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Je n’accepte plus le silence de Dieu

Un matin de printemps le petit Elie Wiesel, enfant juif
profondément croyant, est entré dans la nuit, avec son pére,
sa mere, ses deux grandes scewrs et la petite Tzipora. Il ne
savait pas que c'était la nuit: il avair quinze ans. A son
arrivée an camp de Birkenan, il vit disparaitre les femmes
dans Vombre et il ne savait pas qi'a cet instamt ¢’était powr
toujours qu'il quittait sa mére et sa petite scewr Tzipora. Il
resiait sewl avec som pére. Longiemps aprés il se sowviemt :

« Jamais je woublierai ceste nuit, la premiére nuit de
camp qui a fait de ma vie une nuit longue et sept fois
verrowillée,

Jamais je w'oublierai cette fumée,

Jamais je n'oublierai les petits visages des enfants dont
Favais vu les corps se transformer en wvolutes sows un azur
muet.

Jamais je nounblierai ces flammes qui consumérent pour
tonjours ma foi.

Jamais je woublierai ce silence noctwrne qui m'a privé
pour Véternité du désir de vivre.

Jamais je n'owblierai ces instants qui assassinérent mon
Dien et mon ime, et mes réves qui privent le visage du désert,
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Jamais je n’'oublierai cela, méme si jétais condamné 2
vivre aussi longremps que Dien lui-méme. Jamais».

*
* %

« Un jour que nous revenions du travail, nous vimes tross
potences dressées sur la place d'appel, trois corbeanx noirs.
Appel. Les S.. antour de nowus, les mitrailleuses braquées: la
cérémonie traditionnelle. Trois condamnés enchainés, et parmi
eux, le petit Pipel, Pange aux yewx tristes.

Les S.S. paraissaient plus préoccupés, plus inquiets que de
coutume. Pendre un gosse devant des milliers de spectatenrs
Wétait pas une petite affaire. Le chef de camp lut le verdict.
Tous les yeus étaient fixés sur Uenfant. Il était livide, presque
calme, se mordant les lévres. L'ombre de la potence le re-
convrait,

Le Lagerkapo refusa cette fois de servir de bourrean. Trots
S.S. le remplacérent.

Les trois condammnés montérent ensemble sur leurs chaises.
les trois cows furent insroduits en méme temps dans les noeuds
combanis.

— Vive la libersé ! criérent les deux adultes.
Le petit, lui, se taisait.
o O3 est le Bon Dien, oa est-il ? demanda quelqn'un der-
riére mo.
Sur un signe du chef de camp, les trois chaises basculérent.

Silence absolu danms tout le camp. A Vhorizon, le soleil
se couchait,

— Déconvrez-vous! burla le chef de camp. Sa voix était
rauque. Quant & nous, nous pleurions,

— Couvrez-vous!

Puis commenca le défilé. Les deux adultes ne vivaient
plus. Leur langue pendait, grossie, bleutée. Mais la troisiéme
corde n'était pas immobile : si léger, Uenfant vivait encore...
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Plus dune demi-heure il vesta ainsi, & lutter ensre la vie
et la mort, agonisant sous nos yeux. Et nous devions le regar-
der bien en face. Il était encore vivamt lorsque fje passas
devant lui. Sa lengue était encore romge, ses yewx pas encore
éteints,

Derriere moi, {entendis le méme homme demander:

— Oz donc est Dien?

E: je sentais, en moi, une voix qui lui répondait :

— O3 est-il ? Le voici — il est pendu ici, a cette potence... »

!l**

« La veille de Roch-Hachanah... dix mille bommes étaient
venus assister 4 Voffice solenmel, chefs de bloc, Kapos, fone-
tionnaires de la mort,

— Bénissez PEternel...

La voix de Vofficiant venait de se faire entendre. Je crus
d'abord que c'était le vent.

— Béni s0it le nom de I'Eternel !

Des milliers de bouches répétaient la bénédiction, se pros-
ternaient comme des arbres dans la tempéte.

— Béni soit le nom de I’Eternel !

Pourquoi, mais pourquoi le bénirais-je ? Toutes mes fibres
se révoltaient. Parce quw'll avait fais briler des milliers d'en-
fants dans ses fosses ? Parce qu’'ll faisait fonctionner six cré-
matoires jour et nuit, les jours de Sabbat et les jours de fére ?
Parce que dans Sa grande puissance 1] avait créé Auschwirz,
Birkenan, Buna et tant 4 usines de la mort? Comment Lui
dirais-je : « Béni sois-Tn, VEternel, Maitre de PUnivers, qui
nous a dlus parmi les peuples ponr étre torturés fjour et nuit,
pour voir nos péres, nos méres, nos fréres finir au crématoire ?
Loné soit Ton Saint Nom, Toi qui nous a choisis pour étre
égorgés sur Ton autel? »

Jentendais la woix de Vofficiant sélever, puissante et

brisée @ la fois, au miliew des larmes, des sanglots, des sowpirs
de toute assistance :
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— Toute la terre et Pumivers somt 4 Dien!

I} Sarrétait & chaque instant, comme 5'il Wavait pas la
force de retromver sows les mots lewr contenu. La mélodie
sétranglait dans sa gorge.

Et moi, le mystique de jadis, je pensais : « Oui, Vhomme
est le plus fort, plus grand que Dien. Lorsque Tu fus dégu
par Adam et Eve, Tu les chassas du paradis. Lorsque la gé-
nération de Noé te déplut, Tu fis venir le déluge. Lorsque
Sodome ne trowva plus grice & Tes yewx, Tu fis plewvoir du
ciel le feu et le sonfre. Mais ces hommes-ci que Tu as trompés,
que Tu as laissés torturer, égorger, gazer, calciner, que foni-
ils ? Ils prient devant Toi! Ils lowent Ton nom!»

Awntrefois, le jour du Nowvel An dominait ma vie. Je
savais que mes péchés attristaiemt ['Eternel, fimplorais Son
pardon. Autrefois je croyais profondément que d'un seul de
mes gestes, que d'une seule de mes priéres dépendait le salut
du monde, ’

Awnjourd’bui, je w'implorais plus. Je n’érais plus capable
de gémir, Je me semtais au conmtraire trés fort, J'étais Vaccu-
satewr. Et [’ accusé : Dien. Mes yenx s'étaient onverts et {éiais
seul, terviblement seul dans le monde, sans Dien, sans hom-
mes, Sans amonr ni pitié. Je n’étais plus rien que cendres,
mais je me sentais plus fort que le Tout-Puissant anquel on
avait 116 ma vie si longtemps. Aw milien de cette assemblée
de priére, {'étais comme un observatemr érranger...

Yom Kippowr. Le jowr du Grand Pardon...

Je ne jefinai pas. D’abord pour faire plaisir 4 mon pére,
qui m'avait défendn de le faire. Puis, il w'y avait ancune
raison que je jedine. Je nacceptais plus le silence de Dien.
Avalant ma gamelle de soupe, je voyais dans ce geste un acte
de révolte et de provestation contre Lui,

Aw fond de mon ceeur, je sentais qu'il S'était fait un grand
vide » (Elie Wiesel, La nuit, Ed. de Minuiz, 1958, p. 60, 103-
105, 107-111). .

* %

Devant pareille détresse, que dire, que faire ? On tronvera

plus loin, dans ce numéro, la véponse de Framgois Mauriac,
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qui a préfacé le livre bouleversant d’Elie Wiesel.

Ce qu'il faut certainement éviter, ce sont les trop faciles
disconrs : 4 titre d'exemple le P. Gerest a collectionné quel-
ques échanvillons de ces bavardages humains sur la Providence.

Mais il faut nows tourner vers PEcriture inspirée. Job n'a
pas exprimé @ Pavance le désespoir d’Elie Wiesel. Mais il a
posé des questions aussi graves que lui. L'abbé Pierre Bonnard
tente de nows faire saisir la réponse — surprenante — qu'y
apporte le Seigneur.

Certe réponse, Jésus est venu la compléter et la parfaire,
non pas seulement par ses paroles, mais par sa vie, sa mort
sur la croix et sa résuyrection, Dom Lacan se fait powr nous
le messager de cette Bonne Nonvelle,

Est-ce a dire que tout soir devenu limpide et satisfaisant
pour Vespris et pour le coenr 2 Certes non. Le silence de Dien
continue 4 angoisser Vime chrétienne, et un théologien, le
P. Geffré, essaie, honnétement, modestement, de débrouiller
Véchevean de la souffrance et de Vinterrogation.

Il anrait é1é érommant que le cinéma, ce grand miroir de
notre remps, wait pas, dune facon ou d'une autre, abordé le
théme qui nows préoccupe. M. Christian Zimmer nous aide a
discerner sur I'écran les coups de la destinée, les chemins de
la liberté, les impulsions de la grice.

Etre honnéte envers Diew: cest an fond le théme sous-
jacent @ tout ce cahier. C'est aussi le titre d'un petit livre qui
fait furenr dans les pays de langue anglaise et qui va paraitre
en frangais. Le P. Cren Va lu attentivement. Il prend au sé-
rienx les questions posées par P'évéque anglican de W oolwich
et s'en fait Vécho anprés de nos lectewrs.

Enfin, avant de présemter les livres récents, Lumitre et
Vie accueille des réflexions du P. Biot sur la deuxiéme session
du Concile : a-t-elle contribué efficacement au rapprochement
cecuménique des chrétiens ?

Dien se tait: Paffirmation nest vraie gw'en wn certain
sens. Nows le montrerons prochainement en prolongeant —
dans une ligne nowvelle — les réflexions de ce cabier et en
parlant de Celus qui s'exprime, qui crie en notre coeur Abba,
Pere : le Saint-Esprit,



DIEU SE TAIT
LES HOMMES PARLENT A SA PLACE

La Providence est un dogme, un mystére susrtout ; et parmi
les mystéres, un de ceux qui parlent le plus 4 notre imnagina-
tion. Le malheur est que notre imagination s’égare et se trouve
vite follement ingénieuse a trouver des utilités, des explica-
tions, des desseins secrets devenus quasi évidents, 1a od plane
le Mystere.

Nous avons voulu ici dresser une petite anthologie de
textes ol 1'imagination humaine, fut-ce celle des saints, a trop
vite parlé en lieu et place de la Sagesse créatrice. Le rappro-
chement de certains passages ne va pas sans impertinence. Le
lecteur se sentira d’autant plus invité au silence que les esprits
les plus religieux sont parfois tombés eux-mémes dans la
fausse naiveté et la précipitation, lorsqu'ils ont voulu retracer
le discours de Dieu 2 travers les choses et les événements. Ce
que dit Yahvé 4 Job, cette admirable lecon de sobriété sacrée,
a bien du mal a nous persuader.

1. CE MONDE EST PLEIN D’UTILITES

Jamais petsonne n’a autant cru la nature bien
adaptée 3 'homme que Bernardin de Saint-Pierre. Les
puces ne sont-elles pas noires pour que, sur une peau
blanche, nous les puissions plus facilement écraser ?

Nous citons de lui le passage — classique — sur
les atbres fruitiers, qui a toujours fait sourire méme
les « finalistes » les plus décidés :
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« La méme Bonté qui a placé le fruit qui devait nourtir
Phomme & la portée de sa main y a du mettre aussi son
bouquet. Nous remarquons ici que nos arbres fruitiers sont
faciles & escalader et différents en cela de la plupart de ceux

~des foréts. De plus, tous cewx qui domnent des fruits mous
dans lenr matwrité, et qui awraient été exposés a se briser par
lenr chute, comme les figuiers, les miriers, les prumiers, les
péchers, les abricotiers, les présentent & pew de distance de
la terre ; ceux am contraire qui produisent des fruits durs, et
qui Wont rien 4 risquer dans lenr chuse, les portent fort élevés,
comme les noyers, les charaigniers et les cocotiers.

Il W'y a pas moins de convenance dans les formes et les
grossenrs des fruits, Il y en 2 beauconp qui sont taillés powr
la bouche de Phomme, comme les cerises et les prames;
dautres pour sa main, comme les poires et les pommes; d'autres
beanconp plus gros, comme les melons, sont divisés par cotes
et semblent étre destinés & étre mangés en famille; il y en
a méme aux Indes, comme le jacq, et chez nous la citrouille,
q#'on pourrait partager avec ses voisins. La nature parait avoir
suivi les mémes proportions dans les diverses grossewrs des
fruits destinés & nowrrir 'homme que dans la grandeur des
feuilles qui devaient lui donmer de lombre dans les pays
chands ; car elle en a taillé pour abriter une sewle personne,
une famille entviére, et tous les habitants du méme hameati ».

Etudes de la nature, XI

Fénelon, de qui Bernardin s’est visiblement inspiré,
est 3 peine moins attentif 2 saisir dans la nature de
merveilleux arrangements pour le bien-étre général
et particulier.

Nous prenons ici ce qu’il nous dit des organes
internes de 'homme. La répugnante laideur de nos
viscéres a le rare mérite de dissuader le chirurgien qui
nous voudrait opérer sans évidente nécessité !
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« Les merveilles de cette machine somt si grandes qu'on
en tromve d'inépuisables, méme jusque dans les fonctions les
plus humiliantes que Von nw'oserait expliquer en détail.

1l est vrai que les parties internes de I'homme ne sont pas
agréables a wvoir, comme les extérienres : mais remarquez
gwelles ne sont pas faites pour étre vues. 11 fallait méme selon
le but de Vart qu'elles ne pussent étre décomvertes sans hor-
reur ; et quainsi un homme ne puisse les déconvrir, et entamer
cette machine dans wn autre homme, qwavec une violente
répugnance. C'est cette horrewr qui prépare la compassion et
Vhumanité dans les coeurs, quand un homme en voit un autre
qui est blessé. Ajoutez, avec saint Augustin, quw'il y a dans ces
parties internes une proportion, un ordre et une industrie qui
charment encore plus Pesprit attentif, que la beanté extérienre
ne sawrait plaire awx yews du corps. Ce dedans de Phomme,
q#i est tout ensemble si bideux et 5i admirable, est précisément
comme il le doit étre pouwr montrer une boume travaillée de
main divine. On y voit tout ensemble également, et la fragi-
lité de la crémture et Part du Créatenr ».

L’existence de Dien, 1, 2

Plus sobre, encore que trés oratoire, ce texte de
Monsabré sur la terre admirablement faite pout
I'homme :

« Que la terre est petite dans le ront du monde, et cepen-
dant quelle immense merveille! Son ime de few réchauffe
toutes les molécules de son corps a travers la ceinture de gramit
qui modére ses transports ; les glorieux débris de révolutions
gwelle a subies nous racontent son histoire, ses entrailles sont
Dleines de trésors que w'épuise pas notre insatiable avidité, et
au-dessus de ce capital fixe des profondenrs nous powvons
encore recueillir la vichesse flottante de la surface. Le perpétuel
momnvement des eanx qui vont des abimes anx montagnes, des
montagnes aux abimes, s'écoulant par des milliers de veines
ou d’arteves, rafraichit la poussiére du globe. Périodiguement
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elle se transforme ; plus on la tourmente, plus elle est géné-
resise ». ‘

Caréme 1873, p. 166

II. TROP FACILE EXPLICATION DU MAL ET DU MALHEUR

Les mauvais prouvent que Dieu est un bon styliste,
qui pratique I’antithése : C'est ce qu'affirme saint Au-
gustin ;

« Car Diex n'aurait pas créé wn sexl ange, que dis-je un
sex] homme dont il edt prévw la dépravation, s'il n'edt tont
@ la fois connu comment il les ferait servir aux intéréts des
justes, relevant ainsi par Iantithése le sublime poéme des sié-
cles. C'est en effet un des plus beaux ornements du discomrs
que Uantithése ».

Lz cité de Dien, X1, 18

La patience de Dieu cache souvent son zéle & punit
Vinjustice. Mais des chatiments divins exemplaites vien-
nent quelquefois nous montrer de maniére évidente ou
est le camp des bons et celui des méchants. Pour
Luther, la colere divine a bien su frapper les papistes :

« Maitre Adam Budissin nous écrivis 2 Wittemberg qu'nun
certain bowrgeois qui avait abandonné la doctrine de VEvangile
(C'est-a-dire le luthérianisme) avait é1é chargé de Péglise de
Kunewald. 1l avait prononcé comtre lz Parole de Dien d'im-
pudents blgsphémes, disant que si jamais il approwvait la doc-
trine luthérienne, il faudrait que la foudre Fabiméit. Le méme
jour s'éleva un orage éponvaniable. Consterné par le somvenir
de ses paroles, il cowrnt & Péglise er fit sonmer les cloches
comtre la foudre ; §'étant mis en pricres devant le maitre-autel,
il fwt atteint par Véclair et tomba en syncope. Il se r1emit
quelque pen, mais comme, soutenn par deux hommes qui le
ramenaient chez lui, il traversait le cimetiére, il fut atteint d'un
second. conp de foudre qui lui entre par le haut de la téte
pour ressortir par le bras et le briila tour vif. Tels sont les
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signes que Dien nous donne de sa colére. Mais le monde ne
tient compre ni de la colére, ni de la miséricorde de Dien.
Cest pourtant signe que le jugement approche ».

Propos de table

Mais la mort du Réformateur, telle du moins
qulelle fut racontée par des auteurs tardifs, parut 2
bien des catholiques un signe évident de réprobation.

