie innocente s’accommode de bien des nuances, en deca
de la supercherie maligne et du mensonge formel.

Dans les cas extraordinaires, ol le caractére de la réalité
et les conséquences qu’elle entraine, en cas de vérité, sont
de valeur considérable, la proposition s’accompagne d’une
déclaration solennelle. L’attention est attirée davantage sur
la personne d’autrui. Elle doit pouvoir étre identifiée avec
plus de soins. En matiére grave, il est impossible de se
contenter d’un on-dit. Autrui doit décliner son identité et
affirmer sous serment. Il faut donc, méme en dehors de ces
cas extrémes, pouvoir constater la prétention d’autrui de
nous communiquer une vérité.

Il reste enfin que cette prétention d’autrui a dire le
vrai doit apparaitre comme objectivement fondée. Mais que
peut exiger "auditeur ? Il doit trouver dans la modalité de
la proposition qui lui est faite la certitude qu’autrui ne le
trompe pas. Il sait en effet que le mensonge est possible et
qu’il n’est pas rare. Il sait aussi, et c’est ce qui ’invite 2
la méfiance, que 1’entrainement passionnel peut amener
autrui a des erreurs ou & des exagérations. Le simple rappel
de toutes les aberrations oil s’est laissé entrainer la croyance
humaine suffit a le convaincre. L’auditeur doit donc dispo-
ser d’éléments lui permettant de s’assurer qu’autrui ne le
trompe pas volontairement -— il ne veut pas tromper, il est
sincére -— ni involontairement — il ne se trompe pas lui-
meéme, il est compétent (quelle que soit d’ailleurs 1’ori-
gine de cette compétence). Les exigences de l’auditeur
dépendent de ses propres qualités mentales : savoir, perspi-
cacité, esprit critique. Elles dépendent aussi de la valeur
attribuée par lui, au moins spontanément, aux rapports
établis entre lui et le témoin, et de 1’idée qu’il se fait des
mobiles d’autrui dans sa communication. Elles dépendent
enfin de P’intérét que présente pour lui la proposition qu’il
€coute, des conséquences heureuses, malheureuses ou indif-
férentes qu’elle lui parait comporter.

L’auditeur peut, suivant les cas, exercer une constata-
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tion purement spontanée ou entrer dans des processus de
vérification (recouper les paroles entre elles, comparer ce
qu'il observe en autrui avee ce que celui-ci dit de lui-méme
et ce que disent des tiers, etc...)

Ce travail de contréle doit done nécessairement s’éta-
blir. Il doit méme parfois étre poussé fort loin, ainsi dans
le travail de ’historien dont ’auvre essentielle est la cri-
tique du témoignage. Il faut d’une fagon ou de 1’autre
arriver a cette conclusion : humainement, moralement, il
est impossible que celui qui parle cherche 3 me tromper
ou se tromper lui-méme. Il est évident (toujours morale-
ment) qu’il est un témoin sincére.

L’objet sur lequel porte le témoignage doit cependant
(pour que cela soit appelé foi) rester inévident. Les cons-
tatations effectuées ou simplement possibles, au sujet du
témoin, restent autour et en dehors de 1’objet proposé.
Certes cette constatation pourra étre poussée fort loin.
Il pourra se faire que le témoin fasse corps en quelgue sorte
avec ce qu’il affirme. I1 se pourra qu’il soit prét a « se faire
égorger pour ’histoire qu’il raconte » ; il se pourra qu’il
y ait une sorte d’identité existentielle entre les deux. Quel
que soit le degré de certitude atteint par cette constatation,
jamais le caractére d’inévidence ne pourra disparaitre de
I’objet lui-méme qui nous est ainsi proposé,

Certes cet objet peut émouvoir la volonté, tout comme:
pouvait le faire et le faisait souvent 1’apparente sincérité du
témoin. Quoique connu uniquement par la foi, il peut sol-
liciter, comme un bien, il peut ébranler en 1’homme les
puissances affectives. Il peut étre reconnu a ce titre comme
vrai. Cette adhésion, dans laquelle I'intelligence humaine
reste insatisfaite faute d’évidence, ne contredit pas néces-
sairement & ses exigences fondamentales. Le choix, dans ce
cas, correspond aux aspirations profondes de ’esprit, avide
de tout ce qui peut étre rejoint comme vérité.

Il n’en est pas moins certain que le type de vérité pro-
posée peut rendre celle-ci plus ou moins apte a étre recue

(580)



L>ACTE DE FOI 29

en fonction des dispositions internes du sujet auquel elle
s’adresse. Cela est particuliérement vrai si 1’affirmation
proposée concerne la qualité de la personne, en particulier
sa qualité morale et 1’idéal qu’elle se propose. En plus done
de la qualité du témoin intervient dans 1’adhésion le
contenu spécial du témoignage et la connaturalité — au
moins virtuelle — envers lui. C’est 1a une disposition fon-
ciére qui, soutenant 1’intérét, oriente l’attention sur les
divers aspects de la proposition, en guide le discernement,
et aide a triompher de toutes les dispositions contraires.
Mais il faut se garder. Cette affectivité est aveugle, elle
. joue un peu comme le toucher. Elle peut faciliter la per-
ception de la lumiére ; elle peut aussi décevoir en incli-
nant a I’illusion dans la mesure ot 1’élément proprement
sensible qui la soustend intérieurement, fausserait indirec-
tement le jugement motivant 1’élection. La passion fait le
crédule en 1’attirant vers 1’objet de ses gofits. Il prend son
désir pour la réalité. Il est done a craindre que le croyant
reste fixé sur ce que 1’objet a d’agréable pour lui, au regard
peut-étre d’aspirations élevées et supérieures, sans s’enqué-
rir 8’il présente toutes les garanties du témoignage. Sa
fidélité est alors & la merci d’un changement d’humeur.
Si I’excés est au compte de 1’appétit spirituel, dans une
décision procédant trop exclusivement de la conscience
d’un devoir, on court le risque d’en rester 2 un pragmatisme
supérieur, ot la foi du croyant serait avant tout fidélité a
un idéal accepté.

De toute facon, il est hors de doute que l’accord pro-
fond entre I’objet proposé et les dispositions internes favo-
rise 1’éclosion de la foi. Il faudrait ajouter encore a ce
type affectif, un autre type d’action, c’est celui de 1’har-
monie interne du message recu. Elle peut é&tre apercue
clairement sans que I’évidence interne soit manifeste. Dans
ce cas [’esprit est sollicité pareillement. Mais 13 encore il
faut se garder de l’illusion. Le fondement dernier reste,
malgré tout, Pautorité du témoin et c’est sur son dire, en
définitive, que se fonde la foi.
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Ainsi done le croyant émet un acte de foi humaine. 11
1’émet comme un acte de connaissance intellectuelle, de
possession efficace de vérité. Sa structure ’oppose au savoir
proprement dit, démontré ou intuitif, & cause de 1’inévi-
dence, persistant méme dans I’adhésion, de 1’objet atteint.
Elle s’oppose aussi 4 toutes les nuances de 1’opinion qui
ont en commun, encore qu’a des degrés divers, de ne pas
exclure toute crainte réelle d’erreur. Cet acte constitue un
assentiment ferme. Cette fermeté vient de la volonté du
sujet qui choisit le parti de croire et trouve son assurance
objective dans les qualités présentées par la parole d’autrui,
dans le contexte concret global de la communication. La
connaissance, logiquement préalable, de ces garanties, cons-
titue pour l’intelligence les raisons de croire ; elles moti-
vent le choix de la foi. De leur plus ou moins vive clarté
dépend de maniére essentielle la fluidité ou la raideur de
’intervention volontaire. Mais celle-ci est fonction en outre,
dans une mesure le plus souvent considérable, des éléments
d’attraits suscités, dans la psychologie profonde de 1’audi-
teur, par le contenu méme de la proposition et par son ou
ses témoins.

Jugement certain et done possession de vérité, mais sans
évidence intime et par le fait méme au niveau le plus infime
des adhésions fermes. L’intelligence comme telle ne saisit
pas son objet, elle n’en réalise pas la compréhension. C’est
lui plutét qui la retient captive en des termes qui lui restent
étrangers dans leur liaison profonde. Elle est pourtant
porteuse de lumiére, car sa formulation n’étant pas totale-
ment obscure retentit avec certains éclats dans le champ
préalable de ’information. Elle peut y faire reconnaitre
des liaisons intelligibles encore inapergues, elle clot des
problémes petits ou grands. Mais a considérer trés stricte-
ment la teneur propre de l’affirmation, cette adhésion ne
peut apporter un repos, méme relatif. L’esprit qui la
réalise demeure a son égard entiérement inapaisé ; elle est,
pour qui D’accepte a ce niveau, l’ensemencement d’une
inquiétude. Selon les auditeurs et selon les propos, cette
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inquiétude peut étre négligeable, ou éprouvée a des degrés
divers. Il reste que ’intelligence du croyant reste ouverte
a une éventuelle vision. Elle est désirée selon les cas avee
plus ou moins d’ardeur.

Cette vision serait un enrichissement nouveau, en faisant
posséder le méme objet, trés modeste peut-étre, selon le
mode qui convient le plus normalement a 1’intelligence. Ce
que I’on doit noter, c’est que sa réalisation épanouissante
(qui rendrait inutile la foi a 1’égard de 1’objet préalable-
ment cru, en le faisant voir par les moyens appropriés et
dans un avenir plus ou moins proche) suppose un appel a
des données nouvelles : autres dispositions de 1’auditeur,
ou autres initiatives du témoin, les unes et les autres pou-
vant se conjuguer. i

Mais la foi, prise en elle-méme, requiert toujours un
rapport a la vision. C’est celle possédée par 1’étre a la mé-
diation duquel elle a recours. Car si I’on choisit de prendre
a son compte une affirmation qui n’offre pas en elle-méme
assez de prises a I’intelligence pour la captiver dés qu’elle y
fait attention, ce jugement de vérité doit avoir un ultime
fondement dans 1’évidence vécue par quelque esprit. La foi,
pour étre objectivement fondée, réclame donc un premier
voyant qui est soit le témoin sollicitant immédiatement
P’auditeur, soit un témoin antérieur. Autrement 1’assen-
timent serait vain et dépourvu de certitude réelle.
¢) Transposition & la foi surnaturelle.

1. Position du probléme.

Mais, dira-t-on, quelle est I’analogie existant entre cette
foi humaine et la foi surnaturelle dont il est ici question,
quels rapports soutiennent-elles 1’une avec ’autre ? Certes,
au premier abord, une telle comparaison semble aller de
soi. Tellement de soi qu’on risque de me point voir la diffi-
culté considérable qu’elle souléve. En effet la révélation
divine se propose a notre adhésion comme un message venu
de D’extérieur, exprimé en formules humaines, proclamé
par des intermédiaires humains. Témoins généreux, les
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plus sirs et les meilleurs d’entre eux se portent garants de
ce qu’ils affirment de par Dieu, jusqu’a donner leur propre
vie. S’ils nous convient a la foi, ils nous fournissent les
garanties les plus assises pour le justifier. Eux-mémes
d’ailleurs sont des croyants. La conviction qu’ils vivent,
comme celle qu’ils nous proposent, se fonde sur le témoi-
gnage de Dieu qui a la connaissance parfaite et a qui il
plait de communiquer ses secrets a son petit troupeau. Tous
les éléments essentiels reconnus dans la structure de la foi
humaine se retrouvent ici, pense-t-on, avec cette différence
que le Premier voyant est Dieu lui-méme, ce qui ne peut
que renforcer la certitude. Du strict point de vue de I’adhé-
sion de foi, prise dams sa structure psychologique, on ne
voit méme pas la nécessité de parler d’analogie. On serait
purement et simplement dans l’univocité. On croirait a
Dieu non pas un peu comme, mais exactement comme
on croit a un témoin humain autorisé ; les divergences ne
portant que sur le contenu du message et sur les modalités
plus riches de sa transmission. Pour importante qu’elles
soient, a ’égard de D’attitude religieuse globalement prise,
elles n’affecteraient en rien la structure. Il est évident
qu'une telle foi, envisagée en elle-méme, dans sa propre
trame, serait purement naturelle.

La foi humaine en effet tire sa spécification de son motif
formel : 1’autorité d’autrui. Cette autorité est constatée par
un jugement porté par un homme. Elle ne comporte rien
de plus dans ce réle que ce que le jugement qui P’affirme,
le jugement de crédibilité, a reconnu en elle. Ce que cette
foi a de plus formel, de plus déterminant comme acte de
possession de vérité serait ainsi a la portée d’une saisie
purement naturelle, homogéne a celle des garanties dont
1’évidence permet de ’affirmer.

Si P’on touche ici une exigence essentielle de la strue-
ture, comment reconnaitre alors une analogie véritable en
maintenant le caractére proprement théologal de la foi
divine ? Celle-ci, dans de pareilles conditions, devrait en
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effet tout son visage a un motif formel qu’on pourrait bien
persister a déclarer divin, mais qui, en réalité, serait
atteint par un jugement strictement naturel. Elle ne serait
pas théologale, elle n’aurait pas Dieu lui-méme pour loi
et pour régle. En ce qu’elle aurait de plus spécifique, elle
serait au contraire normalisée, au fond, par des évidences
naturelles, celles mémes des raisons de croire. Comment
concilier une conclusion aussi rigoureuse avec les données
opposées de 1’enseignement traditionnel, celles notamment
qui concernent la sécurité des croyants dans leur foi et
Pimpossibilité, sans infidélité, d’un doute suspendant
réellement 1’adhésion ? Ces données, dont certaines s’impo-
sent absolument a la foi, suggérent la profondeur qu’il faut
reconnaiire au caractére surnaturel attribué a cette vertu
par le Concile du Vatican. Enseignements qui, d’ailleurs,
sous une forme volontairement plus précise et plus séche,
sont les échos d’un saint Paul et d’un saint Jean. Le mys-
tére proprement divin de la foi, ils I’ont vécu profondément
et décrit d’une maniére saisissante : « Nous annongons ce
que I’eil n’a pas vu, ce que 1'oreille n’a pas entendu, ce
a quoi le coeur de I’homme n’a pas songé... C’est & nous
que Dieu 1’a révélé par 1I’Esprit-Saint ; 1’Esprit en effet
serute tout jusqu’aux profondeurs divines... Nul ne con-
nait ce qui est en Dieu, sinon I’Esprit de Dieu. Or nous
n’avons pas regu, nous, ’esprit du monde, mais 1’Esprit
qui vient de Dieu, afin de connaitre les dons que Dieu nous
a faits » (I Cor., 2, 9-12).

« Nous savons que le Fils de Dieu est venu et nous a
donné I'intelligence pour connaitre le Véritable» (I Jo.
5, 20). On pourrait multiplier les citations. La doctrine
qu’elles renferment dans leur expression savoureuse est
d’abord venue des lévres et du ceeur de Jésus, celui qui
révele le Dieu que personne n’a jamais vu. C’est & propos
de la foi réclamée par lui qu’il déclare solennellement
« Nul ne peut venir a moi si cela ne lui est pas donné par
le Pére » (Jean 6, 65).

Si Pon veut retrouver dans la foi divine, en ce qu’elle
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comporte de connaissance intellectuelle, les éléments
essentiels de la doctrine étudiée, il faudra voir dans ce
caractére théologal un revétement ultérieur de cet élément
de connaissance. Celui-ci sera réputé secondaire par rap-
port au premier dont on ne comprend pas nettement a quoi
le rattacher. La conséquence en sera d’ailleurs une inévi-
table orientation, déja dénoncée, vers un certain pragma-
tisme intellectuel.

Pour s’opposer a cette conséquence, pour sauvegarder
le caractére mystérieux de la foi, comme réalité intellec-
tuelle, on sera tenté de revenir complétement sur ’orien-
tation premiére. De la foi humaine & la foi divine, il n’y
a pas, dira-t-on, d’analogie profonde. Une comparaison
8’impose, il est vrai, a propos des formes extérieures de la
transmission, de leurs aspects purement humains, des véri-
fications auxquelles elles peuvent donner lieu. Contester
cela serait méconnaitre la condition normale de propo-
gition de la Révélation aux hommes, Mais la dissemblance
éclate pour I’essentiel. Le phénoméne intérieur d’adhésion,
la foi dans sa teneur profonde est en tous points inassimi-
lable a l’assentissement intellectuel a4 un témoignage
humain. Elle représente une connaissance trop surnatu-
relle et trop intime, trop vitale, pour supporter cette com-
paraison. Les rapprochements les plus suggestifs et les
plus profonds seraiemt plutét a chercher du c6té de la
perception expérimentale de 1’ame par elle-méme et de sa
saisie des premiers principes. Dans ces directions, seule-
ment, on croirait pouvoir atteindre une intelligence plus
religieuse, en méme temps que plus pénétrante, de la réa-
hté spirituelle de la foi.

Il faut reconnajtre, dans le principe, l’intérét théolo-
gique que pourrait offrir ’exploitation de ces voies. Elles
convergeraient en effet vers le centre oll se nouent vitale-
ment les questions fondamentales, concernant la situation
d’un esprit créé, sous le regard de Dieu : sens de son acti-
vité naturelle de jugement, objet propre de cette activité,
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possibilité de présence authentique & soi-mé&me, désir
naturel de voir Dieu. La serait strictement fondée 1’affir-
mation de la distinction d’un ordre naturel et d’un ordre
surnaturel et de leur rapport.

Mais la négation de toute espéce de similitude avec le
cas de la foi humaine s’impose-t-elle. vraiment ? La ques-
tion vaut d’étre serrée de plus prés. La structure de la foi
humaine exige, essentiellement, que 1’autorité du témoin
soit pergue avec évidence. Un noyau central, retenant les
caractéres essentiels de cette structure, quoique sous un
mode mystérieux, peut-il persister avec cette condition que
I’autorité du témoin comme motif de 1’adhésion serait
atteint a un tout autre niveau que dans cette évidence
préalable ? Si 1’on ne voit aucune contradiction 3 soutenir
cette permanence, la foi divine présente-t-elle effective-
ment de quoi y satisfaire ? autrement dit, 1’autorité divine
engagée dans la révélation, se laisse-t-elle atteindre sous
deux modes hétérogénes ?

Revenons, pour répondre & cette question, a la foi
bumaine. Celle-ci s’appuie sur la connaissance qu’a le
témoin. La communication par autrui est sa propre
lumiére ; 1’objet reste en lui-méme inévident. Mais 1’adhé-
sion au témoin et a son témoignage passe par deux phases.
« Je vois que Pierre est un témoin autorisé » est la pre-
mijére. Dans la seconde, au contraire, cette autorité est
atteinte comme moyen, pour remplacer la lumiére perce-
vante qui échappe au croyant, et lui fait rejoindre la
lamiére d’autrui. La formule est alors : « Je crois parce
que Pierre est un témoin autorisé ». L’affirmation de foi
est une affirmation de vérité médiatisée par le recours a
autrui, au niveau méme ou cette affirmation est par lui
lumineusement possédée.

De plus, dans tous les cas de croyance observables, le
témoin est quelqu’un qui existe normalement en dehors du
croyant, d’une existence dont la sienne est parfaitement
indépendante. Ses qualités et notamment son activité de
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témoin ne peuvent s’imposer que de l’extérieur. Toute
communication de lui a son auditeur doit nécessairement
étre véhiculée par un mode extérieur. L’assujetissement de
son role médiateur est entiérement lié a l’extrinsécisme
absolu du témoin, c’est a dire a sa limite, & sa condition
de créature.

2. Aspect intime de la Révélation.

Or pour la Révélation, il ne peut totalement en étre
ainsi. Le témoin en effet est autre. Les vérités, loin de
s’offrir aux prises naturelles de 1’esprit de I’homme, doi-
vent étre révélées, dévoilées, par une initiative gratuite de
Celui qui les posséde pleinement dans 1’unité de son regard.
Révéler est pour lui communiquer, faire communier, faire
participer un esprit créé a sa propre connaissance. Pour cet
esprit, bénéficier de cette communication c’est recevoir la
révélation ; c’est tenir la réalité révélée dans la lumiére
méme oii elle doit étre présentée pour que la connaissance
soit précisément participation réelle a celle de Dieu. A
I’homme en marche, cette participation est offerte dans
la foi.

Certes ce qui est révélé se présente en formules
humaines, multiples, distinctes. Mais les connaitre c’est
atteindre leur contenu intime, les tenir pour vraies dans
le milieu divin. C’est donc la lumiére divine qui devient
notre propre lumiére. Elle est intérieure comme toute
action de Dieu sur sa créature. Elle atteint ce fond de 1’&tre
jusqu’ou seul peut pénétrer le « Maitre des Esprits ». Par
son Esprit d’ailleurs il envahit notre esprit. 11 P'incline a
eroire, le pousse, le meut. Nous sommes ici dans un mode
de causalité totalement différent des causalités eréées.

L’affirmation de I’Ecriture que « la foi est un don de
Dieu » (Eph., 2, 8 ; ¢f. Joan. 6, 44) doit, méme en limi-
tant celle-ci & son aspect proprement intellectuel, étre
entendu au sens le plus fort. C’est un point précisé par
I’enseignement conciliaire. (¢f. Denz. 1791).
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Le témoignage ne se limite pas & une manifestation exté-
rieure opérant par le langage et les signes de puissance.
Sa dimension la plus profonde en est une action toute
intime de 1’Esprit-Saint. Elle fait porter attention au
témoin, incline a écouter le message, a saisir son harmonie
interne, & percevoir les correspondances qu’il entretient
avee nos plus profonds désirs. A ce titre, elle peut conforter
les démarches de la raison, les orienter de l’intérieur,
devancer ou méme suppléer les explicitations que cette
raison saura ou non se donner. Mais le réle le plus strict
de cette action divine n’est pas ainsi caractérisé. Il est
d’ensemencer l'intelligence elle-méme, de la douer d’une
capacité toute nouvelle pour la metire a niveau de ce monde
proprement divin qui se propose i elle. De cette facon et
de cette facon seule, I’intelligence croyante peut, au travers
des énoncés complexes de la foi, rejoindre la Vérité simple
qui les habite. Rencontre obscure, mais en toute certitude,
comparable au contact immédiat d’un toucher.

Dans cette communication interne, 1’objet de la foi est
atteint comme révélé. La révélation est son objet formel.

3. Aspect extérieur de la Révélation.

Mais on peut faire provisoirement abstraction de ce
contenu pour fixer son attention sur le fait méme de la
communication. Ce fait doit nécessairement répondre a un
certain dehors, une certaine extériorité de ’ordre du cons-
tatable. C’est en fait ce qui se réalise. Il a plu a Dieu de
réaliser cette proposition sous telle forme, sensible
et sociale. Elle s’entoure de signes trés certains, accom-
modés a tous les niveaux d’intelligence. De la sorte I’hom-
mage de la foi dispose des éléments les plus capables de
le rendre, en principe, pleinement harmonieux pour les
exigences de la raison. Ce que 1’on a reconnu pour la foi
humaine, la possibilité pour la communication d’autrui
d’étre en quelque sorte constatée dans un acte distinct de
P’acte de foi, trouve donc de quoi se réaliser pour la foi
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divine. L’acte préalable consiste surtout ici a identifier
le témoin, de maniére extrinstque mais certaine. L’ensem-
ble des dogmes se présente comme proposé par certains
intermédiaires humains. Et c’est ce fait (communication
humaine de connaissances divines) qui apparait comme un
mode spécial de 1’action divine, encore qu’il reléve de
cette action, mais 4 un titre différent de rationalité. De
lui-méme ce mode spécial (le miracle) n’a, de soi, ni plus
ni moins de sens que le cours ordinaire des choses ; il
n’apporte rien de plus pour manifester I’existence de Dieu,
ni sa présence agissante dans cet univers. Les événements
selon lesquels il se traduit ont leur consistance propre,
indépendamment du sens que les spectateurs éventuels
peuvent leur atiribuer. C’est un réle de garanties humaines
que ces événements jouent. La parole de Dieu est en effet
transcendante, ainsi que sa griace. Mais Dieu a voulu que
cet hommage de la foi fiit conforme au veeu de la raison.
C’est le Concile du Vatican qui ’affirme : « Néanmoins
pour que notre foi fiit un hommage eonforme au veeu de
la raison, Dieu a voulu joindre au secours intérieur de
1’Esprit-Saint des preuves extérieures de sa révélation, a
savoir divers faits, parmi lesquels en premier lieu des mira--
cles et des prophéties qui manifestant excellemment la
toute-puissance et 1’infinie science de Dieu, constituent les
signes trés certains de la révélation divine, adaptés de plus
a Vintelligence de tous » (Sess. III, ch. 3). L’élément his-
torique de la révélation entre donc dans ces préliminaires
de la foi, qui sans appartenir nécessairement a la démarche
de chacun, ont cependant une valeur objective, réelle,
constante. Le Concile du Vatican ne condamnera-t-il pas
ceux pour qui « la révélation divine ne peut pas étre rendue
croyable par des signes extérieurs» et pour qui «les hommes
doivent étre mus vers la foi ou par la seule expérience
interne de chacun ou par l'inspiration privée » (Sess. III,
de fide canon 3). C’était se mettre dans la ligne méme de
I’Eeriture. « Jésus, dit saint Jean, a réalisé en présence de
ses disciples beaucoup d’autres signes qui ne sont point
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relatés dans ce livre. Ceux-ci 1’ont été pour que vous croyiez
que Jésus est le Christ et qu’en croyant vous ayez la Vie
en son nom » (20, 30-31). Ce que Jean nous dit sous forme
de résumé se trouve en quelque sorte détaillé dans toute
P’existence du Seigneur qui accompagne sa prédication de
signes. '

4. Perception de la crédibilité.

Parmi eux tous, le miracle obtient le premier pas.
Quelle que soit son intentionalité, la difficulté de le saisir,
les doutes qui peuvent surgir pour son interprétation, il
n’en est pas moins, et I’Eglise 1’a souligné — la preuve
essentielle de ’authenticité du témoignage. C’est encore le
Concile du Vatican qui a condamné quiconque soutiendra
que « Il est impossible de jamais connaitre avec certitude
les miracles et conjointement de prouver comme il con-
vient avec leur secours, l'origine divine de la religion
chrétienne (XX ib. canon 4) ». Il ne peut étre question ici
de traiter du miracle. Un cahier postérieur de Lumiére et
Vie abordera sans doute cette question. Retenons simple-
ment que parmi tous les événements extérieurs dont s’en-
toure la révélation, éléments de soi connaissables a la raison
humaine, le miracle est le premier.

Ces éléments objectifs représentent des garanties qui
restent identiques. L’Eglise tient a en affirmer la valeur
permanente. Mais que de maniéres de les percevoir !
L’expérience de leur cohérence est d’abord vécue avant
d’étre réfléchie. Selon 1’éducation, la culture, les expé-
riences et les épreuves personnelles, tel aspect prévaut sur
tel autre. Cette perception de la crédibilité varie selon les
événements vécus. Elle n’est pas la méme aux différents
dges et surtout dans les itinéraires qui acheminent a la con-
version ; elle n’est pas celle de la foi bien enracinée. Elle
peut subir des éclipses par faute ou simplement, souvent,
selon le progrés de la vie, C’est alors, pour la foi, occasion
d’approfondissement. Ainsi de nos jours, o les traces de
Dieu dans I'univers et dans 1’histoire sont moins facilement
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percues, la vie de foi est collectivement, plus rude,
moins harmonieuse, moins paisible. Elle connait des luttes
qu’elle n’était pas exposée a connaitre pareillement dans
les temps passés. Certes 1’acte de foi est toujours en lui-
méme — i condition qu’il soit lui-méme — aussi ferme.
Il est toujours adhésion de notre esprit a I’Esprit divin,
communication de cet Esprit au nétre. Mais les motifs de
crédibilité peuvent apparaitre moins clairement et leur
illumination peut subir des phases successives.

5. Réle de la volonté.

Dans ces conditions, le caractére volontaire de ’acte de
foi apparaitra dans un plus grand relief. Pour s’en expli-
quer il faut d’abord en préciser les traits généraux. L’ana-
lyse de 1’assentiment 4 un témoignage a fait distinguer deux
jugements de 1’intelligence, dont 1’un conditionne I’autre.
« Je vois que le témoignage est suffisamment garanti»
(jugement de erédibilité.)

« Je crois parce que le témoin parle » (jugement ou
acte de foi).

'Nous venons de reconnaiire que cette distinction pou-
vait et devait étre maintenue dans 1’adhésion de foi surna-
turelle, ce qui, en soulignant fortement la dissemblance,
rendait tout de méme possible la permanence d’une cer-
taine analogie. Il faut I’exploiter plus avant, en complétant
les affirmations qui précédent par cette autre : « Je crois
parce que je veux croire ».

Cette intervention de la volonté est, en réalité, essen-
tielle & tout acte de foi. C’est d’elle qu’il prend son jail-
lissement, comme & partir d’une source vive « in cogni-
tione fidei, principalitatem habet voluntas » (Saint Thomas,
Contra Gentes, Livre 3, ch. 40).