Au xx° siécle, cette facon mythique de voir le doigt
de Dieu dans la mort «des ennemis de U'Eglise» a
encore quelques défenseurs. Dans un livre récent
(1956), le chanoine Paneton a ces lignes:

« Nous ne powvons affirmer la dammation de personne
avec wme certitude absolue. Il y a senlement une forte proba-
bilité, dans le cas de ceux qui font, comme on dit, une mort
de répronvé. Donnons des exemples. {L autenr donne dabord
celui de Judas} On a porté le méme jugement sur Vimpie
Voltaire, mort, disait-on, en refusant la visite du présre, sur
Papostat Luther, mort aprés des excés de table, le visage tordn
par Papoplexie {signe manifeste de la colére de Dieun, sans
dowte I1... LUEglise, présumant la damnation (), peut refuser
la sépulture religiense 4 cewx qui sont morts sans aucun signe
de repentir ».

Le ciel et Venfer, 11, p. 32

Le théme du « doigt de Dieu» dans la mort des
impies fut largement exploité dans la prédication du
XIX® siécle. Voici un passage de Mgr de Ségur. On
remarquera l'analogie avec lhistoire racontée par
Luther un peu plus haut :

« Parfois la Providence divine se manifeste d'une maniére
redontable & Voccasion de ces blasphémes. Le bon Dien donne
de temps en temps an monde comme des échantillons de sa
justice. En 1849, deux démagogues de lz pire espéce sortaiens
de Toulouse, o1 ils venaient de traiter, a lewr maniére, dans un
club, les affaires du pays. Aussi avancés en religion qu’en poli-
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tigue, les dewx drbles charmaient les loisirs dw chemin en
blasphémant contre Diew. I} plemvait & verse et le tonnerre
grondait. « Je me moque pas mal de toi, crie 'un d'eux en
levant les yeux au ciel. Je wai pewr ni de toi ni de ton ton-
nerre ; venge-toi, si tu le peux». Auw moment on il achevait
ces mots, la fowudre éclate, le renverse et Pétend sur la route,
privé de sentiment. {Finalement le mécréant, qui n'était pas
tué, se comvertiral.

(Dien) accepta aussi, quoigue avec un long délai, le défi
que lui avait porté le détestable Voltaire. Vingt ans avant sa
mort, jowr powr jowr, Vincrédule avait écrit ces paroles 4 Uun
de ses complices : « Dans vingt ans, Ulnféme aura bean jen ! »
On sait que par I'Infime il entendait Notre-Seignenr. Quelle
éponvantable prophétie ! » [En réalité Voltaire désignait par
1a, non le Christ, mais I’Eglise].

«Y a-t-il un Dieu qui soccupe de nous ? », Opuscules, 1,
p- 27.

La colére de Dieu se manifeste aussi, pour les apo-
logistes faciles de la Providence, dans les catastrophes
publiques. Les désastres nationaux permettent de voir
ce que le Seigneur pense d'un peuple. Apres 1870
(comme apres 1940) prédicateurs et publicistes n’ont
que trop parlé des causes morales de nos défaites.
Mona Ouzouf le rappelle :

« Les disconrs de distribution de prix des colléges religienx,
dans Vété de 1872 et 1873, somt presque tous construits sur
un modéle identique. Premier point : la France, Livrée 2 la
jouissance, était conpable. Second point : Diew Ua frappée pour
la guérir, Troisiéme point : grice 4 quelques sacrifices isolés
— celui des zouaves pontificanx —, elle a conservé le droit 4
la miséricorde ».

L'’Ecole, VEglise et la République, p. 19.

III. CONSOLATION FACILE DU MALHEUR DES AUTRES

Il n’est rien de plus chrétien que des parents qui
se savent dans '’Amour du Pére, quand meurt un de
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leurs enfants! Mais, de grace, évitons les considéra-
tions pédantes et pseudo-pieuses sur le bienfair de
mourit jeune. Savons-nous que les paiens parlaient
déja abondamment sur ce théme. Qu'on en juge par
ce texte de Sénéque :

«Qui te garantit que le corps charmant de ton enfant,
resté pur sous les regards sans pudenr d'wne cité dissolue, edis
échappé 4 toutes les maladies et conservé jusqu's sa vieillesse
sa_beauté inaltérée ? Songe anx mille souillures qui guetsent
Udme : les meilleurs naturels ne tiennent pas en vieillissant les
espérances quavait fait naitre lenr jeunesse ; trop souvent ils
se corrompent en route : tantor un godt tardif et d’autant plus
honteux de la débauche les envabit, tantét on les voit sombrer
dans la goinfrerie et wWavoir plus dantre inquiétude que de
savoir ce qu'ils mangeront on boiront. Ajoute les incendies, les
écroulements, les naufrages et les tortures que vous infligent
les médecins lorsqu'ils vous déchirent vivants pour aller cher-
cher vos os. Ex puis il y a Vexil. Ton fils n'était pas plus inteé-
gre que Rutilins ; la prison : il wétair pas plus sage gwe So-
crate ; le suicide : il w'était pas plus vertweus gue Caton.

Considére tomtes ces éventualités, tu conviendras que les
privilégiés de la nature sont ceux gu’elle met de bonne heure
en liew sir, pour leur épargner la rangon gue lu vie et exigée
deux. Il w'y a vien daussi fallacienx, perfide que la vie hu-
maine. Personne, par Hercule, wen voudrait, si nous ne la
recevions a4 notre insu. Si donc la félicité supréme est de ne
pas naitre, celle qui s'en rapproche le plus est, {'imagine, de
disparaitre an plus 10t et de retowrner rapidement an néant
originel ».

Consolation 4 Marcia, 22, 2

Le malheur de certains semble parfois bien arrangé
pour faire avancer I'ceuvte de Dieu et de ses serviteurs.
Nous citons ici sainte Thérése d’Avila, une sainte bien
sympathique et si primesautiére! Sa réflexion sur la
mort du neveu de Dofia de Layz ne part pas d’un coeur
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insensible. Mais |'’événement accompli, on en découvre
vite, trop vite ce nous semble, 1'aspect « providentiel »
et consolant. L’auteur des Fondations est d’ailleurs
trés sobre. Beaucoup de religieux ou religieuses sau-
rajent s'étendre bien plus lourdement sur ce théme des
malheurs providentiels de ceux du monde.

Thérése de Layz, noble dame sans enfants, a des-
sein de fonder un monastére avec sa fortune et celle de
son mari. Cependant elle se laisse détourner de son
saint projet par des conseils d’amis :

« Elle convint donc de marier le fils d'une de ses soeurs
guwelle aimait beanconp avec une miéce de som mari en lenr
donnant une grosse partie de lewrs biens, et de consacrer le
reste aw salut de leur dme ; le nevew était trés vertuewx et fort
jeune encore. Tous deux Sancréremt résolument dans cette
opinion.

Mais, comme Notre-Seignewr en avait décidé amtrement,
leur accord walla pas loin : quinze jours w'étaient pas éconlés
que le neven tomba si gravement malade que Notre Seigneur
Penleva en quelques jowrs. Persuadée que le fait davoir
renoncé 4 ce que Dien exigeait delle en favewr de ce neveu
avait causé sa mort, elle en fur épowvantée. Elle se rappelai
ce qu'il était advenn du prophéte Jonas, lorsqu'il avait refusé
dobéir & Dien ; de méme, lui semblait-il, il Vavair punie, elle,
en lui enlevant ce neven qu'elle aimait tant. Elle prit alors
ainsi que son mari la décision de me renoncer pour rien au
monde a fonder le monastére, bien que ne sachant pas com-
ment Y parvenir ».

Le livre des fondations, XX, 11

* %

Ce choix de textes inquiétera peut-étre et veut inquiéter.
Notre tendance — la tendance méme des plus spirituels d'en-
tre nous — est de faire trop patler Dieu dans la particularité
des citconstances. Lincroyant rira de ces discours trop abon-
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dants, parce que, pour lui, Dieu se tait purement et simple-
ment : Il n’a jamais parlé. Le croyant doit de plus en plus
savoir que la Parole de Dieu sur le monde est si totale et
enveloppante qu'elle ne se laisse guére enserrer en des signes
trop particuliers.

Est-ce 2 dire que les signes nous manquent tout a fait?
Nous voulons ici conseiller la prudence, la sobriété et non I'in-
différence. Nous poutrions, en contre-poids a des textes trop
naifs, interprétant trop vite la pensée de Dieu sur I'événement,
citer maints passages véritablement édifiants ol la main de
Dieu est reconnue de maniére presque indubitable. Mais il
n'est pas de science permettant le classement des signes pro-
videntiels. Tout ici est art et disponibilité 2 'Esprit. Etant cons-
tamment sous la mouvance du Pere, assurés que tout se passe
« pour le bien des élus », il ne nous est pas interdit de cons-
tater parfois que nous ne sommes pas comme des enfants
abandonnés, « étrangers » sur cette terre. Les meilleures con-
solations, pour ceux qui parfois souffrent atrocement, con-
sistent & concrétiser cette grande Présence enveloppante. II est
donné de temps en temps a notre amitié d’en éire la concré-
tisation. Que I'Esprit nous donne alors de discerner entre le
mot juste qui, sobrement, pose le regard d’'un Dieu attentif, et
le bavardage indiscret qui reconstitue pour son compte, et non
sans arbitraire et sottise, les motifs de 1’intervention divine !

Régis-Claude GEREST, o. p.



JOB
ou ’homme enfin extasié

Job, ou Adam, ou Jedermann, ou Monsieur Homme, était
riche, fécond, bien portant, entouré d’'amis, content de lui-
méme, et satisfait d’avoir sur Dieu des idées bien précises,
comme de Lui rendre un culte minutieusement réglé. Ainsi
comblé de hochets, il croyait vivre, il croyait comprendre, il
croyait aimer, et surtout il croyait croire ! Mais Dieu le chéris-
sait trop pour le laisser avec ses illusions. Il les lui enleva.
Alors Job se mit 2 hurler :

Périsse le jour oz je fus enfanté !

Et Ig nuir qui dit : « Un mile a été congn! »...
Pourquoi ne swis-je pas mort aw sortir dw sein,
et w'ai-fe pas expiré quand je sortais du ventre ?

(3, 1-11).

Mourir sitdt né aurait été meilleur pour lui que vivre et
souffrit. Car Job souffre de voir son triste état et aussi la
situation déplorable du monde. Des faits scandaleux qui le
révoltent, il rejette la responsabilité sur Dieu. Oui, Dieu,
ose-t-i] dire :

extermine parfait et méchant.

Si un fléaw jette soudain la mort,

du désespoir des innocents 1l se moque !

Un pays a-t-il été livré & la main d'un méchans,
Il voile la face de ses juges!

Si ce west pas Lui, qui est-ce donc ?

(9, 22-24).
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Des paroles aussi insolentes annoncent certains blasphémes
contemporains, comme celui du légionnaire allemand qui, en
Indochine, jette a son auménier ces simples mots : « Votre
Dieu est un salaud... Les Russes ont fusillé ma femme et mon
petit garcon. Les bombes américaines ont détruit ma maison.
Jai tout perdu. C’est pour ¢a que je suis venu 2 la Légion
étrangére »*.

~En dépouillant ainsi Monsieur Homme, jusqu'ou Dieu
veut-il le mener? Clest ce que nous allons essayer de décou-
vtir, en suivant les étapes de I'appauvrissement salutaite que
le Maitre du monde inflige 2 Job, et que Job ressent d’abord
comme une démolition généralisée :

Dien a muré ma route, powr que je ne passe pas,
et sur mes sentiers il a mis des ténébres ;

de ma gloire il m'a dévétu,

et il a enlevé la couronne de ma téte !

1l me démoliz de toutes parts, et je trépasse,

1L déracine, comme un arbre, mon espoir.

(19, 8-10).

Le déracinement présage une transplantation en une Terre
plus siire, mais Job ne le sait pas encore, et pour I'instant il
regarde, affolé, ses « racines » quitter le sol, I'une apres l'autre.

Privé de ses biens

Un des éléments de sa sécurité était constitué par sa for-
tune, ses maisons, ses troupeaux. Or tout cela a été balayé par
la razzia ou la tornade. Job, prostré, consent : « Nu je suis
sorti du ventre de ma meére, dit-il, et nu j’y retournerai. Yahvé
a donné, et Yahvé a repris : que le nom de Yahvé soit béni ! »
(1, 21).

1. Fr. DELISSALDE, Je fus auménier en Indochine, dans Ecclesias
mars 1954.
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Les amis de ’homme fuiné lui montrent le profit spirituel
possible de cette pauvreté, Eliphaz lui suggere que le seul
vrai trésor, c’est l'intimité avec Dieu, avec le Trés-Haut, avec
« Shaddai » :

St tw reviens 4 Shaddai et £ humilies,
st tu éloignes Vinjustice de ta tente,
alors tu estimeras Vor comme poussiére,
et comme caillon des torrents, I’Ophir,
car ce sera Shaddai qui sera tes lingots,
et de Vargent en monceaux ponr toi.
(22, 23-25).

Elihu expliquera & son compagnon maintenant dénué d’ar-
gent que les richesses sont une fausse assurance. Si Dieu les
enléve 4 'homme, c’est pour le faire réfléchir et le rapprocher
de Lui :

Il sawve les pamvres par leur pauvreté,
et par la misére Il lenr fait une révélation !

(36, 15).
Privé de ses enfants

Job-Jedermann consentirait peut-étre & trouver finalement
bénéfique la perte de ses domaines, mais comment pourrait-il
supporter la mort de ses enfants ? Ses fils et ses filles ont été
ensevelis sous les ruines de leur maison (1, 18). Et Job pleure,
car ils ne sont plus. Son consolateur Bildad fait allusion a
cette tragédie (8, 4), et le pére endeuillé évoque lui-méme
I'époque heureuse, hélas révolue,

quand Shaddai, dis-il, était encore avec moi,
et qu'antonr de moi se tenaient mes garcons...

(29, 5).

Ce gémissement paternel s'est répercuté a travers les ages
dans d’innombrables plaintes, comme la lamentation de la
femme pour son enfant mort, a laquelle Marie Noél a su

donner des accents dignes de Job :
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O mon Dieu, voici mes genoux,
qui sont par rerre devant Vous...
Seignenr, vous étes Diew, moi, rien.
Je le dis bien, je le sais bien...

Vous étes Dien, vous étes bon...
Vous étes... mais mon sang dit non!
Vous Pétes. Pour le dire miewux

Je le dis en fermant les yeux...

Je le dis, mais le coewr que feus
Powur y croire, je ne U'ai plus.

Les mains que je fiais 2 Vous,
Quelqw'un me les trancha d'uwn coup.
Les yeux que je tenais levés

Vers Vous, quelgu'un les a crevés®,

TAIT

Les yeux crevés, lui aussi, Job regarde vers le Dien de
bonté sans le voir. Ii comprend d’autant moins qu'il est frappé

non seulement dans ses biens et dans sa famille, mais encore
dans son étre-méme

Privé de sa santé

Atteint par un ulcére malin (2, 7), il est devenu mécon-

naissable (2, 12). Il s’en plaint en des strophes ol le poéte qui
le met en scéne se tévéle grand connaisseur de la psychologie
des malades. Tour a tour nous voyons le malheureux patient
dépourvu de tout appétit :

Mon coenr, dit-il, a été dégodité de mon pain (6, 7),

ou en proie 2 des cauchemars de fiévreux :

§i je me couche, je dis : « A quand le jowr ? »
8i je me léve : « A quand le soir? ».

Et je suis envahi par des divagations jusqu an crépuscule.

I'enfant mort, p. 265-267.

2. Marie NOEL, L'cenvre poétigue, Paris, 1956. Office pour
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Mz chair Sest revétue de vers et de crofites terreuses,
Ma pean s'est fendillée et a coulé (7, 1-7).

Si je dis: « Mon lit me consolera,

ma couche participera @ ma plainte ! »
Alors Tu m'effrayes par des songes,

et par des visions tu m’épomvantes.
Jaimerais mieux étre étranglé,

La mort, plutét que mes souffrances ! /

(7, 13-16 ; cf. 16, 12-22; 19, 20-21; 30, 16-30).

Pour calmer Job, Elihu lui expliquera que la maladie elle-
méme est aussi une pédagogie de Dieu, un nouveau mode
d’avertissement divin, mieux encore : un instrument de rachat !

Dien corrige aussi I’ homme par une dowlenr, sur son Ui,
et par un continwel tremblement de ses os...

L'homme s'approche de la Fosse,

E? sa vie de la demeure des morts...

Mais s'il se tromve prés de lui un messager,

#n interpréte pris entre mille,

pour révéler 4 Vbhomme son devoir,

ce messager alors aura compassion de lui et dira (a Dieu) :

Exempte-le de descendre a la Fosse :
jai tronvé la rangon de son dme.

Le messager mystérieux apparait comme un étre qui révéle
Dieu & I'homme et qui intercéde pour 'homme devant Dieu.
Quel que soit cet « ange », C’est la maladie bien comprise qui
est le canal de sa révélation, et C’est la maladie bien acceptée

qui donne du poids 2 son intercession. Courage, Job-Jeder-
mann, 'infirmité elle-méme est un chemin vers Dieu.