La dissemblance dans 1’analogie éclate encore sur ce
point. La vérité a rejoindre est vivante et personnelle. Elle
ne le sera parfaitement que dans la plénitude d’une com-
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munion. En attendant, elle se présenie comme un germe a
recevoir, en quéte de cet épanouissement glorieux. Il s’agit
donc de toute autre chose que d’un accroissement de con-
naissances notionnelles. Le désir que cette vérité provoque
elle-méme dans D’esprit humain n’est pas simple curiosité
intellectuelle. II s’enracine au plus profond d’un vouloir
vivre fécondé par la grice qui le rectifie et 1’amplifie. La
décision de croire puise en lui son élan et sa fermeté.
L’activité de la foi se déploie ainsi dans ce milieu de
hautes affectivités qui, sous D’inspiration divine, mirit un
libre engagement. Elle lui est redevable d’une lucidité quasi
instinctive qui la rend attentive et sensible aux indices les
plus secrets, les plus personnels, dans l'univers des signes
du témoignage divin. Loin de diminuer le mérite de la foi,
cette perception manifeste plutét la qualité de ’amour qui
Pentraine. Elle n’est pourtant qu’un surcroit qui peut se
refuser provisoirement. Nous 1’avons dit, en suggérant
comment. Si ’assentiment de foi n’est pas un mouvement
aveugle de 1’intelligence, on peut comprendre qu’en cette
situation d’épreuve sa permanence dépende de la volonté
généreuse de maintenir 1’engagement. L’authenticité s’en
vérifie dans le service effectif de Dieu et de ses fréres. Celui

qui choisit de pratiquer cette vérité chemine vers la
Lumiére.

CONCLUSION.

Nous sommes partis de la pédagogie concréte, histori.
que de la Bible. Elle déecrit, de maniére vivante, le com-
portement et les exigences de l’existence croyante. Nous
en avons rappelé des aspects majeurs. Ainsi s’opérait tout

naturellement la liaison aveec les études du précédent
cahier.

Mais la vie actuelle de 1’Eglise et 1’enseignement qu’elle
proclame par son Magistére vivant sont les points de départ
absolus de la réflexion théologique. C’est elle qui nous
présente la Bible, ¢’est avec elle que nous la lisons.
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Or sa pédagogie, en précisant peu.a peu son caractére
dogmatique, a privilégié 1’aspect intellectuel de la foi.
Cela nous est apparu comme un processus non seulement
légitime mais nécessaire, enraciné dans la substance vive

de I’Evangile.

La mise en continuité avee la plénitude que le Christ
nous a livrée implique, sans s’y épuiser, cet aspect d’ensei-
gnement, et cette réponse de 1'intelligence.

Méme dans ses commencements, la foi salutaire ren-
contre la totalité du Mystére, avee un minimum de con-
tenu formulable (fides ex auditu).

Les énoncés les plus élaborés — ceux du Concile du
Vatican — ne cessent pas, en 1’opposant irréductiblement
a la science, de la situer comme une certaine connaissance.

C’est pour essayer de nous en rendre compte et mieux
localiser son mystére que nous avons eu recours i 1’analogie
de la foi humaine. Nous avons ainsi désigné ’adhésion sur
témoignage a un message significatif, digne d’intérét, mais,
par hypothése, soustrait a toute évidence directe.

L’analyse de cette réalité, dégagée de voisinages sus-
pecis, nous a conduit a une conclusion capitale. L’autorité
du témoin est atteinte de deux maniéres distinctes : comme
objet de constat d’abord ; comme motif propre de 1’adhé-
sion, et dans cette adhésion méme, ensuite. C’est a partir de
cette distinction seule qu’il nous parait possible de soute- -
nir le earactére essentiellement surnaturel de la foi salu-
taire, dont les conditionnements extérieurs ne différent pas
de nature.

Dans la foi théologale, Dieu se rend immédiatement
présent a ’intelligence. Elle est intimement équipée par le
Dieu donneur de vie, comme vitalisée du dedans et investie
dans un milieu divin. Ce n’est pas l’expérience psycholo-
gique du croyant qui lui impose cette affirmation, mais la
réflexion théologique sur le témoignage que 1’Eglise rend
a la foi.
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C’est dire que la qualité intime de cette foi n’est pas
proportionnée i la conscience des raisons de croire. Celles-
¢i préparent et conditionnent ’acte de foi. L’adhésion, en
elle-méme, est d’un autre ordre. On peut dire que de cela
le chrétien cultivé de notre temps a généralement une vive
conscience.

De facon plus générale, la conception traditionnelle des
préliminaires rationnels de la foi (preambula fidei) fait
pour lui gravement question. Il se veut certes attentif aux
enseignements répétés du magistére sur ce point. Mais il est
plus sensible & ce qu’ils paraissent retenir de probléma-
tiques périmées qu’aux nécessités de structure qu’ils conti-
nuent d’affirmer.

Le drame de chaque vie eroyante rappelle pourtant, et
douloureusement parfois, ces nécessités. Le prix de la foi
ne se mesure pas a la valeur de ses chemins. Les raisons de
croire restent a ’extérieur de 1’adhésion. Elles font cepen-
dant partie de son conditionnement normal.

Leur fragilité, leur affaissement, soudain oun progressif,
risquent toujours de menacer la réalité de la foi. Mais, en
revanche, cette foi y trouve occasion de se purifier et de
s’affermir, en remportant de nouveaux triomphes. Dans
chaque existence croyante, elle doit étre sans cesse préte a
surmonter 1’incrédulité latente qui s’alimente du péché, de
P’ignorance ou d’un surcroit de lumiéres encore mal recon-
nues.

C’est 1a un aspect essentiel de sa victoire sur le monde.

A. Grai - R. Luouer.

N.D.L.R. — Les chapitres I et Il ont été composés par le R. P.
GRAIL; a partir du chapitre 111 le texte est du R. P. Luque:t.
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L’EGLISE, MILIEU DE LA FOI CHRETIENNE

On ne saurait assez insister, lorsqu’on parle de la foi
chrétienne, sur les aspects qui la caractérisent radicale-
ment : elle est théologale ; elle est personnelle. Théolo-
gale, car elle vient d’en haut, du Dieu qui se communique,
et chaque croyant a besoin d’une nouvelle Pentecote pour
entrer en contact avec ce monde de la venue du Dieu de
Jésus-Christ. Personnelle, parce qu’elle réclame la colla-
boration permanente de la libre décision de 1’homme que
Dieu fait croyant ; rien n’est plus éloigné que la foi chré-
tienne d’un sentiment religieux de type grégaire ou socio-
logique, ni d’une vague aspiration religieuse d’origine
psychologique.

Insistant unilatéralement sur ces deux aspects, on pour-
rait en conclure que la foi se présentera comme un événe-
ment tout intérieur et tout individuel, acte de Dieu et
réponse active du plus secret du ceeur touché par la grace.
Or, ce serait tomber 1a dans un idéalisme fort opposé a -
1’authentique foi chrétienne. Sans renier en rien les deux
accents qu’on a d’abord rappelés, il faut ensuite préter
attention a deux faits qni vont les compléter : premiére-
ment, la liberté de I’homme engageant la personne est sans
cesse médiatisée — pour son exercice le plus spirituel,
comme pour ses limites — par les situations sociologiques,
psychologiques, historiques, qui constituent le milieu de
tout esprit incarné ; secondement, Dieu lui-méme a con-
sacré cette situation en adoptant pour la constitution de
son Peuple de croyants la logique de 1’Incarnation. En
conséquence de quoi, on continue a dire que c’est Dieu
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seul qui convertit, que c’est le croyant seul qui a décidé
de se convertir, mais on ajoutera que c’est par le moyen
de telles ou telles influences personnelles ou collectives,
par le moyen de tel réseau de relations sociales qu’a eu
Lieu la rencontre de foi. Et ce qui est vrai de la conver-
sion, le demeure de la foi dans toute son ultérieure fécon-
dité : c’est dans 1’Eglise que la foi la plus personnelle
s’éduque et prend vigueur. ,

En sorte que I’Eglise n’est pas seulement objet de la
foi chrétienne : ce & quoi je crois, ee en quoi m’introduit
la foi, mais son milieu nécessaire de naissance, de crois-
sance et de fécondité. Et en retour I’Eglise de la foi toute
entiére — communauté prophétique et hiérarchie prophé.
tique — porte la responsabilité de tout ce qui concerne la
germination de la foi, sa naissance et sa vie parmi les
hommes. Dans les faits I’intervention de 1’Eglise prendra
la forme de telle communauté chrétienne, ou de tel croyant
particulier. On aurait donc tort de me reconnaitre cette
intervention que lorsqu’elle prend la forme d’un enseigne-
ment solennel relevant du Magistére officiel de la foi. C’est
i tous et a chacun des membres de 1’Eglise qu’il est donné
d’étre, sans toujours le savoir, ministre de la foi au béné.
fice de telle communauté ou tel homme particulier. L’ « au-~
tre » est toujours présent dans la foi de chaque croyant et
de chaque communauté chrétienne : et l’autre, c’est tou-
jours, finalement, ’Eglise.

Il y a une sociabilité surnaturelle de la foi chrétienne,
Surnaturelle, en ce qu’elle se subordonne a ’action de Dieu
et a la liberté du croyant pour les servir. Du moment ot
n’existerait plus cette exacte situation des influences
humaines dans la foi on aurait a faire a une sociabilité
dégradée, se ramenant a un ensemble de moyens de pres-
sion sociologique et psychologique : tout le mystére de la
foi chrétienne s’en trouverait atteint. Il y a done lieu de
lutter sans cesse contre cette dégradation, sans retomber
pour autant dans Pattitude d’idéalisme spirituel dénoncée
plus haut.
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Tout ceci demeure encore trés général. Nous allons exa-
miner maintenant tous les points d’application concréte
de cette sociabilité de la foi englobés dans la théorie géné-
rale : et ils sont divers, engageant diversement le milieu de
la foi qu’est 1’Eglise. Le plus clair parait de commencer
par les influences qui conditionnent positivement l’acte de
conversion et d’accés a la foi, pour considérer ensuite ce que
le développement de la foi doit normalement a son milieu.

*

I. PRESENCE DE L’EGLISE DANS LA CONVERSION CHRETIENNE.

Attachons-nous d’abord i I’aspect personnel de la con-
version : ce qui constitue la décision d’une rupture avec
un monde sans le Christ pour entrer dans un monde dont
le Christ vivant est le principe. Que se passe-t-il, en effet,
lorsqu’un homme accéde a cette décision ? Un homme
cherchait la gloire qui vient des hommes (cf. Jo., 12, 43),
I’épanouissement auquel peut prétendre une vie humaine
terrestrement remplie a4 partir de ses propres ressources :
il avait peut-étre une certaine droiture, son bonheur n’était
pas qu’égoiste ; il souhaitait un certain dépassement de 1’hu-
main pour lui et pour les autres, et il y travaillait, ne 1’at-
tendant, s’il était possible, que des ressources humaines, Et
puis, fout a changé. Désormais il mise toute sa vie sur la
Gloire que promet et donne le Dieu Vivant, selon le témoi-
gnage de Jésus-Christ. Il a changé 1’axe de son existence en
sorte que les valeurs humaines, naguére considérées comme
absolues, y sont devenues collaboratrices du plan de valeur
de Dieu lui-méme ; il ordonne toute sa vie, toutes ses éner-
gies, & la réussite d'un but placé au-dela de I’historique,
que Jésus-Christ Iui a montré. Il a abandonné sa suffisance
terrestre, son projet limité de gloire, pour faire totale et
active confiance au plan de gloire de Dieu, en Jésus-Christ.
I1 continue a2 mener sa vie quotidienne, mais ce sont toutes
les perspectives qui ont changé. Comment en est-il arrivé
1a ? Ce n’est pas par une soudaine et miraculeuse révéla-

(599)



48 THEOLOGIE DE LA FOI

tion intérieure, et méme si la décision s’est inscrite dans un
instant donné, elle était le fruit de multiples antécédents,
conjointement intérieurs et extérieurs.

Entendre I’Evangile.

D’une facon ou d’une autre 1’incroyant a été interpellé
par Dieu. Par le Dieu qui a parlé, qui s’est exprimé aux
hommes en Jésus-Christ et qui continue de s’exprimer par
I’Eglise. Chaque fois, en effet, que ’Eglise proclame aux
hommes la venue actuelle de Dieu ‘en Jésus-Christ, Dieu
constitue effectivement les hommes en interlocuteurs ; Il
les met en demeure de prendre position avec leur vie en
face de son projet de bonheur ; Il les presse de se conver-
tir, ¢’est & dire de changer de mentalité et de tourner réso-
lument leur existence vers 1I’Evangile de sa venue. Mais
est-ce I’Eglise qui a proposé 1’Evangile a notre incroyant ?
D’abord, quand I’Eglise parle-t-elle ? 11 ne 1’a peut-étre
pas reconnue, mais ¢’est elle qui lui a annoneé 1’Evangile
de Jésus-Christ. A travers le missionnaire s’adressant a la
foule, a travers le témoignage positif de tel ami chrétien,
a travers une Bible ardemment interrogée ou lue par
hasard, a travers tel récit de conversion, c’était I’Eglise qui
parlait. Et que disait-elle ? Les formules pouvaient varier,
elles revenaient a annoncer la venue de Dieu, la Seigneurie
du Christ ressuscité, 1’heure du Royaume de Dieu, la Bonne
Nouvelle de I’Amour de Dieu et le pardon du péché. C’était
I’Eglise qui témoignait par la parole parlée ou la parole
écrite : parole parlée au nom de 1’Eglise par les membres
consacrés (par I’ordre ou le baptéme) du peuple croyant et
prophétique ; parole des Ecritures qui sont les archives de
ia foi de I’Eglise.

Voir I’Evangile.

Pour se convertir a I’Evangile, il ne suffit pas de 1’avoir
entendu, il faut encore ’avoir vu. C’est le témoignage exté-
rieur de la parole-signe, a ¢6té de celui de la parole parlée.
Comment m’assurer que 1’Evangile annoncé n’est point le
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fruit de I’idéalisme simplement humain de cceurs généreux,
qu’il est autre chose qu’un mythe, et qu’en réalité 1’histoire
a recu la visite du Dieu vivant ?

Aussi bien, Dieu lui-méme, pour se faire reconmaitre
des hommes, n’a jamais disjoint la parole et les faits : la
parole qui donne la signification divine des faits et lance
sans équivoque 1’appel i la conversion ; les faits qui accré-
ditent, soutiennent la parole et la rendent plus concréte-
ment pressante : « Allez rapporter & Jean ce que vous
entendez et voyez, dit Jésus aux disciples du Baptiste : les
aveugles voient, les boiteux marchent, les lépreux sont
guéris, les sourds entendent, les morts ressuscitent, I’Evan-
gile est annoncé aux pauvres » (Math., 11, 4-6). La procla-
mation de 1’Evangile en vue de la conversion fut liée dans
les débuts de 1’Eglise aux signes du Royaume qui ne man-
quaient point aux évangélisateurs : grands signes d’hier
que constituaient les ceuvres de Jésus-Christ et surtout sa
résurrection, signes actuels des miracles physiques. Paul
pouvait le rappeler aux Romains : « Je n’oserais parler de
choses que le Christ n’aurait pas accomplies par moi pour
amener les paiens a 1’obéissance (de la foi), par la parole
et par D’action, par la puissance des miracles et des prodiges,
par la vertu de I’Esprit » (Rom., 15, 18-19), ¢f. 1 Cor.,
2,4).

Comme au temps des Prophétes, comme au temps des
Apébtres, aujourd’hui encore I’Eglise doit faire voir 1’Evan-
gile en méme temps que ’annoncer. Les miracles physi-
ques, qui n’étaient point de simples prodiges, mais une
parole de Dieu faisant signe a ’homme au niveau de sa
vie charnelle, constituaient pour les Apdtres et constituent
aujourd’hui encore des témoignages visibles de la venue du
Royaume du salut total et des temps eschatologiques. Dieu
a raréfié le don de ces signes a son Eglise. Et ce ne sont
pas les signes du passé qui parlent a ’incroyant d’aujour-
d’hui : un signe est fail pour étre vu ici et tout de suite, et
perd de son efficacité a toute médiation. La résurrection du
Christ elle-méme, qui demeurera toujours le grand signe
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de la venue du Dieu vivant dans 1’histoire, demande & étre
actualisée pour devenir accessible a la vue de chaque
homme. Voila ce que doit proposer ’Eglise : des signes
actuels, prolongeant le miracle de la résurrection, qui
témoignent dans Uhistoire pour 'homme d’aujourd’hui,
'que Dieu est venu par amour établir en Jésus-Christ un
Roysume de résurrection. Sans ce iémoignage de 1’Evangile
signifié, le témoignage de I’Evangile annoncé n’atteindra
P’incroyant que superficiellement.

Notre converti avait vu un tel signe. Il accompagnait
1’annonce ou bien il la précédait, ou peut-étre bien qu’il ne
faigait avec elle qu’un tout, indémélable. Ce n’était point
un miracle physique qui 1’avait appelé a 1’attention, mais
le spectacle inquiétant d’une vie chrétienne qui illustrait
le programme de 1’Evangile ou la sainteté d’une petite com-
munauté de chrétiens. Dieu lui avait parlé a travers ces
faits autant qu’a travers la parole qui en donnait P’exacte
signification. Il s’était senti concerné par ce qu’il voyait :
et ce qu’il voyait était-ce autre chose que la résurrection
du Christ — fait physique et moral tout a la fois — qui se
perpétuait chez ses croyants ? « Le Christ est vivant, son
Evangile est réalité et puissance actuelles : que feras-tu de
ta vie, maintenant ? »

Or c’est I’Eglise qui lui a donné ce signe, comme c’est
elle qui lui avait adressé la mise en demeure du Christ par
la parole. C’est dans I"Eglise que Dieu a fait dépot de ses
signes et de la puissance de les actualiser tant que I’Evan-
gile sera a révéler aux hommes. A travers telle commu-
nauté chrétienne, sur la trace de tel saint, a 1’occasion de
tel aspect particulier de sa vie, ¢’est I’Eglise entiére, milieu
de I’Evangile vivant, qui invite 'incroyant a la conversion.

Le triple témoignage.

L’Eglise fait voir et entendre I’Evangile, comme_ Jésus-
Christ a agi et enseigné (cf. Actes, 1, 1). Mais ce n’est point
I’Eglise qui, pour autant, convertit. Mais seulement
I’Esprit-Saint, Ou plutét 1’Esprit-Saint dans le témoignage
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de I’Eglise. « Personne ne peut dire : Jésus est le Seigneur,
que sous l’action de I’Esprit-Saint » (I Cor., 12, 3). Un
triple témoignage rend compte de la conversion chrétienne:
le témoignage de la parole, le témoignage des ceuvres, le
témoignage de 1’Esprit. Deux témoignages extérieurs et un
témoignage intérieur. Un témoignage intérieur dans les
témoignages extérieurs, constituant ces témoignages exté-
rieurs de 1I’Eglise comme témoignages actuels de Dieun.
L’Esprit agit en synchronisme avec 1’anmnonce et le signe
dans 1’Eglise. Le motif divin qui qualifie surnaturellement
P’acte de conversion dans le coeur du croyant, est 1’acte
transcendant de la Parole du Dieu vivant et vrai dans sa
communication aux hommes. Seul 1I’Esprit peut démontrer
efficacement au ceeur de l’homme la transcendance du
Christ et le tort du monde qui refuse la foi (Jo., 16, 8-9),
mais le Christ a 1ié a D’action évangélisatrice de son Eglise
le témoignage de cet Esprit sans lequel il n’y aurait pas de
foi. La conversion est la libre réponse de I’homme a 1’ap-
pel de Dieu a travers le sacrement de 1’'Eglise.

L’Eglise prépare & UEvangile.

Le triple témoignage n’est requ que par les coeurs pré-
parés a accueillir I’Evangile. Il en est qui ne voient ni
n’entendent la Bonne Nouvelle et 1’Esprit ne les violente
pas pour les forcer A croire. La conversion chrétienne
implique une pré-conversion du cceur. La révélation du
dessein de Dieu en Jésus-Christ n’intéresse que celui qui
déja porte en lui une question et s’ouvre & un au-dela du
monde des projets de I’homme. Tous les auditeurs du
Christ et les témoins de ses ceuvres ne le reconnaissaient
point comme Evénement divin : ils étaient fermés 3 1’ini-
tiative, se comportant en juges de Dieu et non en men-
diants, cherchant la gloire qui vient des hommes et trop
sirs de leurs richesses pour attendre la gloire qui vient de
Dieu. La naissance i la foi chrétienne sera toujours une
victoire sur I'indifférence des hommes, sur 1’aveuglement
qu’engendrent les bonheurs superficiels. L’Eglise, en méme

(603)



52 THEOLOGIE DE LA FOIl

temps qu’elle doit faire entendre et faire voir I’Evangile, a
mission d’aider les hommes a voir et a entendre, en susci-
tant un climat pré-évangélique.

En quoi consiste ce climat pré-évangélique ? Il ne s’agit
point d’abord de tabler sur les aptitudes du tempérament
instinctivement religieux, ni sur celles que favorisent les
atavismes religieux : ces aptitudes sont souvent ambigiies,
trop peu spirituelles, n’engageant pas assez la personnalité
totale de 1I’homme. Et au contraire, le fait d’en étre
dépourvu n’est point le signe certain d’une fermeture i
la foi. Susciter dans la vie de 'incroyant un certain sens du
sacré, oui ; mais non point n’importe quel sens du sacré.
Seul le sens du sacré qui engage I’homme avce sérieux dans
son destin le plus personnel, dans ses rapports personnels
avec les autres hommes, prépare a 1’Evangile. « Celui qui
fait la vérité vient a la lumiére » (Jean, 3, 21).

Il ne s’agit point non plus d’abord de proposer des
démonstrations philosophiques de théodicée comme anté-
cédents de la foi : elles ne prépareraient tout au plus que
P’intelligence a s’ouvrir a une transcendance alors qu’il
faudrait rendre tout I’homme attentif et intéressé par la
venue de Dieu dans histoire.

Encore moins s’agit-il d’inquiéter 1’incroyant en réveil-
lant en lui la terreur primitive d’un Dieu vengeur ni les
instincts de peur en face de la mort. C’est sur une inquié-
tude spirituelle, n’engageant la sensibilité que secondaire-
ment, que la foi se construit. Ainsi fit le Christ, qui ne fut
point un pseudo-prophéte romantique,

En vérité c’est en s’approfondissant dans I’existence que
P’incroyant s’approchera de 1’Evangile. Un certain nombre
d’attitudes sont le fruit de cet approfondissement, qui cons-
titue le comportement des candidats & 1’Evangile : avoir
un minimum d’expérience de la vie intérieure, faite d’at-
tention, d’accueil et de communion en face de la réalité
humaine ; sentir le caractére fini et fragile d’une existence
humaine incapable de tenir ses propres promesses ; avoir
Uhumilité de qui se sait pauvre ; avoir le gofit du vrai et
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du réel, avec une totale droiture ; estimer par-dessus tout
le témoignage de la conscience et la fidélité a aspiration
morale. Comportement pré-évangélique qui n’est point
I’apanage des intellectuels mais des €tres qui ont cessé
d’étre superficiels dans leur vie.

Dans la dialectique concréte qui, & travers 1’annonce et
le signe de 1’Evangile, conduit I’homme a 1’acte de conver-
sion chrétienne, pen importent les éléments chronologiques.
L’incroyant dont nous avons déerit la conversion a pu atten-
dre longtemps avant que les aspirations de son étre moral
rencontrent le signe et la parole. Peut-étre au contraire que
I’annonce ou le signe ont suscité brusquement un choc dans
sa conscience engourdie jusque la, mais non fermée ; choc
qui, en retour lui a permis de voir et d’entendre. Ou bien,
peuti-étre, ’annonce et le signe de 1’Evangile attendaient-ils
depuis longtemps aux portes de sa conscience le moment
ot celle-ci aurait été pré-évangélisée. De toute fagon il nous
apparait que 1’Eglise est, par ses membres et ses commu-
nautés, non seulement chargée de faire entendre et de faire
voir I’Evangile mais d’éveiller les hommes & la question
essentielle de leur destin, en vue de 1’interpellation évan-
gélique. Concrétement, c’est en faisant voir I’Evangile que
I’Eglise ouvrira du méme coup les coeurs a la Parole de
Dieu : le signe de 1’Evangile est réalité a deux faceltes,
signe-choc et pré-évangélique en premiére efficacité, et
signe-parole en seconde efficacité.

*
Perspective d’une évangélisation collective.

Nous avons considéré jusqu’a maintenant le rapport
qu’entretient I’Eglise de 1’Evangile avec ’acte personnel de
conversion d’un incroyant. Toute 1’Eglise nous est déja
apparue comme engagée dans ceite naissance d’un homme
a la foi. Mais cet homme appartient 3 un monde socio-
logique donné, il participe a une mentalité donnée : ce
n’est point en le retirant de ce monde et en 1’isolant de
cette mentalité qu’on cuvrira sa vie a I’Evangile, mais
pluidt en ceuvrant en vue de ’évangélisation sur ces ensem-
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bles humains dont les destins personnels sont inséparables.
Et d’ailleurs la mission évangélisatrice de 1’Eglise ne doit-
elle pas viser a un but collectif, selon 1’indication du mira-
cle de la péche, au chapitre 5 de Luc ? Voici un élargisse-
ment des perspectives qui, sans modifier les points d’inser-
tion de 1’influence ecclésiale déerits plus haut, en amplifie
les exigences, rendant plus manifestes les contextes sociaux
de la naissance de la foi. Quelles sont done les principales
de ces exigences qui s’imposent a I’Eglise d’aujourd’hui
dans sa tiche d’évangélisation collective ?

a) En ce qui concerne le climat pré-évangélique.

De facon €éloignée, c’est jusque dans les structures de la
vie sociale qu’il faut travailler 3 vainere des causes d’im-
perméabilité a 1’Evangile. Des groupes humains nombreux
ou bien n’ont méme pas la liberté de considérer I'hypo-
thése religieuse & cause de 1'inhumanité de leur existence
quotidienne ; ou bien sont pénétrés par une mentalité de
matérialisme dans les structures de pensées comme dans la
facon de vivre. Le conditionnement social et culturel qui
jadis par son influence externe gardait dans la foi est
aujourd’hui facteur de paganisme et de fermeture a I’Evan-
gile. Il ne s’agit point de regretter des cadres sociologiques
chrétiens qui, sans aller jusqu’a la pression opérée par un
Charlemagne (cf. le fameux canon 8 de la Capitulatio de
partibus Saxonie) ou par certains conquérants « trés chré-
tiens», ne favorisaient pas toujours la libert€ et les exigences
personnelles d’une foi -adulte. Mais la tiche s’impose a
I’Eglise, dans une intention évangélisatrice de collaborer &
Vavenement de communautés humaines dans lesquelles
Uhomme devienne plus vraiment libre qu’il ne le serait
eomme individu isolé, moins déterminé par Uinhumanité
de sa condition et par ses structures de civilisations maté-
rialistes. L’Eglise accomplira cette tdche de pré-évangéli-
sation par la présence active des baptisés dans les réalités
sociologiques et culturelles profanes: par mode de ferment,
et non point de noyautage, ni de prosélytisme ; pour une
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ouverture des milieux et des mentalités eollectives a 1’appel
a la conversion chrétienne ; pour une liquidation des pré-
jugés et des malentendus en face du christianisme, qui
aggravent encore la situation.

b) En ce qui concerne la visibilité du signe de I’Evangile.

L’Evangélisation collective exige des signes d’une eer-
taine ampleur historique, des faits qui s’imposent a 1’atten-
tion des groupes humains. Ce qui suppose plus qu’une
ampleur géographique actuelle : car encore faut-il que le
signe puisse &tre sociologiquement et psychologiquement
visible pour tel groupe humain, présent dans 1’espace géo-
graphique du signe, mais exilé psycho-sociologiquement.
Par exemple : le signe d’une authentique vie monastique
encastré dans une institution de type sociologique féodal et
rural sera-til apercu et sa signification pourra-t-elle étre
saisie par les masses ouvriéres de la cité industrielle toute
voisine ? Car le signe est aussi un langage...

Il est un langage relativement universel, au plan du
signe, que tous les groupes- humains pourraient recon-
naitre : le fait collectif de la sainteté évangélique. Il ne
suffit pas du passage épisodique du saint isolé, méme s’il se
solidarise fermement avec son Eglise, ¢’est 1’Eglise comme
fait social qui devrait éire selon le Concile du Vatican :
« Cet étendard levé au-dessus des nations » pour amener a
croire & ’Evangile ceux qui ne.l’ont point encore fait.
Or qu’en est-il ? On ne peut aborder ce sujet sans trouble.
Le Christ a prophétisé que les hommes verraient I’Evan-
gile & un double trait de son Eglise : en premier lieu,
Punité : « qu’ils soient un comme nous sommes un ; moi
en eux et toi en moi ! afin que leur unité soit parfaite et
qgue le monde reconnaisse que c’est toi qui m’as envoyé... »
(Jean, 17, 23) ; en second lieu, ’amour fraternel : « c¢’est
a I’amour que vous aurez les uns pour les autres que tous
reconnaitront que vous étes mes disciples » (Jean, 13, 35).
Unité et amour fraternel comme manifestation étonnante
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de la présence divine et de I’action du Christ dans la com-
munauté chrétienne. Tant que les chrétiens seront divisés
en multiples confessions ; tant que les communautés chré.
tiennes n’étonneront pas par leur amour fraternel sur.
humain, les hommes ne reconngzitront pas collectivement
1’active présence de I’Evangile dans 1’Eglise : les faits font
aujourd’hui la contre-épreuve des paroles de Jésus.