Privé de ses amis

Job a bien besoin de recevoir pareil réconfort, car il est
de plus en plus seul pour porter sa peine. Ses amis sont déce-
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vants. Ce qui les écarte de lui, c'est jusqu'a la peur sordide
d’'avoir peut-étre & débourser de leur argent, s'ils sapprochent
du malheureux ! Aussi ce dernier les interpelle:

Vous éprouvez de I'effroi et vous avez peur ?
Est-ce que jai dit: « Donnez-moi !
Bt sur votre fortune faites des largesses en ma faveuwr 2 »

(6, 15. 21-23).

On se moque de ses maux répugnants et on V'injurie :

Et lon m’a touwrné en proverbe pour les gens,
fe suis celui a qui Von crache au visage.
(17, 6).

Et maintenant je suis lewr chanson,

je suis devenu lewr fable.

Ils ont horrewr de moi, ils se somt éloignés de moz,
et @ mon visage ils w'ont pas épargné le crachas.

(30, 9-10).

Les familiers, les serviteurs, les confidents, les fréres « ou-
blient » de venir voir le malade aux plaies repoussantes.
L’épouse elle-méme supporte mal I'odeur de son mari:

Ils ont disparu, mes proches et mes familiers,

ils m’ont onblié, les hétes de ma maison !

Et mes servantes me considérent comme un étranger...
Jappelle mon servitenr, et il ne répond pas...

Mon haleine répugne i ma femme,

et je swis devenn fétide aux fils de ma mére.

(19, 13-19).

La maladie prolongée et rebutante constitue en effet un
test sir pour permettre & celui qui souffre de mesurer la fra-
gilité de certaines affections et la solidité de certaines autres.
Job n’a pas foule autour de lui: il ne risque pas d’étre distrait
de la présence de Dieu par la turbulence des hommes, 11
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risque d'autant moins d'éluder la rencontte avec le Maitre du
monde et de nos vies, qu'il se sent arraché a 'existence terres-
tre et poussé vers la mort.

Privé de sa sécurité physique

Le mal dont souffre Job apparait en effet incurable. La
perspective, ce n'est pas la guérison, mais le trépas, ce rendez-
vous de tous les vivants (30, 23). Job s’apptoche du Shéol,
ce souterrain d’ou l'on ne revient pas (7, 9-10), ce domaine
de la ténébre (10, 21-22), ce lac de nuit et de silence ou l'on
se couche pour ne plus se relever (14, 10-12. 18-22). Espérer
en sortir serait séduisant, mais chimérique (14, 13-15).

Ce qui attend Job, c’est donc la mort; non pas la mort
tardive, couronnement d’une vie comblée dont les jours se
serajent entassés comme les gerbes d'une meule (5, 26; 29,
18) ; mais la mort prématurée, dévastation d'une vie trop tdt
interrompue. Cette fin brutale, Job souffre tellement qu’il la
souhaite comme une délivrance (3, 11-23), et qu'il en fait
'objet méme de sa priére la plus fervente :

Oh ! Si senlement ma priére pouvait se réaliser,

et si Dieu répondait & mon espoir !

Que Diew consente donc & m’éeraser !

Q#'i] laisse dller sa main et qu’'il me tranche en denx !
Jobtiendrais du moins ce réconfort

dans ma torture impitoyable je sauterais alors de joie

de w'avoir jamais violé les commandements du Saing.

(6, 8-10).

Job a trop de santé morale pour envisager le suicide. Mais,
au jour voulu par Dieu, il bénira sa mort, car mourir, pour
lui, ce sera d’'une part en finir avec toutes les tentations, y
compris celle du blasphéme, et ce sera d'autre part obéir
encore aux décrets du Tout Puissant. Cette pensée provoque
chez lui un sursaut de joie, au milieu méme de I'épouvante
qui le tenaille, et lui permet d’affronter résolument le grand

Passage :
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Je vais prendre ma chair entre mes dents ;

fe vais risquer ma vie dans la paume de mes mains.
Il va me twer; soit! Je n'ai plus d'espoir,

mais je plaiderai ma cause en sa présence.

Cette andace, dw reste, pourrait bien étre mon salut,
car un impie woserait jamais comparaitre devant Lui.

(13, 13-16).

Cest que, jusquau bout, Job a l'assurance indéfectible de
se voir proclamé juste avant de mourir. Encore une sécurité —
morale, celle-la — que Dieu va saper.

Privé de sa sécurité morale

Tout le livre de Job insiste sur cette idée que ’homme —
et 'ange lui-méme — sont pécheurs, parce que I'un et 'autre
sont créatures, donc soumis au changement, donc faillibles,
et de fajt faillis. L’homme, avec sa constitution & base de
poussi¢re, est de beaucoup plus fragile que I'ange:

Un étre humain, en face de Dien, est-il juste ?
En face de son autenr, un homme est-il pur ?
St 4 ses serviteurs 1l ne se fie pas,

et si a ses Anges il impute de la sottise,
combien plus aux habitants de maisons dargile,
dont le fondement est dans la poussiére !

On les écrase comme ume mite,

d'un matin 4 un soir ils sont réduits en cendre.
Faute d'un sauwveur, & jamais ils périssent.

Ce qui leur restait ne lewr a-t-il pas été arraché ?
Ils meurent, et pas dans la sagesse!

4, 17-21; c£. 9, 2).

Souviens-toi, homme, que tu es poussiére, et que tu retour-
neras en poussi¢re’. Souviens-toi aussi que tu es le rejeton
d’une humanité pécheresse :

3. La poussiere est en effet le « matériau » du corps humain :
I’homme est tissé avec les éléments du cosmos (Gen., 2, 7 ; Ps., 103,
14), Issu de la terre, il y retourne : Gen., 3, 19; Job., 8, 19; 10, 9;
34, 15; Ps.,, 104, 29; Qob., 3, 20; 12, 7.
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L'homme, cette progénitmre de femme,

@ la vie conrte et des towrments & satiété )...

Qui powrrait extrasre le pur de Uimpur ?

Personne ! (14, 1-6).

Aux yeux d'un israélite, la femme contracte une triple
souillure physico-rituelle, du fait de ses régles (Léw., 15, 19-
30), du fait des relations conjugales (Lév., 15, 18), du fait de
Paccouchement (Léw.,, 12). Cette «impureté» affecte son
enfant, comme le souligne I'auteur du Miserere :

Oui, dans iz perversité je suis sorti des couches,
et dans la faute elle a é1é pleine de moi, ma mére.

(Ps., 51, 7).

Mere et enfant appartiennent 2 la méme race, vulnérable,
fragile, périssable, et effectivement pécheresse :

Qn’est-ce que Vhomme, pour qu'il soit limpide,
cette progéniture de femme, powr qu'elle soit juste ?
St @ ses Saints (anges) Diew ne fait pas confiance,
et 5i les Cienx ne somt pas limpides a ses yewusx,
combien moins cet abominable et ce corrompu :
Phomme, qui boit Iiniquité comme de Uean !

(15, 14-16).

Si méme la lune w'est pas blanche,

et 5i les étoiles ne sont pas limpides & ses yewx,
combien moins Uhomme, cette vermine,

le fils d’homme, ce ver de terre /

(25, 4-6).

A ce péché que tous commettent, Job a-t-il eu part? Cer-
tainement, malgré ses protestations de parfaite conduite.
Quand il se dit bienfaisant « depuis le sein de sa mére» (31,
18), il joue manifestement avec I’hyperbole. II sait bien quen
dehors des péchés graves qui coupent de Dieu (8, 13), il existe
tout un dégradé de péchés plus ou moins volontaires, Clest
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ainsi quil fait allusion en passant 2 ses fautes de jeunesse,
lorsqu’il demande & Dieu :

Pourquoi écris-tu contre moi des choses améres ?
Voudrais-tw m’imputer les fautes de mon adolescence ?

(13, 26; cf. Ps., 25, 7).

Clest ainsi qu’il reconnait encore avoir pu tomber dans
des manquements provoqués par l'ignorance, I’inadvertance,
I'imprudence, plutdt que par la malice. Pareilles peccadilles
sont prévues pat les codes (Lév.,, 4; Nombres, 15, 22-29) et
mentionnées par un psalmiste (Ps,, 19, 13). Job se demande,
sans grande conviction, si quelques-unes ne se sont pas glissées
dans sa vie. A-t-il parlé inconsidérément (6, 3) ? A-t-il fait
un faux-pas? (6, 24; cf. Lév., 4, 13 ; Nombres, 15, 22 ; Ez,
45, 20). Combien de péchés lui ont-ils échappé, et quels
sont-ils ?

Combien ai-je, 8 mon compte, de perversités et de fautes ?
Ma révolte et ma famte, fais-les moi connaitre,
(13, 23; cf. 14, 16-17).

Fautes de jeunesse implicitement avouées, fautes d'inad-
vertance reconnues possibles n’empéchent pourtant pas Job de
revendiquer devant Dieu sa bonne conduite. Quand bien mé-
me il aurait péché (19, 4), il ne comprendrajt pas pourquoi
Dieu le fait tant souffrir, parce que, dit-il, le péché de 'homme
n’atteint absolument pas Dieu :

Méme si favais péché, quel tort ¥anrais-je fait,
a Toi, espion des hommes ?
(T, 20-21).

Elihu lui réplique que C'est 14 une mauvaise excuse, car si
le péché n’atteint pas Dieu, il atteint 'homme, et a ce coup
porté contre 'homme qu’ll aime, Dieu ne doit pas sans doute
rester indifférent (35).

Mais Job n’est pas pour autant convaincu de sa culpabilité.
Drailleurs, personne ne songe 2 l'accuser d'étre comme tout



JOB, HOMME EXTASIE 25

mortel une créature impure et fragile. Ce qu'on lui reproche,
c'est de s'étre montré infidele 4 la Loi (22, 1-9). Or, ce blame,
Job le rejette énergiquement, et clame son intégrité (6, 30;
10, 6-7; 13, 18 ss). Bien qu'il connaisse !'infinie distance qui
sépare I'homme souillé du trois fois Saint (9, 21 ; 28-31; 10,
15), il ose répéter sans fin qu’il a toujours pratiqué la justice.

N’y aurait-il pas chez notre héros un orgueil secret et
« pharisien » avant la lettre? Ce n'est certes pas Job qui
consentirait a réciter pour lui-méme l'admirable priére du
Psanme, 19, 14 :

Préserve ton servitewr de lorgueil,
Qu’il ne domine pas en moi!
Alors je serai parfast,

et exempr de grande famte.

Au contraire, on sent chez ce révolté une suffisance qui
patfois s'étale :

Quand je sortais pour me rendre & la porte de la cité,
et que je prenais mon sicge swr la place, dit-il,
4 ma vae les jeunes se vetiraient,
les vieillards se levaient et restaiemt debou...
Jétais vétu de justice comme d'une toge,
Véquité me servait de tiare et de mantean...

(29).
Et maintenant je suis la risée
de ceux qui somt plus jeunes que moi,
ceux-la mémes dont je méprisais trop les péres,
pour les mestre avec les chiens de mes troupeaux.

(30, 1).

Pourtant, réaffirme Job avec insistance, j'ai toujours fait
le bien; jétais chaste; jétais sincére; j’étais juste, bon et
généreux ; je n'étais pas avare, encore moins idolitre ; je ne
gardais pas rancune; je n'avais jamais besoin de me cacher

(BD).
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Cet orgueil, peut-tre inconscient, mais réel, qui pousse
Job & nier toute culpabilité, Elihu le réprouve (33, 8-18; 34,
37; 35, 7) et surtout Dieu va travailler 4 le briser. Pour ce
faire, le terrible partenaire de Monsieur Homme poutsuit sa
pédagogie purificatrice. Dépouillé de ses biens, de ses enfants,
de sa santé, de ses relations, de sa sécurité physique, de sa
sécurité morale, Job va se voir enlever aussi les béquilles de
sa foi, ces signes palpables d'une présence et d'une action de
Dieu dans le monde et dans sa vie.

Privé des sanctions temporelles

Du monde, Dieu semble en effet étrangement absent. On
dirait, constate Job, qu'll se désintéresse de ce qui se passe sur
terre, ot le scandale est roi. L'étonnant chapitre 24 étale les
abus et les forfaits (toujours actuels) qui empoisonnent la vie
sociale, sans que Dieu réagisse.

Certains doivent travailler de nuit (v. 6) ; d’autres se tuent
4 la tiche sans profiter jamais du fruit de leur labeur (v.
10-11); ici on frustre des propriétaires ou des héritiers (v. 2.
3. 9); 14 le blessé crie en vain (v. 12), tandis qu’au petit jour
se 1eve l'assassin (v. 14) et que I'adultére guette le crépuscule
(v. 15). Le comble, c’est que, devant tous ces crimes, Dieu
reste sourd, aveugle, muet et immobile! (cf. 21). Job ne le
voit pas intervenit dans le monde. Job ne le voit pas non plus
intervenir dans sa vie :

Privé de la présence de Dien

Job entre alors dans une nuit de la foi d’autant plus
opaque qu’il a marché jadis a la douce clarté dispensée chaque
jour par un Dieu qui chaque jour le faisait « réussir » !

Ob ! qui me rendra tel qu’aux mois d'antan,
anx jours on Dien veillait sur moi !

Quand sa lampe brillait an-dessus de ma téte,
et que favangais dans la nuit a sa clarté !

(29, 1-5).
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Maintenant, au contraire, Job tend les mains vers un Dieu
invisible et insensible, sans parvenir 2 l'atteindre :

S'I passe prés de moi, dit-il, je ne Le vois pas.
o, 11).

Prétends-tu décowvrir la natwre de Dien?
Elle est plus haute que les ciewx : que feras-tu?
Plus profonde que le shéol : que sawras-iu ?
plus étendue que la terre,
plus vaste que Vocéan...

(11, 7-10, cf. Eph., 3, 18).

Ab, gémit Job, qui me dira on Le tromver ?..
Si je vais & Vest, il w'y est pas;
2 Vouest, je ne L’ apercois pas;
au nord je L'ai cherché et je ne L'ai point vi ;
je reviens an Sud et ne le vois pas davantage.
(23, 3. 8-9. 15-17).

Dans sa quéte qui reste vaine, Monsieur Homme non seu-
lement se plaint de Dieu, mais aussi se plaint a Dieu:

Je crie vers Toi, mais Tu ne me réponds pas ;
Je me léve en ta présence, mais Tu ne fais pas attention
[2 moi.
(30, 20).

« Je dois vous sembler, écrivait Thérése de Lisieux 2 sa
supérieure, une ame remplie de consolations et pour laquelle
le voile de la foi s’est presque déchiré, et cependant... ce n’est
plus un voile pour moi, c’est un mur qui s'éléve jusqu’aux
cieux »*.

Ainsi parlent tous ceux qui, comme Job, se trouvent face
a face avec le mystére du Dieu vivant.

.
* K

4. Sainte THERESE DE L’ENFANT JESUS, Manuscrits autobiogra-
phiques, Carmel de Lisieux, 1957, p. 253-254.
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Privé de son argent, de sa famille, de sa santé, de ses
.amis, de sa sécurité morale, des certitudes de la sagesse tradi-
tionnelle et des signes sensibles de la présence de Dieu, Job
ou Monsieur Homme est donc allé de dérachement en déta-
chement. Mais Dieu veut le conduire par 1a de progrés en
progres. On a noté a ce propos I'optimisme réellement formi-
dable d’'un Dieu qui fait 4 ce point confiance & ’homme, sfir
que, malgté ses épreuves, ’'homme ne le lachera pas. En effet,
4 aucun moment Job ne lache Dieu.

Mais en méme temps, 2 aucun moment Job ne liche son
honneur, sz justice, sz vertu. Cet honneur-la lui est beaucoup
plus cher que la vie elle-méme; il 'y cramponne, et il le
défend jusqu'au bout:

Jusqu'a ce que §'expire, je revendiquerai ma perfection.
A ma justice je me suis attaché, et je ne la licherai point !

(27, 5-6).

Dieu, cependant veut lui faire lacher prise, méme et sut-
tout sur ce point-la. Il y réussira grice a sa pédagogie décon-
certante, mais singulierement efficace. Déja Il a procuré a
Job une libération brutale, en provoquant I'écroulement de
tous ces éléments de bonheur, de toutes ces soi-disant béné-
dictions que Job aurait été tenté de confondre avec Dieu lui-
méme ; or Dieu n’est ni la richesse, ni la santé, ni la famille
nombreuse, ni les amis, ni le contentement de soi. Maintenant,
le Tout Puissant va parachever son ceuvre, en procurant i
Monsieur Homme une cure d'émerveillement, d’élargissement,
d’adoration, d’extase.

Cest le but des chapitres 38 a 41, qui comptent parmi
les plus sublimes des chefs d’ceuvres littéraires de tous les
temps. Aussi étrange que cela puisse paraitre, Yahvé, qui vient
répondre aux cris de son fidéle ami, ne dit pas un seul mot
du cas personnel de Job! Il ridiculise au contraire les préten-
tions de ce dernier a faire valoir son droit, en Iui posant des
questions ou Yironie cingle de plein fouet:
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Voudrais-tu par basard annuler Ma justice,

et Me condamner; Moi, pour avoir, toi, raison ?
As-tu un bras comme celui de ton Créatenr ?
Peux-tu tonner d'une voix comme la sienne ?

(40, 8 ss).

Bien loin de reprendre les récriminations de Job et de les
apaiser une a une, Dieu semble tout ignorer de ce qui fait
souffrir son interlocuteur. Avec sérénité, il se contente, devant
le malheureux, de dérouler majestueusement son Conseil (38,
2), son Plan, son Dessein: la création, victoire sur le chaos ;
I'immensité des espaces (38,18); I’épaisseur des temps (38,
4. 21); le merveilleux agencement des mondes et des étres ;
la maitrise exercée sur I'univers sidéral, sur les mytiades des
vivants, sur les monstres de force brute...

Nous assistons ainsi 2 un déploiement de puissance destiné
a la fois a remettre Job ou Monsieur Homme a sa place
minuscule, et a lui donner confiance. S'opposer a la Force qui
jongle avec les mondes, ce serait étre brisé, et Monsieur Hom-
me doit en concevoir une tetreur salutaire. Se livrer 2 cette
Force, ce sera étre porté, et Monsieur Homme peut retirer de
cette conviction une confiance totale. S'il consent 4 saban-
donner a Dieu, il remet sa vie entre les mains de Quelqu'un
qui peut tout et qui est juste.

Elihu l'affirme en effet (37, 22-24) et Yahvé lui-méme
le confirme : si le bras divin est ainsi revétu de majesté, de
grandeur, de splendeur et de gloire, c’est pour briser I'arro-
gance, l'orgueil, et Ja haine; cC’est finalement au service de
la justice, mais d'une justice qui transcende les courtes vues
de Monsieur Homme. Si Job était Dieu, il essaierait de résou-
dre le probléme du mal en se débarrassant des mauvais (40,
9-14). Or Dieu seul est capable de manier les sanctions. Lui
seul est détenteur d'une justice inaccessible. L’exercera-t-il?
Stirement. Quand et comment ? Nous n’avons pas 4 Lui poser
des questions indiscrétes ; le mystére divin doit étre respecté.

En tout cas, pour Job, les vieilles solutions ont fait faillite.
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A ses yeux, il est faux désormais que le bien-étre soit I'objectif
et la récompense de la vertu. « Au dela des rétributions de
Dieu, Job s’attache maintenant au Dieu des rétributions » (A.
Gelin). Au contact de ce Dieu qui l'entretient non pas des
petites affaires d’'un seul monsieur Homme, mais des vastes
entreprises du Créateur des hommes, Job commence enfin 2
sortit de sz maladie, de son deuil, de ses revendications, de sz
justice, de s# vertu, de son honneur, pour découvrir 'ampleur
d’un Dessein de Dieu qui dépasse infiniment son cas petson-
nel’. Cette découverte est capitale. Jusque 12 notre héros avait
tendance 2 tout ramener 2 soi, 2 tout penser en fonction de
ses intéréts, fussent-ils spirituels. L'emprise divine 'ameéne 2
un dépassement de soi qui lui permet de s'oublier, de se dé-
sintéresser de lui-méme, de s'ex-tasier, de reconnaitre qu’il a
eu tort, et de s’avouer coupable d’orgueil :

Jai parlé, dit-il, sans les comprendye,

de merveilles qui me dépassent...

C'est pourquoi je ni’abime et je me repens,
sur la poussiére et sur la cendre,

(42, 1-6).

Clest exactement ce que Dieu attendait : que Job se tienne
devant Lui comme un homme sans prétentions, littéralement
vidé (tiche impossible!) de tout orgueil et de tout égoisme,
enfin libre et ouvert pour accueillir sa Grice et entrer dans
ses Vues. Mais pour atteindre ce sommet, Job-Jedermann a dfi
parcourir I'itinéraire gigantesque que nous avons suivi avec lui.
En route, il a perdu 'un aprés l'autre tous les cadeaux de
Dieu qui ’amusaijent... et sur la derniére falaise, il s'est perdu

5. « Le poéte... annonce un ordre par-deld ’ordre, une totalité-
pleine de sens, a2 lintérieur de laquelle l'individu doit replacer sa
propre récrimination. La souffrance n’est pas expliquée, ni éthique-
ment, ni autrement ; mais la contemplation du tout amorce un mou-
vement qui doit étre achevé pratiquement par I’abandon d’une pré-
tention » (P. RIC®UR, Finitude et culpabilité, Paris, 1960, vol. 11,
p. 298).



JOB, HOMME EXTASIE 31

de vue lui-méme, ravi qu'il était par la symphonie des mondes.
Clest alors qu'il a pu rencontrer Dieu, non plus seulement par
Pintermédiaire d’une tradition recue, mais dans I’étreinte d’'une
expérience vécue :

Mon oreille autrefois avait entendu patler de Toz
mais maintenant c'est mon ceil qui Te voit.

(42, 5).

Bien que le mot n’y soit pas, cette condescendance du Dieu
qui § approche est déja un s1gne d’amout. Bien que l'invitation
expresse n'y figure pas, ce récit du Dieu qu1 parle de son grand
(Euvre est déja un appel pour 'homme & participer humble-
ment au- travail créateur : « La communion immédiate avec
un Dieu qui s'offre (42, 5) n’est pas encore la communion
avec un Dieu qui se dépouille (Phil., 2, 7), mais elle permet
déja 2 'homme de triompher des scandales de l'existence, et
de persévérer dans I'étre : Job, devant Dieu, ne demande pas
plus »*.

-k
* %

En nous, comme en Job (n’avons -nous pas dit qu’il était
Monsieur Homme), Dieu est 2 I'ceuvre. Son but est de nous
désencombrer, de nous libérer de nous-mémes, et de faire
€clater nos limites. L'entreprise est de longue haleine. Quel-
quefois le Maitre de nos vies la précipite en nous arrachant de
force ce qui nous engluait trop, et ceux qu’ll dévaste le plus
ne sont pas ceux qu’ll aime le moins.

Si nos amarres s'effilochent, si nous voyons, terrorisés,
s'amenuiser nos biens, disparaitre nos proches, chanceler notre
santé, faiblir notre patience devant le mal, et vaciller les étais
de ce que naivement nous appelions notre foi, mettons notre
main dans la poigne vigoureuse de Job, ou mieux encore dans
la droite souveraine du Job parfait qu’est pour nous Jésus-
Christ.

6. S. TERRIEN, Job, Delachaux et Niestlé, 1963, p. 48. On
aura grand profit & consulter cet excellent commentaire, et la biblio-
graphie qu’il donne sur Job.
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En Notre-Seigneur crucifié nous avons désormais avec nous
le Médiateur que Job appelait anxieusement de tous ses voeux.
Parlant du Dieu infiniment lointain, le désespéré disait :

Ceest quw'll n'est pas um homme comme moi,
pour que je Lui réponde...

Ob ! 5’1l y avait entre nous un conciliatenr,
qui posidt sa main sur nous deux !

9, 32-33; cf. 16, 21).

Le gouffre qui épouvantait Job, cet abime entre Dieu et
lui, est maintenant comblé, grace a Jésus-Christ. En Jésus de
Nazareth non seulement Dieu s'est approché de Job, mais
Dieu a pris la place de Job, pour épouser sa situation et la
faire aboutit. Homme comme Job et comme moi, comme
Job couvert de crachats (Masth., 27, 30), comme tout humain
réduit au lamentable état de ver de terre (Ps., 22, 7 = Masth.,
27, 46), il a été écrasé sous le péché, alors qu'a la différence
de Job il était absolument sans péché. Crucifié par la haine,
il a crucifié totalement la haine. Son Amour par dessus tout a
été sa victoire sur tout, et sur la mort elle-méme. Si bien que
perdant tout 2 trente ans, il a tout gagné pour l'éternité,
heureux de rejoindre son Pére et d’entrainer 4 sa suite la mul-
titude des sauvés.

Dés lors Job-Jésus doit nous suffire. De quoi nous plain-
drions-nous ? De quoi aurions-nous peur, puisque le supplice
de Job est devenu la Passion du Christ, et puisque la Passion
du Christ s’est révélée comme le chemin de la Vie dans la
charité qui ne finit pas? Si nous souffrons (et que ne pou-
vons-nous souffrir!) découvrons que par 12 Dieu veut nous
conduire, comme Job, & I'extase, comme Jésus, 2 la joie sans
fin. Pour avancer vers ce bonheut, il n'est que d’ouvrit chaque
jour nos bras 2 la croix quotidienne (Lwe, 9, 23-24), en atten-
dant de les offrir 4 la croix ultime du jour de notre mort. Nous
croirons ainsi « perdre » notre vie, mais C’est le seul moyen de
la sauver.

Pierre-E. BONNARD



“ MON DIEU, MON DIEU, POURQUOI?
(Matthieu, 27, 46)

INTRODUCTION : DIEU NE REPOND-IL PAS ?

Face aux événements, au mal et au malheur, le mot qui
monte spontanément du coeur de 'homme est : pourquoi ?
Son amour du bien, son désit du bonheur ne sont pas satis-
faits. Pourquoi? Il ne peut se passer de réponse a ses ques-
tions, s'il cherche & donner un sens 4 sa vie.

A qui demander cette réponse ? Si le monde tient son exis-
tence de Dieu, ce méme Dieu qui en est le créateur doit aussi
en €wre la Providence et en diriger I'histoire. C’est donc a lui
qu'il faut demander le sens de son évolution et des événements
qui s'imposent & nous. Dieu a divers moyens de nous patler ;
il le fait d’'une facon plus explicite par ces envoyés dont patle
VEpitre aux Hébreux, les prophétes qui nous ont porté sa
réponse « 4 maintes reprises et sous maintes formes » au long
des siécles ; mais il a donné a sa réponse une forme définitive
quand il a envoyé «son Fils, par qui il a fait les siecles et
dont la parole puissante soutient I'univers » (Hébr., 1, 1-3).

En Jésus est la réponse de Dieu a notre désir de lumiére,
qui est aussi un désir de salut; car demander : « pourquoi le
mal ? » C’est aussi chercher comment en étre libéré. Ouvrons
donc I'Evangile pour y découvrir la réponse divine que le
Christ nous apporte, non seulement par ses paroles, mais par
toute sa vie. Or ce que I'Evangile nous fait d’abord entendre,
cest I'écho de nos propres questions ; cet écho n’est pas affai-
bli, bien au contraire. S'il est dans le monde des événements

2
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scandaleux, s'il est des malheurs injustifiés, loin de les voiler,
I’Evangile leur donne tout leur relief.

Des le début du récit concernant 'enfance de Jésus, tant
celui de Matthieu que celui de Luc, un contraste nous étonne.
Jésus porte un nom qui signifie sa mission de sauveur des
pécheurs (Matth., 1, 21); il est « Dieu avec nous », « Fils de
Dieu », « Lumiére des nations et gloire d'Israél » (Marth., 1,
22; Lue, 1,35 ; 2, 32) ; cependant il semble attirer le malheur
sur lui-méme et sur des innocents, méme sur ceux qu'il aime
spécialement. Pourquoi ?

Voici d’'abord la haine d'Hérode qui se déchaine, dés qu'il
apprend la naissance du Christ ; celui-ci n’échappe 4 la mort
quau prix de la fuite et de Pexil (Marzh., 2, 13). Mais, au
massacre qui visait Jésus, les nouveau-nés de Bethléem, eux,
n’échapperont pas et leur mort plongera leurs méres dans une
douleur inconsolable (Mazzh., 2, 16-18). Ainsi le Sauveur des
pécheurs provoque la mort des innocents. Pourquoi ?

Ce cas n'est pas exceptionnel ; les paroles de Siméon le
montrent bien ; dans la lumiére de I'Esprit, ce vieillard, quand
il tient 'enfant Jésus entre ses bras, déclare voir en lui le salut
de Dieu (Luc, 2, 30) ; ot, en méme temps, il annonce que cet
enfant sera un signe controversé dont la présence révélera le
fond des cceurs, de sorte que, s'il vient pour relever, il fera
aussi tomber; et la contradiction opposée a Jésus seta un
glaive « qui transpercera I'dme » de sa mére (Luc, 2, 34-35).
Or, Marie dont la foi a accueilli le sauveur n’aurait-elle pas
dt étre préservée par lui du malheur ? Non seulement il n’en
est pas ainsi, mais C'est Jésus lui-méme qui la plonge dans
Pangoisse, en restant 2 son insu a Jérusalem ; et & sa question :
«Mon fils, pourquoi nous traiter ainsi? » Marie n’obtient
d’autre réponse qu'une interrogation mystérieuse dont le sens
lui demeute caché (L, 2, 48-50). Pourquoi ?

D’autre part Jésus n'apporte-t-il pas la lumiére 3 tous les
hommes ? Or on l'entend dire & ses disciples : « A vous est
donné le mystére du royaume de Dieu; mais, pour ceux du
dehors, tout cela est comme une énigme ». Et il précise que
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ceux du dehors entendront sans entendre ni comprendre (Mare,
4, 11-12). Pourquoi ?

Ce méme Maitre qui se déclare doux et humble et qui
invite 4 venir a lui tous ceux qui peinent, afin qu’ils trouvent
du soulagement, refuse cependant d’exaucer la priere d'une
pafenne qui lui demande de délivrer sa fille du démon. «Il
ne lui répondit pas un mot» (Marth., 15, 23). Cest aux dis-
ciples qu’il explique le motif de son refus, quand ils inter-
cedent pour elle ; ce motif est formulé en des termes propres
a décourager la pauvre femme qui s'entend comparer 2 un
petit chien indigne du pain que I'on donne aux enfants. Quelle
dureté ! Pourquoi ?

La lecture de I'Evangile souléve bien d’autres pourquoi.
Mais il en est un qui sort des lévres de Jésus lui-méme, au
moment ou il meurt en croix. Celui qui vient sauver les
hommes semble abandonné par le Dieu qui 'a envoyé. A
ceux qui se moquent de ce prétendu sauveur et le défient de
se sauver lui-méme, il ne répond rien; Dieu méme, mis en
demeure de sauver celui qui s’est dit son Fils, ne répond pas
davantage (Mazth., 27, 40-43). Se désintéresse-t-il de lui? Le
désavoue-t-il ? Cest alors que, dans les ténébres tombées en
plein midi sur le pays, Jésus jette un grand cri : « Mon Dien,
mon Dieu, pourquoi m’as-tu abandonné ? » (Mazth., 27, 46).

Celui dont nous attendons la réponse qui nous délivrerait
des ténebres semble ne plus comprendre le sens du drame qui
s'achéve ; devant cette fin qui apparait un échec irrémédiable
de sa mission, lui aussi demande & Dieu : pourquoi? Et il
meurt sans que Dieu soit sorti de son silence. Pouvons-nous,
aprés cela, espérer de lui ou de Dieu, qui ne lui répond pas,
une réponse a noOs pourquoi ?

1. LE VRAI DIEU REPOND
a) A Véconute du vrai Dien

En réalité, la supréme question du Christ contient aussi sa
supréme lecon. Elle indique une orientation décisive & notre
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recherche ; celui qui marchera dans la direction indiquée don-
nera 4 sa vie son vrai sens.

Cependant l'appel du crucifié reste une vraie question;
celle-ci résume en quelque sorte les éléments les plus profonds
de notre inquiétude. Par ce cti de ses derniers instants, le
Christ montre combien est totale sa communion a notre cop-
dition humaine ; son pourquoi est celui de ’homme qui touche
le fond de I'abime, qui est dans la déréliction totale et qui peut
se croire livré aux forces du mal, ces forces que Jésus appelle,
il faut le remarquer, « puissance de ténébres » (Lzc, 22, 53) ;
ce nom marque en effet le but primordial de leur action, qui
est de faire douter de la vérité, de fermer 2 sa lumiére libé-
ratrice et finalement d’aveugler.

A Theure critique que nous venons d'évoquer, I'homme
apprend par expérience personnelle que «le monde git au
pouvoir du Mauvais» (I Jean, 5, 19) et il éprouve la ten-
tation fondamentale de mettre Dieu en question. De cette
tentation, la question du crucifié abandonné 4 la haine mot-
telle de ses ennemis pourrait étre l'expression déchirante,
« Mon Dieu, mon Dieu, pourquoi m’as-tu abandonné ? ». Sous
I'apparence d’'une interrogation, n’est-ce pas la plutot Paffir-
mation d'une invraisemblance ou la négation d'une possi-
bilité ? Il 0’y a pas de motif qui puisse justifier que Dieu, s'il
est mon Dieu, m'abandonne; il est invraisemblable que ma
question, dans la situation ol je suis, ait une réponse valable.

Si donc celui qui pose une telle question éprouve en fait
un abandon total, un doute va naitre en son cceur ; si ’aban-
don invraisemblable se réalise, Pabandonné est tenté de retour-
ner sa question et, cessant de l'adresser 4 Dieu, de se I'adresser
a lui-méme sous cette forme : « Abandonné, pourquoi appeler
un Dieu qui n’est pas tien, puisqu'il ne s'occupe pas de toi ? »

N

Le probléme ainsi posé oblige & approfondir un de ses
termes : pour I'abandonné qui parle ainsi, que signifie le nom
de Dieu ? Comment s’est-il formé une idée de la réalité qu’il
nomme Dieu? Sest-il fait un Dieu 2 son image? Ou, au
contraire, conscient que le mystére divin est impénétrable a
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Phomme livré 2 ses seules lumiéres, s'est-il tourné vers Dieu
pour apprendre de lui qui il est, soumettant d’avance ses idées
a ce que Dieu lui révélera ?

Le choix sur ce point est décisif. Si Dieu semble ne pas
répondre 2 nos questions, n'est-ce pas parce que pous nous
adressons 2 un autre que lui, 2 une idole de notre fabrication ?
Si Dieu semble ne pas s'occuper de nous, n'est-ce pas parce que
nous nous faisons de sa providence une idée fausse ?