L’accés 4 la foi est donc aujourd’hui lié au signe que
donneront ou ne donneront pas les communautés chrétien-
nes par le sérieux de leur vie évangélique vécue publique-
ment en plein monde moderne. Pas de grandes manifes-
tations de puissance spectaculaire, mais une foi chrétienne
dont les fruits d’unité et de charité se voient et fasse voir
I’Evangile. C’est par les communautés chrétiennes locales
ou sociologiques que 1’Eglise proposera ainsi son signe au
monde : encore faudra-t-il qu'une communauté ne donne
pas, par la médiocrité de sa foi, un contre-témoignage qui
neutralise 1’appel de la communauté voisine a la conver.
sion. C’est donc bien toute ’Eglise qui est collectivement
solidaire du signe donné au monde incroyant.

¢) En ce qui concerne Uannonce de I’Evangile.

« Ce que vous avez entendu a 1’oreille, criez-le sur les
toits », disait Jésus. Il faudrait d’authentiques évangélisa-
teurs qui nous sortent du verbalisme pieux, de la timidité,
du formalisme théologique, pour retrouver simplement la
pureté de 1’Evangile et sa puissance dans le langage des
hommes d’aujourd’hui. Car I’Evangile, peu d’hommes, en
vérité, le connaissent dans son originalité. I.’Evangile est un
cri : on clame "absolue Bonne Nouvelle de la venue de
Dieu et de son Royaume d’amour et d’unité ; on proclame
la victoire de Dieu dans I'histoire humaine par la résur-
rection de Jésus-Christ ; on rend publique et universelle
Vinvitation aux noces du Royaume. « Il disait : le temps est
arrivé | Le Regne de Dieu est imminent ! Convertissez-vous
et croyez cet Evangile ! » (Mare, 1, 15), « Allez, annoncez
I’Evangile a toute créature » (Mare, 16, 15). Saint Paul
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pourrait encore dire de nos jours, briilé de compassion a la
vue de tant d’incroyants, méme parmi les baptisés :
« Quiconque invoque le nom du Seigneur sera sauvé. Mais
comment l’invoquer si 1’on ne croit pas en lui ? Comment
croire en quelqu’un sans en avoir entendu parler ? com-
ment en entendre parler, si personne ne 1’annonce ?» (Rom.,
10, 13-15).

Le missionnaire de 1’Evangile devrait accomplir un
effort créateur pour traduire le message du Christ éternel
dans un langage qui le rende vraiment présent aux collec-
tivités humaines d’aujourd’hui. Cette adaptation, attentive
a traduire sans trahir, n’a rien a voir avec un opportunisme
apologétique ; elle répond simplement au souci de faire
entendre la Parole de Dieu, sans concession doctrinale, aux
vies humaines dont elle doit changer radicalement la
situation. « Que Dieu m’ouvre la bouche, disait saint Paul,
et me donne des paroles pour annoncer hardiment le mys-
téere de I’Evangile dont je suis 1’ambassadeur. Puissé-je
avoir la hardiesse d’en parler comme je le dois ! » (Eph.,
6, 19-20). C’est aujourd’hui encore la priére de I'Eglise.

De UEvangile a UEglise.

L’Evangile est vivant dans 1’Eglise. Il sort d’elle comme
une force de Dieu pour convertir & Jésus-Christ tout homme
vivant. Mais 3 son tour I’Evangile recu dans les vies
humaines fait retour a 1I’Eglise. La foi du converti n’est
jamais un lien purement individuel avee Jésus-Christ, car
dés sa naissance elle insére le nouveau croyant dans le
mystére total du Christ qui se réalise dans 1’histoire par
I’Eglise. Le baptéme qui est le sacrement de la conversion
accomplit cette insertion dans le peuple de Dieu dynami-
quemeni commencée par la foi.

Devenir croyant et devenir membre de I’Eglise sont
choses inséparebles. De toutes parts I’Eglise est liée a la foi,
et la foi a UEglise.

Davaniage : entrés dans I’Eglise par la foi les nouveaux
croyants deviennent responsables avee toute 1’Eglise de la
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vie de la foi a D’intérieur de 1’Eglise et de son expansion
missionnaire au dehors, C’est ce qu’il nous reste a voir en
détail dans la suite de cet article.

Il. L’EGLISE, MILIEU DE CROISSANCE DE LA FOI CHRETIENNE.

Par le bapiéme ’'Eglise iniroduit dans sa communauté
cenx que le Christ a appelés a son Royaume : incorpo-
ration au Christ, le sacrement est inséparablement inecor-
poration a son Eglise. Une effective prise en charge des
baptisés s’ensuit pour ’Eglise : c’est en elle et par elle
qu’ils doivent croitre dans 1’existence chrétienne jusqu’a la
gloire éternelle. Concrétement c’est telle communauté
locale, cellule d’Eglise, qui doit accueillir le baptisé et
assumer a son profit les responsabilités ecclésiales. Qu’il
g’agisse de l’adulte converti, ou qu’il s’agisse de l’enfant
adopté dés sa naissance au monde des hommes, I’'un comme
I’autre, quoique de facon différente, connaitront leurs
crises de croissance dans la foi, auront besoin d’une édu-
cation qui ne se terminera vraiment qu’avec 1’dge totale-
ment adulte de I’entrée dans 1’éternité.

Une précision sur le terme d’Eglise éclairera peut-étre
les développements qui vont suivre. Au regard de la foi
I’Eglise désigne tantét la Communauté des croyants,
peuple prophétique rassemblé dans 1’Esprit du Christ,
tantdt 1’Institution chargée du ministére apostolique
de la Parole, Institution prophétique au service du
peuple prophétique. Deux aspects liés, inégalement essen-
tiels, de 'unique Eglise historique du Christ : car IInsti-
tution, qui regoit de la mission du Christ a travers les Apé-
tres le ministére de la Parole, se situe et agis au sein de la
Communauté et pour elle ; non point au dessus ou @ coté.
En sorte qu’on a bénéfice parfois a distinguer les deux
aspects pour décrire les rapports du baptisé et de 1’Eglise,
et d’autres fois a les garder dans l’indistinction, ce que
nous avons fait dans la premiére partie de cet article.

Voyons done quels liens vivants mettent en constante
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dépendance avec 1’Eglise prophétique 1’adulte converti
d’abord, ensuite le baptisé enfant. Etant assuré que c’est
toujours 1’Esprit Saint, 3 1’ccuvre dans I’Eglise, qui est
I’auteur de toute vie de foi authentique.

1°) LES ALIMENTS D'UNE FOI ADULTE.
L’Ecole de la vérité révélée.

Le témoignage de I’Evangile qui a amené 1'incroyant a
se convertir contenait I’essentiel du message chrétien, mais
de facon globale. Ce témoignage implique en germe, et
de fagon trés déterminée, tout le contenu de la foi dogma-
tique, puisqu’elle est reconnaissance de 1’identité divine de
Jésus-Christ et de la signification de la venue divine dans
son événement : « Jésus-Christ, Fils de Dieu et Sauveur »,
selon I’antique confession de foi de 1’Eglise. Tout le Credo
est la en germe, mais cette prise de conscience, par le
converti, de ses rapports avec le Christ, est englobée dans
un acte spirituel de 'donation totale, de personne a per-
sonne, beaucoup plus riche qu’un simple tenir-pour-vrai.
Ce caractére doctrinal de la conversion chrétienne dans
I’Eglise, la distingue radicalement d’une conversion pure-
ment morale, ou sentimentale, sans référence a une trans-
cendance trés déterminée et exprimée.

I’Eglise va introduire progressivement le converti dans
toute la richesse déployée du Mystére révélé. Selon le
dialogue initial du rituel des catéchuménes : « Que deman-
dez-vous a 1’Eglise de Dieu ?» — « La foi». Avant et
aprés son baptéme le converti recevra connaissance, par le
moyen de la catéchése, de la totalité de la révélation dont
I’Eglise est dépositaire. Il ne s’agira pas d’une orthodoxie
formelle et abstraite, mais d une nourriture savoureuse pour
la foi d’un croyant avide de mieux connaitre son Seigneur
et d’assimiler tous les détails de 1'Histoire de 1’amour de
Dieu pour les hommes.

C’est par D’enseignement que 1’Eglise, Institution pro-
phétique, servira le plus immédiatement la foi du converti.
Mais il importe de bien s’entendre sur ce terme d’ensei-

(611)



60 THEOLOGIE DE LA FOI

gnement, et de ne pas le confondre avec le didactisme ou la
scolarité. Dieu n’est point un professeur de religion, ni le
Christ, ni 1’Eglise en conséquence. L’enseignement de
UEglise n’a point pour but de répondre aux curiosités
humaines des croyents, mais de les faire entrer dans le
mystére du Christ. C’est pourquoi cet enseignement pren-
dra la forme privilégiée de la prédication-catéchése, celle
qui épouse le mieux les caractéres de la Parole de Dieu :
parole qui illumine et fait connaitre, certes, mais non sans
briiler, metire en demeure et engager celui qui la recgoit.
Cette catéchése visera sans cesse a faire intérioriser par les
croyants ’unité de tous les aspects de la révélation a partir
de leur centre personnel, qui est Jésus-Christ, ainsi que
Vunité de cetie révélation et de la réalité humaine. Sa
portée sera toujours ecclésiale en ce sens qu’elle visera sans
cesse a unir le peuple croyant dans une foi commune,
s’adressant a chaque eroyant comme membre de la com-
munauté de foi.

Le primat de la catéchése dans le ministére prophétique
de 1’Eglise appelle une mise au point sur la place du Magis-
tére solennel dans ce méme ministére. Les nécessités caté-
chétiques elles-mémes, a coté des nécessités liturgiques et
de 1a défense contre 1’hérésie, ont trés tot amené 1’Eglise a
rédiger sa foi sous forme de symboles : le Nouveau Testa-
ment déja en témoigne (c¢f. Math., 28, 19 ; I Cor., 8, 8 ;
Eph., 4, 4-6 ; Phil., 2, 6-12 ; I Tim., 2, 5). Par la suite,
I’Eglise en est venue, pour les mémes motifs, 3 préciser
objectivement le donné de fol et ses expressions, sous
formes de définitions dogmatiques. Il ne faudrait ni mini-
miser, ni majorer cette activité du Magistére solennel. Elle
ne prend sa signification qu’au service de la foi des
croyants et de sa catéchése. L Eglise n’en use que lorsque
la nécessité sociale s’en fait sentir : « L'Eglise ne procede
point a la définition des dogmes, disait au Concile du Vati-
can le Cardinal Dechamps, si ce n’est quand des vérités
révélées sont ni€es ou mises en doute ; elle n’en arrive a
condamner des erreurs contre la foi que lorsque ces erreurs
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se sont de fait propagées ». (Collect. Lacensis, VII, p. 397).
Ce fut la pratique constante de 1’Eglise, qui ne définit point
simplement pour la satisfaction de faire acte d’autorité ou
de parfaire son systéme religieux en possédant en des
termes plus techniques la Parole xévélée. Les vérités défi-
nies ne doivent point étre séparées du corps total de la
révélation, mais la précision orthodoxe a laquelle elles ont
donné lieu étre introduite dans la catéchese ordinaire.

Un constant recours a I’Eeriture est, par contre, de
nécessité absolue pour la catéchése de 1’Eglise. Le Nouveau
Testament est né dans 1’Eglise, catéchése primitive mise
par écrit avec la garantie divine. I1 ne s’agit pas de répéter
mot pour mot cette catéchése classique et norme active de
UEcriture, mais de ne rien proposer qui ne s’y fonde et ne
lui soit homogéne, d’en. communiquer toute la séeve chré-
tienne, de conserver I’équilibre exact de ses diverses affir-
mations, de la citer en preuve de la Tradition. Les Ecritures
ne sont actuelle parole de Dieu pour le croyant que dans
I’Eglise communauté totale, cecuménique et apostolique
des croyants de tous lieux et de tous temps. C’est dans
PEglise et par elle que nous sont ouvertes ces Ecritures,
que nous y reconnaissons a chaque page le Christ.

La foi célébrée dans la liturgie.

La foi des chrétiens adultes ne se nourrit point seule-
ment d’une catéchése. Elle trouve aussi aliment dans
P’exercice liturgique de la communauté croyante. C’est sou-
vent de facon conjointe que sont distribuées les deux nour-
ritures : la catéchése dans la célébration liturgique.

Il est une fagon de présenter la vie liturgique comme
aliment de la foi qui, pour exacte qu’elle soit, manque a
étre compléte : celle qui consiste & voir dans la grace des
sacrements regus et prinecipalement de 1’Eucharistie, une
source de vigueur chrétienne et de communion consciente
avec le Christ. On ne saurait faire abstraction du fait com-
munautaire de ’assemblée liturgique au sein de laquelle
agissent les sacrements. Cette assemblée de croyants pro-
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clame alors sa foi dans des gestes, des symboles, des
paroles. La foi de 1'Eglise trouve la une expression trés
réaliste et mystique a la fois, absolument intégre et pres-
qu’abruptement eschatologique. Ces qualités de la foi
communautaire sont contagieuses pour la foi des croyants
individuels : c’est vraiment dans la priére et dans le culte
Liturgiques que les baptisés intériorisent leur foi, la
ravivent contre toutes les laicisations et tous les doutes
rationnels ; la foi descend dans le cceur et jusque dans la
sensibilité. Bien des richesses recues par la catéchése, com-
me 1’intelligence des Ecritures par exemple, sont alors
approfondies et saisies avec un plus grand réalisme. « Lex
orandi, lex credendi ». ‘ '

Ceci suppose une vraie communauté liturgique de
chrétiens. Non point un folklore religieux du dimanche, oun
une foule sentimentale : mais une Eglise célébrant les rites
de la Pique du Christ total comme une féte et dans un
dynamisme eschatologique.

La foi agissant par la charité.

Pour n’étre point évasion, une telle communauté litur-
gique suppose el suscite une communauté engagée : enga-
gée dans la vie évangélique toute entiére inspirée et animée
par la foi. Pas de communauté chrétienne authentique sans
les ceuvres de la foi : « que sert a quelqu’un, écrit saint
Jacques, de dire qu’il a la foi, s’il n’a pas les ceuvres ? On
pourrait dire : Ah ! tu as la foi, toi, et moi j’ai les ceuvres !
... Montre-la moi ta foi sans les ceuvres ; pour moi, c’est
par mes ceuvres que je te montrerai la mienne » (2, 14-19).

Une communauté chrétienne dont la foi agit par la
charité fraternelle (Gal., 5, 6) rendra agissante la foi de
ceux qui lui appartiennent : leur foi deviendra responsable
et militante. Comme ’action liturgique, et & un autre titre,
Daction de miséricorde temporelle et spirituelle favorise le
réalisme de la foi : elle devient plus vivante et plus per-
sonnelle.

A Dintérieur méme de la communauté les échanges
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fraternels, 1’exemple de la ferveur constituent un soutien
pour chacun des croyants. ‘ :

C’est aussi dans la communauté engagée, particuliére-
ment sous la forme des mouvements d’action catholique
adultes, que les croyants découvriront la signification des
événements et des situations humaines du point de vue du
mystére du Christ : quotidien enrichissement de la foi dans
la vie ; source de renouvellement d’une foi, qui, avec la
maturité de ’age, risquerait de se stabiliser indament, de
devenir bien-pensante et bien-agissante.

. *

Ainsi, c¢’est toute la vie de 1’Eglise croyante : vie d’ac-
tion, vie de priére, vie de méditation ; c’est toute cette vie
de I’Eglise croyante, aux écoutes de la Parole, qu’y fait
entendre le ministére prophétique confié a la hiérarchie
apostolique, qui constitue le milieu de croissance organique
de la foi de tous et chacun des croyants. Vivre le plus tota-
lement et de la fagom la plus cohérente possible dans
I’Eglise constitue donc pour Ie fidéle chrétien une nécessité
imposée par la vie de la foi.

Et pourtant, comme nous le signalions en-commengant,
cette sociabilité de la foi n’empéche pas qu’elle soit réalité
essentiellement divine dans I’homme ; divine dans son ori-
gine, et son efficience ; divine dans ses motifs cognitifs
d’affirmation : ce qu’en théologie scolastique on appelle le
motif formel de 1’acte de foi, ce motif étant Dieu lui-méme
dans I’acte transcendant de sa Parole de vérité. La fot chré-
tienne est théologale, se définissant de toutes parts par
Dieu. Méme I’auiorité de 1’'Eglise comme Magistére ne sau-
rait s’introduire au coeur du motif théologal : le magistére
propose et déclare la régle de foi, mais il n’en est que le
ministre, au service du contact direct du croyant avec la
Parole de Dieu. A plus forte raison le fait communautaire
de la vie dans I’'Eglise ne constitue-t-il pas par lui-méme un
surcroit de motif théologal : il constitue 1’indispensable
condition d’un approfondissement de ce motif théologal de
Ia foi.
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2°) L’EDUCATION MATERNELLE DE LA FOI DE L’ENFANI.

. Combien plus encore D’enfant baptisé a-t-il hesoin de
I’Eglise comme milieu de croissance de la foi embryonnaire
qui est la sienne. C’est dans 1I’Eglise, communauté de
croyants adultes, que cet enfant a été adopté par Dieu en
Jésus-Christ. Il y est né, comme avant terme, et il a besoin
d’une vigilance maternelle pour passer dc cette naissance
encore fragile a la vigueur d’une foi adulte.

Du baptéme a la conversion.

 L’adulte qui entre dans 1’Eglise va de la conversion au
baptéme. L’enfant doit aller du baptéme & la conversion.
C’est la foi de I'Eglise qui a cautionné son baptéme.
Qu’est a dire ici, la foi de 1’Eglise ? Sans doute la foi de
I’Eglise entiére qui est fondée sur la Parole de Dieu, mais
médiatisée par la foi d'une communauté chrétienne parti-
culiére (la paroisse), et plus concrétement encore par ceux
dont dépend ’enfant pour toute sa vie (famille). Le bap-
téme des enfants suppose 1’existence d’un tel milieu immé-
diat de foi. Il faudrait méme ajouter : de foi fervente, car
une communauté fade dans la foi n’engendrera générale-
ment que des baptisés formels.

La prise en charge éducatrice par 1’Eglise des enfants
baptisés doit durer jusqu’au jour ou ils pourront ratifier
personnellement la profession publique d’une foi-
conversion a Jésus-Christ et les engagements de vie sainte
qui s’en suivent. S’il faut quelque vingt ans pour faire un
adulte sur les plans psychologique et social, pourquei
faudrait-il moins longtemps — sauf exception — pour par-
venir a 1’état adulte chrétien ? La ratification baptismale
se poursuit donc pendant une vingtaine d’années, jusqu’au
jour on 'enfant né avant terme dans I’Eglise a rejoint, par
la maturité de sa conversion, le converti baptisé a l'dge
adulte.

Ce dont les enfants et les adolescents chrétiens ont
besein, ¢’est d’une éducation maternelle de la foi. Une édu-
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cation qui les fasse s’éveiller, au rythme de leur expérience
humaine, au monde de Jésus-Christ en méme temps qu’au
monde des hommes ; qui les fasse vivre dans un milieu o1
I’unité des deux mondes est faite de 1’intérieur. La famille
constitue au départ cet indispensable milieu. Plus tard le
mouvement de jeunesse la relaiera en grande partie : c’est
la que 1’adolescent trouvera chez les ainés ce motif con-
vainecant de 1’unité vécue entre la foi et la vie dans laquelle
il entre. Les milieux de foi devront neutraliser les influen-
ces paiennes des autres milieux de vie que subissent les
jeunes chrétiens : le conditionnement social qui, jadis par
son influence externe gardait dans la foi risque aujourd’hui
d’amener par osmose communautaire a 1’incroyance. Il ne
s’agit pas de recréer des cadres extérieurs de chrétienté,
mais d’insérer les jeunes chrétiens dans d’authentiques
communautés chrétiennes vivantes, 4 leur taille, ou libre-
ment puisse s’épanouir leur foi en synchronisme avec leur
-vie, avec le soutien fraternel indispensable dans les crises
de croissance spirituelle.

La foi au Christ s’exprime toujours en référence a une
mentalité et 2 une conception de 1’homme qui sont celles
d’un temps. L’éducation de la foi des jeunes baptisés ne
saurait se faire dans un climat intemporel ou seulement
témoin du passé. Les communautés chrétiennes responsables
de celte éducalion seront situées au cceur des problémes du
temps présent : ainsi seulement aideront-elles de fagon
durable et profonde les jeunes chrétiens a devenir des
croyants adultes, témoins de l'impérissable message de
UEvangile du Christ dans le monde qui détermine leur
conscience. Les difficultés de la foi vécues a D’intérieur de
I’Eglise ont des chances d’enrichir la foi, alors qu’elles lui
nuiraient si elles étaient vécues dans 1’isolement individuel.

Par la parole et par les signes.

Tout ce que nous avons dit du conditionnement ecclésial
de la foi du converti adulte et de son progrés exige une
transposition équivalente pour 1’éducation de la foi des
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jeunes baptisés. C’est par une évangélisation, elle-méme
enracinée dans une pré-évangélisation, poursuivie durant
toute 1’adolescence, qu’on aidera les jeunes baptisés a
s’engager dans les voies de cette conversion adulte qui
n’acquiert sa stabilité qu’au terme des affrontements de
I’expérience humaine avec ’interpellation du Christ. Tout
au long de la croissance en lui de ’expérience humaine,
Padolescent a besoin d’étre interpellé au nom de Jésus-
Christ par UEglise, et plus précisément chaque fois qu’une
valeur humaine nouvellement découverte vient donner une
signification partiellement nouvelle a son existence cons-
ciente. C’est par le double moyen de la parole et du signe
que la communauté chrétienne accomplira cette tache.

Le ministére de la Parole de Dieu est autre chose, nous
1’avons vu, qu'un enseignement intellectuel. Un perpétuel
souci d’évangélisation devrait habiter le catéchisme par
lequel I’Eglise introduit les baptisés dans la connaissance
des merveilles de Dieu. Sans se lasser il faudra présenter a
1’enfant et a 1’adolescent cet Evangile global et impératif :
« Le Royaume est arrivé, convertissez-vous et croyez a
1’Evangile ». Pour faire intérioriser le Credo catholique il
n’y a pas d’autre moyen que de montrer sans cesse com-
ment chaque proposition de foi sort de 1’Evangile fonda-
mental et y revient. Les articles de foi du credo chrétien ne
s’additionnent pas comme une somme a une somme anié-
rieurement donnée, mais par un incessant approfondisse-
ment de ce message primitif qui a déterminé une premiére
rencontre de Jésus-Christ et du croyant.

Une autre insistance du ministéere de la Parole dans
I’éducation de la foi consistera a mettre en valeur la signi-
fication vitale de tous les aspects du mystére chrétien. On
assurera ainsi, au service de la conviction de foi, les éner-
gies morales et les dynamismes d’action de I’enfant et de
1’adolescent sans tomber dans les impasses du moralisme ou
de la technique religieuse, auxquelles il arrive que certains
éducateurs, peu attentifs a la foi proprement dite, condui-
sent tout droit.
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Quant aux signes, nous y avons déja touché plus haut
en soulignant 1’absolue nécessité d’une communauté adulte
fervente pour assurer 1’éducation de la foi des jeunes
croyants. Il leur faut découvrir que si la preuve du pain
c’est qu'il fait vivre le corps, la preuve de 1’Evangile c’est
qu’il délivre. Une communauté adulte qui ne ferait pas voir
I’Evangile de fagon a étre signe permanent pour les jeunes
chrétiens, constituerait un contre-signe de la foi pour eux.
Plus que les adultes, les jeunes chrétiens sont les premiéres
victimes, dans leur foi, du manque de qualité de la vie de
U’Eglise. Des mises en garde contre 1'incroyance ne rempla-
ceront jamais le témoignage visible d’une communauté de
foi adulte.

Si tant de jeunes baptisés renient leur foi d’enfance sans
étre véritablement entrés dans le mystére chrétien, n’est-ce
pas qu’ils n’ont été introduits que de fagcon purement for-
melle dans I’Eglise ?

L’Eglise est bien la Pentecéte continuée, le Peuple de la
foi dans la fidélité créatrice de I’Esprit-Saint. Il n’y a vrai-
ment pas moyen de naitre ni de grandir dans le monde de
la foi chrétienne sans éire inséré activement et docilement
dans cette Eglise. Telle est bien la conclusion de tout cet
article. ,

Il est un point complémentaire qu’il faut signaler en
terminant. C’est qu’en retour la conscience de foi de
VEglise s’enrichit de la foi vivante des croyants. On
sait que I’histoire de la foi, met en valeur le fait d’un déve-
loppement du dogme. Non point développement de la
révélation, laquelle est close jusqu’a la révélation pléniére
au-dela de 1’histoire, mais développement de la conscience
que 1’Eglise prend de cette révélation a elle confiée pour
qu’elle en vive et en témoigne. D’otr la nécessité d’une cons-
cience la plus explicite et la plus déterminée possible de
cette révélation : nous avons vu que la justification du mi-
nistére dogmatique dans 1’Eglise n’avait pas d’autre motif.
Or, s’il revient a la fonction hiérarchique de se prononeer
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au bénéfice de la foi de toute I’Eglise en ce qui concerne le
dogme, c’est le plus souvent avec le concours actif et sous
la pression vitale de la foi communautaire. Comme [’expri-
mait avec pénétration Maurice Blondel : « Méme ce qu’elle
découvre, elle (I’Eglise) a 1’humble sentiment de le
retrouver fidélement. Elle n’a rien 3 innover, parce qu’elle
posséde son Dieu et son Tout ; mais elle a sans cesse a nous
apprendre du nouveau, parce qu’elle fait passer quelque
chose de ’implicite vécu a I’explicite connu. Pour elle, en
somme, travaille quiconque vit et pense chrétienmement,
aussi bien le saint, qui perpétue Jésus parmi nous, que
I’érudit qui remonte aux pures sources de la Révélation,
ou que le philosophe qui s’efforce d’ouvrir les voies de
P’avenir, de préparer le perpétuel enfantement de 1’Esprit
de nouveauté. Et ce travail diffus des membres contribue
3 la santé du corps, sous la direction du Chef qui seul,
dans I’unité d’une conscience divinement assistée, en
concerte et en stimule le progrés ». (Histoire et dogme, dans
la Quinzaine, 1904, p. 437). Le charisme hiérarchique de
vérité joue, & l'intérieur méme de cette expression de la
foi vécue dans la communauté, un role a la fois d’accueil
et de jugement ; il s’affirme en communion avec le sens
catholique. C’est 1’Eglise, qui dans sa totalité, garde la
mémoire de Jésus, une mémoire qui est présence toujours
actuelle et personnelle, une fidélité du coeur autant que de
P’esprit.
P. A. LikcE, o. p.
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Nous parlions un jour, entre chrétiens, du probléme,
ou du mystére de la persévérance dans la foi. Quelques
catholiques avaient exprimé leur sentiment, lorsqu’un véné-
rable pasteur se leva et dit : « Je n’admets pas que ’on
puisse envisager comme possible la perte de la vraie foi.
Un homme qui a recu cette foi au pied de la Croix de
Jésus-Christ ne peut jamais la perdre.» L’affirmation,
solennelle, si elle n’invitait pas a la discussion, stimule du
moing la réflexion. Pourquoi ne pourrait-on perdre la foi ?
Et d’abord, qu’entend-on par « la foi » ? Si la foi peut se
perdre, est-on toujours responsable de cette perte ? est-ce
toujours par 1’effet d’une faute morale ? C’est a ces ques-
tions que nous voudrions essayer de répondre bridvement.

*

Le probléme posé ne concerne pas précisément ce qu’on
appelle la « foi vivante ». Celle-ci implique la charité ou
amour d’amitié pour Dieu. Si cet amour peut se perdre,
comme il est certain, la foi, dont il est I’dme, disparait du
méme coup. Non sans faute grave, puisque ’amour de Dieu
est notre premier et plus important devoir. Il ne s’agit pas
non plus de la foi-confiance. La confiance venant & man-
quer, la foi elle-méme s’évanouit, puisqu’elle n’est foi que
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dans et par la confiance. Mais ce n’est pas de la perte de la
confiance que nous nous proposons de parler.

La foi qui nous intéresse ici n’est autre que 1’adhésion
de notre esprit 4 la parole de Dieu. Nous eroyons les vérités
révélées par Dieu, en nous appuyant sur son propre témoi-
gnage. Or ’esprit n’y suffit pas, car il ne voit pas. Il ne
voit pas ces vérités dont Dieu témoigne. Il voit seulement
qu’elles sont clairement attestées, et accréditées par lui, et
qu’il doit les tenir pour certaines. La volonté intervient .
alors, et commande a 1’esprit ’acquiescement ferme que
mérite la vérité. Comme cette vérité est un mystére qui
dépasse et la portée naturelle de notre esprit et le désir de
notre cceur, nous avons besoin, pour nous élever jusqu’a
elle, d’un secours divin qui soit lumiére dans notre intel-
ligence, impulsion et force dans notre volonté,

Le probléme est alors de savoir comment un tel édifice
peut s’effondrer, comment se dissiper un tel dynamisme.