Certes, nous avons le droit de chercher en partant de son
ceuvre et de penser que cette ceuvte nous dit quelque chose de
lui; si Dieu a fait 'homme 2 son image, il est légitime de
penser que l'image refléte en quelque facon le visage du
modele. Cest pourquoi, en contemplant le ciel et la terre et
en les entendant chanter la gloire de leur créateur, nous
croyons celui-ci tout-puissant ; en écoutant notre conscience
comme une loi intérieure qui nous prescrit la justice et comme
un écho de la voix de Dieu, nous croyons que cette voix nous
invite & ressembler & notre modele divin dont la justice doit
étre parfaite.

En ces dématches, rien qui ne soit légitime, 2 condition
de voir en elles les premiers pas d’'une recherche qui n’attein-
dra pas son but sans l'aide de la lumitre de Dieu. Car en
attribuant a Dieu la puissance et la justice, méme si on les
déclare absolues, on continue 4 les concevoir 2 la ressemblance
de la puissance et de la justice humaines. Dés lors, la rencontre
du mal et du malheur feront scandale si la toute puissance
ne se manifeste pas pour accomplir ce qu'exige la justice par-
faite, si elle ne rétablit pas I'ordre compromis par le mal, si
elle ne délivre pas l'innocent du malheur.

C’est ainsi en effet que désirerait agir 'homme juste, s'il
pouvait faire tout ce qu'il veut. Mais les pensées de 'homme
— méme juste — ne sont pas celles de Dieu; Pierre se l'est
entendu rappeler, et avec quelle vigueur, lorsqu’il a prétendu
opposer ses désirs au dessein de Dieu que son maitre lui dévoi-
lait ; une telle opposition, Iui est-il dit, est le fait de Satan!
(Matth., 16, 22-23).
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Avant de se demander ce que devrait faire la toute puis-
sance de celui qui est I'infinie justice, il importe par conséquent
de rechercher ce que ces attributs sont en Dieu. Cest pour
P'apprendre aux tout-petits, aux hommes humbles et dociles,
que Dieu a envoyé son Fils; c'est pour leur révéler le visage
de son Pere et leur apprendre comment ce Pére tout-puissant,
Seigneur du ciel et de la terre, veut établir son Régne de justice
sur la terre comme au ciel, que le Fils de Dieu s'est fait
homme et est devenu l'abandonné du calvaire (cf. Mazzh., 11,

25-27).

Aussi, 'homme quj croyait, en raison de son état d’aban-
don, devoir cesser d'interroger Dieu devra, s'il est sage, repren-
dre sa question, non pour tenter de la résoudre seul, mais pour
Ia poser a Jésus, a cet homme qui s’est dit Fils de Dieu et qui
s'est dit abandonné par son Pére. « Abandonné, pourquoi
appeler Dieu et pourquoi 'appeler ton Dieu? » Cet abandon
qui apparait, quand il pése sur un homme, un signe de I'im-
puissance de Dieu ou de son indifférence, va-t-il donc changer
de sens parce qu'il pése sur le Fils de Dieu fait homme ?
Va-t-il devenir moins invraisemblable ? Il semble déraison-
nable de le prétendre .

En réalité, ce qui est raisonnable, pour celui qui cherche 2
connaitre Dieu et & comprendre ses desseins, c’est de s'attendre
a4 une découverte qui dépasse sa raison, c'est de s’attendre a
Pinvraisemblable. Ce qui serait absutde, c’est que la raison
humaine prétende accéder de plain-pied au mystére de Dieu
et de sa providence. Aussi, quand le Fils de Dieu décide de
partager la condition humaine jusqu'au bout et de mourir sur
la croix ou I'abandonne son Pére, il n’y a pas & rejeter cette
décision comme invraisemblable, mais 2 demander au Christ
de nous révéler le mystere du vrai Dieu qu'il invoque comme
son Dieu, et de nous montrer le vrai visage de sa providence
paternelle.

b) La Providence du vrai Dien

Le vrai Dieu est celui que le Christ invoque en affirmant
avec insistance qu’il est son Dieu, alors méme que celui-ci
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'abandonne ; clest celui qu'il avait déclaré auparavant étre
seul & connaitre et seul en mesure de le faire connaitre (Marth.,
11, 27). Que nous révéle-t-il de lui ?

Il nous révele d’abord sa justice. Qu'est-ce & dire ? Vient-il
donner des explications 2 ceux qui mettent en cause la justice
de Dieu dans le gouvernement du monde? Vient-il justifier
Dieu aux yeux des hommes ? D’une part il sait que ces expli-
cations, dans la mesure ot elles sont possibles, ne seraient pas
comprises par ces hommes, enfants capricieux, plus soucieux
de critiquer les messagers de Dieu que de les écouter (Marth.,
11, 16-19). D’autre part ce n'est pas Dieu qui a besoin d’étre
justifié, ce sont les hommes. Ceux qui doutent de la justice de
Dieu, ce sont précisément les hommes que le péché aveugle
et qui ont besoin de salut. La justice de Dieu se révéle en
réalisant ce salut, en libérant les pécheurs et en les rendant
justes ; de cette ceuvre de salut, le Christ est ’ouvrier ; il est
envoyé pour l'accomplir et c’est en 'accomplissant qu'il fait
connaitre la justice de son Pére, en méme temps qu’il instaure
son Régne sur la terre.

Dieu se montre juste en justifiant les hommes gratuite-
ment, en leur accordant la grice de les faire entrer dans son
Royaume et de les appeler 2 y travailler. Ce que les hommes
doivent attendre de la justice divine, ce n’est pas d’abord la
récompense de leurs ceuvres, mais C'est la grice qui, en les
rendant justes, les rendra capables de faire des ceuvres dignes
de récompense. Telle est la lecon de la parabole qui met en
scene des ouvriers appelés a diverses heures du jour par le
maitre d’une vigne pour travailler A cette vigne; le malitre
donne a tous le méme salaire ; et les ouvriers de la premiére
heure jalousent les autres. Pour toute explication, le maitre
leur déclare : « N'ai-je pas le droit de disposer de mes biens
comme il me plait? Ou faut-il que vous soyez jaloux parce
que je suis bon ? » (Mazzh., 20, 15). Cest leut rappeler qu'ils
méconnaissent la grice d’avoir été appelés a travailler par le
maitre de la vigne, grace sans laquelle ils n'auraient pu mériter
aucun salaire.
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La justice divine que révéle Jésus aux hommes est donc
la source du don gratuit qui les sauve. Loin de critiquer cette
justice gratuite, les disciples du Christ sont invités a I'imiter ;
leur maitre, dans le discours sur la montagne, leur prescrit de
chercher cette justice qui est celle de leur Pére (Masth., 6, 33)
et sans laquelle ils n’entreront pas dans son Royaume (Mairh.,
S, 20). Cette justice nouvelle, loin de consister a juger les
autres ou a les condamner, interdit de le faire (Marth., 7, 1-2;
Luc, 6, 37-38) ; elle consiste au contraire & imiter la petfec-
tion du Peére céleste dont la bonté enveloppe tous les hommes,
méme Jes méchants et les ingrats. Le vrai juste est donc
celui qui aime méme ses ennemis, celui qui exerce envers
tous sa miséricorde sans rien attendre en retour ; vrai fils du
Trés-Haut, ce juste tefléte le visage de son Pere céleste, patce
que sa justice est celle de I'amour (Mazth., 5, 43-48 ; Luc, 6,
27-36).

Mais si le Pére est tout-puissant, pourquoi n’établit-il pas
son Régne en imposant cette justice d’amour qui est la sienne ?
Jésus tépond en nous révélant ce qu'est la puissance de son
Pére. Révélation déconcertante, plus encore que celle de sa
justice ; I'une et l'autre obligent l'esprit humain & une con-
version radicale de ses idées sur Dieu.

Jésus inaugure cette révélation dés sa naissance ; lui dont
la conception virginale a été I'ceuvre de la puissance du Trés-
Haut, lui qui doit régner éternellement et qui porte des noms
divins, voici qu’il nait dans la pauvreté Ia plus totale. Or il ne
faut pas regarder son état de faiblesse et de dénuement dans la
créche de Bethléem, comme s’il était seulement un voile de
sa toute-puissance divine; car il en est aussi le signe; a ce
signe, donné par 'ange du Seigneur, les bergers reconnaitront
le Christ Seigneur, le Sauveur de tout son peuple (Lwc, 2,
11-12). C'est dans la faiblesse d'un enfant que commence 2 se
manifester la toute-puissance de Dieu, a l'ceuvre pour sauver
le monde.

Au terme de la vie terrestre de Jésus, le contraste sera
encore plus vif ; car, chez le nouveau-né, si faible qu'il soit, est
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un germe de vie, plein de promesses d’épanouissement, tandis
quon ne peut rien espérer du cadavre d'un crucifié, Clest
cependant par sa mort que Jésus consomme sa victoire, et le
centurion en témoigne, lui qui proclame vrai Fils de Dieu cet
homme qui vient d’expirer sous ses yeux (Mare, 15, 39). La
toute-puissance divine manifeste cette victoire en ressuscitant
ce crucifié ; et, vainqueur de la mort, celui-ci en délivrera tous
ceux qui croiront en lui, en leur communiquant son éternelle
vie.

La question du Christ expirant trouve donc une premiére
réponse dans ce mystére. Ne fallait-il pas que le Christ fat
abandonné 2 la mort pour que fiit révélée aux hommes la
puissance de Dieu, ainsi que la facon dont elle les sauve?
Non seulement la mort ne peut lui faire obstacl'e,\ mais elle
fait d'un mort la source de la vie éternelle,

Cependant cette puissance ne s'impose pas ; bien plus, elle
semble avoir le souci de s’effacer. Au long de la vie de Jésus,
on le constate constamment. Jusqua 'heure de son baptéme,
rien en lui ne manifeste sa puissance de Fils de Dieu. Puis il
affronte le Tentateur qui ne lui parle que de puissance; s'il
est le Fils de Dieu, qu'il exerce sa puissance, en changeant les
pierres en pain, ou qu’il donne a son Pére "occasion d’exercet
sa puissance, en se jetant du haut du Temple afin d'étre
sauvé par la main de ses anges; ne voyant dans les humbles
réponses de Jésus qu'un aveu d’impuissance, le Tentateur affi-
che sa propre puissance, offrant a Jésus de la partager avec
lui, 2 la seule condition qu'il se soumette & lui comme 2 son
Dien; devant cette prétention, ce n'est pas par un signe de
puissance, mais par une parole d’humilité que le Christ chasse
le Tentateur et anéantit son orgueil (Marzh,, 4, 1-10).

Lhumilité de Jésus (comme sa pauvreté a Bethléem) n’est
pas seulement le voile de sa puissance divine, elle en est le
signe. Cette méme humilité régle I'usage qu’il fait de son
pouvoir dans l'accomplissement de sa mission ; il refuse d'en
user lorsquon lui demande des signes pour le mettre 2
I'épreuve et que la demande est inspirée par le doute ou une
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vaine curiosité; exaucer de telles demandes, ce serait, pour
Jésus, chercher sa propre gloire. Il leur oppose donc, comme
au Tentateur, un refus absolu.

Marc rapporte ce refus : « Les Phatisiens réclamaient de
lui un signe venant du ciel pour le mettre & I'épreuve. Gémis-
sant du fond de I'dme, il dit : Qu'a cette génération a
demander un signe ? En vérité, je vous le dis, il ne sera pas
donné de signe a cette génération » (Marc, 8, 11-12). D’apreés
Matthieu et Luc, Jésus refuse tout autre signe que celui de
Jonas; ce n’est pas la limiter son refus, car Jonas n’a donné
aux Ninivites d’autre signe de sa mission, que la prédication
qui les appelait 2 la conversion (Luc, 8, 29-30; Matzh., 11,
41). Il est vrai qu'en parlant de Jonas, Jésus évoque son séjour
dans P'abime, qui annoncait symboliquement le séjour du
Christ dans son tombeau (Masth., 11, 40) ; ce séjour de trois
jours, qui prouve que le Christ est bien mort, atteste que Jésus
a pleinement respecté la liberté de la génération incrédule :
il a laissé le refus quelle opposait 4 son message manifester
son caractére définitif en provoquant le meurtre du messager
de Dieu. Accepter ainsi la mort, ce n’était pas donner a cette
génération le signe de puissance qu’elle exigeait pour croire !

Par contre, le Christ use en toute liberté de sa puissance
quand il s’agit de manifester la miséricorde du Pére qui I'en-
voie, et quand les malheureux auxquels il est envoyé l'invo-
quent avec foi. Méme alors, cette puissance, qui multiplie les
miracles éclatants et suscite 'enthousiasme des foules, garde
son caractére d’humilité; non seulement Jésus donne & cer-
tains miraculés des consignes de silence (Maz2h., 8, 4 ; 9, 30..),
mais surtout, il met un tel lien entre 'exercice de sa puissance
et la foi qui l'accueille, que celle-ci semble conditionner celui-
12; & Nazareth o il se heurte au manque de foi, il ne peut
faire de miracles (Marc, 6, 5-6) ; mais il assure a Jaire dont
la fille vient de mourir : « Ne crains pas, un acte de foi seu-
lement, et elle sera sauvée » (Lzc, 8, 50).

Bien plus, il semble attribuer 4 la foi elle-méme une puis-
sance illimitée. Au peére de I'épileptique qui lui dit : «Si tu
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peux quelque chose, viens 2 notre aide, par pitié ! » il répond :
«Si tu peux!... tout est possible & celui qui croit» (Mare, 9,
22-23). Aux disciples, il affirme : « En vérité, je vous le dis,
si vous avez une foi qui n’hésite pas... et si vous dites a cette
montagne : Souléve-toi et jette-toi dans la mer, cela se fera.
Et tout ce que vous demanderez dans une pri¢re pleine de
foi, vous l'obtiendrez» (Matth.,, 21, 21-22). De fait, la foi
humble et inlassable de la Cananéenne lui arrache le miracle
quil semblait décidé 2 lui refuser (Maszh,, 15, 28). Et, a plu-
sieurs reprises, il déclare 3 ceux qu'il vient de guérir ou de
délivrer du péché : « Ta foi t'a sauvé» (Mare, 5, 34; 10, 52
Luc, 7, 50). On dirait qu’il n'a pas eu a mettte en ceuvre sa
puissance ; mais seulement 2 constater le miracle obtenu par
la puissance de la foi.

11 souligne ainsi que sa toute-puissance, loin de s'imposer;,
respecte notre liberté ; elle est en effet la puissance de 'amour
et 'amour ne veut pas d’'une réponse qui ne serait pas libre,
aussi n'exerce-t-il son action que la ol la foi laccueille ; si
cette foi n’a pas de limites, la puissance infinie de 'amour se
révele. De la vient que la puissance divine est aussi patiente
quelle est humble. Cest ce qu'illustre la parabole de l'ivraie.
En face de I'ivraie, semée dans le champ de leur maitre, les
serviteurs expriment la réaction de I'homme devant le mal qui
le scandalise et lui fait peur : « Nous allons la ramasser;
le veux-tu? » (Matth, 13, 28). Mais c’est le maltre du
champ qui exprime la pensée de Dieu : «Non, vous
risqueriez, en ramassant l'ivraie, d’arrachet en méme temps

“le blé» (Masth., 13, 29). Il pense moins au mal qu3
notre liberté ; si elle est capable de refus, elle est aussi capable
de se convertir et de s'ouvrir ; il faut lui en laisser le temps.
Dieu préfére tolérer les refus que lui opposent les ingrats, que
de priver les coeurs fidéles de I'amour dont il veut les combler :
et pour cela, il faut laisser s'exercer la liberté de tous et
I'éprouver.

On voit pourquoi la Providence divine gouverne le monde
d'une fagon qui nous déroute. Cest que sa justice et sa puis-
sance sont celles de I'amour infini qui offre 4 homme un
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salut gratuit, mais qui ne veut pas le sauver de force. Dieu
exige de 'homme qu'il accepte librement sa grace et qu'il en
devienne le témoin fidéle. Telle est la réponse que Jésus ap-
porte 4 nos questions sur la Providence de Dieu, son Pere.
Pour en pénétrer le sens, il faut approfondir les deux exigences
qu'elle contient, afin d'y satisfaire. Car seuls, ceux qui y satis-
font trouvent pleinement la lumiére qu'ils cherchaient et que
Dieu leur donne par son Fils.

1I. LES EXIGENCES DE LA REPONSE DIVINE

a) Une réponse qui est une promesse

La premitre exigence de Dieu est aussi simple que claire-
ment exprimée par le Christ : C’est celle de la confiance abso-
lue en sa Providence. Qu'elle soit simple ne veut pas dire
quelle soit facile 4 satisfaire ; qu’elle soit clairement exprimée
n'entraine pas qu'elle soit toujours bien comprise. Les pages de
I'Evangile que nous allons relire sont parmi les plus connues ;
peut-étre sont-elles parmi les plus méconnues dans la pratique
quotidienne.

L'enseignement de Jésus sur la Providence de son Pére
est formulé d'une facon particuliérement explicite dans une
page commune 4 Matthieu et a Luc, mais que chacun des
deux présente dans un contexte différent; il est bon de lire
cette page en tenant compte de la facon dont les deux évan-
gélistes I'introduisent. Matthieu I'insére dans le discours sur la
montagne ; Jésus vient d’apprendre a ses disciples comment
prier, les invitant 4 le faire sobrement : « Car votre Pére sait
bien ce quil vous faut, avant que vous le lui demandiez»
(Matth., 6, 8). Ensuite il leur apprend ce qu’ils doivent désirer ;
il leur faut discerner les trésors qui passent de ceux qui
demeurent ; discernement capital, car le choix est décisif : « La
ol est ton trésor, 13 est aussi ton coeur » (Matth, 6, 21) ; et
le choix est d’autre part nécessaire : « Nul ne peut servir deux
maitres. Vous ne pouvez servir Dieu et I'argent» (Mazth., 6,
24). On voit le lien profond entre ces diverses maximes et la
lecon de confiance en la Providence qu'elles introduisent et

que nous devons citer tout entiére :
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« Ne vous inquiétez pas pour votre vie de ce que vous
mangerez, ni pour votre corps de quoi vous le vétirez. La
vie n’est-elle pas plus que la nourriture et le corps plus gue
le vétement? Voyez les oiseaux du ciel : ils ne sement, ni
ne moissonnent, ni ne recueillent en des greniers, et votre
Pére céleste les nourrit! Ne valez-vous pas plus qu'eux ?
Qui d’entre vous, d’ailleurs, peut, en s’en inquiétant, ajouter
une seule coudée 4 la longueur de sa vie? Et du vétement,
poutquoi vous inquiéter ? Observez les lis des champs,
comme ils poussent : ils ne peinent ni ne filent. Or je vous
dis que Salomon lui-méme, dans toute sa gloire, n’a pas été
vétu comme 1'un d’eux. Que si Dieu revét de la sorte ’herbe
des champs, qui est aujourd’hui et demain sera jetée au four,
ne fera-t-il pas bien plus pour vous, gens de peu de foi ? Ne
vous inquiétez donc pas en disant : Qu’allons-nous manger ?
Qu’allons-nous boire ? De quoi allons-nous nous vétir? Ce
sont toutes choses dont les paiens sont en quéte. Or votre
Pere céleste sait que vous avez besoin de tout cela. Cherchez
d’abord le Royaume et sa justice, et tout cela vous sera donné
par surcroit » (Matth., 6, 25-33).

Matthieu ajoute ici en conclusion une maxime qui lui est
propte :

« Ne vous inquiétez donc pas du lendemain : demain
s'inquiétera de lui-méme. A chaque jour suffic sa peine »

(Matth., 6, 34).

Chez Luc, cette page se trouve au chapitre 12, dans un
contexte différent, mais, lui aussi, excellent. Au début du cha-
pitre, est une invitation de Jésus 2 discerner la crainte de Dieu
(la seule qui soit permise aux disciples) des craintes injusti-

- fides ; la premiére crainte délivre d’ailleurs des autres :

« Je vous le dis, 2 vous, mes amis : Ne craignez rien de
ceux qui tuent le corps et aptés cela ne peuvent rien faire de
plus. Je vais vous montrer qui vous devez craindre : Crai-
gnez celui qui, aprés avoir tué, a le pouvoir de jeter dans la
géhenne ; oui, je vous le dis, celui-13, craignez-le. Ne vend-on
pas cinq passereaux pour deux as ? Et pas un d’entre eux n’est
en oubli devant Dieu! Bien plus, vos cheveux mémes sont
tous comptés. Soyez sans crainte, vous valez mieux qu’une
multitade de passereaux » (Luc, 12, 4-7).
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Les disciples peuvent donc, sans rien craindre et en toute
assurance, porter le témoignage que le Christ attend deux,
d’autant plus que leur maitre ajoute cette promesse :

«Quand on vous conduira... devant les autorités, ne
cherchez pas avec inquiétude comment vous défendre ou que
dite; car le Saint Esprit vous enseignera au moment méme
ce qu’il faut dire » (Lwc, 12, 11-12).

Ensuite vient une mise en garde contre la cupidité et la
vanité des biens qui la suscitent, lecon illusttée par la parabole
du riche insensé qui fait de grands projets alors qu’il va mourir
dans la nuit (Lwe, 12, 13-21). Clest ici que prend place la
page sur la Providence que nous venons de lire dans la rédac-
tion de Matthieu ; Luc lui donne la conclusion suivante :

« Soyez sans crainte, petit troupeau, car il a plu 2
votrte Pére de vous donner le Royaume » (Lwe, 12, 32).

11 fallait grouper ces textes et les citer largement, car ils
forment un ensemble dont les éléments s'éclairent et se com-
plétent. Ils permettent de bien voir ce que le Christ dit au
sujet de la Providence et ce qu'il ne dit pas, de discerner aussi
le lien qui unit ses promesses & ses exigences.

Ce que le Christ affirme sans conteste, c'est que Dieu son
Pére, loin d'oublier ses créatures (Luc, 12, 6-7), sait tout ce
qui leur arrive et tout ce dont elles ont besoin (Lwe, 12, 7 ;
Matth., 6, 8-32); cette science universelle n’est pas simple-
ment celle d'un créateur qui ne peut rien ignoter de son
ceuvre ; elle est celle d’'un pere qui enveloppe ses enfants d’un
regard vigilant : « Votre Pére sait». Ces trois mots disent
Pessentiel du mystére de la Providence ; en eux s’enracinent les
promesses impliquées par la révélation de ce mystére; par
eux, 'homme est établi sous le regard d’'un Péte, du seul que
tous les hommes puissent appeler « Notre Pére », du Pére
céleste qui est Dieu.

Ce que le Christ ne dit nulle part, c’est que, sachant ce
qui se passe dans le monde, Dieu interviendra afin que tout
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s’y passe pour le mieux et que ce monde soit le meilleur pos-
sible. Bien au contraite, c’est un monde dans lequel chaque
jour apporte sa peine propre (Matth., 6, 34), un monde ou
vivent des méchants qui peuvent tuer les amis du Christ (Luc,
12, 4) et ou ces derniers doivent s’attendre i étre, en raison
de leur appartenance au Christ, traduits devant la justice des
hommes (Lxe, 12, 12). Rien ne les assure que le Pere leur
évitera la peine ou les sauvera de la mort.

Ce que le Christ exige, c'est une confiance filiale, si pro-
fonde qu'elle libére de toute peur dans le présent et de toute
inquiétude pour l'avenir; il exige en méme temps une rechet-
che que cette confiance rend possible, une recherche du Reégne
de son Pére qui atteste que Dieu est le premier objet de notre
amour, le vrai trésor de notre cceur. Nous pouvons certes
demander « le reste », mais sans inquiétude et pour aujour-
d’hui.

Alors, nous pouvons comptet sur ce que le Christ a promis,
sur le don du Royaume, sur le don de cette vie que perdent
ceux qui vont dans la géhenne, mais que la mort corporelle ne
fait pas perdre. Ce don nous sera fait par la justice toute-
puissante de Dieu au jour ou cette justice sera pleinement
manifestée ; en ce jour, le Fils de 'homme, déja venu pour
sauver le monde, reviendra pour le juger et établir 4 jamais le
Régne de son Peére. Cest vers ce jout que nous devons étre
tendus dans une attente pleine de confiance, si notre désir pri-
mordial est vraiment le Régne de Dieu.

Quant au « reste », a ce reste que recherchent les paiens,
quant a ces biens dont le pain quotidien est le type et que le
Fils de Dieu nous invite 2 demander 4 son Pere avec con-
fiance, le don de tout cela nous est-il promis ? Oui, mais
comme un surcroit, Cest-a-dite comme un don adjoint au don
essentiel, et dans la mesure ol ce complément est nécessaire.
Rien ne sera refusé a ceux qui cherchent le Royaume de Dieu,
de ce qui leur est nécessaire pour y parvenir; mais qu'est-ce
qui nous est nécessaite pourt cela ? Notre Pére le sait, et il est
le seul 2 le savoir infailliblement. Peut-étre avons-nous besoin
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de biens terrestres; peut-tre avons-nous besoin d’en étre
privés ; le Christ ne promet-il pas a ceux qui ont tout quitté
pour le suivre, non seulement la vie éternelle, mais dans le
présent le centuple de ce qu'ils ont quitté, « avec des persécu-
tions » ? (Marc, 9, 28-30).

Clest avec la méme confiance filiale que doit étre attendue
la vie éternelle et que doivent étre regus les dons que Dieu
choisit pour les adjoindre a ce don essentiel. Cette confiance
filiale anime le cri de Jésus sur la croix ou il est abandonné ;
si Jésus constate ’état d’'abandon ou il se trouve, il le constate
comme un état choisi pour lui par celui qui est son Dieu
maintenant comme toujours, comme un état choisi par celui
qui sait tout et le pourquoi de tout.

Le Christ proclame sa confiance par I'affirmation redou-
blée que Dieu est son Dieu; il la proclame aussi par la ques-
tion qu'il lui adresse et qui implique la certitude — puisqu’elle
est adressée a son Dieu — de le voir mettre fin a son abandon.
Cependant le pourquoi subsiste : avant d’y répondre et pour
&tre en mesure de le faire, il faut examiner la deuxiéme exi-
gence de Dieu envers ceux que son amour veut sauver.

b) Une réponse qui est une mission

Dieu exige de ses enfants, outre la confiance, un témoi-
gnage qui la prolonge. Son amour paternel que le Christ a
révélé a ses disciples doit étre révélé par ceux-ci a tous les
hommes. On voit apparaitre ici le moyen choisi par Dieu pour
donner une forme actuelle a la réponse qu'il fait aux ques-
tions des hommes. Jadis son Fils est venu pour répondre a ces
questions ; au dernier jour, il reviendra et manifestera la vérité
de la réponse faite lors de sa premiére venue, en accomplis-
sant toutes les promesses quelle contenait. Entre ces deux
venues de son Fils, Dieu ne patle-t-il plus? Pour redire sa
réponse aux hommes, il compte sur le témoignage de ceux
qui croient en son Fils et auquel celui-ci a donné son Esprit.

Nous avons entendu la promesse que Jésus fait a ses dis-

ciples aprés leur avoir annoncé qu’ils auront a lui rendre
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témoignage devant les autorités de ce monde : « Le Saint-
Esprit vous enseignera au moment méme ce qu’il faut dire »
(Luc, 12, 12). Cest donc bien Dieu qui patlera par leur bou-
che. Mais ce n'est pas seulement dans les temps de persécu-
tion qu'ils auront 2 étre devant les hommes les porte-parole
de Dieu, les témoins de sa providence paternelle.

Le mystere de cette providence, tel que Jésus le présente,
fonde en effet chez ses disciples une double certitude : celle
que Dieu accomplira infailliblement son dessein de salut a
leur égard et celle qu’ils ont & coopérer activement 2 ce des-
sein ; ces deux certitudes sont liées entre elles. Appuyés sur
elles, les enfants de Dieu peuvent satisfaire aux deux exigences
de leur Pére, qui sont également inséparables.

Relisons, pour nous en convaincte, les paroles essentielles
du Christ a ce sujet : « Votre Pére sait ce dont vous avez
besoin. Quant & vous, cherchez son Royaume et cela vous
sera surajouté, Sois sans crainte, petit troupeau, car il a plu
votre Pére de vous donner le Royaume» (Lwe, 12, 31-32).
Impossible de séparer les deux prescriptions unies par le
Christ : la confiance que le Pére donnera le Royaume a ceux
qui le cherchent activement, la recherche active de ce Royaume
par ceux qui se confient dans le Pére. La confiance libére la
recherche de ce qui pourrait en limiter P'élan; la recherche
atteste la nature filiale de la confiance.

Car un fils n’est pas un instrument passif entre les mains
de son peére; l'enfant de Dieu est un collaborateur de son
Pere dont il imite I'action parce qu’il est animé par son Esprit.
La docilité aux desseins de sa providence n'est donc pas une
invitation & 'acceptation passive des événements, pas plus que
la confiance en la providence ne nous met a 'abri des acci-
dents. La soumission aux desseins du Pére, loin d’entrainer une
démission de notre liberté, exige de nous lexercice viril de
celle-ci; par des choix libres et renouvelés, les enfants de
Dieu ont a faire preuve d'initiative et de persévérance dans
la recherche du Royaume que le Christ leur prescrit, dans
cette recherche dont il leur a révélé la loi qui est d’aimer
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leurs fréres comme il les a aimés, d’un amour gratuit allant
jusqu’a I'abnégation totale d’eux-mémes.

Clest cette recherche qui atteste qu'ils sont dociles 2
UEsprit ; elle fonde par suite leur assurance que UEsprit les
fait parler et vivre en témoins de plus en plus fideles du
Christ. C'est en effet de Vintérieur que s’exerce Vinfluence de
I'Esprit promise par Jésus a ses témoins ; loin de se juxtaposer
2 leur activité et d’'en limiter la liberté, elle se situe & la
source de cette activité et elle en parfait la liberté. Certes,
nous ne pouvons expliquer comment s'opere cette collabo-
ration de I'Esprit et de 'homme ; mais nous pouvons affirmer
qu'elle est d’autant plus intime que ’homme compte davan-
tage sur la puissance de PEsprit, et qu'en méme temps, fort
de cet appui, il choisit plus librement les moyens de témoigner
a ses freres son amour.

Tel est le libre engagement par lequel I'homme prouve sa
confiance en I'Esprit. Sans ce libre engagement, il ne don-
nerait pas a I'Esprit le moyen de manifester en lui sa puissance,
le moyen de faite de lui un sauveur en méme temps qu'un
sauvé, un serviteur du Sauveur unique en méme temps qu’un
témoin du salut accompli par lui. '

Par ce libre engagement, I'enfant de Dieu prouve que,
dans la lumicre de I'Esprit, il a choisi entre Dieu et I'argent,
et il a donné son absolue confiance au seul Maitre dont les
exigences et les promesses soient celles d'un amour tout-
puissant. Sa vie atteste, dans le monde, que cet amour comble
ses serviteurs de sa propre joie, cette joie définie par la
maxime de Jésus : «Il y a plus de bonheur 2 donnet qua
recevoir » (Actes, 20, 35).

Griace 2 ceux qui cherchent avec une confiance filiale le
Reégne de Dieu, celui-ci révéle au monde actuel le mystére de
sa providence et les hommes peuvent entendre la réponse du
vrai Dieu a leurs pourquoi. Cette réponse n'est pas une expli-
cation des maux et des malheurs du monde ; elle est une révé-
lation de la providence qui a donné au monde un libérateur
en la petsonne de Jésus; elle est en méme temps une invi-
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tation a coopérer a4 son ceuvre libératrice ; 'homme n’a pas a
expliquer le mal, il a a le vaincre en suivant le chemin que
Jésus lui a ouvert.

Les pourquoi suscités par la lecture de U'Evangile peuvent
donc rester sans explication ; ils ne sont pas cependant sans
réponse. Prétendre les expliquer équivaudrait & vouloir com-
prendre comment la providence paternelle de Dieu conduit
chacune de ses brebis au long de sa vie, et I'ensemble de son
troupeau 2 travers les siecles; cest 13 un impénétrable mys-
tere qui ne seta dévoilé que dans P'éternité.

Mais il est légitime de discerner, dans ces faits inexpli-
cables qui nous choquent ou nous étonnent, un appel divin
réagir comme doit le faire un fils de Dieu et un serviteur de
sa providence. Cet appel sera toujouts, si varié qu'en soit le
contenu particulier, un écho de celui de Jésus 2 ses disciples :
« Ayez confiance en votre Pére et cherchez le Régne de son

amour ».

Illustrons cette affirmation pat des exemples. Le mystére
des saints Innocents n’a pas i étre expliqué et il serait vain
de tenter de justifier un massacre qui demeure scandaleux. Mais
ce mystére est une invitation, pour ceux qui le contemplent,
a vérifier si leur appréciation des événements et leur échelle
des valeurs sont en accord avec I'Evangile. Certes, la mott
corporelle est un grand mal, plus flagrant dans le cas d'un
nouveau-né dont I'épanouissement est enrayé avant qu’il ait
pu commencer ; mais ce mal est d'un autre ordre que la
mort dont le Sauveur vient délivrer les hommes et dont il a
déliveé les innocentes victimes d’Hérode ; bien plus, la mort
qui a injustement frappé celles-ci a été pour elles, grice A
Jésus, 'entrée dans la vie éternelle. Les larmes de leurs méres
se changeraient donc en joie, si elles pouvaient alors discerner
la main du Pére qui, d'un grand mal, tire pour leurs enfants
le plus grand bien.

Revenons 2 la parole de Jésus sur le mystére du Royaume
qui est révélé aux apbtres et qui demeure une énigme pour
ceux du dehors. Cette parole nous met en face des libres choix
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divins et de leur insondable mystére ; au long de Ihistoire du
salut, Dieu accorde gratuitement ses révélations a des hommes
privilégiés qu'il introduit plus que les autres dans son intimité.
Il n'y a pas 2 expliquer ces choix, mais & noter leur lien avec
une mission. Ces hommes sont tresponsables de leurs fréres et
ont a leur communiquer la lumiére qu’ils ont regue : C'est
pour cela qu'ils I'ont recue. Clest le cas des apdtres : la parole
de Jésus qui attire leur attention sur la grice qui leur est faite
les invite implicitement 4 réfléchir sur l'usage a faire de cette
grice ; si Jésus les a choisis, C’est pour les mettre au service de
ceux du dehors.