Avant tout, il faut mettre hors de cause la responsabilité
de Dieu. Les dons divins sont sans repentance. Dieu ne
retire jamais de lui-méme sa lumiére ou sa force. Si
I’homme est fidéle, 1’action de Dieu ne cesse de s’exercer
sur lui pour le bien. Nous ne pouvons jamais reprocher a
Dieu de nous avoir repris, sans qu’il y efit de notre faute,
quelque don surnaturel dont il nous avait gratifiés. Comme
le dit saint Augustin, Dieu n’abandonne jamais qu’il n’ait
été abandonné le premier, neminem deserens nisi deseratur,

*

La défection dans la foi ne peut done venir que de
I’homme, de sa liberté. C’est librement qu’il a eru, c’est
librement, malgré son heureuse expérience de la bonté de
Dieu, que le croyant peut aussi répudier sa foi, rompre
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avec ce monde divin dans lequel elle ’avait introduit et
qu’elle lui avait rendu familier.

Comment le croyant peut-il en venir 1la ? C’est, tout
d’abord, que la vie de 1’esprit avec Dieu n’est pas parfaite-
ment comblante ici-bas. Tant de choses nous attirent que
la foi nous montre défendues. I1 n’est pas surprenant que
la faiblesse humaine réussisse a triompher et que, pour
mettre sa pensée en accord avec sa conduite, le pécheur
éteigne cetie lumiére en lui qui le condamne. La cupidité,
1’orgueil, 1a sensualité respirent trop mal dans le climat de
la foi : c¢’est une solution, non la bonne, de changer
d’atmosphére et d’adopter un autre esprit, plus coneciliant.

Mais comment le péché peut-il éieindre en nous cette
lumiére de la foi qui venait de Dieu lui-méme ? Elle venait
de Dieu assurément, mais elle n’était en nous, et certitude
en nous, que par notre consentement. Ce qu’on ne voit
pas des yeux de 1’esprit, bien qu’on le sache indubitable,
on peut, apres 1’avoir admis, refuser d’y croire plus long-
temps. Le refus volontaire ferme la porte i Dieu, chasse
Dieu. Dieu se retirant, I’ame demeure dans la nuit.

Les motifs naturels que 1’on avait de croire ne sortent
pas pour autant du champ de la conscience, du moins sur
le coup. On peut savoir encore qu’il faudrait croire, qu’il
aurait fallu ne pas cesser de croire. Mais autre chose
connaitre son devoir, autre chose 1’accomplir. Cette
maniére de perdre la foi est bien connue et, somme toute,
facile a comprendre. La difficulté surgit lorsque nous nous
trouvons en présence de gens qui disent : « J’avais la foi.
Je ne crois plus. Je n’ai pas conscience d’avoir péché contre
la lumiére. » Et le cas n’est peut-étre pas si rare.

Examinons done ce cas et, pour plus de précision, sup-
posons qu’il s’agisse d’un croyant ayant possédé unme foi

explicite. La foi explicite est celle qui porte sur le détail
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des mystéres, qui connait, par exemple, les articles du
Credo catholique. Cet ancien fidéle avait accepté tout cela
sans réticence. Il avait pratiqué leongtemps sa religion,
assisté & la Messe, communié. Et voici que maintenant il
doute, et ne peut plus rejoindre en lui son adhésion pre-
miére. Il se dit sincére, uniquement soucieux du bien et de
la vérité. Il a beaucoup lu, ces temps derniers, de choses
peu catholiques, discuté avec des incroyants, écouté des
propos contraires a la foi, qui 1’ont profondément troublé.
Il voudrait croire encore, mais il ne peut : sa foi déci-
dément est morte.

Est-il vrai qu’on peut ainsi perdre la foi, cette foi catho-
lique, sans pécher ? Si nous considérons la foi comme un
pur don de Dieu, au point que tout en elle vienne en
quelque maniére de lui, il n’est pas douteux que sa dispa-
rition présuppose une faute morale. Nous 1’avons dit, Dieu
ne reprend jamais ce qu’il 2 donné une fois, et qui vaut de
valeur absolue. Perdre ce don, c¢’est aveoir démérité. Or
la chose est plus complexe.

1l est clair, d’abord, qu’on ne découvrira jamais rien
de vrai qui s’oppose a la foi catholique. Nulle vérité ne
peut contredire a ce que Dieu enseigne dans son Eglise.
Mais — et ceci est une autre question — wun catholique
instruit ne peut-il aveoir quelque juste cause de suspendre
son assentiment de foi, s’il éprouve le besoin d’en mieux
vérifier les fondements rationnels ? Et méme, n’aurait-il
pas le devoir, ce catholique inquiet, de mettre sa foi en
doute, avant d’examiner si elle repose sur les arguments
inattaquables d’une apologétique savante ? Une démons-
tration scientifique du bien-fondé de la foi ne serait-elle
pas la condition indispensable de celle-ci, et qui seule la
rendrait raisonnable ? A cette question le Concile du Vati-
can a répondu : Les fidéles qui ont embrassé la foi sous le
magistére de 1’Eglise, ne peuvent jamais avoir de motif
valable de la révoquer en doute. Il ne s’agit pas de ceux
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qui, baptisés dans 1’Eglise, n’ont eu ensuite avec elle que
des contacts superficiels. Le Concile vise les chrétiens culti-
vés qui ont vécu dans le rayonnement de 1’Eglise et lui ont
fait confiance. Leur défection n’est jamais justifiable, leur
devoir est certain de rester inébranlablement attachés a la
foi. Rien, en droit, ne saurait 1égitimer un abandon (Const.
de fide catholica).

Quelle est la raison de cette nécessité morale qui lie les
catholiques avertis a leur Eglise et a son Credo, et qui fait
qu’a la différence des protestants par exemple, tout retour
en arriére leur est strictement interdit ? Ce n’est pas, a
titre immédiat du moins, les droits objectifs et les carac-
téres divins de 1’Eglise Catholique, mais la conviction
intime qu’ont ces fidéles de se trouver dans la vérité, Cette
conviction peut trés bien se faire jour en deca des justifi-
cations apologétiques. Condition de la foi, elle est ou per-
ception naturelle de 1’autorité divine de 1’Eglise ou lumiére
surnaturelle tenant lieu de cette perception. De toute
maniére, il y a certitude qu’en croyant on ne se trompe
pas. Cetie certitude n’est pas simple disposition subjective,
persuasion plus ou moins vive. Les catholiques voient ce
qu’on ne voit pas hors de leur Eglise. En elle, ils per-
coivent les signes éclatants de la présence divine. L’unité
et la sainteté de 1'Eglise, ses « notes» de ecatholicité et
d’apostelicité leur sont devenues familiéres et les assurent
qu’elle est véritablement, ainsi qu’elle le proclame,
1"unique et authentique Eglise de Dien.

Hors de I’Eglise Catholique, la conscience des croyants
se présente de toute autre maniére. Que ces croyants soient
en paix dans leur foi et ne se posent pas nécessairement de
questions troublantes sur sa légitimité, c’est un fait indé-
niable, et qui s’explique aisément. Leur sincérité peut étre
entiere, et, bien qu'ils soient plus ou moins dans 1’erreur,
ils sont tenus de rester fidéles 3 eux-mémes, fidéles a leurs
doctrines propres, tant que la fausseté de ces doctrines n’a
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pas commencé de leur apparaitre. Mais, si ferme que puisse
étre 1’adhésion de leur esprit, I’objet méme de cette adhé-
sion ne laisse pas de justifier une mise en question. Les
croyants non catholiques peuvent avoir de justes raisons de
suspendre 1’assentiment qu’ils donnent a ce que leur reli-
gion contient précisément de non catholique.

Le devoir pour les catholiques de persévérer dans leur
foi n’est pas fondé uniquement sur le fait qu’ils pergoivent
clairement que leur apostasie serait péché contre la
lumiére. Ou plutdt, la lumiére qui les retient de faire
défection n’est pas seulement celle de leurs motifs de crédi-
bilité. C’est aussi la lumiére de la foi elle-méme. La foi ne
fait pas voir, mais elle n’est pas aveugle, méme par rap-
port a son objet propre. Appuyé sur le témoignage en lui
de I’Esprit de Dieu, notre esprit adhére a certains mystéres
surnaturels avec lesquels la foi, participation infuse de la
vérité divine, nous met en affinité et intimité. Affinité
subjective. Affinité objective aussi, en ce sens que les
mystéres divins étant liés organiquement, 1’assentiment que
nous donnons a certains d’entre eux prédispose a accueillir
les autres, en raison méme de leur liaison et parenté avee
les premiers. D’ailleurs, indépendamment de cette double
affinité, dés la qu'une chose apparait révélée par Dieu, la
‘lumiére de foi et la volonté de croire inclinent surnaturel-
lement 1’intelligence dans le sens de 1’adhésion, renforgant
d’autant la certitude qu’elle a déja d’étre dans la vérité.
Ce renforcement consiste dans une certitude nouvelle,
prepre a la foi, et fondée sur 1a parole de Dieu elle-méme.
La foi surnaturelle nous approprie en quelque sorte le
témoignage divin, plus certaine dans son assentiment que
toute autre adhésion humaine, de foi ou d’évidence. Ainsi
confirmés dans leur foi, les catholiques que 1’Eglise a
formés ne peuvent done renoncer a leurs croyances sans
pécher contre la vérité, et sans pécher gravement, puis-
qu’il y va des réalités essentielles.
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Quoi qu’il en soit de cette affirmation de principe, la
question est maintenant de savoir si tout catholique ayant
pratiqué sa religion, admis le Credo de I’Eglise, péche cer-
tainement contre la foi en refusant de croire plus longtemps
ce qu’il avait accepté jusque la. Une premiére piste nous
est ouverte par le Concile du Vatican lui-méme. Les anno-
tations et les discussions conciliaires montrent, en effet, que
les Péres entendaient s’en tenir 3 une condamnation géné-
rale et ne pas se prononcer sur la responsabilité indivi-
duelle. C’est donc qu’a leurs yeux la défection n’était pas
nécessairement coupable. Une note annexée au schéma pré-
paratoire précisait que 1’apostasie d’un catholique inculte,
victime d’une ignorance involontaire, était exclue de leur
réprobation. Ainsi, non seulement le Concile réserve,
. comme il va de soi, le jugement de Dieu sur la conscience
intime d’un chacun, mais il admet en général que les
« simples » peuvent étre amenés a abandonner leur foi
catholique sans qu’il y ait en cela de leur faute. Qu’a
I’époque de la Réforme, par exemple, un grand nombre de
défaillances dans la foi n’aient pas été moralement impu-
tables, on peut le penser sans témérité. Non coupables,
elles auront méme été méritoires pour ceux qui, de bonne
foi, embrassérent le protestantisme : le mérite venant alors
non de ’adhésion & 1’erreur comme telle, mais de 1’inten-
tion de plaire & Dieu par ce passage a une confession reli-
gieuse jugée, & tort, plus vraie.

11 peut donc arriver que 1’on abandonne la foi catho-
lique sans pécher contre la Iumiére. La grace de la foi,
dont nous avons dit ’influence sur la mentalité du catho-
lique, n’est pas si décisive, ni si claire, qu’elle mette &
I’abri de toute erreur matérielle. Cette grice implique la
sincérité du croyant, la fidélité de son intelligence & ce
qu’il sait révélé par Dieu ; elle ne comporte pas que tout
ce qui est révélé tombe dans le champ de son expérience,
ni méme que tout ce qu’elle avait fait admettre jusque la
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lui demeure indéfectiblement lié. Ce dernier point, plus
délicat, demande a étre éclairei.

Car, il y a deux maniéres, pour la foi, de faire
admettre quelque chose. Dans un premier cas, le croyant
a percu, naturellement ou par suppléance de grace, la crédi-
bilité certaine des mystéres que la foi propose a son
adhésion. L’appartenance de ces mystéres a 1’objet de la
Révélation lui est apparu avec une clarté assez mnette pour
que toute dissociation ou abandon lui soit interdit, en
droiture de conscience. Ou bien, second cas, 1’ensemble des
mystéres a été adopté de confiance, pour toutes sortes de
raisons, sauf précisément celle d’une intégration manifeste
i l'objet de la révélation divine. On a tout accepté sans
conviction profonde, sans « voir » que cela était dit par
Dieu. A ’égard de ces vérités non intégrées, la foi surna-
turelle ne jouait pas. On ne faisait pas a leur endroit un
véritable acte de foi. Le croyant les recevait, il ne les
« croyait » pas. Sa foi les lui faisait admettre, mais en ce
sens seulement qu’elle le disposait & accueillir ce qui sem-
blait avoir quelque rapport avee son objet spécifique.

Ce n’est done pas que la foi divine fit absente de la
conscience d'un tel croyant. Mais le contenu de cette foi
était plus restreint que les apparences ne le donnaient a
entendre. Ce catholique en savait assez pour croire en
Dieu, pour croire au Christ peut-étre, a certains aspects du
mystére de I’Eglise. 1l n’en savait pas plus long, et lorsque
les difficultés, pratiques ou théoriques, ont surgi, le lien
s’est défait, ou plutét le lien s’est montré inexistant entre
ces vérités mortes pour lui et ’engagement vital de sa
conscience de croyant.

Pourquoi, si on n’y croyait pas vraiment, a-t-on vécu
alors au milieu de ces réalités catholiques ? La réponse
serait infinie, comme 1’ignorance et la faiblesse de 1’hom-
me, et la diversité de ses besoins. Education, grégarisme,
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superstition ; expérience, évasion, complaisance, ete. : tout
sauf la foi exercée authentiquement & 1’égard des mystéres
présentés par 1’Eglise.

Pour illustrer ce complexe psychologique, nous pren-
drons un exemple tiré du livre de Graham Greene : La fin
d’une ligison. C’est un exemple romanesque : il n’en est
pas moins éclairant, si on veut bien faire la part des choses.

11 s’agit d’une jeune femme, Sarah, qui a été baptisée
dans I'Eglise catholique a I’dge de deux ans et élevée dans
Pignorance de Dien. Elle se convertit au catholicisme,
apreés en avoir fait la promesse lors d’un événement grave
de sa vie affective. Elle veut donc entrer délibérément dans
I’Eglise, en esprit de reconnaissance pour le miracle dont
elle croit avoir été favorisée, pour accomplir sa promesse
aussi, et parce qu’elle espére que, dans ceite Eglise catho-
lique, elle pourra aimer Dieu, le Christ, et, ainsi, aimer
les autres : « Si je pouvais Vous aimer, je saurais comment
les aimer, eux. »

Animée de ces intentions, remplie de ces désirs, et sans
en savoir davantage, elle proteste véhémentement de sa foi
a un prétre qui lui défendait d’épouser son amant : « Mais,
j’ai la foi. Je crois a ’existence de Dieu, je crois a tout le
bataclan. On pourrait diviser la Trinité en douze morceaux
et j'y croirais. On pourrait exhumer des chroniques prou-
vant que le Christ a €té inventé par Pilate parce que celui-ci
désirait obtenir de 1’avancement, que je croirais de la
méme maniére. J’ai attrapé la foi comme on attrape une
maladie. Je suis tombée croyante, comme on tombe amou-
reuse. »

Cette femme accepte donc avee ferveur ce qu’enseigne
I’Eglise. Mais elle ne sait pas que tous les mystéres chré-
tiens sont réalités divines : « Je crois 2 la légende. Je erois
que vous étes né. Je crois que vous étes mort pour mous.
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Je crois que vous étes Dieu ». Que lui importe, en lui-méme
tout ce « bataclan» ? Ce qui l’intéresse, ce qu’elle veut,
c’est étre dans I’Eglise, dans cette Eglise oit sa conscience
profonde sera & !’aise, dans ce milieu o1 ses aspirations
trouveront, pense-i-elle, leur satisfaction.

Mais vienne le jour ou, aprés avoir vécu a travers ce
qui n’est pour elle qu’imagerie catholique, les questions se
poseront de la valeur de ses pratiques religieuses, de la
vérité des dogmes. Qu’adviendra-t-il alors de 1’attachement
de cette femnie au monde fantastique dans lequel elle s’est
précipitée téte baissée ? Elle perdra la « foi », aussi 1ége-
rement qu’elle 1’avait embrassée. Sa foi profonde, médul-
laire, si Dieu la lui a donnée, pourra certes demeurer. Il
n'y aura pas d’apostasie formelle ; un réve aura cessé.
Ou bien le réve continuera, s’il arrive que la vie, avec ses
problémes et ses passions, n’éveille pas au sens de la vérité
religieuse intégrale. Mais, de « foi catholique », il n’y en
aura jamais eu. Ou enfin, la réflexion de cette femme, et
la grice divine, éclaireront petit a petit une conscience
loyale, et le « bataclan », et la légende, se manifesteront
sous un jour nouveau, comme la vérité pure révélée par
Dieu.

Le romancier a simplifi€, dégagé un cas typique. Mais,
dans la vie réelle, il n’est pas exclu que se présentent des
situations analogues. Ceux qu'on appelle les intellectuels
sont eux-mémes exposés, malgré leur culture profane, a
cause d’elle peut-étre, 3 ne pas saisir toujours le lien infran-
gible qui rattache les vérités de la foi a I’autorité de la
parole de Dieu. Les théses marxistes, les théories existen-
tialistes ont bien de quoi tourner la téte, aujourd’hui, aux
catholiques qui se plongent dans 1’étude de ces systémes
sans le contrepoids d’une culture théologique propor-
tionnée. Si ces intellectuels sont de ceux dont nous avons
dit qu’ils avaient contracté la foi « sous le magistére de
I’Eglise », leur foi catholique est certes capable de résister
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a tous les assauts. Mais si la gerbe des mystéres n’a pas
été liée correctement, si 1’ensemble de 1’enseignement
catholique n’a pas été rattaché clairement a la parole de
Dieu, on comprend que, le sens de 1’idéal moral et de la
fidélité demeurant intact, on puisse assister a un reniement
qui n’a d’une apostasie que 1’apparence. La foi dite impl-
cite parce qu’elle implique, dans son étroitesse objective et
sa sincérité, l’intention de déboucher sur toute révélation
divine authentique, cette foi ne retient fermement comme
son bien propre que ce qui apparait a la conscience mani-
festement révélé par Dieu.

Le Concile du Vatican n’a pas défini gqu’un catholique,
cultivé en matiére profane, ne pouvait avoir de raisons
apparemment valables de douter de sa foi. Il ne se pro-
nonce pas sur la culpabilité dans les cas individuels. Ce
qu’il a entendu condamner, c’est la prétention de bloquer
indissolublement science apologétique et perception claire
de motifs décisifs de crédibilité, au point que la premiére
étant absente, la seconde ne constituerait pas un obstacle
décisif au rejet de la foi.

Le catholique averti de sa religion est aidé puissam-
ment, malgré les obscurités et les objections, a persévérer
dans sa foi. Mais il faut recomnaitre que ce trésor de la
foi catholique, nous le porions aussi dans wun « vase
fragile ». Toute faute morale, quelle qu’en soit la nature,
dispose, au moins lointainement, 2 la perte de la foi. Plus
directement contraires a la foi, et plus efficaces pour son
extinction, ces imprudences avec lesquelles on se jette,
sans préparation suffisante, dans les discussions et dans les
lectures dangereuses. Ce faisant, il y a péché contre la foi,
dans la mesure ot ’on se rend compte qu’on s’expose sans
Taison proportionnée. Le moment viendra peut-étre ou la
foi ne tiendra plus. On avait vu cependant qu’elle était
pure vérité. Mais de débat en débat, de faiblesse en fai-
blesse, sans qu’il y ait eu de rejet formel, la lumiére se sera
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éclipsée. Plaise a Dieu qu’elle revienne ; mais sa dispari-
tion n’aura pas été sans faute. Si la lumiére de foi n’a pas
été reniée en pleine conscience d’infidélité, mais qu’elle
soit morte comme de mort lente, de consomption, toute
la responsabilité morale reflue vers ce qui a préparé et
causé cette mort. En soi, cette responsabilité engage grave-
ment la conscience, car on ne passe pas du jour a la nuit,
en matiére aussi capitale, sans une abdication profonde,
virtuellement au moins contraire a la foi. Qu’elle entraine
le doute consenti, 1’hérésie ou 1’apostasie déclarée, elle est
lourde moralement de ces conséquences désastreuses et nous
met devant Dieu en état de péché.

Mais, redisons-le en finissant, on peut n’aveir pas vu,
de ses yeux vu, que le dogme catholique, qu’on avait admis
sans examen sérieux, était vérité divine. Ne pas y tenmir
davantage n’est pas alors péché contre la foi, non plus que
Padmettre n’avait été acte de foi surnaturelle.

M. Corvez.
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LES CONDITIONS DE LA FOI
CHEZ L’HOMME DE NOTRE TEMPS

Le titre qu’on vient de lire indique qu’il ne s’agit pas,
dans cet article, d’une question théologique, mais d’une
question psychologique, et qu’il ne s’agit pas de démons-
tration, mais de description. Ce point de vue est assez neuf
pour certains. C’est pourquoi, pour éviter tout malentendu,
il n’est pas inutile de préciser le point de vue et d’indiquer
ce qu’il présente de neuf.

Les théologiens ont étudié la foi du point de vue doc-
trinal. Ils envisagent la foi comme une vertu et comme un
acte. L’acte de foi est un acte surnaturel et la vertu de foi,
une vertu théologale. Cette docirine s’insére dans 1’ensem-
ble de la doctrine révélée. Les théologiens ne se placent pas
a un point de vue expérimental ; ils n’envisagent pas la
foi comme un phénoméne humain ; mais ils partent de la
doctrine révélée, se demandent en quoi consistent 1’acte et
la vertu de foi en eux-mémes, abstraction faite de toute
expérience, et, s'ils font de la psychologie, ¢’est unique-
ment pour se demander quel doit étre le contenu de cons-
cience et, spécialement, le contenu de conscience minimum
nécessaire a présumer que la vertu de foi existe chez un
chrétien.

Ensuite les théologiens ont construit une démonstration
qui a pour but de prouver que la vérité révélée s’impose a
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1’esprit. Dans le langage courant, on dit qu’on démontre la
foi ; au sens strict, on ne démontre pas la foi ; mais on
démontre les vérités de foi; la foi, ¢’est ’attachement a
ces vérités.

On a beaucoup discuté les preuves décisives de la vérité
divine. On a méme discuté le point de savoir si la vérité
divine peut étre prouvée par voie rationnelle. Le Concile
du Vatican, faisant écho a ces controverses, a défini qu’on
peut prouver l’existence de Dieu ; mais on a continué a
discuter qu’elle était la ou les preuves valables. Tout cela
se déroule sur le plan rationnel.

Mais, au xx° siécle, le développement de la psychologie
congue comme une science positive, et le développement
paralléle de la sociologie, ont donné naissance  un courant
d’observation qui porte 1’esprit a se mettre, avant tout, sur
le plan du fait. Le fait, lorsqu’il s’agit de la foi, ¢’est I’ana-
lyse de 1a conscience du croyant et des motifs humaine-
ment diseernables qui expliquent sa foi.

On s’apergoit alors que les motifs pour lesquels I’homme
croit sont souvent fort différents de ceux qui forment la
structure de la démonstration rationnelle. Et comme, de
nos jours, on étudie aussi beaucoup I’histoire, on s’apercoit
que ’apologétique a usé d’arguments fort variés selon les
époques et, parfois, fort étrangers aux valeurs purement
rationnelles, parce que ’apologétique est une science popu-
laire qui cherche a impressionner les esprits. Mais il ne
s’agit pas d’un esprit en soi, esprit intemporel, tel qu’il
devrait étre, sensible a la pure raison ; il s’agit des hommes
d’un temps et d’un pays.

C’est ainsi qu’a 1’époque ou 1’Eglise convertissait les
Barbares aprés la chute de I’Empire Romain, on leur
donnait comme argument que le christianisme était la reli-
gion du monde civilisé : ils devaient done devenir chrétiens
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pour devenir civilisés. Cet argument n’aurait pu servir aux
Apdtres, ni pendant les trois premiers siécles. On 1’a
retourné contre 1’'Eglise & partir du xvir°® siécle ; mais il est
resté traditionnel et il explique les efforts de ’apologétique
pour démontrer que la plupart des grands savants, par
exemple, sont chrétiens. Cependant beaucoup de chrétiens
perdent la foi depuis un siéele, parce qu’ils ont I’impression
que I’Eglise ne dirige plus la civilisation.

Tout ceci n’a rien a voir avee une preuve en soi. Mais &
quoi sert une preuve en soi, si les hommes ne la compren-
nent pas ? Il s’agit done de savoir ce que les hommes
comprennent, ce qui les touche ou peut les toucher.

Pour savoir ce qui touche ’homme d’aujourd’hui, il
faut connaitre I’homme d’aujourd’hui. La foi doit s’insérer
dans ses préoccupations. Mais comment lui présenter la foi
d’une fagon qui soit valable pour Iui, non seulement vala-
ble en soi pour un esprit qui n’existe pas sur la terre, mais
valable pour I’homme concret d’aujourd’hui, c’est-i-dire
d'une validité qu’il puisse percevoir ? Pour cela il faut
connaitre I’homme d’aujourd’hui, 1’étudier soigneusement
et vérifier les arguments apologétiques en fonction de son
état d’esprit.

Or, la révolution de notre temps dont on parle telle-
ment, la révolution techmnique, la révolution atomique,
etc., a des aspects psychologiques importants qui se réper-
cutent a leur tour sur les conditions de la foi. Malgré le
pessimisme dont témoigne une partie de la littérature occi-
dentale, cette révolution améne une concentration de
D’esprit sur les valeurs de la terre et cette concentration
tient en partie & 1’impression que 1’homme dispose actuel-
lement de moyens d’action qui lui permettent d’espérer le
bonheur sur la terre.
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11 faut se rendre compte que ceci est extrémement neuf.
Jusqu’a une époque récente et, encore aujourd’hui, dans
une grande partie du monde, la plupart des hommes
vivaient dans un état de misére et d’ignorance dont ils ne
voyaient aucun moyen de sortir. Aujourd’hui la eivili-
sation donne le moyen d’assurer le bien-étre a I’ensemble
des hommes. Et le bien-étre comporte I1’instruction,
I’hygisne, ete. Tous ceux qui étudient la question se
rendent compte que, si une grande partie du monde vit
encore dans la misére, c’est pour des raisons morales, parce
que les riches sont égoistes.

Autrefois les riches, c¢’étaient les hommes riches ou les
classes riches ; aujourd’hui, ce sont les peuples riches.
L’Amérique peut nourrir I'Inde, mais préféere laisser pour-
rir une partie de son blé dans des entrepdts plutét que
de diminuer son bien-étre pour venir en aide 3 ceux qui ont
faim. Kt chez les peuples dits « sous-développés », une
classe intellectuelle se forme qui comprend la question et
se révolte contre 1’égoisme des riches.

Techniquement, il serait facile, aujourd’hui, d’assurer
le développement général de toute ’humanité. Non seu-
lement la technique de production est suffisamment déve-
loppée pour cela, mais la technique de distribution,
avec la technique d’administration qu’elle comporte. Les
théoriciens qui en établissent les plans dans 1’abstrait ne
rencontrent pas de difficultés. Toutes les difficultés vien-
nent des hommes concrets avec leurs sentiments d’égoisme,
entrainant une préoccupation exclusive d’eux-mémes et une
négligence incoercible, lorsqu’il s’agit du bien d’autrui.

Tous ceux qui participent 3 ce mouvement des esprits
ont P’impression que, si la religion chrétienne vient de
Dieu, elle doit étre l'instrument le plus puissant qui soit
pour réaliser ce bien du genre humain et, en particulier,
pour dissoudre les causes morales qui empéchent ce bien.
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‘Le probléme du développement de la foi dépend done en
partie de ce que les chrétiens montrent ce qu’ils valent de
ce point de vue-la.

On vient de lire montrent, non démontrent. Les chré-
tiens ouverts 4 ce point de vue ne forment pas encore la
masse. 1] existe une masse de chrétiens attachés a la foi par
tradition et un clergé adapté a ces chrétiens-la, sortant
d’ailleurs des mémes milieux, qui se complaisent dans les
attitudes traditionnelles, répétent les argumentis d’apolo-
gétique qui viennent du siécle passé, sont satisfaits de cette
attitude d’esprit qui ne souléve pas de problémes, et
refusent de considérer autre chose. Il est vrai que ces
milieux s’effritent ; mais ils forment encore la masse des
eroyants dans la plupart des pays, masse d’ailleurs fort
relative, a en juger par les récentes enquétes de sociologie
religieuse. Mais, grande ou petite, cetie soi-disant masse
ne peut que diminuer de jour en jour.

Notre siécle est saturé par 1’idée que les hommes
peuvent et, méme qu’ils vont eréer un monde ol on sera
heureux ; et la plupart ne voient aucun rapport entre cette
conception et la religion. Qu’on prenne les livres de Fou-
rastié qui ont actuellement grand succés. Ces idées se
présentent sans aucune référence au probléme religienx ;
mais ils développent un état d’esprit fait d’enthousiasme
pour le progrés et de confiance dans 1’humanité, Si cette
ceuvre de civilisation absorbe 1’esprit, il ne sera pas absorbé
par auire chose.

En lisant ceci, le lecteur songera a la formule marxiste
qui continue a étre propagée : « La religion est 'opium
du peuple ». Elle a €té cent fois réfutée ; mais il ne suffit
pas d’une réfutation intellectuelle. Il faut monirer que la
religion n’est pas 'opium du peuple, et il faut en outre
montrer de quelle facon elle concourt de facon particulié-
rement éminente et efficace & réaliser ’ceuvre que I’huma-
nité peut aujourd’hui réaliser sur la terre.
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Le principe général est facile & établir. Comme 1’obs-
tacle principal au bien du genre humain est d’ordre moral
et qu’il se trouve de fagon bien précise dans 1’égoisme, et
comme, d’autre part, la religion chrétienne est 3 base de
charité, il est évident que D’entr’aide nécessaire deviendra
de plus en plus réalisable a2 mesure que la charité chré-
tienne constituera un ferment plus agissant. Mais, s’il s’agit
d’appliquer cet argument de fagon que les hommes de notre
temps aient l’impression d’autre chose que de formules
abstraites, on se trouve devant la nécessité d’aborder un
grand nombre de problémes concrets qui obligent, & leur
tour, a reconnaitre qu’il y a fort peu de bons chrétiens et
que la plupart de ceux qui se donnent comme les repré-
sentants les plus authentiques du christianisme sont loin de
1’étre ; ce qui méne a un renouvellement trés profond de
la conception méme qu’on se fait du chrétien. Nous revien-
drons plus loin sur cette pensée.

I

Une autre modification profonde de la sensibilité con-
temporaine vient probablement de la situation de 1’homme-
devant la mort. '

On sait que la longévité ne cesse de croitre. Actuel-
lement, les pays les plus évolués arrivent & une longévité
moyenne de 70 ans, alors qu’elle était autrefois et est encore
aujourd’hui dans certains pays, de 20 a 30 ans. C’est dire
que la durée de la vie a plus que doublé en moyenne. Tous
les jours, la science élimine des causes de mort et de dépé-
rissement. Rien n’indique que cette longévité cessera de
croitre. Demain la durée moyenne de la vie sera de 80 ans,
puis de 100 ans. Un jeune homme me disait récemment
qu’il comptait bien vivre 125 ans; et il n’y a 13 rien
d’invraisemblable pour celui qui a trente ans aujourd’hui.

Mais cela produit une transformation profonde dans le
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psychisme humain. On a souvent observé que I’homme de
notre monde occidental a une peur de la mort plus vive
qu’autrefois et qu’il évite tout ce qui la rappelle. Il faut
ajouter que les psychologues observant la conscience de la
mort oni constaté que 1’homme ne prend conscience qu’il
va mourir qu’aux premiers symptomes conscients de vieil-
lissement. Autrefois beaucoup mouraient & tremte ans et
avant. Avoir I'impression qu’il va dépasser les cent ans
donne au jeune homme d’aujourd’hui une impression
d’éternité.

Il est vrai que la presse prend soin de nous entretenir
de tous les accidents mortels ainsi que des menaces de
guerre, mais il semble que 1’atmosphére catastrophique
ainsi créée reste superficielle pour la plupart et ne contre-
balance pas 1’effet quotidien dans leur vie de tout ce qui
1’allonge et maintient jeune. D’autant plus que la presse
nous entretient avec la méme complaisance de guérisons
merveilleuses, de découverte de sérums permettant de
soigner des maladies jusqu’ici mortelles. Une impression se
répand qu’on va bientdt étre en état de guérir toutes les
maladies, de régénérer tous les organes... Mais alors jus-
qu’a quel terme la vie humaine s’étendra-t-elle ?

Tout cela ensemble, perspectives de progrés assurant le
bonbeur au genre humain et allongement de la vie, fait
reculer la vie future & un arriére-plan plus lointain. Elle
ne disparait pas : ’homme finira toujours par mourir et
le bien-étre ne résout pas tous les problémes humains. Mais
les problémes humains se posent autrement a un peuple
vivant dans le bien-étre.

On a toujours su qu’un certain nombre de propos de
I’Evangile étaient inspirés des circonstances du temps ;
bien que, de tout temps aussi, certains aient prétendu
s’appuyer sur des textes évangéliques pour maintenir des
abus. On I’a vu avec la formule : « Il y aura toujours des
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pauvres parmi vous». Mais anjourd’hui on voit apparaitre
le caractére accidentel d’autres textes.

« La mort vient comme un voleur » dit le Sauveur. Cela
reste vrai... de temps en temps ; mais le devient de moins
en moins souvent. De méme, I’Evangile s’inspire de 1’hypo-
thése d’un peuple comptant une masse de malheureux et
quelques riches. Lorsqu’on se trouve devant un peuple
comme celui de I’Amérique du Nord on le bien-étre est
général, beaucoup de textes doivent éire situés autrement.
Et cela sonnerait faux de vouloir & tout prix maintenir les
apparences de la misére, de relever systématiquement tout
ce qui manque encore, afin de pouvoir continuer i com-
menter ces textes sans rien changer.

*

Peut-étre certains lecteurs auront-ils ’impression que
tout ceci est plus ou moins de la fantaisie ; et, en effet, le
chrétien moyen ne donne pas I'impression de ce qu’on a
décrit ci-dessus. Il y a une masse de chrétiens, les « messa-
lisants » et les « pascalisants » dont les enquétes socio-
logiques nous entretiennent, qui sont ce qu’on peut appeler
des chrétiens sociologiques. Ils sont chrétiens parce que
portés par un milien chrétien ; la foi fait partie de 1’en-
semble des traditions héritées de leur milieu, avec le patrio-
tisme, la famille et les usages du saveir-vivre. Ayant peu
Vesprit spéculatif, ils ne discutent pas les usages de leur
milieu, mais ne se préoccupent pas non plus, d’unifier leur
vie. Beaucoup des traditions de leur milieu sont opposées
a D’esprit chrétien ; ils n’y pensent méme pas. Quand
I’opposition est trop flagrante pour échapper a leur
attention, ils suivent la tradition du milieu ou simplement
I’appel des convoitises et cherchent une cheville pour uni-
fier cela avec la foi. Cette cheville leur est, par exemple,
fournie par la confession. On connait les chrétiens qui
s’abandonnent aux passions de la chair, sans essayer de
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lutter, parfois méme avec une satisfaction qu’ils ne dissi-
mulent pas, tout en se réservant de se réconcilier avec le
Bon Dieu sur leur lit de mort. Il est vrai que ce genre de
chrétien sent un peu la mnaphtaline, parce qu’il semble
sortir du passé et ne correspond plus a D’esprit du siécle ;
mais il existe encore et constitue peut-éire une espece
nombreuse. En tout cas, pour 1’ensemble du monde, ce
chrétien-la n’est plus qu'un objet de scandale ; il contribue
a éloigner les masses du Christ en donnant 1’impression que
le Christ ne meodifie rien a la vie de 1’homme,

Car c’est 1a le point central. Pour que le christianisme
attire, on doit avoir 1’impression qu’il modifie quelque
chose a la vie. Sinon, il ne sert a rien.

Mais autrefois on ne se préoccupait pas de montrer qu’il
servit & transformer cette vie-ci. 11 fallait démontrer qu’il
était vrai d’abord et qu’il conduisait au salut éternel
ensuite. Vais-je scandaliser mes lecteurs en disant que
I’homme d’aujourd’hui est indifférent a ce que la foi
conduise a la vie éternelle ? Je ne dis pas qu’il a raison,
mais je puis assurer qu’il en est ainsi. Méme les meilleurs
chrétiens sont convaincus qu’on sera sauvé du moment
qu’on a été de bonne volonté, ce qui implique la sincérité.
Et la plupart des prétres en sont convaincus aussi. 11 semble
inacceptable, pour 1’homme d’aujourd’hui, qu’on soit
damné parce qu’on a ignoré la foi sans en étre responsable.

Aujourd’hui que les hommes sont entrainés dans 1’ceu-
vre de la construction d’un monde meilleur, leur attention
se porte la-dessus et ils jugent tout en fonction de D’effi-
cience. La foi aussi. Si le christianisme est vrai, il doit
manifester sa vérit€ par son elficience au service de 1’ceuvre
humaine.

Tout cela n’est évidemment pas conscient chez la plu-
part. Mais la foi branle chez un nombre croissant de
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chrétiens quand ils ont ’impression d’un hiatus entre le
christianisme et le mouvement du monde. De méme que
I’influence de la longévité croissante n’affleure pas non plus
a la conscience ; mais la pensée de la mort recule a
DVarriére-plan. D’autres causes y contribuent peut-étre ;
mais beaucoup peuvent se ramener a celle-ci. La reégle
professée par la plupart des médecins, méme catholiques,
qu'’il ne faut jamais avertir un malade que sa vie est en
danger, parce que cela diminue sa résistance morale, est
partiellement liée a 1’idée qu’on peut lutter contre la mort.
La vie de I’homme n’est plus soumise & un fatum contre
lequel on ne peut rien. L’homme peut quelque chose en
toute matiére, et méme contre la mort.

Dés lors, plus qu’en d’autres temps, 1’argument essentiel
pour la foi est I’exemple des chrétiens et les chrétiens ayant
une foi forte sont surtout ceux qui expérimentent dans leur
vie que la foi la souléve. Et ceci raméne a I’Evangile car
le Sauveur donne comme signes capables de convertir & sa
doctrine, les ceuvres qui manifestent la charité. Il est
rassurant de voir qu’on retrouve 1’Evangile alors qu’on
avait a premiére vue 'impression de s’écarter de la tradi-
tion. Mais il arrive -assez souvent que ce qu’on appelait
traditions ne remonte guére au-delad du x1x® siécle.

On observe aujourd’hui que le Sauveur a dit : « A ce
signe on vous reconnaitra que vous vous aimez les uns les
autres comme je vous ai aimés ». Il ne dit pas : « A ce signe
on vous reconnaitra que vous faites des démonstrations en
forme. » Le chrétien du temps des croisades et des guerres
de religion qui se faisait tuer pour la foi et troussait les
filles est un type qu’on rencontre de moins en meins ; et
le théologien qui met la doctrine en forme et se préoccupe
peu de la vie semble un étre attardé. Aujourd’hui celui qui
vit a 1’encontre de la foi perd la foi et celui qui a la foi
désire conformer sa vie a la foi. Peut-on ne pas s’en
féliciter ?
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III

Sur le plan des préoccupations actuelles, ’Eglise appa-
rait plus que jamais comme un signe de contradiction,

D’une part, un certain nombre de protestants et
d’incroyants arrivent a la foi, saisis par la majesté, la
pureté et la grandeur de 1’Eglise dans laquelle ils recon-
naissent ’Epouse’ du Christ. D’auire part, un certain
nombre d’autres catholiques trouvent dans 1'Eglise des
ressources de vie qui manifestent en elle 1’authenticité de
la vie du Christ. C’est & nouveau trés différent du catho-
licisme traditionnel qui s’attachait a 1’organisation sociale
de I’Eglise, a son entité juridique, plus qu’a la vie du
Christ en elle.

H est vrai que, d’une certaine maniére, ’entité juri-
dique, la continuité apostelique, manifestent qu’elle est la
véritable Eglise du Christ, mais ce caractére de société
vigible rendait assez indifférent i ce qu’on y trouvit, la
vie du Christ actuellement vivante. Tout cela est plein de
nuances assez difficiles a exprimer en clair,

En tout cas, ce qui fait le catholique militant de notre ;.

époque, c’est la conscience de trouver dans 1’Eglise la vie
du Christ. C’est & nouveau trés différent du gentilhomme
d’autrefois farouchement catholique sans chercher dans
I’Eglise Ia moindre source de vie. Il est vrai qu’il était
convaincu de trouver em elle la vie surnaturelle qui lui
assurerait le ciel méme aprés une vie de désordre ; mais
il s’agissait uniquement de vie éternelle, non de vie trans-
formée ici-bas.

"Les catholiques qui s’écartent de 1’Eglise parce qu'’ils
P’estiment inadaptée sont heuriés par certains aspects
traditionnels ; ceux qui ont 1’enthousiasme de 1’Eglise se
rendent compte que certaines manifestations désuétes,
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qu’ils ne nient pas, ne représentent qu’un aspect superficiel.
Les critiques portent sur des aspects institutionnels et il
faut reconnaitre qu’une certaine éducation catholique et
certaines fagons de présenter I’Eglise donnent 1’impression
que 1’aspect institutionnel est premier. Il est d’ailleurs
premier au sens ou la clé de vofite est premiére dans 1’édi-
fice. Cependant la clé de voiite n’est pas 1’édifice. L édifice
ne tiendrait pas sans elle, mais la ¢lé de votite ne tiendrait
pas non plus 8’il n’y avait pas D’édifice. La structure juri-
dique de I’Eglise est pour la vie du Christ dans les dmes
et ceux qui ont de nos jours une foi forte se rendent compte
que c’est grice a cette structure juridique que la vie du
Christ se développe.

La conséquence est que le chrétien de notre temps perd
facilement la foi s’il ne voit pas dans I’Eglise 1’instrument
du Christ et dans le Christ le Sauveur, au sens d’un Sauveur
qui transforme 1’humanité dés ce monde.

Quand on analyse le cas de ceux qui perdent la foi, on
n’en trouve plus qui la perdent a cause de doutes préeis
sur la doctrine trinitaire ou sur la decirine de la grice ;
mais on en trouve fréquemment qui ont été élevés dans un
milieu chrétien clos, donnant l'impression que tous les
hommes normaux sont chrétiens et que les incroyants sont
ou des imbéciles ou des corrompus. Lorsqu’ils sortent de
leur milieu et qu’ils renconirent des incroyants intelligents
et idéalistes, ils éprouvent un choc et se demandent :
« Qu’est-ce que ma foi chrétienne me donne de plus ? »
On voit que c’est toujours le méme problime.

D’autres ont I'impression que ’Eglise est inadaptée a
notre civilisation technique et, spécialement, au probléme
ouvrier. Certains, qui débouchent dans la vie avec une foi
vive, veulent alors remédier a cette situation et se lancent
dans une action a laquelle ils apportent plus de flamme que
de fermeté de pensée. Ils ¢’attivent la méfiance des autorités
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ecclésiastiques et en concluent que, décidément, 1’Eglise ne
comprend rien aux exigences du monde actuel. D’autre
part, un certain nombre ont ’impression que ces catho-
liques-12 sont les bons chrétiens et, sans participer a leur
action, voient en eux la preuve de la non-adaptation de
1’Eglise. Tout cela crée des remous divers, d’ailleurs fort
différents de pays a pays. C’est ainsi qu’en Europe, on
reproche beaucoup & D’Eglise d’avoir perdu la classe
ouvriére et les autorités ecclésiastiques elles-mémes en ont
conscience et le disent ; mais qu’il n’en est pas de méme
en Amérique du Nord.

11 est clair que la foi ne devrait pas étre liée a des w
phénoménes aussi aceidentels ; en fait elle y est lide. C’est
pourquoi la foi dépend dans une large mesure des chrétiens
qui monirent par leur vie que Daction du Christ est un
ferment dans le monde d’aujourd’hui, conformément a sa
parole a lui-méme.

D’autres encore ont 1’impression que 1’Eglise ne donne
pas la solution qu’ils attendent aux problémes sociaux de
notre temps, et il faut entendre ici le terme « probléme
social » dans son sens le plus large, en y comprenant la
morale familiale et internationale, Avee une grande ecan-
deur, ils voudraient que 1’Eglise donne immédiatement une
solution concréte et compléte a tout probléme qui se pose.
I y a Ia une intelligence peu éclairée de la mission de
P’Eglise qui est d’enseigner la doctrine, de former a la vie
chrétienne et ensuite, de laisser les chrétiens eux-mémes
résoudre les problémes pratiques et techniques que la vie
pose. Mais si les chrétiens ont a prendre leurs responsabi-
lités dans ces matieres, ils doivent en méme temps inscrire
leur activité sur la ligne que trace I'Eglise. Tout cela est
delicat et exige une vie chrétienne qui dépasse quelques
pratiques cultuelles, qui dépasse méme la piété et atteigne
Pintelligence dans ce quelle présente de plus foncier.
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On pourrait poursuivre cette énumération ; mais ce
qu’on vient de lire suffit 3 indiquer que 1’argument essen-
tiel de la foi, ce sont actuellement les chrétiens, et que la
vie chrétienne ne peut étre considérée comme une vie se
réduisant, soit a la piété, soit a certaines vertus, chasteté
ou aumone, mais comme un tout saisissant I’homme entier.
Si la foi se présente ainsi de nos jours et si cela fait une
différence avec les siécles précédents, on ne peut certai-
nement le regretter. Il semble qu’on se rapproche de
I’Evangile et toute renaissance chrétienne se manifeste
toujours a ce signe.

Jacques LECLERCQ.
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OU EST LA SUPERSTITION ?

Le premier point de vue, en ce domaine, est simple. La
superstition, c’est la sottise d’autrui quand il attribue des
valeurs supérieures de signification et de pouvoir a n’im-
porte quoi d’insignifiant a nos propres yeux.

Si flatteur que soit ce point de vue pour notre bon sens
personnel, il ne tarde pas i tourner court et devient cercle
vicieux, car on ne manque pas de nous rendre la monnaie
de notre piéce. L’un se moque des cartomanciennes, mais
eroit dur comme fer saint Antoine de Padoue spécialisé
dans la recherche des objets perdus. Tel chrétien plus
éclairé se garde aussi bien des superstitions dévotes que de
la divination, mais il fait rire de lui parce qu’il respecte
" serupuleusement le maigre du vendredi : Superstition ! lui
dit tel incroyant qui redoute les présages de la saliére ou
du miroir et touche du bois dés que parait un curé. Et
si Voltaire, en pur déiste, se croyait indemne de toute
superstition, Marx, au nom du monopole matérialiste,
n’eiit pas manqué de lui reprocher ce déisme méme
comme une superstition. Mais il ne manque pas d’« in-
croyants » pour considérer le culte marxiste de 1’histoire
et de la dialectique comme un nouvel avatar de esprit
de superstition.

Ainsi ce point de vue qui se présentait d’abord comme
si commode, ne fait que nous jeter dans le chaos, devant
I'immensité de la question. Oit commence, ou finit la
superstition ? Comment départager le vrai et 1'illusoire ?
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Comment débrouiller cette multitude d’opinions contra-
dictoires ? ’

Mais cette difficulté massive qui s’impose ainsi dés le
départ doit étre précieusement retenue comme une donnée
premiére. Non comme un jugement sur le fond, bien
entendu, ce serait incohérent. Mais comme une donnée de
la psychologie humaine, comme 1’attestation de I’état de
confusion générale qui régne dans l’ensemble des esprits
humains sur cette question.

De ce nouveau point de vue, celui de 1’ensemble des
hommes pris en totalité, la superstition est un monsirueux
protée qui glisse des doigts dés qu’on veut le définir et qui
se précipite sans fin dans les métamorphoses les plus dérou-
tantes, englobant péle-méle les tarots, saint Antoine de
Padoue, le zodiaque et I’intouchabilité des parias, les bris
de miroir et la sacralisation de la dialectique marxiste, le
vendredi 13 et 1’usage délirant des médailles, les plus
grossiers fétiches et les plus hautes conceptions religieuses.

Devant ce vertigineux bric a brae, il n’est probable-
ment pas exagéré de penser que 1’homme parait avoir
perdu le nord et ne plus saveir a quel saint se vouer.

Par un surcroit de paradoxes, loin que cette universelle
contradiction engendre beaucoup de scepticisme, c’est le-
contraire. On dirait que ces oppositions s’arc-boutent avee
violence les unes contre les autres. Chacun défend son
opinion avec d’autant plus d’intransigeance qu’autrui
1’accuse davantage de folie et réciproquement. La creyance
que 1’on défend comme si elle était au-dessus de toute
discussion, l’autre, en la qualifiant de superstitieuse la
rejeite avec mépris comme indigne de discussion sérieuse.

Si I’on devait écrire un Discours de la superstition, il
conviendrait de le commencer en déclarant au rebours de
Descartes que le bon sens est la chose du monde la plus
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mal partagée. Car dans ce domaine chaque camp accuse
I’autre de manquer au plus élémentaire bon sens.

Ce contraste psychologique est lui aussi une donnée
premiére profondément significative. La modestie relative
de certaines pratiques superstiticuses qui prétendent n’ap-
porter que le retour d’un carnet d’adresse ou un menu
gain a une loterie de village ne doivent pas nous ecacher que
tout ce qu’on appelle a tort ou a raison superstition est ce
qui met en cause de la maniére la plus étrange et la plus
aigué le destin de I’homme. Voila pourquoi il est si diffi-
cile d’en discuter posément : la destinée la plus person-
nelle de chacun de nous est mise dans la balance, mais ce
qui est tragique pour 1’un est comigue pour 1’autre, ce qui
suscite la passion de 1'un excite — en raison inversement
proportionnelle la dérision de ’autre. Du méme coup, il
apparait que c¢’est ’humanité tout entiére qui est en état
d’aveuglement indicible pour connaitre et accomplir son
propre destin. Cette confusion universelle dont nous par-
lions tout & 1’heure et a laquelle nous ne cessons en ce mo-
ment de nous référer n’est pas seulement une défaillance
générale du saveir, c’est un tragique déchirement. dans
I’étre de I’humanité, e’est tout le drame de 1’aveuglement
de I’humanité sur son propre destin qui apparait.

Toujours de ce méme point de vue, les définitions que
P'on donne ordinairement de la superstition paraissent
inguffisantes. Souvent on y voit une « croyance a de vains
présages qu’on tire d’accidents fortuits », mais ce n’est
qu’une définition empirique et extérieure d’un seul des
secteurs en cause, elle laisse par exemple la magie a 1’écart
et surtout n’explique pas pourquei I’incroyant peut traiter
la religion de superstition ; au surplus, celui qui eroit aux
présages y voit précisément le contraire d’accidents for-
tuits, ce qui est particulierement clair dans le cas de
I’astrologue.

Il n’est pas moins insuffisant de dire que la superstition
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consiste a croire que certains actes ou phénoménes portent
bonheur ou malheur, car ce n’est qu’un résultat partiel de
la superstition, cela n’atteint pas le fond de la question et
n’en marque ni l'ampleur multiforme ni la tragique
portée.

Si nous nous reportons a ce qu’en dit Littré, nous le
voyons définir la superstition comme un « sentiment de
vénération religieuse, fondé sur la crainte ou 1’ignorance,
par lequel on est souvent porté a se former de faux
devoirs, a redouter des chiméres et 2 mettre sa confiance
dans des choses impuissantes ». Ajoutons tout de suite que
le Vocabulaire philosophique de Lalande rejoint ’essentiel
de cette position lorsqu’il définit la superstition comme
« I’état d’esprit de celui qui ecroit, & tort, que certains
actes, certaines paroles, certains nombres, certaines per-
ceptions portent bonheur ou malheur ». Le détail de ces
deux définitions différe, mais ce qui concorde c’est leur
commune attitude de négation. Il y aurait beaucoup a dire
sur le détail, mais nous retiendrons seulement le point
capital de cette concordance : il en résulte que ce ne sont
pas a proprement parler des définitions, mais bien plutét
des condamnations de la superstition. Ce sont aussi des tau-
tologies indémontrables, car oil est la chimére ? Qu’est-ce
que c’est que porter bonheur ou malheur ?... Ou i ’on
veut, qu’est-ce qu’un présage ? Au nom de quoi con-
damne-t-on ? Ainsi nous sommes simplement ramenés au
premier point de vue, le plus commode, celui qui consiste
a stigmatiser la naive confiance d’autrui dans ce _que nous
considérons comme superstition. Mais nous avons vu que
ce point de vue ne faisait que nous jeter, malgré sa pré-
tention au bon sens, dans une inextricable confusion, puis-
que tout le monde se renvoie la méme balle de Ia méme
accusation,

Ne nous étonnons pas de ces confusions chez les esprits
les plus éclairés, car le propre de I’esprit éclairé c’est de
rejeter d’emblée tout examen sérieux de la superstition,
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cet espéce de pudendum intellectuel avec lequel on a tou-
jours peur de se comprometire.,

Si j’osais proposer au moins provisoirement un essai
de définition de la superstition en général, je dirais
d’abord que c’est non pas exactement la croyance 4 une
réalité occulte (au sens le plus général du mot), mais
inversement la croyance & toute forme possible de révéla-
tion et de manifestation extérieures, matérielles, de réa-
lités cachées a la vue naturelle. C’est la croyance que la
nature n’est pas muette et inanimée, que I’homme n’est -
pas simplement un animal méme raisonnable, mais que
I’homme et la nature sont en symbiose avec un mystére
qui les englobe et les meut. Je ne dis pas que ce mystére
les dépasse nécessairement, car la superstilion pecut fort
bien considérer ce mystére comme immanent a la nature
et a 1’histoire humaine, comme il apparait dans 1’astro-
logie dite scientifique et dans le matérialisme dialectique
(non au plan de I’économie politique, mais au niveau fan-
tastique ou 1’éléve Engels dans la fameuse phrase ou il
écrit que le communisme « résoud le mystére de
V’histoire »).

En un mot, ce que les hommes appellent contradic-
toirement superstition, c’est toute conception du monde
qui tend, plus ou moins, a affirmer la présence au sein de
la vie d’une finalité intentionnelle, immanente ou transcen-
dante, qui se manifeste par certains signes matériels, im-
menses ou infimes, fortuits ou nécessaires, chargés d’une
secréte puissance révélatoire ou opératoire sur notre
destin.

Mais la question capitale demeure : qu’est-ce qui nous
permet de discerner ce qui est réellement superstition de
ce qui passe a tort pour superstition ?

La eclef de tout ici pourrait bien étre le mot de logos.
Car on pourrait résumer tout ce que nous venons de dire
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en déclarant que ce qu’on appelle & tort ou a raison super-
stition, c’est la croyance qu’un logos oraculaire ou soté-
riologique se cache ici ou la, au sein de la matiére.

Cette rencontre entre [’idée de matiére et celle de
parole nous place au ceeur du probléme de la superstition,
et ceci d’autant mieux qu’elle est aussi au ceceur des pro-
blémes concurrents de la science et de la religion. A
condition de remarquer que dans ces trois cas la notion de
logos change de sens.

La physique moderne suffit 3 nous apprendre mieux
tous les jours qu’il n’y a pas & proprement parler de
matiére brute, puisque la matiére est perméable & 1’esprit
humain par la voie des mathématiques. Mais ce logos
scientifique en lequel communient I’esprit humain et la
matiere ne prétend avoir rien d’oraculaire ni de sotério-
legique.

Inversement, pour nous chrétiens, le pouveir authen-
tiguement oraculaire et sotériologique appartient non a un
logos immanent et anonyme, mais au Logos, au Verbe
divin, unique et incréé.

Entre le logos immanent et naturel de la matiére et le
Logos divin, se tient le logos propre de 1’esprit humain
qui apprend peu & peu a déchiffrer le logos de la matiére
par la science et qui regoit peu & peu aussi les messages
du Logos divin par la Révélation qu’il nous fait de lui-
méme. L’homme se tient au carrefour, entre le logos qui
est celui de la nature créée, et le Logos ineréé,

De ce point de vue, la superstition est toute conception
qui se tient en porte a faux entre science et religion, qui -
empiéte sur 1’'une ou P"autre ou sur les deux & la fois pour
prétendre nous révéler dans la nature la présence d’un
logos qui en excéde les pouvoirs,

It est clair, alors, que ce qui peut nous instruire de ce
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dépassement exorbitant, ce n’est pas la raison pure. Méme
pas appuyée sur la science, car la science n’a pas encore
épuisé tous les secrets du logos naturel. Peu importe
d’ailleurs, ce n’est pas ce qui nous occupe ici. Ce qu’il y
a de troublant dans ce qu’on appelle a tort ou a raison
superstition, ce ne sont pas les grossieres erreurs scienti-
fiques ou les subtils pressentiments qui annoncent de nou-
velles sciences inédites, comme il est arrivé pour la
médecine, les chutes d’aérolithes ou la science des réves,
mais les empidtements de la superstition sur le sens de la
destinée humaine et du surnaturel. En ce domaine le seul
phare qui puisse nous éclairer, ¢’est la religion elle-méme.
Il n’y a rien de surprenant a ce que des penseurs plus ou
moins éclairés selon la raison, c’est a dire selon le logos
humain puisse confondre ce qui est proprement supersti-
tion et ce qui est religion, car il n’appartient qu’au Logos,
au Verbe, de nous éclairer sur ce point.