Quand '’homme se heurte 2 un événement dont le mystére
résiste 4 son pourquoi, il a donc a chercher dans quelle direc-
tion ce choc inexplicable l'invite a4 s'orienter et a marcher
librement et résolument. La paienne, rebutée par Jésus d’une
facon si déconcertante, est ici un modele. Le silence que lui
oppose le Christ est fondé sur le dessein de Dieu et sur l'ordre
mystérieux qui en régle I'accomplissement : c’est par le peuple
élu que le salut doit parvenir aux nations. Quand elle se heurte
a ce silence chez celui dont la bonté avait suscité sa confiance,
elle ignore le motif profond de ce silence, mais elle semble y
découvrir une invitation & persévérer dans la confiance et 2 la
manifester par une priére inlassable et une assurance inébran-
lable. Elle montre par la que I'Esprit la fait parler, quelle fait
déja partie des vrais enfants de Dieu, de ceux dont la foi
obtient tout de leur Pere. Cette femme a compris le silence de
Jésus, parce qu'elle a cru en son amout, parce qu'elle a discerné
en son silence lattente de son amour et y a pleinement
répondu par son humble confiance. Par elle, Jésus livre aux
hommes la clef de son silence, image du silence de Dieu.

CONCLUSION : LE SENS DU SILENCE DE DIEU

Le silence de Dieu est la seule réponse qu’il semble faire
a 'appel de son Fils : « Mon Dieu, mon Dieu, pourquoi m’as-
tu abandonné ? ». Mais Cest une vraie réponse, car ce silence
a un sens que nous sommes en mesure maintenant de décou-
vrir.
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Rappelons ici que Jésus avait entendu sa meére lui poser
une question analogue 4 celle qu'il pose 4 son Peére : « Mon
fils, avait dit Marie, pourquoi nous traiter ainsi? Nous te
cherchions, dans l'angoisse » (Lwc, 2, 48). Sans répondre au
pourquoi de sa mére, sans nier que sa conduite ait pu l'an-
goisser, Jésus se contente de demander 4 Marie le motif de sa
recherche et de lui rappeler la certitude qui devait guider cette
recherche : son fils, elle le savait, était nécessairement aux
affaires de son Pére (Luc, 2, 49). Cétait inviter sa mére 2 le
suivre en silence dans une voie d’oti ’angoisse ne serait pas
absente. Si elle ne comprit pas tout de suite cette mystérieuse
réponse (Lue, 2, 50-51), Marie la médita dans son cceur et en
accomplit l'exigence; car elle suivit son Fils au Calvaire,
communiant en silence a I'angoisse que lui faisait éprouver
I'abandon du Pére, communiant aussi 2 la réponse qu’il don-
nait a 'amour de ce Pére silencieux.

L'abandon de Jésus est un mystere lié au mystére du
péché ; cet abandon 4 la mort réveéle la malice du péché,
malice qui ne saurait avoir d’explication. Quant au silence de
Dieu, il contient un appel que Jésus nous révéle en y répon-
dant. En livrant son Fils 4 la mort pour sauver les hommes du
péché et de la mort éternelle, Dieu veut nous révéler son
amour et nous apprendre quelle confiance en cet amour il
attend des pécheurs qu’il sauve; en silence, il attend que
Jésus réalise cette double intention. Voild pourquoi Jésus
expire pour notre salut dans un grand cri de confiance : « Pére,
je remets mon esprit entre tes mains » (Lzc, 23, 46).

Cette dernicre parole dissipe les ténébres du doute que Je
silence de Dieu pouvait susciter ; elle achéve de découvrir le
sens de ce silence confiant qui est celui d’'un Pére. Notre Pére,
nous ayant, en Jésus, révélé son mystére et donné sa vie,
compte sur nous, ses enfants, pour révéler a tous nos fréres le
mystere de sa Providence, dont la toute-puissance humble et
patiente comble de sa grice ceux qui croient en elle.

Hautecombe
Dom Marc-Francois LACAN, o.s. b.



Je n’ai pu que ’embrasser en pleurant

Frangois Mawriac regoit Elie Wiesel, rescapé des camps
de concentration : « Je compris ce que javais aimé dés U'abord
dans le jeune israélien: ce regard d'un Lazare ressuscité, et
pourtant towjours prisommier des sombres bords on il erra,
trébuchant sur des cadavres déshomorés. Powr lui, le cri de
Nietzsche exprimait une réalité presque physique : Dien est
mort, le Dien d'amonr, de dowucenr et de consolation, le Dieu
&’ Abrabam, d'Isaac et de Jacob s'est 2 jamais dissipé, sous le
regard de cet enfant, dans la fumée de I'bolocauste humain
exigé par la Race, la plus goulue de tomtes les idoles, Et cette
mort, chez combien de Juifs pieux ne sest-elle pas accomplie ?

Et moi qui crois que Dien est amounr, que pouvais-je ré-
pondre 4 mon jeune interlocutenr dont Veeil blew gardait le
reflet de cette tristesse dange apparue un jowr sur le visage
de Venfant pendu? Que lui ai-je dit ? Lui ai-je parlé de cet
Israélien, ce frére qui lui ressemblait peut-étre, ce crucifié
dont la croix a vaincw le monde? Lui ai-je affirmé que ce
qui fut pour lui pierre d'achoppement est devenn pierre d'an-
gle pour moi et que la conformité entre la croix et la souf-
france des hommes demeure a mes yeusx la clef de ce mystére
insondable o sa foi denfant sest perdue? Sion a resurgi
pourtant des crématoires et des charniers. La nation juive est
ressuscitée d'entre ces millions de morts. Cest par eux gwelle
est de nouvean vivante. Nous ne connaissons pas le prix d'une
seule goutte de sang, d'une seule larme. Tout est grice. Si
VEternel est UEternel le dernier mot powr chacun de nous lui
appartient. Voild ce que ' aurais d4 dire 4 Venfant juif. Mais
je wai pu que Vembrasser en pleurant ».

Francois MAURIAC, Préface & La nuis
d’Elie Wiesel, Ed. de Minuit, p. 12-14.



LA PROVIDENCE, MYSTERE DE SILENCE

N’est-ce pas un signe des temps si, au moment de balbutier
quelque chose sur le mystére de la Providence divine, un mot
se présente spontanément a notre esprit pout résumer |’ attitude
de Dieu a I'égard du monde et de I’histoire humaine, et C'est
celui de « silence ». Silence de Dieu devant cette immense ma-
chine du cosmos, dont I’homme ne cesse d’inventorier les lois ;
silence de Dijeu devant tant de catastrophes absurdes qui met-
tent en déroute nos prudents calculs; silence de Dieu devant
les ironies et les contradictions de I'histoite ; silence de Dieu
devant ce peuplement formidable qui semble vouloir faire cha-
virer la tetre ; silence de Dieu devant les crimes individuels et
collectifs de ’humanité ; silence de Dieu devant I’échec appa-
rent de la Rédemption... Oui, le temps semble passé ou une
théodicée optimiste se plaisait 4 démontrer l'existence d’un
Dieu provident a partir de Pordre et de 'harmonie de I'univers.
Mais tout pareillement, le croyant comme l'incroyant se méfie
d’une certaine apologétique qui recourt trop vite aux intetrven-
tions d'un Dieu démiurge pour expliquer les « seuils » par les-
quels notre vieux monde est devenu ce qu’il est aujourd’hui,
ou bien qui crie trop vite au miracle ou au chitiment devant
les réussites et les échecs de P’histoire,

Ce silence de Dieu est tout simplement un scandale pour
la conscience moderne. Au-dela de toutes les difficultés de
détail qu'on peut opposer aux origines du Christianisme et 3
ses dogmes, C’est bien cette expérience inéluctable du silence de
Dieu qui demeure I'arme la plus puissante de I'athéisme. « Le
silence de Dieu dans la Littérature Contemporaine » est un
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théme qui a déja fait 'objet de plusieurs études'. Mais, il faut
le souligner, ce ne sont pas seulement les Sartre et les Camus
qui sont hantés par le silence de Dieu, ce sont les romanciers
chrétiens eux-mémes. Cela nous suggeére que ce méme silence
de Dieu qui conduit les uns a la révolte, peut étre pour d'au-
tres I’invitation 2 une nouvelle découverte du visage de Dieu.
Dieu est immuable et notre foi au Dieu vivant est substantiel-
lement identique 4 celle de nos Péres. Mais comment nier que
’image de Dieu revét un certain « style » particulier suivant les
époques ? Pourquoi ne serait-il pas réservé a notre temps de
vivre d’une maniére privilégiée le mystere du Dieu caché, le
mystere de son silence ? Karl Rahner parle quelque part de
Peffroi de 'homme moderne devant l'absence de Dieu, de sa
« consternation devant le silence de Dieu »®. Selon la qualité de
notre foi, ce silence peut nous faire chanceler dans un athéisme
pratique, comme il peut nous inviter a une réinterprétation de
I'existence chrétienne. L'absence de Dieu dans le monde doit
étre acceptée par le croyant comme un destin historique permis
par Dieu et qui commande un nouveau style d’existence chré-
tienne, un style plus modeste, fait d'une humble « fraternité
dans la faiblesse » avec tous ceux qui ne déchiffrent plus la tra-
ce de Dieu ici-bas. Ce n’est pas un hasard si en cette seconde
moitié du xx* siécle, notre art chrétien se veut plus dépouillé,
si notre prédication se veut moins triomphante, si notre apolo-
gétique renonce aux affirmations trop claironnantes.

Nous connaissons bien, dans la foi, la réponse au silence
de Dieu qui nous trouble. Dieu se tait, mais il a parlé, il nous
a dévoilé son dessein mystérieux sur le monde et sur 'homme.
Cest lui qui a tout prévu, ordonné, disposé dans sa providence

1. Nous pensons en particulier aux travaux de Louis BARJON,
Le silence de Dien dans la littérature contemporaine, dans Eiudes, 87
(1954), p. 178-192 et p. 305-322, et & ouvrage de Charles MOEL-
LER, Littérature du XX siécle et Christianisme. 1. Silence de Dien,
Casterman, 1954.

2. KARL RAHNER, Wissenschaft als « Konfession » dans Schrif-
ten zur Theologie, t. 111, Benziger, 1956, p. 461.
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aimante et attentive, depuis le premier jour de cette création
qui ne trouve son sens que dans 'homme image de Dieu et
depuis I'aube de cette humanité qui ne trouve son sens qu'en
Jésus-Christ. La Providence, C'est-a-dire I’acte de prudence par
lequel Dieu ordonne toute chose en vue d’une fin, tend a ceci:
faire de tous les hommes des fils adoptifs en Jésus-Christ. Le
plan éternel de Dieu nous a donc été révélé: faire en sorte
que Dieu soit tout en tous (I Cor, 15, 28). Mais les moyens
concrets par lesquels Dieu réalise son plan nous déconcertent.
Nous faisons face en effet au mystére insondable de la liberté
divine. Pour rendre raison du choix et des permissions de Dieu,
il faudrait entrer en son conseil, « qui a jamais connu la pensée
du Seigneur ? qui en fut jamais le conseiller » (Rom, 11, 34).
Tout ce que nous pouvons faire, C’est essayer de repérer la
« maniére » de Dieu, la « pédagogie » de Dieu dans sa conduite
providentielle. Nous sommes alors amenés 4 ne pas opposer un
peu naivement le silence de Dieu aujourd’hui a la Parole de
Dieu hier, mais 2 comprendre un peu moins mal le régime
de la Providence divine. Ce régime, parce que C’est un régime
divin, est inséparablement mystére de parole et de silence, mys-
tere de présence et d’absence, mystére de lumiére et de téne-
bres. A nous, hommes du Xx° siécle, il est peut-étre réservé de
prendre & nouveau au sérieux le mystére du Dieu inconnu.
Notre question angoissée devant le silence de Dieu, ¢’était déja
celle du psalmiste : « Pourquoi dots-tu Seigneur ? ». Notre ex-
périence de I'absence de Dieu, c’était déja I'expérience de Job:
«8i je vais vers l'orient, il est absent; vers 'occident, je ne
Papercois pas. Quand je le cherche au notd, il n’est pas discer-
nable, il reste invisible si je me tourne au midi... Les ténébres
me cachent a lui, I’obscurité me voile sa présence... » (Job, 23,
8-9. 17).

Il sagit d'opérer un retournement. Le silence de Dieu n’an-
nule pas sa parole. Dieu parle sans cesse 2 ceux qui savent
Iécouter. Mais a cause de sa transcendance méme, la parole de
Dieu ne peut éire percue par I’homme que comme silence.
Nous qui nous plaignons du silence de Dieu, nous ne savons
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pas ce que nous demandons. Nous demandons que Dieu ne soit
plus Dieu, que sa parole ne soit plus une parole divine. Nous
refusons Dieu parce qu'il se tait... Pourrions-nous faire autre
chose que la refuser si la parole de Dieu dans son contenu
comme dans sa forme n’était qu'une parole d’homme ? En mé-
ditant sur les voies mystérieuses de la Providence, nous com-
mencerons 4 entrevoir que le silence de Dieu est un hommage
2 sa transcendance. Dans ce silence, nous entendrons 2 nouveau
la Parole éternelle qui a nom Jésus-Christ et nous dirons avec
le psalmiste : « Et nox illuminatio mea in deliciis meis» (Ps.
138, 12).

On ne cherchera pas dans les quelques pages qui suivent
une théologie de la Providence. C'est beaucoup trop difficile
et cela nous conduirait inévitablement 2 effleurer de maniére
superficielle des problémes immenses qui demandent & étre
élucidés pour eux-mémes. Nous voudrions seulement vérifier
comment ce que nous appelons le silence de Dieu n’est que la
traduction inévitable pour nous, esprits finis, de ’action infa-
tigable mais transcendante de Dieu dans le monde et dans I’his-
toire. Nous nous placerons successivement a trois niveaux. Tout
d’abord, au niveau du Gouvernement de Dieu sur le monde:
Dieu travaille toujours mais il respecte sa création dans le jeu
de ses déterminismes comme de ses contingences les plus gra-
tuites, Ensuite, au niveau de la conduite providentielle de Dieu
a I'égard de tout homme : Dieu ne décharge pas 'homme du
poids de sa propre liberté. Enfin, au niveau de la conduite mys-
térieuse de Dieu dans le salut de 'homme, Dieu a déja rem-
porté la victoire sur le mal. Mais il se tait tandis que la rédemp-
tion continue de s’achever. Le chrétien doit revivre le mystére
pascal du Seigneur, et c’est une mort dans la nuit, une suppli-
cation qui se heurte au silence infini de Dieu. Il s’agit toujours,
dans notre méditation sur la Providence divine, de rezourner le
scandale apparent du silence de Dieu et d'y voir la signature
de Celui qui est « ineffablement élevé au-dessus de tout ce qui
est et peut étre pensé hors de Lui » (Conc. Vatican I, Denz.
1782).
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LE SILENCE DE DIEU Oﬁ LE RESPECT DE SA CREATION

A cause des habitudes de la piété et du langage chrétien,
les croyants sont volontiers enclins 4 ne saluer l'intervention
providentielle de Dieu que dans les événements extraordinaires
qui scandent leur vie ou Ja vie du monde. C’est providentie! !
dira-t-on, parce qu’il s’agit d’'un événement fortuit imprévisible,
d’'une heureuse coincidence... Cette fausse conception de la Pro-
vidence est encore renforcée par la mentalité moderne am-
biante. Le monde, apparemment, se passe admirablement de
Dieu et on ne voit plus trés bien ce qui tombe encore sous
sa Providence. Il semble que seul le miracle réclame encore
I'intervention de Dieu, et comme ses interventions miraculeuses
se font plus rares, les croyants eux-mémes sont troublés dans
leur foi en la Providence. Ils butent sur le silence d’'un Dieu
qui semble abandonner le monde 4 sa course solitaire.

Peut-étre la situation historique nouvelle faite 2 la foi en
la Providence nous oblige-t-elle 4 redécouvrir ce que nous sa-
vions déja: 4 savoir que Dieu respecte sa création et la gou-
verne en laissant agir le jeu normal de ses causalités et de ses
déterminismes. Dieu « travaille toujours » mais il n’est pas
comme un artiste qui retoucherait sans cesse son ceuvre.

Cest un fait qu'avec le développement des sciences mo-
dernes, Dieu a disparu progressivement de la nature. « Sans
cesse, de nouveaux privileges et de nouveaux titres de gloire
que les hommes avaient attribués 2 la « cause premiére » reve-
naient aux causes secondes et ainsi une part plus grande de ce
qui paraissait « connu» de Dieu revenait au monde »°,

Hans Urs von Balthasar a pu caractériser le sens de cette
évolution, comme le passage de la pensée cosmologique, pour
laquelle le monde de la nature et le monde du divin sont plus
ou moins confondus, 4 la pensée anthropologique pour laquelle
P'homme se retrouve tout seul face & un monde désacralisé,

3. Hans URS VON BALTHASAR, Diex et ['bomme 4 aujourd hui,
trad. frang., Desclée De Brouwer, 1958, p. 188.
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profane, d’ott la trace de Dieu s’est enfuie. La pensée cosmo-
logique croyait toucher Dieu du doigt partout dans le monde.
La pensée moderne ne rencontre plus que « 'objectivité muette
et impersonnelle des lois du monde ». Les croyants eux-mémes
sont troublés par ce constat d’absence de Dieu. Mais pourquoi
cette consistance du monde profane ne les inviterait-elle pas a
comprendre enfin que Dieu n’est pas un élément du monde,
mais le fondement transcendant du monde, et que son action
ne fait pas nombre avec les énergies naturelles du monde ?
Vieilles théses, familieres & la pensée médiévale, mais que la
piété chrétienne n'a peut-étre jamais vraiment prises au sé-
rieux !