Si I’on me demande pourquoi je ne crois pas a ce qu’on
nomme le plus simplement superstition, c’est a dire les
présages et la magie, c’est simplement parce que je ne
vois pas quelles cautions leur apportent ni la science ni
la religion. Si I’on insiste en disant que peut-&tre certaines
méthodes de divination pourront se vérifier réelles un jour,
sur la base de la télépsychie par exemple, de méme que la
science des réves a é6té tirée par Freud hors de l’orniére
artémidorienne, je répondrai simplement qu’en pareille
hypothése des méthodes aujourd’hui abandonnées a toutes
sortes d’illusions et de supercheries auront 'été ramenées
par le contréle de la science dans les limites naturelles de
la réalité. Si ’on me demande encore comment je puis étre
assez insensé pour faire une différence enire une saliére
renversée et le sel mis sur les lévres du baptisé, entre
I’oniromancie d’Artémidore et celle de Joseph en Egypte,
entre les planétes des astrologues et I’étoile des rois mages,
entre les oracles d’Apollon et ceux d’Isaie et comment il
m’est possible d’attacher sérieusement quelque valeur
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surnaturelle 3 de 1’eau, 3 du pain et a du vin, je répondrai
simplement que pour moi il n’y a aucune équivalence
possible : quand bien méme les matiéres physiques, les
paroles humaines proférées et . toutes les cérémonies
seraient exactement les mémes (et c’est ce qui se passerait
dans le cas d’une pure simulation de sacrements) il y a une
différence radicale entre ce que le Verbe, le Logos divin,
cautionne et ce qu’il ne cautionne pas. De cette différence
capitale découle une seconde différence : que le chrétien
ne croit pas a I’eau, au pain et an vin, ni méme aux paroles
sacramentelles, comme le superstitieux croit aux saliéres,
aux songes ou aux astres ; a I'inverse, il ne croit aux rites
et aux signes que parce qu’il croit d’abord au Verbe qui a
institué et vivifié ces signes non par voie d’énigmes empi-
riques, mais par voie de mystére divin. Mais, insistera-t-on,
comment pouvez-vous croire que Jésus de Nazareth, un
« insignifiant » charpentier, soit en méme temps le Logos
incréé ? N'est-ce pas le comble de la superstition ? 11 est
vrai qu’il y a de quoi confondre tout esprit humain. C’est
le mystére méme que nul homme ne peut expliquer. Mais
je n’y crois pas sams preuve : la résurrection du Christ,
Celui qui a le pouvoir de se ressusciter lui-méme est bien
le Logos méme, celui qui a tout pouvoeir sur la matiére et
sur la destinée humaine. Et j’en crois les apétres qui se
sont fait tuer pour en attester. Qu’on me m’objecte pas
« les martyrs de 1’athéisme », car ils se sont seulement fait
tuer pour attester de leur idée, les apdtres ont attesté de
ce qu’ils avaient vu de leurs yeux.

Michel CARROUGES.
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LA PHILOSOPHIE
DANS L’ORDRE DU SALUT

On peut se placer a deux points de vue différents pour
suivre le développement de la pensée philosophique. Elle
apparait d’abord dans les systémes qui organisent les vérités
acquises et cherchent a leur donner 1’intelligibilité propre
au savoir scientifique, Mais il est 1égitime de considérer, au
dela des idées dans leur justification rigoureuse, 1’intention
de D’esprit dont procéde toute doctrine. On peut ainsi
retrouver la distinction bien souvent présentée de 'acte et
de 1'idée. A vrai dire elle ne saurait étre justifiée si elle pre-
nait une forme trop rigide et tranchée. Les vérités philoso-
phiques sont toujours formées dans I’effort de 1a médita-
tion. Mais la pensée se reconnait en quelque sorte elle-
méme dans les idées qu’elle accueille. Elle n’est pas une
pure interrogation, une quéte qui aurait a demeurer tou-
jours, dans sa domination, étrangére a ce qu’elle assemble.
L’agpiration qui est en elle se réalise dans I’'objectivité du
vrai vers lequel elle tend. 11 reste que la philosophie peut
étre envisagée de deux facons distinctes, dans son intention
ou son contenu. Elle a toujours le caractére d’une visée
intellectuelle, ou mieux encore d’un projet spirituel. Elle
demande pour étre saisie en sa signification totale un effort
réflexif capable de manifester ce qui lui est intérieur et
porte le mouvement de la raison méme,

Ces considérations prennent une importance particuliére
dans 1’étude de la philosophie moderne. Les jugements que
D’on porte sur ces doctrines peuvent étre trés divers. Le mou-
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vement docirinal risque de prendre le caractére de 1’incer-
titude et peut étre méme de la confusion. Mais on ne peut
manquer de reconnaitre, 4 un autre point de vue, 1’unité
d’une tache sans cesse reprise. La pensée moderne est une
recherche plus qu’un systéme ; elle porte en elle le souci
principal d’une méthode. Les diversités doctrinales laissent
ainsi reconnaitre la continuité d’un méme esprit philoso-
phique. Les mémes valeurs se trouvent toujours affirmées ;
ce sont celles qui favorisent la plénitude de la conscience
de soi. Ces doctrines ne peuvent étre considérées dans leur
seule structure intelligible ; elles se reconnaissent une mis-
sion qu’il faut savoir discerner pour les bien comprendre.
Elles favorisent toujours le méme avénement de 1’esprit.
Il semble que ’esprit soit, dans 1’expérience encore naive
de notre vie, exilé, enfermé hors de lui-méme et, comme
on I’a dit de tant de maniéres dans une véritable aliénation.
La philesophie moderne commence avec cette prise de cons-
cience ; elle se propose de nous donner accds 4 une vie
nouvelle. Elle se définit par son but pratique autant que
théorique. Elle veut ramener V’esprit a lui-méme, lui per-
mettre d’enirer en possession de ce qu’il est. On ne donne-
rait pas une idée fausse de la philosophie moderne en repre-
nant cette formule si souvent proposée : la philosophie est
la science de 1’esprit. Mais on peut marquer mieux encore .
sa finalité, en disant que toute sa démarche est 1’intention
de sauver I’esprit. En la considérant ainsi on comprend
Pattrait qu’elle exerce d’une fagon trés étendue. Il est
manifeste que la pensée philosophique se donne une mis-
sion particuliérement séduisante. Elle réalise 1'éveil de
I’esprit dans lequel il faut voir la condition des plus hautes
valeurs. Mais cette direction de la pensée souléve devant
la conscience chrétienne les questions les plus délicates. Le
probléme des rapports de la philosophie et de la foi se
trouve ainsi posé d’une facon originale. Il convient de
P’envisager dans cette perspective méme que la pensée
moderne mnous demande d’adopter. Cette méthode
ne se trouvera pas ici justifiée par des considérations de
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principe, mais seulement par le souci de rester proche de
1'interrogation, souvent de 1’inquiétude actuelles. Il con-
vient alors de chercher comment se manifeste a I’intérieur
de la philosophie la mission qu’elle se donne, ’intention de
sauver l’esprit. La réflexion critique portera ensuite sur
la signification qu’il faut reconnaitre a cette démarche et
les conditions de son achévement.

*
* %

La tache essentielle de la pensée moderne est la consti-
tution d’une philosophie de la conscience. Pour suivre ce
projet la difficulté est de bien comprendre qu’il ne s’agit
pas de reconpaitre ce qui est présent en nous mais de dis-
cerner ce que l’on peut nommer la forme pure de notre
conscience. La philoscphie ainsi entendue commence avec
Descartes. 11 veut réaliser le passage d’une vision objective a
une vision réflexive, dans laquelle il faut voir le mouvement
essentiel de 1’idéalisme moderne. La philosophie se consti-
tue en prenant la pensée pour principe. Elle se place ainsi
au point de vue du sujet. Descartes maintient, il est vrai,
la considération de la substance. Sa doctrine est constituée
précisément par cette volonté de synthése du sujet et de la
substance, ou mieux par la reconnaissance de 1’intériorité
véritable de ces deux affirmations 1’une a 1’autre. La cons-
cience de soi se reconnait du dedans d’elle-méme comme
affirmation substantielle. Il reste pourtant que Descartes
's’oriente vers ’affirmation d’un véritable primat de la sub-
jectivité et de la pensée. On sait que la pensée, au sens
cartésien, ne se définit pas par la seule intellection.
Descartes ne nous demande pas d’envisager seulement le
sujet de la connaissance, mais l'intériorité en ce qu’elle a
de propre, la conscience de soi saisie dans ’intuition pre-
miére que nous en avons. Le sujet c’est cette relation
directe de soi a soi qui est la conscience méme. La pensée a
un caractére de limpidité, de transparence et d’intériorité.
Elle est toujours en acte ; elle est en nous, ou mieux elle
est nous mémes, comme une flamme qui luit toujours. Pour-
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tant ces affirmations si simples, si assurées posaient les pro-
blémes les plus vastes et engageaient la philosophie
moderne dans la voie des plus difficiles recherches. La
pensée se saisit du dedans d’elle-méme mais il faut recon-
naitre alors qu’elle n’est qu’une aspiration, un élan. Elle est
en méme temps présence intérieure et conquéte de soi. Elle
est un dynamisme, plus justement encore selon Descartes
un dépassement dont il reste a bien fixer le sens. Le carté-
sianisme se propose la tiche qui reste toujours celle de la
philosophie moderne, la découverte métaphysique de
I’homme.

La conscience de soi se réalise avant tout dans l'expé-
rience de la liberté. La réflexion nous permet alors de
retrouver ce qui en nous est le plus intérieur, et comme le
principe de tout notre développement spirituel. La liberté
est I’ame du cartésianisme. Nous avons a réaliser en nous
I’avénement d’une liberté toujours plus haute. Descartes
cherche la signification de cette valeur vraiment propre a
P’esprit. Elle n’est pas sans doute celle de la négativité, du
refus, de la rupture intérieure, tels que les analyse la
pensée d’aujourd’hui. On remarquera que Descartes nous
améne a dépasser les formes encore inférieures de notre
vouloir, pour nous faire concevoir ce qu’est P’excel-
lence d’une liberté terminale. Elle se reconnait dans son
accord a 1’évidence ; elle est une disposition & donner son
assentiment a ce qui se propose a nous sous la force entiére
des raisons. La générosité cartésienne est ’union intime de
la sagesse et de la décision, le ferme usage d’une volonté
bien éclairée. Cette liberté, sous sa forme achevée, peut
étre nommeée consentement, d’un mot qu’emploie Descartes
et qui montre le caractére classique, augustinien semble-
t-il, des perspectives spirituelles auxquelles il nous conduit.
Il reste que sa méthode est celle que la pensée moderne ne
cessera de suivre. Le cartésianisme est dans son prinsipe
méme une philosophie de la conscience. L*une des taches
essentielles qu’il nous propose est de chercher en quoi
consistent les progrés de la conscience.
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La philosophie moderne se trouve ainsi orientée dans
une voie qui ne cessera pas d’étre la sienne. Elle ne se pro-
pose pas d’analyser ce qui est présent en nous mais plutdt
de retrouver le caractére original de cette relation de soi
a soi dans lequel il faut voir la conscience elle-méme. Elle
tend a la découverte d’une vérité qui ne peut étre saisie que
réflexivement. Ce n’est pas une donnée, un événement
intérieur. L’aperception manifeste une réalité toute nou-
" velle. On peut dire que son originalité est celle de 1’acte,
en tant qu’il se distingue entiérement du fait. L’acte est
Paspect intérieur de ce qui du dehors peut se manifester &
nous comme un fait ; il se saisit dans V’expérience directe
de D’initiative que nous exercons. La philesophie de la
conscience voudrait se placer dans le point de vue méme de
cette intériorité. Mais portée par cette exigence, elle en
vient a dépasser la considération de 1’acte, envisagé en ce
qu’il aurait de trop particulier, de limité encore. Elle con-
sidére I’acte, peut-on dire, dans la perfection de son idée.
C’est 1’activité primitive de 1’esprit par lagquelle nous avons
vraiment accés a nous-mémes. Elle a un caractére
originaire, On peut dire que 1 activité ainsi entendue
devient connaturelle a D’esprit. Dans la perspeetive doetri-
nale ou nous sommes placés nous sommes a la source de
nous-mémes, de telle maniére que 1’activité primitive n’a
plus a se distinguer de 1’&tre. Elle est 1’éire en son surgis-
sement, donnant ainsi & 1’activité un caractére de consis-
tance, de substantialité.

On ne peut manquer de reconnaitre la difficulté
extréme, insurmontable peut-éire, de cette tiche philoso-
phique. Nous voudrions dépasser ce que nous donnent nos
diverses expériences. C’est qu’elles ne font que traduire,
symboliser plut6t une vérité plus profonde, accessible non
a 1’observation mais a la réflexion. C’est le caractére d'une
activité concréte et pourtant, en un sens, universelle. La
tache et comme le tourment de la pensée philosophique
sont d’atteindre des réalités de cet ordre, non pas abstraites
et diluées dans le général, non pas empiriques et limitées.

(659)



108 ' THEQLOGIE DE LA FOI

On peut dire que la recherche du sujet pur, ainsi entendue,
est ’ame de la philosophie moderne. D’une fagon plus
concréte on remarquera qu’elle cherche comment peut se
réaliser 1’unité de la conscience de soi. Pourtant cette
expression traduiraii moins bien que la précédente le sens,
I’intention d’une recherche. Il s’agit de réaliser une con-
quéte tont analogue a celle qu’entreprend la mystique, en
nous situant a 1’ecies mentis, au dela des activités de sur-
face. Il semble parfois que la philosophie moderne se
propose de dépasser cette ambition méme. Elle n’hésite pas
a dire que le sujet se donne a lui-méme son étre et que
I’avénement de 1'esprit est une eréation de soi par soi.
On entendra pourtant ces remarques si souvent proposées
dans le sens ot 1’activité primitive est une reprise de soi,
une réforme intérieure, l’accés a une vie nouvelle par la
reconnaissance que nous savons faire de la vérité et de la
lei de notre étre. Le caractére de 1’activité primitive est
d’étre une ontogenése. La tache de la philosophie de la
" conscience est ainsi de remonter graduellement par la
réflexion sur aetivité, jusqu’a la souree de notre étre,

La démarche de la pensée moderne s’oriente vers des
vérités et des valeurs d’un trés haut prix. Elle veut nous
placer d’une facon entiérement assurée dans 1’ordre de
Vesprit. Nous aboutissons en effet 4 une certitude propre a
la réflexion, au dela de toute image, plus riche et plus
pure, quand nous la saisissons en elle-méme, que tous les
signes qui permettraient de la traduire. L’esprit se recueille
en lui-méme et la réflexion peut manifester ce qu’il est,
dans cette possession intérieure. Elle dépasse cette analyse
que 1’on peut juger trop facile et comme banale de ce qui
apparail comme le produit de D’activité spirituelle. C’est
alors la manifestation en quelque maniére objective d’une
pensée que nous pouvons saisir, analyser par l’attention
que nous portons sur elle. Mais le déroulement de la pensée
n’est pas l'intériorité de ’esprit. La pensée pensante est
supérieure a tous ses produits. Elle ne se saisit qu’en domi-
nant ce qui est au dessous d’elle et qui ne saurait ’égaler.

(660)



PHILOSOPHIE ET FOI1 109

La philosophie de la conscience veut nous placer dans la
perspective ott nous saisirons la pensée en son acte. Elle est
I’effort sans cesse repris pour revenir en nous & ce qui est
initial. Elle nous établit dans la certitude propre a la vie
spirituelle, en nous montrant que nous n’avons pas a tra-
duire imaginativement ce qui ne peut étre saisi que réflexi-
vement. L’activité spirituelle ainsi manifestée n’est pas
seulement irréductible et « d’un autre ordre ». Elle se saisit
sous les caractéres de la valeur. Nous ne pouvons penser ce
qu’est 1’esprit en considérant en lui un devenir semblable
a celui de la nature. C’est que la subjectivité se reconnait
comme lendance 3 1’égalité de soi a soi, réalisation, tou-
jours imparfaite il est vrai, de la totalité spirituelle. Ainsi
on ne peut réaliser le moi en le « protégeant contre les
valeurs », le devenir auquel son activité se raménerait alors
appellerait une représentation semblable a celles de la
nature, non la genése de soi, I’avénement de I’intériorité.
La réflexion nous fait saisir une activité conquérante et la
manifeste comme un mouvement spirituel vers la valeur.
Les caractéres de I’esprit nous apparaissent comme ceux de
la finesse, de la subtilité par opposition a ce qui est lourd,
opaque ; nous Teconnaissons encore que la vie spirituelle
est une ascension, elle nous demande de nous situer a une
certaine altitude de nous-mémes. La réflexion nous fait
prendre conscience d’une activité supérieure a tout ce qui
est donné et saisie dans sa référence a la valeur. Elle nous
fait saisir le cogito axiologique.

Pourtant la philosophie moderne ne remplit pas entie-
rement la tiche qu’elle s’était proposée em nous situant
ainsi dans "ordre de I’esprit. Elle nous fait prendre cons-
cience de nombreuses valeurs, mais celles-ci Iui apparais-
sent le plus souveni incertaines, en danger. La précarité
est peut-éire le caraciére qui aide & reconnaitre la valeur,
s’il ne la constitue pas inlérieurement. Nous en venons
ainsi a considérer une sorte de menace qui pése du dehors
sur D’esprit. Elle prendra, suivant les docirines, les formes
les plus diverses. Mais la philesophie apparaitra toujours

(661)



e

110 THEOLOGIE DE LA FOI

comme la sauvegarde des valeurs que nous pouvons recon-
naitre du dedans de nous-mémes. Elle reprend, semble-t-il,
sous une forme originale le théme de 1’exil de 1’esprit si
fréquent dans les doctrines médiévales. La pensée moderne
se propose de décrire 1’expérience qui nous donne acceés a
nous-mémes et nous délivre de toute aliénation. Elle veut
nous situer dans 1’ordre de 1’esprit ; elle est, d’une fagon
plus typique encore 1’intention de sauver 1’esprit. La philo-
sophie se donne d’une fagon devenue classique cette double
tache : la conquéte de D’intériorité et le salut de 1’espritl.

On peut retrouver cette commune inspiration dans les
doctrines les plus diverses de la philosophie moderne. Elle

1. On peut trouver une expression remarquable de ces idées dans
les lignes smivantes d’Alquié. Il veut montrer que la philosophie est
la reconnaissance d’une structure essentielle de I’esprit qui n’est pas
de Vhistoire, mais la domine. Il cherche de ce point de vue le projet
commun des doctrines :

« Je n’ai jamais prétendu que tous les philosophes aient dit expli-
citement la méme chose, puisque tout mon propos revient 3 demander
de faire effort pour passer de ce qu’il y a d’explicite et qui différe
a ce qui est implicite et qui ne differe pas. Que ce qui est explicite
différe, je I’ai dit et vous venez de le redire ; qu’il y ait donc diffi-
culté quand on veut comprendre un texte grec & se remettre dans
Pétat du moment, a se remettre dans le vocabulaire qui était celui
de I’auteur, c¢’est bien vrai. Mais cela c’est bien aussi ’explicite. Or
tout ce que j’ai voulu dire c’est ceci, V’esprit se sauve toujours diffé-
remment, mais 1’esprit qui se sauve est tomjours le méme esprit. Je
m’explique. Vous ne vous sauverez pas de la méme maniére si on vous
jette dans I’eau ou si on vous jette dans le feu, mais c’est bien vous
que vous sauverez. Il est bien évident que le salut de D’esprit tel qu’il
fur par exemple opéré par Socrate contre les sophistes ou par Platon
contre les sceptiques, et celui qu’a opéré Descartes, et celui qu’a opéré
Kant n’étaient pas le méme salut. Il est évident que le monde de
Vobjet dans lequel vivaient ces philosophes n’était pas le méme. Il est
donc clair que les problémes qui seront posés a eux n’étaient pas les
mémes et qu’il faudra toujours pour répondre 4 de nouveaux problé-
mes des philosophes nounveaux. Voila pourquoi la philosophie est
éternelle et voilad pourquoi il faut la refaire sans cesse ».

Structures logiques et structures mentales en histoire de la philo-
sophie. Bulletin de la Société francaise de Philosophie, juin-septem-
bre 1953, p. 120.
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permet de comprendre le progrés et le succés de 1'idéa-
lisme. Il faut le considérer surtout comme une philosophie
de D’esprit, D’affirmation des valeurs que peut atteindre la
réflexion. L’idéalisme procéde d’ume attitude constante
que ’on peut nommer la défiance de 1’&tre. Son argumen- X
tation essentielle consiste a dire que nous pouvons saisir
une dimension de la conscience humaine supérieure a tout
ce que manifeste la nature. La pensée est principe de soi, »
non donnée mais donnante. L’affirmation de 1’8étre vien-
drait menacer les certitudes que nous pouvons établir au
terme d’une réflexion radicale. L’esprit doit se dégager de
« ’esclavage de la chose » et & la limite se déprendre de
toute affirmation ontologique par laquelle il risquerait
toujours de se représenter luji-méme comme chose. En
effet 1’étre ne peut éire pensé que sous 1’aspect d’une tota-
lité dans laquelle V’esprit irait en quelque maniére se
perdre. Le refus de I’étre apparait ainsi comme la condi-x
tion de D’accés de l’esprit & lui-méme. Il se saisit dans
I’expérience de ’indépendance. Nous pouvons ainsi étre
conduits 2 des affirmations métaphysiques, sans avoir le
souci de construire une ontologie au sens propre du mot.
La réalité n’est pas envisagée par l’idéalisme dans un
en soi, entiérement irréductible a ’esprit. Il faut qu’elle
soit reconnue dans son rapport a la liberté méme. La nature
prend alors une signification intérieure ; nous la compre-
nons dans sa vérité métaphysique comme obstacle préa-
lable, mais aussi comme condition finale de la réalisation
de 1’esprit en nous. Dans le rapport nouveau qu’il établit
avec le réel 1’esprit affirme sa liberté qui demeure pre-
miére. Ainsi 1’idéalisme prend sa signification derniére
dans la philosophie pratique & laquelle il conduit. Sa mis- %
sion est de nous faire prendre conscience de la dignité de
Vesprit. Toutes les analyses qu’il nous propose s’orientent
vers la reconnaissance derniere de la destinée, Il est d’une
facon typique une philosophie du salut de 1’esprit.

Nous pouvons reconnaitre aujourd’hui 1’avénement de
pensées nouvelles. Nous assistons & un véritable déclin de

-
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I’idéalisme. La philosophie ne se propose pas d’établir les
valeurs primordiales de 1’autonomie, de 1’indépendance,
du moi constituant. La conscience se reconnait plutét dans
son engagement au monde. Cette expérience prend son sens
original dans I’interprétation qu’en donne la phénoméno-
logie. Mais la philosophie reste toujours la démarche d’une
pensée radicale. Elle ne cherche pas a décrire une situation
de fait et qui serait encore naive. Elle remonte jusqu’au
principe de noire conscience, elle veut nous faire saisir
originairement 1’existence qui est, selon Merleau-Ponty,
« le rapport actif du sujet an terme dans lequel il se
projette ». La métaphysique transfigure en quelque sorte
I’attitude que nous avons envers le monde en nous mon-
trant comment elle peut favoriser 1’éveil méme de D’esprit.
Nous devons savoir maintenir une attention toujours
ouverte ; la conscience philosophique est 1’6tonnement
devant le monde, sa nouveauté, son caractére inachevé, le
miracle de son apparition. Notre tache est de décrire le
surgissement des phénoménes et leur naissance continuée.
Mais Ia conseience éecarte toute affirmation absolue d’elle-
méme et des choses. Elle ne considére pas 1’&tre dans sa
consistance, elle le raméne au sens qu’il prend pour nous
dans son apparition toujours recommencée. Elle se situe
seulement devant « le monde irrécusable des significa-
tions ». Ces recherches si nouvelles manifestent encore
I’intention classique de la philosophie moderne. Elles nous
proposent l’idée d™un salut qui ne peut &ire que notre
recherche méme, dans l’expérience d’une pensée toute
actuelle qui sait se reprendre a chaque instant. On retrou-
vera aussi dans ces doctrines si diverses une méme dispo-
sition fondamentale si on I’envisage d’une facon négative
et critique. C’est un refus de D’étre selon 1’idéalisme, un
refus de 1’absolu selon la phénoménologie existentialiste.
La conscience engagée ne peut chercher le fondement
dernier des vérités et des valeurs qui doivent apparaitre
dans leur nouveauté radicale. « La conscience métaphy-
sique et morale meurt au contact de 1’absolu ».
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Les traits essentiels d'une philosophie apparaissent
ainsi d’une facon manifeste. La pensée moderne présente
I'unité d’un projet sans cesse repris. Elle veut réaliser
I’avénement de 1’esprit en nous. Si ’on se place dans cette
perspective le probléme des rapports de la philosophie.- et
de la foi chrétienne se présente d’une facon remouvelée.
Il ne concerne -pas le seul contenu des affirmations mais
d’une facon préalable 1’intention qui les soutient. Envi-
sagée ainsi d’une facon concréte la philosophie peut appa-
raitre comme un obstacle a la religion. Cette intention est
expressément marquée dans de nombreuses doctrines. Elles
nous appellent a wune sorte d’héroisme de la conscience
dans le passage de la lettre & I’esprit. La vraie religion,
disait Brunschvicg, ne consiste pas a s’élever au dela du
monde selon une imagination en hauteur ; elle est une
réflexion en profondeur et procéde du dehors au dedans,

non de la nature a la surnature, mais de la nature a I’esprit. .

La philosophie religieuse peut prendre des formes diffé-
rentes et beaucoup moins éloignées de la foi chrétienne.
On peut se demander pourtant si elle ne comporte pas
toujours une sorte de menace pour la religion spirituelle.
Dans I’approfondissement qu’elle nous demande elle fait
appel aux sentiments de 1’ame chrétienne mais elle ne peut
nous donner que 1’apparence, non la substance de ce qui est
di aux mouvements de la grace. Nous suivens les analyses
qui nous soni présentées en éprouvant D'attrait de cette
invitation, mais nous pouvons en venir a une sorte de
lassitude et de déception qui risquent de nous détourner de
la religion et de la philosophie méme. En considérant ces
démarches de 1’esprit on pourrait se trouver conduit a une
condamnation de I’effort philosophique. Une attitude tout
a fait différente reste pourtant légitime. Elle sera justifiée
si I’on reprend 1’effort réflexif par lequel la pensée philo-
sophique cherche & reconnaiire ce qui est implicite en
elle. On peut saisir dans son développement une vérité
déformée sans doute mais pourtant pressentie. La philo-
sophie n’est pas le salut de 1’esprit. Mais on peut la consi-
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dérer comme 1’attente du salut. Telle est I'idée qui se
présente maintenant a notre attention, dans la perspective
de cette étude. Elle consiste a envisager la philosophie
comme acte, non comme systéme, dans son rapport pour-
tant a la vérité qu’elle veut posséder.

4*”

La tache de la pensée philosophique reste toujours celle
que proposait Aristote en parlant de la philosophie pre-
miére. Mais il est difficile de bien entendre cette démarche.
On peut envisager une recherche du fondamental, de
I’essentiel, de ce qui est le plus vrai dans les choses elles-
mémes, quand on veut saisir I’étre au dela de ses modalités,
dans la communauté analogique qui est la loi de sa consti-
tution. Une orientation assez différente, mais -non pas
finalement exclusive de la premiére, peut encore étre suivie.
Elle consiste dans la recherche de l'originaire, de ce qui
est primitif dans D’esprit lui-méme. La réflexion ainsi
entendue remonte a la source de 1’activité spirituelle. Elle
ne porte pas sur un contenu de conscience pour le posséder
d’une facon nouvelle. Elle n’a d’autre application que la
conscience de soi ; elle accompagne le mouvement de
I’esprit pour prendre possession de ce qu’il est. La cons-
cience n’est vraiment en soi que dans ce retour a son propre
élan, a son intention premiére. La réflexion est cette reprise
de ’esprit par soi. Ce qu’elle a de plus précieux est qu’elle
nous fait atteindre la présence spirituelle. Sans doute 1’ame-
ne cesse jamais de se chercher elle-méme. Mais le recueil-
lement peut terminer une forme d’exil de I’ame dispersée,
perdue dans les choses. La conscience peut encore dépasser
I’expérience de la négativité, de la rupture intérieure.
Sans avoir a menacer le progrés de la conscience
le recueillement nous raméne a ce qui est initial en nous
et nous fait éprouver, en cette activité méme, la force de
cette présence de ’ame a soi.

L’expérience dans laquelle nous avons accés & nous
mémes est celle d’une présence ouverte. Elle accorde d’une
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certaine maniére la possession de soi- et 'affirmation de
1’étre. L’esprit se cherche dans cette présence de ’étre qui
le raméne a soi. Il atteint une lumiére intérieure sans avoir
a reconnaitre un primat de la connaissance de soi sur I’étre
qui se trouve éclairé. In interiore homine habitat veritas.
Mais la lecon augustinienne n’est pas que 1’ame doit se
renfermer en elle-méme pour atteindre la vérité. Elle doit
plutét envisager les choses dans leur rapport a ce qu’elle
saigit d"une fagon intérieure. On peut dire en ce sens qu’elle
sort de son exil. Elle oriente d’une facon nouvelle son
attention et cesse de considérer la réalité qui lui est offerte
sans chercher a se connaitre elle-méme. C’est la tache la
plus haute de la pensée philosophique de se placer dans ce
monde des significations. Elle forme ainsi ee que 1’on peut
nommer une intelligence spirituelle de 1’étre. Nous y avons
accés par le recueillement, si on 1’entend non comme une
attitude seulement préparante mais comme l’expérience
méme par laquelle se constitue la vérité. La pensée philo-
sophique présente ainsi une sorte de privilége, s’il est vrai
que dans I’attitude objective 1’esprit peut se recueillir tout
en soi. La liaison de ces idées est difficile & fixer, Peut-étre
convient-il de la saisir dans le témoignage qu’en donne
’expérience philosophique elle-méme. Voici un passage de
Maine de Biran dans lequel apparait d’une fagon remar-
quable la réciprocité des valeurs maintenues dans ’esprit
philosophique. Il écrit dans le Journal intime en 1816 :

« 29 avril — Le contraste rapide de I’hiver a I’été
change toute mon existence. Je suis un autre homme ; il
me semble que chaque jour soit une féte ; je respire avee
1’air une vie toute nouvelle, et cette vie est celle de 1’esprit
plus eneore que du corps, car je ne me suis pas fortifié et
ma santé n’est pas beaucoup meilleure ; mais il y a dans
I’air qu’on respire a cette heureuse époque de 1’année
quelque chose de spirituel, qui semble attirer 1’ame vers
une autre région et lui donner une force propre a sur-
monter toutes les résistances organiques, a se dégager en
quelque sorte des liens du corps pour commencer une plus
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haute destinée. J’ai éprouvé quelquefois cette heureuse
influence, surtout dans la selitude, lorsque les impressions
et les distractions du dehors ne mettent pas obstacle a cette
exaltation. Noli foras ire ; in te ipsum redi. In interiore
homine habitat veritas. (St-Augustin).

Ce ne sont pas les idées qui s’éclairent comme par
I’effort ordinaire de 1’attention ou par 1’application des
facultés actives ; mais c’est la lumiére intérieure qui
devient plus claire, plus frappante, et le ceeur et I’esprit en
sont subitement et spontanément illuminés.

J’ai distingué souvent en moi-méme ces illuminations
subites, spontanées, ot la vérité sort des nuages ; il semble
que notre organisation matérielle qui faisait obstacle a
1’intuition interne cesse de résister, et que 1’esprit ne fait
que recevoir la lumiére qui lui est appropriée.

Les expériences du sens intime me font douter sil y a
une action réelle de la volonté sur les idées ou les percep-
tions internes, ou si la volonté, se déployant sur I’organi-
sation, n’a pas pour effet d’écarter ainsi 1’obstacle qui
s’opposait a I’'intuition de ’esprit.

C’est ainsi que dans la vision extérieure 1’effort de la
volonté déployé sur ’organe me fait pas voir la lumieére,
mais seulement dispese 1’'organe a en recevoir I’impression,
a la condition que la lumiére soit présente et que
I’organe soit disposé a recevoir 1'impression. La
lumiére est-elle toujours présente a notre ame, et suffit-il
seulement d’écarter les obstacles organiques, ou n’y a-t-il
pas quelque autre condition, qui tient a 1’action directe de
PPame sur son organe propre ? A-t-elle la faculi¢c de g’y
ouvrir plus intimement, ou de s’en détacher alternative-
ment ? Et, dans certains cas, les dispositions naturelles du
corps ne rendent-elles pas ce jeu de 1’ame impossible ?
Enfin, quelles que soient les dispositions, soit de la part de
Vame, soit de la part du corps, les idées ne sont-elles pas
toujours comme la Jlumiére que nous cherchons et dont nous
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pouvons nous procurer l’impression, mais que nous ne
faisons pas ? »2

L’attitude philosophique se trouve exprimée dans ces
lignes en ce qu’elle a, semble-t-il, de plus élevé et de plus
assuré, dans son entiére justesse. Elle est sans doute préa-
lable a4 D’organisation rationnelle des vérités mais elle peut
en étre la condition nécessaire. Cette démarche si classique
dans I’histoire des idées présentera toujours une grande
séduction. Elle nous fait éprouver les biens de 1’esprit, la
stabilité intérieure, mais aussi 1’accord, la docilité. La
pensée philosophique est une méditation, la recherche de
la lumiére intérieure qui luit dans les profondeurs de
I’ame. Mais elle est en méme temps la disposition qui nous
ouvre a la vérité de 1’éire. Nous entrons alors en quelque
maniére dans une vie nouvelle. La philosophie demande
une option par laquelle la pensée se déprend de ce qu’il y
aurait en elle de partiel et d’étroit. Les progrés de la
pensée sont dus & une constante souplesse par laquelle nous
savons reconnailre non les aspects superficiels des choses
mais. ce qui se trouve enveloppé en elles. Nous nous pos-
sédons nous-mémes dans cette adhésion. Maine de Biran
remarque comment, par la recherche de la vérité, 1’ame se
trouve élevée dans une autre région; les choses elles-mémes
prennent un caractére spirituel par la signification nouvelle
que leur donne la méditation. Nous éprouvons ce qu’est la
présence spirituelle par le seul bienfait de la recherche de
la vérité. Le progrés de la pensée ne se limite pas a la
possession intellectuelle du vrai; il nous donne de lui-
méme acces a Vintimité. Philosophia naturaliter pia.

Nous demandons & la réflexion de nous situer comme a la
source de notre &tre. On peut dire en ce sens que nous devons

a la philosophie la réconciliation de ’esprit avee lui-méme, '

Cette expérience est a la limite une eréation de soi par soi,
a ['image de la vérité vers laquelle D’esprit se porte. Mais
1"avénement de 1’esprit ne peut éire par lui-méme le salut.

2. Mane pE Biraw, Journal. Ed. H. Gouhier, p. 118, 19.
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La philosophie peut se proposer d’une fagon bien légitime,
comme le voulait Spinoza, la réforme de I’entendement.
Elle ne nous donnera pas par ses seules ressources la con-
formité & Dieu. Il faut reconnaitre la différence qui sépare
la présence de 1’esprit a soi et 'union divine. La religion
en esprit et en vérité nous fait entrer dans cette expérience
toute nouvelle. Telle est la promesse chrétienne du salut.
On peut reprendre pour l’exprimer 1’analyse du consen-
tement par lequel se montrait déja, sous certains aspects,
I’initiative de la phileosophie. Cette idée traduit maintenant
I'union des vouloirs que réalise la charité. On peut ici
évoquer les longues analyses par lesquelles saint Bernard
a montré que la vie divine était en nous dans I’expérience
méme du consentement. Ez heec unio ipsis communio volun-
tatum et consensus in caritated. Le salut nous est donné
quand notre volonté prévenue par la griace retrouve sous
cette motion nouvelle toute son étendue. Consentire enim
salvari estt. En suivant saint Bernard nous formons I’intel-
ligence de ce que peut étre 'union proprement spirituelle.
Le salut se réalise en nous dans ’intimité des mouvements
du ceeur, des mouvements de grice. Mais il faut ajouter
qu’il ne trouve son principe que dans la foi, selon la for-
mule du concile de Trente : Fides est humance salutis ini-
tium. C’est que la foi est déja une participation divine par
la sagesse qu’elle crée en mnous. Il n’y a pas sans elle
d’amour justifiant. La sagesse a laquelle nous avons ainsi
accés est bien différente de celle que la philesophie nous
permet d’obtenir. Elle est le don d’une docilité supérieure,
promise aux simples et non la conquéte de 1’effort humain.

Les distinctions que 1’on peut établir entre 1a foi et la
philesophie permettent de reconnaitre la nature de leurs
rapports. Selon une considération classique on peut retrou-
ver dans la philesophie une figure des vérités que la foi

3. Sermones in Cantica 71 ; P. L. 183, 1126.
4. De Gratia et libero arbitrio, 1, P. L., 183, 1002.
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nous propose5. Cette relation peut apparaitre aussi quand
on se place & un point de vue réflexif. L’analogie de la
grice n’est pas moins grande dams l’expérience . philoso-
phique que dans les vérités établies par la raison. On ne
peut justifier ’ambition, souvent exprimée dans les doec-
trines modernes, de faire de la philosophie le salut de
Iesprit. Mais a la lumiére de la foi elle se reconnait elle-
méme comme 1’atiente du salut. La tiche de la réflexion
est toujours de reconnaitre ce qui est implicite dans le
mouvement de la pensée, ce qui est présent en elle et
demeure pourtant encore voilé. Elle manifeste cette inté-
riorité de la démarche philosophique en lui donnant la
signification d’une attente. Cette idée est difficile 4 bien
former. L’attente marque dans la réalité que 1’on envisage
une présence d’un aulre ordre. Mais elle n’est pas une
exigence, ni méme a proprement parler un appel.

L’idée de I’attente ne prend sa valeur que si elle est de
toutes maniéres éloignée de celle de 1’exigence du surna-
turel. On sait la finesse et la rigueur tout ensemble de la
pensée théologique lorsqu’elle réfléehit sur ces problémes,
aux frontiéres de la philosophie et de la religion. Elle
considére ce qu’est en nous le désir de voir Dieu. Le danger
dans lequel on peut se trouver conduit, en suivant cette
ligne de pensée, est de dépasser et ainsi de déformer ce qui
est propre a la philosophie, ce qui constitue sa nature, en
la définissant par une finalité surnaturelle. Les tentatives
théologiques sont & ce moment d’une grande subtilité. Leur
étude laisse pourtant assez souvent un certain sentiment de
géne. Elles paraissent en derniére analyse aller a priver la
philosophie de ce qui fait sa valeur et lui donne sa consis-
tance. Aussi faut-i] considérer 1’attente du salut au sens o
elle désigne dans 1’esprit un vide apte a étre comblé sans

5. Sed magis cum in imperfectis inveniatur aliqua imitatio per-
fectorum, quamvis imperfecta, in his quee per rationem cognascimus
sunt quedam similitudines eorum que per fidem tradita sunt. In
Boetium de Trinitate q. 2, a. 3.
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aucune exigence de 1’8tre, sans aucune référence essen-
tielle 3 ce qui doit rester rigoureusement « d’un autre
ordre ». L’attente n’est rien d’autre que ’aptitude ; elle
est la docilité de 1’esprit rendant possible une reprise en
laquelle consiste 1’élévation surnaturelle. On 1’exprimerait
plus simplement sans doute en disant qu’elle n’est que la
traduction concréte, réflexive de ce que la théologie nomme
« la puissance obédientielle ».

La philosophie est constituée du dedans d’elle-méme
par une docilité, une attente. Elle est la priére de 1’esprit.
On peut reprendre en ce sens 1’expression remarquable de
Maurice Blondel : « la philosophie orante ». On I’envisa-
gera ici indépendamment du contexte doctrinal du Blonde-
lisme. La priére que nous considérons est moins une
demande qu’une pure offrande. Elle est disposition de
P’esprit qui s’offre a 1’action divine. Mais elle ne peut étre
exercée d’une facon entiérement indéterminée. La recher-
che philosophique, dans I’avénement intérieur qu’elle favo-
rise, est le moyen par lequel D’esprit, autant qu’il est en
lui, se dispose a 1’accueil des dons divins. La philosophie
est véritablement priére, en ce sens qu’elle veut se tenir
« en une simple et générale attente ». Elle consiste & mettre
Dieu en possession des droits qu’il a sur nous. Ainsi enten-
due la philosophie n’a pas a dépasser sa propre essence
pour prendre une signification intrinséquement religieuse.
Elle prépare ou du moins rend possible cette reprise d’elle-
méme par laquelle la grace vient surélever la nature, la
transfigurer. Elle sait que union 4 Dieu passe de quelque
maniére par cette amplitude spirituelle 2 laquelle elle nous
fait accéder. Cette expérience symbolise la charité en ce
qu’elle nous permet de reconnaitre la valeur indépendam-
ment du désir. En nous élevant a l’intelligence spirituelle
de 1’étre la philosophie prépare, dans ’affirmation de la
vérité, la révélation de valeur. Elle sait que la charité peut
étre la forme derniére de la sagesse a laquelle elle nous
éléve. Elle veut que le progrés de la conscience soit la
marque de ce qui est pour elle vraiment divin. Deus ele-
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vans. Sans avoir a étre spécifiée par un objet surnaturel
elle est d’elle-méme oraison, hommage de correspondance
a ce qui nous vient de Dieu. C’est que 1’ascension spirituelle
du fidéle passe par le progrés de son labeur philosophique.
Pourtant cette vie de D’intelligence ne pourrait étre vécue
d’une facon chrétienne si elle ne reconnaissait qu’elle n’est
pas exigée en vue du salut. La conscience philosophique
est sans doute, en principe, un moment essentiel de la vie
de D’esprit. Elle n’est pourtant pas liée au salut d’une
nécessité de moyen. Elle est un don qu’il faunt savoir rap-
porter a Dien, en reconnaissant que la grace peut suivre
dans les &mes les cheminements les plus divers6.

L’analyse réflexive conduit & insister sur un aspect par-
ticuliérement important des rapports de la philosophie et
de la foi. On reconnait le plus souvent dans la philosophie
une forme d’inachévement. Elle saisit toujours en elle
« du mouvement pour aller plus loin ». Elle appelle ainsi
des vérités d’un autre ordre et reconnait 1’objet de sa
recherche dans des vérités éclairées par la foi d’une lumiére
nouvelle. Le caractére essentiel de la philosophie serait
alors une impuissance a s’achever elle-méme dans ’ordre
naturel. Sans doute ces considérations ont un caractére
d’authenticité, de vérité. Mais on peut envisager d’une
fagon différente la signification de la philosophie. La foi
vient alors révéler ce qui la constitue du dedans d’elle-
méme et 1’établit en sa propre nature. On pourrait, pour
traduire ce rapport, employer une expression dont se sert
Heidegger, et qui a son origine chez Kierkegaard, celle de

6. Uniuscujusque rei quantitas dependet a propria causa rei, quia
universalior causa effectum majorem producit. Charitas autem, cum
superexcedat proportionem naturae humanae, ut dictum est, non depen-
det ex aligua naturali virtute, sed ex solg gratia Spiritus sancti eam
infundentis. Et ideo quantitas charitatis non dependet ex conditione
naturae, vel ex capacitate naturalis virtutis, sed solum ex voluntate
Spiritus sancti distribuentis sua dona prout vult. Unde Apostolus
dicit ;: Unicuique nostrum data est gratia secundum mensuram dona-

tionis Christi. (Eph. 4, 7) Ha Ilze, q. 24, a. 3.

(673)



122 THEOLOGIE DE LA FOI

répétition. Kierkegaard prend cette idée dans le langage
concret : la valeur de ce qui recommence. Il veut nous faire
suivre un progrés de cette notion. Il la considére en un sens
toujours plus pur, spirituel. La répétition désigne une cer-
taine attitude devant la réalité. C’est le mouvement par
lequel 1'immédiateté nous est rendue, par opposition a
I’expérience de la dissociation, de la négativité et de la
rupture. Heidegger maintient cette perspective et donne 2
la répétition un sens méthodologique. 11 dit que sa phile-
sophie est une répétition du kantisme. I1 veut réaliser une
« répétition de D’instauration du fondement de la méta-
physique ». L’expérience doctrinale qu’il décrit est un
retour aux principes, une fidélité plus exigeante selon
I’esprit. Il veut que l’ontologie fondamentale qu’il nous
propose soit une reprise de la philosophie transcen-
dantale. Rien n’est plus opposé en apparence que les doe-
trines de Kant et de Heidegger. Elles se retrouvent pourtant
au terme d’une transposition. Le kantisme est présent,
peut-on dire, dans la philosophie de Heidegger mieux qu’il
n’est en lui-méme. On peut appliquer ces catégories de la
pensée dans 1’étude des rapports de la philosophie et de
la foi. On ne parlera pas seulement d’un dépassement mais
encore, a un autre point de vue, d’une répétition de la
philosophie dans la foi. Une lumiére nouvelle donne a la
philosophie le sens de son orientation et lui révéle en
quelque maniére sa véritable grandeur.

On a bien souvent montré ’action régulatrice du dogme
chrétien en philosophie. Elle permet de penser, au sens
propre du mot, « la philosophie chrétienne ». Cette action
ne consiste pas a se substituer & la philosophie. Suivant la
formule de Gilson : « la foi n’agit sur la raison que pour
lui conférer sa plénitude de raison ». Cette relation appa-
rait d’une fagon originale si 1’on considére non le contenu
mais ’intention de la philosophie. Dans cette perspective
la foi n’est pas seulement un complément de la philosophie.
Son action ne se limite pas a suggérer a la raison une tiche
dont elle n’aurait pas encore pris consecience, a lui donner
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une orientation vers un monde nouveau. Il faut considérer
une action préalable, et sans doute plus profonde, une
régulation en ce qu'elle a de plus intérieur de la philoso-
phie par la foi, une sauvegarde de sa spontanéité méme.
La foi améne la philosophie a redresser, pour lui donner
plus d’efficacité, ’aspiration qui est en elle et dont témoi-
gne particuliérement le progres des docirines modernes.
11 apparait qu’elle vient surtout limiter le mouvement de
la pensée, mais elle lui donne alors une entiére justesse.
Elle veut écarter certaines prétentions difficiles a maintenir,
mais elle fait mienx prendre conscience des valeurs qui se
trouvent & ’intérieur de ces limites mémes. La foi ne
réalise pas une sorte d’exaltation de la philosophie, mais
elle la redresse, lui donne ainsi plus d’assurance, dans une
forme de modestie qui ne vient pas contredire son élan.
Elle lui donne de correspondre & cet idéal si justement
exprimé par Bergson : « 1’essence de la philosophie est
Vesprit de simplicité ». Elle aboutit a toujours mieux
manifester ce qu’est la philosophie pure. Elle est toujours
amie des valeurs de pureté et de discrétion par lesquelles
ge forme la sagesse. Dans la foi, 1’dme s’attache toujours
davantage a la philosophie pure. Pourtant elle n’est pas
une philosophie séparée. Il y a 1a une situation difficile a
penser et a vivre. Mais ¢’est une synthése d’un trés grand
prix et qu’il faut savoir maintenir. La philosophie pure
n’est pas la philosophie séparée. C’est précisément parce
qu’elle se reconnait comme « philosophie orante ». Elle
appartient a Pordre du salut dans 1’aveu que la foi I’améne
a faire d’elle-méme. Elle accomplit toute sa tache non
dans « I’indifférence en matiére de religion », non plus que
dans la possession, mais dans 1’attente. La philosophie,
eomme toutes les autres activités humaines, peut étre vécue
dans V’esprit chrétien. Elle se défie d’une certaine exal-
tation qui lui apparait finalement plus charnelle que
spirituelle. Mais elle participe, dans ce redressement, atoute
1’ambition de la pensée moderne. Elle connait son projet et
éprouve son espoir. I attrait que la philosophie exerce

(673)



124 THEOLOGIE DE LA FOI

aujourd’hui sur tant d’dmes n’a pas a étre contredit, son
projet combattu, tenu en échec. Le Senne disait que la
philosophie était « la promotion du moi spirituel ». Elle
remplit cette tache lorsqu’elle se reconnait comme cons-
eience orante. Elle se veut fidéle a elle-méme dans 1’attente,
dans la disposition la plus chére a 1’dme religieuse.

La philosophie n’est pas le salut de Uesprit. Mais elle
est elle-méme sauvée, et devient ainsi consciente de sa pro-
pre valeur, lorsqu’elle reconnait, a la lumiére de la foi, sa
situation dans 'ordre du salut.

Aimé Forest.
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LE MYSTERE DE LA PRIERE
dans le Psaume 119

1. Le Psaume 119 : dialogue avec Dieu.

On interpréte parfois ce psaume comme une méditation
sur la Loi divine, méditation qui serait le fait d’un
« Sage », d’un de ces juifs qui, au retour de 1’exil, scru-
taient sans cesse les Livres saints et y cherchaient lumiére
et réconfort ; le but de cette méditation serait de faire
connaitre et aimer cette Loi qui doit dominer toute la vie
du vrai Israélite et qui peut seule lui procurer le vrai
bonheur. '

Cette interprétation, que semblent favoriser les trois
premiers versets proclamant la « béatitude » des fidéles a
la Loi, ne peut résister a une simple constatation : tout le
reste du psaume n’est qu'un long dialogue avee Dieu.
Le psalmiste s’adresse & Dieu pour le prier, et non pas a
nous pour nous enseigner. Le psalmiste parle i Dieu, et,
s’il ose le faire, c’est que Dieu Iui a parlé le premier.
Sa priere est une réponse & un appel de Dieu, appel qui
n’est pas seulement intérieur, appel qui est aussi cette
Parole divine contenue dans les Livres saints ; par cette
Parole, Dieu invite sans cesse les Israélites an dialogue de
la priere.

Le psaume 119 est ce dialogue méme. On pourrait 1’ap-
peler le psaume de la Parole de Dieu, car cette Parole est
au centre du dialogue, au ceeur de la priére sous toutes ses
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formes. C’est elle qui est 1’objet de la louange, c’est elle
qui sert d’appui a la demande confiante, c’est elle qui
révele au psalmiste le visage du Dieu qu’il cherche.

Les redites du psaume 119 et son absence de plan logi-
que ne doivent donc pas nous étonner. Une vraie priére ne
se soucie pas de logique ; elle aime les redites.

Prier, c’est d’abord se tourner vers Dieu, prendre
Tattitude qui convient pour 1’écouter, attitude de contem-
plation, d’attention, de docilité ; c’est se mettre ainsi en
mesure d’entendre Dieu nous faire connaitre ses desseins
et nous appeler a y collaborer,

Prier, c’est aussi répondre a 1’appel entendu par un
acte de soumission ; c’est entrer par cet acte dans la voie
qui méne a Dieu ; c’est faire face aux ennemis et aux
périls qui nous attendent sur le chemin en jetant vers Dieu
le eri de I’humilité qui avoue son impuissance, en jetant
vers Dieu le cri de ’espérance qui est sire de 1’appui du

Tout-Puissant.

Prier, c’est enfin traverser les périls en chantant, ¢’est
chanter notre joie parce que Dieu est présent et que ni la
nuit, ni la souffrance ne peuvent nous faire oublier qu’il
est la, inspirant notre recherche, nous conduisant dans cette
recherche, au moyen méme de nos épreuves qui nous obli-
gent 2 recourir 2 lui, & nous appuyer sur lui seul.

Prier, c’est faire tout cela selon les besoins de 1’heure.
On veit pourquoi notre priére ne va pas se dérouler suivant
un plan logique. Quant a ses redites, elles s’expliquent par
le fait que bien peu de mots, et des mots trés simples,
suffisent pour dire a Dieu notre admiration, notre suppli-
cation, notre espérance. Répéter ces mémes mots, ce n’est
pas d’ailleurs simple redite : car c¢’est non seulement
entretenir les attitudes intérieures exprimées par ces mots,
mais encore les approfondir ; dans la lumiére de Dieu,
nous prenouns conscience plus vive de ce qu’il est et de ce
que nous somines ; notre humilité devient plus vraie, notre
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espérance plus hardie, notre amour plus ardent, notre joie
plus débordante ; notre adoration se renouvelle sans cesse,
rendant neufs aux yeux de Dieu les pauvres mots appa-
remment les mémes.

Si le psaume 119 est une vraie priére, faut-il la consi-
dérer comme une litanie d’oraisons jaculatoires sans unité
profonde ? Certains le pensent, persuadés que la loi de
composition alphabétique du psaume rend impossible un
exposé cohérent et suivi ; on sait en effet qu’il y a autant
de strophes que de lettres hébraiques, vingt-deux, et que
dans chaque strophe les huit vers commencent par la méme
Jettre.

Nous croyons cependant que ce long psaume a une
unité : elle lui vient du mouvement de priére qui P’anime ;
pour saisir cette unité, 1’analyse littéraire ne suffit pas,
il faut entrer dans le mouvement du psaume, prendre part
au dialogue auquel Dieu invite, avec le psalmiste, ceux qui
ont comme lui une ame de « pauvre », une dme humble,
uniguement soucieuse d’entendre la Parole de Dieu.

Les pages suivantes ont pour but d’aider a communier
a la priere du psalmiste. Et tout d’abord il faut nous
demander pourquoi la Parole de Dieu, nommée a chaque
verset, est désignée par toute une série de mots ; ce n’est
pas seulement pour éviter la monotonie ; e’est aussi pour
exprimer tous les aspects de cette Parole que Dieu nous
adresse.

Cette parole est la Loi divine. Ne mettons pas sous ce
mot une réalité simplement juridique ; pour Israél, la Loi,
la « torah », n’est pas un Code, elle est d’abord une révé-
lation, une lumiére, la régle de toute la vie ; elle nous
dit I’ordre que Dieu veut voir régner dans le monde. Cette
Loi ne désigne pas seulement le Pentateuque, mais toute
'Eeriture, a ’époque ott est écrit notre psaume ; celui-ci
est postérieur a Jérémie, car on sent l'influence du pro-
phéte de la religion intérieure sur notre psalmiste ; pour
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tous deux, le culte agréable a Dieu consiste dans une
piété sincére et dans la soumission aux commandements
divins ; leur Dieu regarde notre ceeur, il est le Dieu qui
parle au ceeur.

Par sa loi, Dieu nous révéle la « voie » qu’il nous faut
suivre. Il ne se contente pas de nous la tracer et de nous
désigner les « sentiers » ou il faut passer ; il nous donne le
moyen de prendre les décisions utiles au cours de notre
voyage par celie route ; nous ferons en effet des rencontres,
bonnes ou mauvaises, nous aurons 3 choisir entre des atti-
tudes diverses a premdre ; pour que nous agissions avec
prudence, Dieu nous fait connaitre ses « jugements », mot
qui, comme celui de loi, a un sens plus large que celui de
sentence juridique ; il désigne la fagon dont Dieu apprécie
les hommes et les événements, la facon dont il faut appli-
quer la Loi dans le détail de la vie concréte.

La Parole de Dieu est done un enseignement pratique
qui est la loi de notre esprit et de notre vie ; elle nous
conduit dans un chemin que jalonnent pour nous les juge-
ments de Dieu. Elle nous éclaire. Elle est aussi manifes-
tation de la volonté divine ; elle est un appel auquel nous
avons a répondre par wune libre soumission ; elle
est « commandement ». Ce commandement est une
exigence : notre soumission doit étre totale ; Dieu
veille jalousement & D'exécution de ses « ordres » ;
par ce dernier mot, nous avons traduit le mot hébreu qui
exprime cette nnance d’exigence jalouse ; par celui de
« décisions », nous iraduisons un terme qui souligne le
caractére stable et comme définitif des commandements
divins.

Enfin la Parole de Dieu est « témoignage » ; ce huitiéme
nom exprime le caractére solennel des paroles divines ;
Dieu atteste que ce qu’il dit est vrai, puisque c’est lui qui
le dit : celui qui vient de parler, c’est moi, Yahweh, moi,
« Je suis ». On évoque la voix qui, sur les routes de Pales-
tine, proclamera : « En vérité, en vérité, je vous le dis... »
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2. Le déroulement du dialogue : les themes de la priére.

A la Parole de Dieu répond notre priére. Aux divers
aspects de la parole divine, correspondent nos diverses
attitudes dans le dialogue de la priére.

La premiére de ces attitudes est la prise de conscience
du caractére mystérieux des paroles du Seigneur ; elles
sont conservées dans les Ecritures ; mais il ne suffit pas de
lire celles-ci pour les comprendre ; nous sommes comme
des enfants devant elles ; nous avons besoin que Dieu nous
en ouvre le sens, qu’il nous fasse découvrir ce qu’elles
veulent dire pour nous, et, pour cela, qu’il nous parle au
ceeur. C’est ce que demande sans se lasser le psalmiste,
suppliant Dieu de se faire son Maitre.

v, 12
Yahweh, toi qui es le Béni,
enseigne-moi tes décisions.
vv. 66, 68

Enseigne-moi discernement et connaissance,

toi, le bon et le bienfaisant. (cf. vv. 26, 33, 64, 124, 135)

Non seulement sa supplication est répétée, mais elle se
fait pressante, car la vie est bréve :

v. 19

Je suis sur terre un héte de passage,

ne me cache pas tes commandements,

Nous avons d’autant plus besoin de la lumiére divine
que nous nous sommes égarés dans le passé. Prosterné dans
la poussiére, le psalmiste avoue ses égarements et demande
a Dieu, qui a répondu a ses aveux par le pardon, de ne
plus le laisser quitter le droit chemin ; il lui demande
spécialement la griace de ne pas laisser les faux biens de la
terre captiver son attention et de garder ses yeux fixés sur
les paroles divines, paroles si douces qu’il serait honteux
de ne pas les observer.

v. 28 Ecarte-moi de la voie du mensonge,

et fais-moi le don de ta loi. (cf. vv. 59, 67).
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vv. 36, 37, 39

Que mon cceur s’incline vers tes témoignages

et non vers le souei du gain.

Détourne mes yeux de ce qui est vain...

Evite-moi la hente dont j’ai peur,

car tes jugements sont pleins de douceur.

A notre cccur libéré de Dattrait du monde et de ses
vanités, que Dieu donne aussi lintelligence pour pénéirer
de plus en plus les enseignements divins et leur beauté.

v. 18
Ouvre mes yeux afin que je contemple
les merveilles de ta loi.
v. 34
Donne-moi I’intelligence pour que je garde ta loi
et ’observe de tout cceur (cf. vv. 73, 125, 144, 169.)

Cette libération et cette illumination spirituelles sont
souvent le fruit des épreuves sans lesquelles nous resterions
dans I’indifférence ou 1’endurcissement ; par ces épreuves,
Dieu brise notre orgueil ; c’est une grice dont il faut le
bénir.

vv. 67-71

Avant d’étre éprouvé, je m’égarais...

Les orgueilleux, de leurs mensonges, m’enveloppent...

Leurs cceurs comme la graisse s’est figé.

Il me fut bon d’étre éprouvé

pour apprendre tes décisions.

Avec Vintelligence, le psalmiste demande la fidélité ;
ou plutot il demande cette intelligence qui n’est pas seu-
lement connaissance intellectuelle, mais contemplation
admirative, et qui s’épanouit en obéissance aimante ; il
demande cette fidélité qui nous fait goater les paroles de
Dieu et nous en donne ainsi une connaissance plus pro-
fonde. Et il loue Dieu qui, en lui accordant intelligence et
fidélité, le. rend prudent et sage et lui inspire une horreur
du mal telle que les persécutions des orgueilleux ne pour-
ront jamais le faire dévier du droit chemin.
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v. 4-5
Toi, tu as imposé tes ordres
pour qu’on les garde absolument.
Puissent mes voies étre constantes
a garder tes décisions.
v. 10 .
De tout mon eceur je te recherche
ne me laisse pas errer loin de tes commandements
v. 130
De tes paroles ’exposé est lumineux,
donnant ’intelligence aux simples.
v. 105 :
Ta parole est une lampe pour mes pas,
la lumiére de mon sentier.
vv. 100-104
J’ai plus d’intelligence que les vieillards,
parce que je garde tes ordres,
Que ta parole est douce a mon palais,
plus que le miel a ma bouche.
Tes ordres me donnent 1’intelligence,
aussi je hais tout sentier de mensonge.
vv. 109-110
A chaque instant, ma vie est entre mes mains...
Les impies m’ont tendu des piéges,
je ne dévie pas de ta loi.

Le psalmiste, sur son chemin, rencontre en effet des
ennemis ; ce sont les ennemis mémes de Dieu, ceux qui se
révoltent conire sa loi, ceux qui persécutent ses fidéles
serviteurs ; appuyé sur la parole divine qui Jui promet le
secours du Tout-Puissant, le psalmiste n’éprouve pas de
crainte en face des orgueilleux, mais seulement de 1’indi-
gnation, de Ia douleur et du dégoiit. Il sait que ces impies
sont méprisables ; il sait que Dieu, méme s’il laisse en
apparence les méchants triompher extérieurement, lui
donnera intérieurement la force de demeurer fidéle.
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v. 30

Dans ma misére, voila mon réconfort,
ta parole me donne la vie.
v. 53
L’indignation me prend a cause des pécheurs
qui laissent ta loi de ¢6té. (cf. v. 115)
v. 136
Mes yeux sont ruisselants de larmes,
car on ne garde pas ta loi.
v. 158
La vue des renégats me remplit de dégoit.
v. 163
Je hais le mensonge, je 1’ai en horreur.

v. 21
Tu menaces les orgueilleux, ils sont maudits,

égarés loin de tes commandements.

vv. 118-119
Ceux qui dévient de tes décisions, tu les méprises.

Tu tiens pour des scories tous les pécheurs du monde.

v, 38
En faveur de ton serviteur, tiens la parole
donnée a ceux qui te craignent. (cf. vv. 133, 134).
vv. 44-46
Et je garderai ta loi constamment.
Et face aux rois, je parlerai de tes témoignages
sans en rougir.
v.8
J’observerai tes décisions,
toi, ne m’abandonne pas totalement.

Sur la route de la fidélité, on ne rencontre pas que des
ennemis ; le psalmiste est ’ami de tous ceux qui servent
Dieu ; il semble que la rencontre de ces fidéles serviteurs
ait joué dans sa vie un réle décisif. En les voyant vivre, il
a été frappé par leur joie profonde ; et le secret de leur
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bonheur lui a été 1évélé : c’est leur pureté, c’est lewr
ardeur.
v. 63
Je suis 1’ami de tous ceux qui te craignent
et qui observent tes ordres. (cf. v. 79)
vv. 1.2
Bienheureux ceux qui, dans leur voie, sont sans repro-
[che,
qui suivent la loi de Yahweh !
Bienheureux ceux qui gardent ses témoignages,
qui le cherchent de tout leur cceur !

Dans cette perspective, on comprend pourquoi le
psaume commence par cette double exclamation qui, au
premier abord, ne semble pas une priére, mais un ensei-
gnement proclamé par un « Sage » plein d’amour pour la
loi. Ces exelamations jaillissent du coeur du psalmiste an
choc d’une rencontre avec des amis de Diemw, au choe de
la révélation que cette rencontre lui apporte, au choe de
’appel personnel que Dieu lui adresse intérieurement ;
ces exclamations sont déja une louange de celui qui comble
de joie ses amis, et elles amorcent le dialogue qui, ouvert
au verset 4, ne cessera plus; a travers ces exclamations,
une présence se manifeste a nous : celle de 'interlocutenr
divin, qui, par sa bonté et ses exigences, révele la jalousie
de son amour sans bornes.

La joie des amis de Dieu est maintenant celle du psal-
miste ; comme eux il aime la Parole de Dieu ; il 1’aime
d’un amour confiant qui, humblement, attend tout de sa
miséricordieuse fidélité ; il 1’aime d’un amour vrai qui
met sa joie a lui obéir. Aussi cetie joie est-elle constante,
et elle est un témoignage. Dans les versets qui traduisent
ces sentiments, on admirera la variété des nuaneces.

v. 14
Je trouve plus de joie & suivre tes témoignages

que dans la plénitude des richesses. (cf. v. 127).
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v. 35 .
Par le sentier de tes commandements, fais que je mar-
[che,
car c’est en lui que je me plais. (¢f. v. 47).
v. 24
Tes témoignages font mes délices,
- mes conseillers, ce sont tes décisions. (cf. vv. 16, 47)
v. 54
Mes chants, ce sont tes décisions,
la ou1 je passe en étranger.
v. 92 ,
Si ta loi n’eiit fait mes délices,
j’aurais péri dans ma misére.
v, 111
Tes témoignages sont a jamais mon héritage,
ils sont la joie de mon cceur.

v. 32
Je courrai dans la voie de tes commandements
quand tu dilateras mon cceur.
v. 114
Tu es mon asile et mon bouclier,
en ta parole j’espére.
v. 140 '
Ta parole est a toute épreuve,
et ton serviteur la chérit.
v. 143
La détresse et 1’angoisse m’ont atteint,
tes commandements font mes délices.
v. 131
J’aspire, la bouche grande ouverte,
car de tes commandements je suis avide.
v. 112
J’ai incliné mon ceeur a garder tes décisions,
a jamais c’est ma récompense,
Enfin dans I’avant-derniére strophe (schin. vv. 161-168),
sont repris dans un vigoureux raccourci les thémes de la
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joie et de la fidélité confiante qui est la source intarissable
de la vraie joie.

Des princes, sans motif, me persécutent,
mon cceur ne craint que tes paroles.

Je me réjouis de ta parole,

comme celui qui trouve un butin abondant.
Je hais le mensonge, je 1’ai en horreur,

je chéris ta loi.

Je te loue sept fois le jour

pour tes justes jugements,

Abondante est la paix des amants de ta loi,
il n’est plus pour eux de scandale.
J’espére en ton salut, Yahweh,
j’accomplis tes commandements.
Mon dme garde tes témoignages,
“elle en a un ardent ameur.

Je garde tes ordres et tes témoignages,
toutes mes voies sont devant toi.

3. Le fruit du dialogue : la révélation de Dieu.

« Devant Toi ! »

Les deux mots qui terminent cette admirable strophe
nous révelent ou tend le désir du psalmiste ; il ne cherche
que la présence de son Dieu ; il ne cherche qu’a plaire a
son Seigneur ; c¢’est 1a qu il trouve la paix, une paix que
les épreuves ne peuvent ébranler, que les ténébres ne
peuvent troubler, que 1’angoisse méme ne peut diminuer.

Pour mesurer la profondeur du sens religieux que sup-
pose une telle attitude, pensons que le psalmiste ne savait
pas encore la destinée éternelle réservée par Dieu 3 ses
amis. Son horizon se limite a la vie terrestre. Combien pur
doit étre son amour pour lui faire trouver la joie dans
I’obéissance a Dieu, au milieu méme de la persécution.

(687)



136 LUMIERE ET VI1E

Parce qu’il aime Dieu, il lui suffit d’étre « devant Lui »
durant cette vie qui passe si vite. Dans son cceur, la paix
surabonde parce que Dieu est-la, parce que Dieu est Dieu.

Ce Dieu, il le connait grice a la révélation qui est le
fruit du dialogue engagé avec lui : & celui que sa Parole
appelle, a celui qui lui répond en le priant, Dieu montre
sa Face. Quels en sont les traits ?

D’abord Dieu est bon. Sa bonté, qui éclate dans 1’univers
créé par lui (vv. 64, 73, 90), se manifeste plus encore a
1’égard de ses serviteurs. C’est la bonté d’un pére qui
éduque (v. 102), enseigne, corrige, console ses enfants
{vv. 71, 75, 77). A travers cetie bonté bienfaisante et exi-
geante, se révéle ’amour paternel de Dieu pour Israél,
son premier-né (vv. 4, 65, 68) ; le mot hébreu « hésed »
signifie cette tendresse dont Dieu enveloppe ses enfants, sa
« bonté » paternelle ; e’est une nuance de compassion
maternelle qui est exprimée par le mot « rahamim », tra-
duit par « miséricorde ».

v. 156 .
Abondantes, Yahweh, sont tes miséricordes ;
selon tes jugements, rends-moi la vie.

Un deuxiéme trait compléte le premier, et il faut se
garder de les opposer. Dieu est juste. La justice de Dieu,
dans 1a Bible, ne s’oppose pas a son amour miséricordieux.
Le verset que nous venons de citer le prouve : aprés avoir
proclamé la miséricorde de Dieu, on invoque les jugements
qui sont l’expression de sa justice pour étre sauvé, Il y
aurait inconséquence, si un lien profond n’unissait pas la
bonté et la justice divine. Dieu est juste parce qu’il veut
établir le régne de la justice, parce qu’il veut sauver eeux
qui désirent ce régne et qui attendent I’intervention divine
seule capable de ’établir sur terre. Pour les orgueilleux qui
refusent de se soumettre a la justice divine et aux exigences
qui sont les conditions du salut, Dieu est un juge qui les
condamne et dont la puissance se manifeste par sa
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« colére »., Mais pour ses serviteurs, pour ceux qui le
cherchent, Dieu manifeste sa puissance en les sauvant ;
.¢’est cette puissance salvifique que la Bible appelle la
justice de Dieu. L’intervention vengeresse qui oblige les
révoltés & se soumettre et qui les chitie n’est que 1’envers
de cette justice. Celle-ci est avant tout 1’exécutrice des
desseins de salut qui ont pour origine la bonté de Dieu.

v. 137
Tu es juste, Yahweh,
droits sont tes jugements.

Enfin Dieu est vrai. Cela veut dire qu’il tient parole ;
ses promesses de salut se réaliseront ; il secourra ceux qui
lui obéissent.

v. 86
Tous tes commandements sont vérité,
on me poursuit a tort, viens a mon aide.

Cette fidélité de Dieu a sa parole a d’ailleurs pour fon-
dement inébranlable la stabilité de son étre méme. C’est le
propre de Dien de ne pas changer : & ses desseins nul ne
peut s’opposer ; ses paroles ne peuvent passer ; elles sont
d’une immuable vérité parce que Dieu est 1'Eternel.

v. 142
Ta justice est éternelle
et ta loi est vérité. (cf. vv. 144, 152)
v. 160
Ta parole, dans son fond, est vérité ;
tous tes justes jugements sont éternels.

La majesté de 1’Eternel et la vérité de sa Parole sont
mises en pleine lumiére dans la strophe « lamed ». Située
au centre du psaume, cette strophe (vv. 89-96) en est le
coeur et le sommet. Devant la Parole qui 1’a créé et qui,
seule, peut le sauver, le psalmiste laisse son adoration
s’épanouir en louange enthousiaste <t en confiance éperdue.
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A jamais, Yahweh, ta Parole

se dresse dans les cieux.

Ta fidélité dure d’4ge en age,

tu-as fondé la terre, elle subsiste.

En tout temps, les choses subsistent conformément a tes
[jugements,

car toutes sont a ton service.

Si ta loi n’eiit fait mes délices,

j’aurais péri dans ma misere.

Jamais je n’oublierai tes ordres,

car tu me fais vivre par eux.

Je suis a toi, sauve-moi,

car je recherche tes ordres.

Les impies font le guet pour me faire périr,

je m’applique 2 tes témoignages.

A toute perfection j’ai vu qu’il est des bornes,

ton commandement s’ouvre en sa largeur immense.

Enfin ce Dieun dont la Toute-Puissance tréne dans les
cileux et dont la Parole a droit a2 une obéissance absolue est
aussi le Dieu qui nous parle au cceur, qui se penche vers
nous pour nous aider et nous fortifier ; il est prés de ceux
qui espérent en sa parole, qui croient en sa vérité.

v. 156
Yahweh, tu es la, tout proche :
tous tes commandements sont vérité.

Ce dernier trait achéve de nous révéler la Face dont la
vision surpassera nos désirs, la Face lumineuse du bon, du
juste, du vrai Dieu.

4. Lecture chrétienne du psaume : le dialogue filial.
« Seigneur, tu es 1a, tout proche ! »

Depuis que la Parole de Dieu s’est faite chair, le sens
de ce verset (et de bien d’autres versets) a pris un sens
nouveau. Le psalmiste chantait par ce verset ’amour de
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Dieu qui I’enveloppait ; mais il ignorait que Dieu a un
Fils et que son amour pour nous est le méme amour qu’il
a pour son Fils ; comment aurait-il pu désirer communier
a la vie de ce Fils, désirer que Dieu fit son Pére au sens
1e plus fort du mot ?

Nous, nous savons que Jésus est la Parole éternelle et
vivante de Dieu son Pére ; nous savons que le Fils de Dieu
s’est fait homme pour que tout homme devienne fils de
Dieu et loue éternellement son Pére. Sur nos lévres, le
psaume 119 devient donc un dialogue filial avee Dieu qui
mous parle par son Fils. (¢f. Heb., 1, 2).

Dans le Nouveau Testament, surtout en saint Jean, tous
Ies aspects de la Parole de Dieu chantée par le psaume 119
se retrouvent en Jésus. Il est la Parole qui vient parmi
nous, pleine de la grice et de la vérité de Dieu (Jo., 1,
1, 14). Il est la voie : nul ne va an Pére que par lui. II
est la Vérité : celui qui le suit ne marche pas dans les
ténébres, car il suit la lumiére du monde. Il est la Vie :
celui qui le suit ne peut défaillir, car Jésus communique
en abondance sa propre vie aux brebis qui le suivent, et
s1 elles menrent, il les ressuscite. (Jo., 14, 6 ; 8,12 ; 10, 10 ;
i1, 25).

Jésus est notre Loi vivante. 11 n’est pas seulement celui
dout I’Ancienne Loi toute entiére parlait (Jo., 1, 45), celui
-qui, en mourant, avait conscience d’avoir réalisé toutes les
promesses contenues dans 1I’Eecriture, selon la volonté de
son Peére, et qui proclamait : « Tout est accompli!»
{Jo., 19, 28, 30). Il n’est pas seulement celui qui a renou-
velé D’ancienne Loi en nous donnant un commandement
« nouveau» : « Aimez-vous les uns les autres, comme je
vous ai aimés.» Le contenu méme de ce commandement
nous fe dit : il est notre modéle en méme temps que notre
1égislateur ; il a, le premier, accompli en plénitude le
eommandement de 'amour en mourant pour nous ; par
sa mort, il nous donne la vie qui est la sienne et il nous
rend capable d’aimer comme il aime lui-méme (Jo., 13,

345 15, 12, 13, 17).
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Par cette mort, Jésus est le Témoignage irrécusable de
cette vérité supréme : Dieu est amour et il nous aime. Son
Pére 1’a envoyé dans le monde pour porter ce témoignage
et pour sauver ceux qui y croiront (Jo., 18, 37 5 3, 16, 17
I7Jo.,3, 23, 4, 8, 16). Ceux qui refusent de eroirent et
préferent ainsi les ténébres a la lumiére se condamnent
eux-mémes ; ils sont déja jugds par Jésus a qui le Pére a
remis le jugement, jugement qu’il exerce par sa seule
présence de Témoin fidéle jusqu’a la mort. (Jo., 5, 22, 24,
27 ; 3,18, 19).

Tout le vocabulaire du psaume est ainsi renouvelé par
la lumiére du Christ, Parole du Pére. Du méme coup les
thémes du dialogue prennent une profondeur nouvelle ;
Vintelligence que nous demandons, c’est l’intelligence du
mystére de Jésus ; la fidélité que mous demandons, c’est
celle dont Jésus est le modéle et qu’inspire 1’amour de
Jésus ; la paix dont nous sommes comblés dans 1’épreuve
c’est celle que Jésus donne a ses amis ; et 1’épreuve appa-
rait maintenant comme la grace supréme, illuminée qu’elle
est par le mystére de la croix.

Nous sommes maintenant en mesure de saisir ce qui fait
1'unité de chaque strophe. Les thémes du dialogue, que
nous avons énumérés, se retrouvent a travers tout le
psaume, nos citations l’on montré. Ces thémes constituent
la trame vivante de ’ensemble. Dans une strophe donnée,
plusieurs d’entre eux sont évoqués, mais il en est un qui
domine. On le discernera aisément, si 1’on tient compte:
du parailélisme, loi de la poésie hébraique dont notre
psalmiste fait habilement usage ; il utilise toutes les formes-
du parallélisme pour mettre dans chaque sirophe un théme-
en relief, tantot en répétant la méme idée, tantot en la rap-
prochant d’une idée qui s’oppose & elle et lui sert de
repoussoir, tantdt en développant progressivement le méme
théme ; de plus les stiques paralléles s’entrecroisent a tra-
vers toute la strophe, dont 1'unité est ainsi solidement
assurée et dont la structure est assez varide.

L’analyse de ehaque strophe, guidée par le parallé-.
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lisme, permet de la résumer en une ou deux lignes.
Prenons pour exemple la sirophe lamed citée plus haut :
la premiére moitié est une lonange de la Parole éternelle
et créatrice de Dieu ; de cette contemplation jaillit le eri
de confiance et la promesse de fidélité exprimés par les
quatre derniers vers ; la strophe se raméne donc a cette
priére : « Louange a Toi, Pére qui as tout ecréé par ta
Parole éternelle, et qui nous donne par elle une loi par-
faite ; a cette loi, je veux obéir : sauve-moi | »

Chaque strophe apparait, une fois ramenée i son théme
dominant, comme une lettre de cet alphabet de la priére
qu’est notre psaume. Epelons cet alphabet simplement si
nous voulons entendre la lecon que nous donne le psal-
miste ; il nous donne cette lecon, non pas en nous parlant
de la priére, mais en parlant 2 Dieu dans une priére vraie ;
nous profiterons de la lecon en dialoguant avee Dieu au
moyen des paroles de cette priére inspirée. Tandis que
nous parlerons a Dieu, il nous répondra en se servant des
paroles méme que nous lui adressons et qui sont ses paroles
avant d’étre les nétres. Tandis que nous redirons le psaume
119 en contemplant Jésus, Parole du Pére, et en nous unis-
sant a sa louange filiale, Dieu nous fera gouter la présence
intérieure de son Fils, en qui il nous a tout dit et tout
donné, et notre Seigneur nous révélera la Face de son
Pére.

Hautecombe, 20 aoiit 19553.

Dom Marc-Francois Lacan.
*

APPENDICE :
LE PSAUME 119 A LA LUMIERE DE L’EVANGILE

Un moyen de réaliser une lecture chrétienne de ce psaume est de
rapprocher de chaque sirophe une parole de I’Evangile en rapport
avec son théme dominant. Voici, i titre d’exemple, une série de textes
empruntés 2 S. Luc et 4 S. Jean.

1. Acspn. Celui qui a mes commandements et qui les garde, voila
celui qui m’aime. Jo., 14, 21.
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BeT. Je suis la lumiére du monde ; qui me suit, ne marchera pas
dans les ténébres, mais il aura la lumiére de la vie. Jo., 8, 12.

3. GuimeL. Malheur a vous, pharisiens,... qui négligez la justice et
Yamour de Dieu. Lc., 11, 42.

4. DaLer. Le publicain... se frappait la poitrine en disant : Mon
Dieu, aie pitié du pécheur que je suis ! Le., 18, 13.

5. HE. Vous ne pouvez servir Dieu et Pargent. Lc., 16, 13,

6. Waw. Je vous donnerai un langage et une sagesse a quoi nul de
vos adversaires ne pourra résister ni contredire. Lc., 21, 15.

1. Zan, Le ciel et la terre passeront ; mais mes paroles ne pas-

seront pas. Le., 21, 33.

8. Her. Ma nourriture est de faire la volonté de celui qui m’a
envoyé. Jo., 4, 34.

9, Ter. Le grain de blé, s’il meurt, porte beaucoup de fruit. Jo.,

12, 24.
10. Yop. Seigneur, dis un mot, et mon serviteur sera guéri.
Le., 7, 1.

11. Caru. Je suis la résurrection ; qui croit en moi, fut-il mort,
vivra. Jo., 11, 25.

12. Lamep. Voici mon commandement : Aimez-vous les uns les
autres, comme je vous ai aimés. Jo., 15, 12,

13. Mem. Heureux ceux qui écoutent la Parole de Dieu et qui la
gardent. Le., 11, 28.

14. Nun. Peu de choses, et méme une seule est nécessaire. Le.,
10, 42.

15. Samek. Qui aura fait Ie bien ressuscitera pour la vie ; qui
aura fait le mal, pour la damnation. Jo., 5, 29.

16. AiN. Vous serez hais de tous & cause de mon nom... Sauvez vos
dmes par votre constance. Le., 21, 17, 19.

17. PE. Je te bénis, Pére... d’avoir révélé cela aux tout-petits.
Lec., 10, 21.

18. Sapi. Pére juste..., ta parole est vérité. Jo., 17, 25, 17.

19. Qopr. Celui qui m’a envoyé est avec moi, parce que je fais
toujours ce qui lui plait. Jo., 8, 29.

20. RecH. Je ne suis pas venu pour condamner, mais pour sauver
le monde. Qui me rejette a son juge ; la parole que j’ai fait entendre,
voila qui le jugera au dernier jour. Jo., 12, 47, 48.

21. ScHin. Gloire a4 Dieu au plus haut des cieux, et paix sur la
terre aux hommes que Dieu aime. Le., 2, 14,

22. Taw. Pére glorifie ton Fils pour gue ton Fils te glorifie.
Jo., 17, 1.

On peut faire d’autres rapprochements ; I’important est qu’ils nei
soient pas purement verbaux, mais gu’ils soient des rapprochements de
thémes ; alors ils projettent sur la strophe la lumitre de I’Evangile et
en dévoilent le sens profond.

(694)



L E S L 1 vV R E S

P. Hirz, L’annonce missionnaire de I’Evangile.
Paris, Editions du Cerf, 1954, 267 pp.

11 ressort du Testament du Christ : « Allez dans le monde entier,
proclamez I’Evangile a toute la création » (Marc 16, 15) gue rien n’est
aussi nécessaire que d’annoncer 4 tous les hommes I’Evangile du
Christ, afin d’éveiller ou de développer la foi en eux.

11 est trop facile de constater par contre une désaffection de la
prédication chez les fidéles, les pasteurs, et peut-éire aussi, chez les
missionnaires dont la vocation premiére est de précher, et dont la
préférence va 4 quantité d’autres tiches importantes, mais en soi secon-
daires. C’est dire ’importance du renouveau de la prédication. S’il
n’est pas encore passé dans la pastorale ordinaire, nombreux sont les
théologiens, les exégétes, les prétres qui sont déja & la tiche.

Le R.P. Hitz, rédemptoriste de la province d’Alsace, met 2 la
portée du lecteur le bel effort qu’il a entrepris, en liaison avec le
Centre pastoral des Missions & I’intérieur (C. P. M. 1.) pour les prétres
chargés de missions. « L’annonce missionnaire de 1’Evangile » est une
série de conférences sur la prédication proprement missionnaire : son
critére décisif, son type premier, son évolution depuis le xvin® sidcle
(les sermons de mission chez Saint Alphonse) et son orientation
actuelle.

En vue de cette tiche primordiale, de la distribution du pain de
la parole de Dieu, les prétres, animés du souci d’une parfaite fidélité
a Pesprit de I'Evangile, trouveront dans ce livre réponse 1 leurs
besoins et a ceux des Ames. Puissent-ils se convaincre de la supério-
rité d’une telle étude sur toutes les recettes ou les plans de sermons.
Nous connaissons pour notre part, bien des missionnaires qui pour
avoir travaillé dans le sens indiqué par le P. Hitz ont renouvelé vrai-
ment leur prédication, et nous tenons de fidéles que leur pasteur qui
a fait de cet ouvrage son livre de chevet « préche maintenant comme
un apbétre ».

L’étude du P. H. se rangent parmi celles qui infusent i la prédi-
cation un esprit authentignement missionnaire et du méme coup lui
donnent son réle dans 1’Eglise, suivant ces mots du P. Bouyer :
« Dans chaque paroisse de France, chaque dimanche aprés 1’évangile
de la messe paroissiale, un homme monte en chaire pour parler quel-
ques minutes & ceux dont il est le pasteur. Si cet homme, partout se
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rendait compte des possibilités qu’il détient 3 ce moment et se mettait
sérieusement en mesure d’en tirer parti, je ne crains pas de dire que
I’Eglise de France, en quelques semaines ou quelques mois, serait
incomparablement plus revitalisée qu’on ne peut raisonnablement
Yattendre d’un siécle entier d’apostolat « moderne ». (Maison-Dieu,
n° 39, p. 38).

P. AussiBaL.

A. M. CargE, 0. p., Baptisés dans le Christ.
Paris, Editions du Cerf, 1955, 75 pp.

Six conférences données aux étudiants parisiens sont réunies ici
dans un petit livre court et dense. C’est une « explication des mys.
téres » de la liturgie du baptéme. Mais a travers les cérémonies,
I’archéologie parfois, I’Ecriture trés souvent — l’auteur veut surtout
nous metire en communion avec les Réalités que manifestent les
signes : le renouvellement de notre &me, la lutte du Seigneur pour la
libération de I’homme, I’Esprit, la réalité de cet homme chrétien en
nous et du peuple sacerdotal de I’Eglise. Voila pourquoi ces simples
pages gagnent i étre lues comme préparation aux grands jours de la
Semaine Sainte et peuvent étre présentées i tout candidats au baptéme
8’il n’est pas de culture par trop sommaire.

C.G.

LA “ BIBLE DE JERUSALEM ”

EN UN VOLUME

est sous presse

La « BIBLE DE JERUSALEM » fournit, avec la traduction soi-
gneusement revue, des textes bibliques, des introductions, des notes et
des références marginales,

Un volume d’environ 1.750 pages, plus 8 pages de cartes, format
15,5 x 21,5 em., sur papier bible, sous quatre reliures au choix :
toile, plastique souple genre peau (vinyle Mappa), chévre chagrin
premier choix tranches or, plein maroquin du Cap tranches rouge
sous or.

On peut souscrire, jusqu’au 30 novembre 1955, i la « BIBLE DE
JERUSALEM », aux prix suivants :

Reliure toile ......... 1.620 fr.
Reliure vinyle ....... 2.700 fr.
Reliure chagrin ...... 5.400 fr.
Reliure maroquin .... 8.100 fr.

Le prix de vente en librairie, plus élevé, sera fixé ultérieurement.
Souscrivez chez votre libraire habituel.

LES EDITIONS DU CERF
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Sont encore disponibles les cahiers :

La Messe, Sacrifice du Christ

. Crise de la Morale

. Jésus Fils de Dieu, d’aprés le Nouveau Testament
10. L’Esprit et UEglise

11. La fin du monde est-elle pour demain ?

12. Religions et Croyances

13. Causes de I’ Athéisme

14. De I’existence de Dieu

15. Jésus, le Sauveur

16. Sainte Marie, Mére de Dieuw

17. Conscience chrétienne et dimensions de Uunivers
18. Le salut hors de I’Eglise ?

19. Chrétiens séparés devant I’eecuménisme

20. Réflexions sur le travail

21. Grandes lignes de la morale du Nouveau Testament
22. Qu’est-ce que la foi ? 1° Données bibliques

23. Qu’est-ce que la foi ? 2° Théologie de la foi

© 0 =

Programme annoncé :

— De Uimmortalité de ’édme

— L’Islam

~— La catéchése baptismale du Nouvean Testament

— O en est le communisme frangais

~— Le mystére de la Sainte Trinité : 1° Données bibliques

— Le mystere de la Sainte Trinité : 2° Réflexions théo-
logiques

— Le christianisme est-il doloriste ?

Voir, a la deuxiéme page de la couverture, nos conditions de vente
et d’abonnements.

Le Gérant : J. GraL, Saint-Alban-Leysse (Savoie)

Imprimerie Artistique P. Jacques, Aix-les-Bains (Savoie)

Dépot légal 4™° trimestre 1955




PRIX : 250 fr.