La pensée scientifique moderne, dans la mesure méme o
elle est déterministe, ne voit plus quelle place réserver 4 I'ac-
tion providentielle de Dieu. Les croyants eux-mémes, sans
adhérer a I'hypothése d’un déterminisme absolu (hypothése
d’ailleurs invérifiable) ont le sentiment que le déterminisme des
phénomenes naturels exclut la libre intervention de Dieu dans
le monde. Mais il faut comprendre que le nécessaire et I'ordi-
naire n’échappent pas moins a la Providence universelle de
Dieu que le miracle. Pour cela, nous devons réagir contre la
pente naturelle de notre esprit qui identifie spontanément ac-
tion providentielle de Dieu et action miraculeuse. Dieu se tait,
son action n’est pas repérable... Mais en fait, c’est Dieu qui a
tout prévu, ordonné, et rien n’existe qui ne soit sous la mou-
vance actuelle de sa Causalité transcendante, source de I'Etre.
Comme disait magnifiquement saint Thomas : « Pout s'excu-
ser de son gouvernement, il faudrait s’excuser d’étre »*. En ce
sens, tout est providentiel, y compris le plus nécessaire comme
le fruit du hasard, car Dieu est la soutce infaillible de tout
I'étre dans sa diversité méme®. Clest le travail de la science de

4. 11 Contra Gentil,, ch. 1, cité et traduit par M.-D. CHENU, dans
Saint Thomas d'Aquin et la Théologie, Seuil (Coll. « Maitres spiri-
tuels »), 1959, p. 118.

5. Cf. S. THOMAS, Comm. du Peribermencias, lec. 14.
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découvrir "ordre nécessaire des choses et ’enchainement des
causes. Cela n’enléve rien 2 la Providence divine. On constate
seulement la consistance des causes secondes. «La transcendance
méme de Dieu est la raison de efficacité réelle des natures,
des causes, des événements... »°, Il faut donc renoncer a 'image
d’un Dieu « providentialiste » qui interviendrait sans cesse dans
sa création pour modifier ses lois ou pour prévenir les accidents.
On peut bien rendre compte 2 patir des causes naturelles des
grands « sauts » de la nature d’un degré d'étre 2 un autre:
cela ne compromet pas Vaction providentielle de Dieu. Le ré-
gime habituel de la Providence divine, c’est de gouverner par
lintermédiaire du jeu normal de la nature. Le méme événe-
ment, dont la science rend compte rigoureusement a partir de
ses causes prochaines, a été prévu et voulu par Dieu de toute
éternité. Il est vrai que 'immense cosmos, avec le jeu nécessaire
et infiniment complexe de ses diverses causalités, semble pour-
suivre sa course solitaire dans un silence éternel. Mais en fait
le destin complet du monde jusque dans ses moindres détails
a été fixé une fois pour toutes. La providence créatrice et tout
I'enchainement nécessaire de ses causes tombe sous sa connais-
sance et sa mouvance actuelle, « La Sagesse atteint avec force
d'un point du monde 2 l'autre et dispose tout avec douceur »
(Szg., 8, 1).

On objectera sans doute qu'une vision déterministe du
monde semble exclure la libre intervention de Dieu et qu’on
ne voit plus comment Dieu pourrait exaucer nos priéres autre-
ment que par des miracles. Nous ne pouvons que suggérer ici
la solution. Pour voir comment Dieu peut agir librement au
sein des déterminismes naturels, il faut prendre au sérieux le
mystere de ['éternité divine’. Mais A cause des pieges de notre
imagination et de la limite inéluctable de notre langage hu-

6. M.-D. CHENU, op. cit., p. 118.

7. Pour tout ce qui suit, nous conseillons volontiers la lecture
des réflexions profondes de H.-D. ROQUEPLO, Est-il raisomnable de
prier powr la pluie? La science exclurait-elle Diew ? dans La Vie
Spirit., janvier 1962, p. 58-71.
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main, nous réintroduisons des instants temporels en Dieu et
nous disons par exemple que Dieu est « provident » ¢’est-3-dire
prudent, dans la mesure ou il « prévoit» ce qui arrivera de-
main. Et pourtant, nous savons bien que pour I'éternel présent
de Dieu, il n’y a ni passé ni futur. Son acte éternel d'étre
coincide avec son acte de voir. Il n’y a pas d’actes successifs
en Dieu. Ainsi, un monde déterministe ne contredit pas la libet-
té de I’action providentielle, parce que l'acte par lequel Dieu
agit concrétement aujourd’hui, au moyen des déterminismes
naturels que la science peut repérer, est I'acte méme, éternel
et libre, par lequel Dieu a créé l'ensemble de l'univers avec
toutes ses lois... « Cette logique interne a I'ordre créé, c'est-a-
dire l'ensemble des lois de la nature, loin de s’opposer 4 la
liberté divine doit étre envisagée comme le moyen normal se-
lon lequel sexerce cette liberté »®. Dien respecte habituelle-
ment cette Jogigue interne de sa création, Cest-a-dire qu'il ne
multiplie pas les miracles. Cest en rester 2 une vue trés anthro-
pomorphique de la Providence que de croire que Dieu ne peut
exaucer réellement nos priéres qu’en modifiant le cours naturel
des événements par des miracles. Nous ne prions pas pout
faire changer la volonté de Dieu, mais pour obtenit ce que
Dieu a décidé de toute éternité d’accomplir par nos priéres.
Prier, Cest travailler 2 'accomplissement du plan providentiel
de Dieu sur le monde®.

Le monde, pour 'homme moderne, est devenu un monde
profane qui ne recéle plus aucune force magique, un monde
qui a sa consistance ptopre et dont on peut inventorier les lois,
les déterminismes, un monde qui ne réclame pas Uintervention

8. H.-D. ROQUELPO, art. ¢it., p. 71.

9. Nous ne pouvons traiter ici comme il le faudrait des rapports
de la Providence et de la priere. On se reportera utilement aux études
suivantes : H.-D. ROQUEPLO, Est-il raisonnable de prier pour la
pluie? deux atticles dans Le Vie Spirituelle, janv. et févr. 1962
R. GUARDINI, Initiation & la priére, Alsatia, 1951, p. 165 ss.; M.
NEDONCELLE, Priére humaine, priére divine, Desclée De Brouwer,
1962, p. 126-137.
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d'un dews ex machina pour combler les failles dans I'enchai-
nement des causes secondes. Le ctoyant ne doit point en étre
troublé. L'enseignement de la Révélation sur la Providence
infatigable de Dieu demeure intact. « Il n’y a pas un passerean
qui tombe sans la permission de Dieu ». Le croyant est seule-
ment invité 3 dépasser une conception encore grossiére de Dieu
et 2 comprendre que C’est la Transcendance méme de Dieu qui
nous cache sa présence 2 I'intime de tout ce qui est. Le monde
se passe fort bien de Dieu, dira I'athée ; oui, mais C'est la pré-
sence méme de Dieu qui fonde cette autonomie et cette consis-
tance du monde.

Le monde, dans ce qu'il a de plus nécessaire, tombe donc
sous la Providence de Dieu. Mais il ne faudrait pas en conclure
que les phénomeénes contingents, les événements fortuits, les
rencontres de hasard échappent 2 la conduite providentielle de
Dieu. A premiére vue, il semble difficile de concilier I'infailli-
bilité de la Providence divine et la contingence des événements
de ce monde. Mais cependant, nous I'avons déja dit, Dieu est
la source de tout I'étre dans sa diversité méme, quil soit
contingent ou nécessaire. C'est une illusion de croire mieux
sauver la contingence dans la nature et dans l'histoire en éva-
cuant sa dépendance nécessaire a I’égard de la Cause transcen-
dante. Tel événement contingent, puisqu'il se produit, reléve
nécessairement de la Providence créatrice, mais c’est comme
événement contingent qu’il dépend de Dieu. Si Dieu I'a prévu
de toute éternité, il est inévitable ; mais il demeure bien contin-
gent a I'égard de ses causes immédiates. Dieu I'a prévy, cest-
a-dire qu'il n'attend pas qu’il soit réalisé effectivement pour le
connaitre ; il le voit dans un éternel présent, mais il le voit
surgir comme contingent. Ainsi Dieu gouverne le monde et
dirige I'histoire par le moyen du libre jeu des causes nécessaires
et contingentes disposées par lui. Le hasard lui-méme tombe
sous la Providence divine. Par définition il est fortuit, imprévu,
sans finalité, absurde méme, lorsqu’il est 'occasion d’'un mal-
heur tragique dont '’homme est victime. Et cependant, cet évé-
nement tout fortuit demeure préordonné par Dieu. Il n'y a
pas de hasard pour Dieu.
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Dieu se tait et il nous semble plus facile de le justifier en
affirmant que sa création lui échappe. Nous préférons nous
rassurer en pensant qu’il n'est pas maitre de tous les ratés, tous
les accidents, toutes les catastrophes dues 2 un hasard malheu-
reux dont sa création est le théitre. Car si tous ces maux
n’échappent pas & la Providence attentive de Dieu, ou bien
il est coupable ou bien il est impuissant. Mais nous évitons un
scandale pour tomber dans un autre.. Dieu serait-il encore
Dijeu s'il était tenu en échec pat sa propre création! Dieu a
donc prévu ces tremblements de terre, tel accident stupide qui
entraine mort d’hommes ! Oui, mais contraitement a un « pro-
videntialisme » abusif, il ne faut pas en conclure que de tels
maux sont voulus positivement par Dieu, comme chatiment
par exemple de telle ville ou de tel homme. Nous dirons seu-
lement qu'ils sont permis par Dieu en ce sens général qu’ils
sont comme le revers inévitable de ce libre jeu des causes
multiples, qui contribue a la perfection de l'univers. Dieu
pourrait 'empécher et son indifférence muette nous scandalise.
Mais ce serait lui demander de faire un miracle. Et §'il fallait
que Dieu vienne 2 chaque fois prévenir les accidents de sa créa-
tion, ce serait avouer que sa création est mal faite. Nous ne
prétendons pas dissiper toute I’obscurité de sa conduite provi-
dentielle. Mais, sans optimisme cruel, nous pouvons affirmer
que ces échecs qui nous scandalisent sont les risques inhérents
d’une création faite d’étres matériels, multiples et divers, livrés
aux jeux de causes multiples qui peuvent donc se contratier.
Nous n’irons pas jusqu'a dire, comme certains, que ces grands
malheurs dont I'’humanité fait les frais, sont au service d’un
plus grand bien. Le mal en lui-méme n’a pas de fin. Nous
dirons seulement que vouloir que de tels maux n’arrivent ja-
mais, C’est réver d'un autre monde. Dieu est le seul 2 savoir
dans quelle mesure ces échecs sont impliqués, a titre de possi-
bilités inévitables, par la perfection méme de l'univers qu’il a
créé avec sagesse et avec amour.

LE SILENCE DE DIEU OU LA NECESSITE DE SON AMOUR
La Providence, mystére de silence... Nous avons déja cher-
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ché a rendre compte du silence de Dieu et de son apparente
passivité 3 'égard du monde : Dieu respecte la création, il res-
pecte sa logique interne, Cest-d-dire, le jeu normal de ses cau-
salités multiples, qu'elles soient nécessaires ou contingentes.
Il nous faut maintenant scruter la conduite mystérieuse de Dieu
4 I’égard de 'homme. L encore, Dieu se tait, parce qu’il prend
au sérieux notre liberté. Mais il faut aller plus loin : le silence
méme de Dieu est la condition d’'un dialogue d’'amour entre
lui et nous.

Clest un fait : nous agissons comme si Dieu n’existait pas !
Mais ce qui pour I'athée fournit la preuve de I'inutilité de Dieu
est simplement pour le croyant la preuve quon ne peut ni
compater ni conjuguer I'action de Dieu et l'action de 'hom-
me. Rien dans notre vie n’échappe 2 la Providence attentive
de Dieu: «Il n'est pas loin de chacun de nous, car c’est en
lui que nous avons la vie, le mouvement et I'étre » (Actes, 17,
28). Mais nous ne pouvons pas repérer la trace de ses venues.
« Dieu nous invente avec nous », disait Mounier,

« Dieu pour quoi faire », déclare ’lhomme moderne, cons-
cient de sa totale responsabilité a I'égard de lui-méme et 2
I'égard du monde. Cette apparente inutilité de Dieu ne scan-
dalise pas le croyant. Il est plutdt invité 4 dépasser I’image
d'un Dieu qui ne serait que « le complément des manques de
I’homme ». Dieu ne nous décharge pas du poids de notre
propre liberté et il ne se substitue pas 2 nous pout ce qui reléve
de notre efficience propre. Dieu n’est pas un rival en face de
moi ; il est le fondement méme de ma liberté dans ce qu'elle
a de plus inventif. Son silence, son humilité, pourrait-on dire,
est la garantie méme du sérieux avec lequel il prend ma liberté.
Saint Thomas enseigne & propos de la Providence que « Dien
communique 2 ses créatures la dignité de cause »*°. En cet 4ge

10. Somme théologique, 1a, q. 22, art. 3 : .. Inferiora gubernat
per superiora, non propter defectum suw virtutis, sed propter abun-
dantiam sue bonitatis, ur dignitatem causalitatis eviam creatmris com-
maunicet.
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d’humanisme athée, ott 'on veut voir une opposition irréduc-
tible entre la pleine affirmation de Dieu et la reconnaissance
de 'homme dans sa vérité totale, nous sommes invités 4 redon-
ner tout son sens & 1’idée biblique d’un Dieu créateur qui veut
avoir besoin de ’homme et de son génie créateur pour achever
la création. En affirmant la dignité de 'homme et la consis-
tance de l'histoite humaine, on ne fait pas injure & l'action
providentielle de Dieu. Cest bien Dieu qui conduit 'homme et
qui fait Dhistoire. Mais c’est précisément 4 cause de cette pro-
vidence créatrice que les actes libres de I'homme sont totale-
ment de lui et que les événements de l'histoire sont totalement
humains.

Nous ne nous attarderons pas sur la difficulté classique:
comment affirmer que nos actes sont pleinement libres s'ils
n’échappent pas 4 la Providence, Cest-a-dire & la préordination
divine ? Nous avons déj2 donné plus haut le principe de la
solution : C’est la transcendance méme de Dieu qui est la raison
de D'efficacité réelle des causes secondes, en particulier des cau-
ses libres. « Nous sommes condamnés a la liberté », pourrait-on
dire. Dieu nous meut nécessairement 2 agir librement ; vouloir
soustraite notre acte libre & la mouvance de Dieu, ce n'est pas
faire qu’il soit plus libre, C’'est le réduire 2 néant. Ainsi, le
méme acte est totalement de nous et totalement de Dieu. Ce
méme acte dont nous portons 'entiére responsabilité est en
méme temps éternellement sous la motion efficace de Dieu.
Nous laffirmons sous peine que Dieu ne soit plus Dieu, mais
cela demeure obscut pour nous parce que cet influx divin ne
reléve pas de l'introspection et parce que nous sommes inca-
pables de saisir le jaillissement de nos actes & partir de leur
source créatrice.

En tous cas, si nous prenons au sérieux le mystére de 'éter-
nité divine, nous pouvons au moins comprendre que la « pré-
vision » éternelle de nos choix par Dieu ne les rend pas moins
libres. Notre destinée n’est pas le déroulement monotone d’'un
scénario écrit d'avance. Comme nous le disions, « Dieu nous
invente avec nous », I’Eternité en effet n’est pas un temps anté-
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rieur au ndtre. Elle est intérieure au temps : elle co-existe avec
tous les moments de la durée temporelle. L'acte éternel de la
divine Providence 2 notre endroit assume en les respectant nos
actes libres qui se situent 4 tel moment du temps. Dés l'instant
méme ou Dieu pré-ordonne nos actes, il nous voit agir, mais
agir librement, Ainsi, le meilleur moyen de collaborer au plan
providentiel de Dieu, Cest d’étre les artisans généreux de notre
propre destinée. '

Nous ne pouvons donc rien faire sans le secours de Dieu
et de sa présence agissante en nous. Mais c’est un mystére de
silence. Apparemment, Dieu est absent de I'histoire singuli¢re
écrite par chaque liberté humaine et pourtant cette histoire est
un chapitre de la Providence. Dieu se tait parce qu'il respecte
la liberté de 'homme. « Il a abandonné I’homme 2 son propre
conseiln, comme dit 'Ecciésiastique (15, 14). Sa discrétion va si
loin qu’il accepte méme le risque d’étre refusé par ’homme.
Cest sans doute 13, avec cette permission du péché, que le
silence de Dieu revét pour nous son cdté le plus troublant.
D’en bas, nous pouvons tout au moins deviner que l'accepta-
tion d’un tel risque est une nécessité mystérieuse de I'alliance
d’amour que Dieu veut contracter avec chacun de nous.

\

L’homme péche et Dieu se tait.. Il péche 2 nouveaun et
Dieu se tait toujours. Ce laisser-faire divin a de quoi troubler
notre foi en la Providence. Si rien dans la nature n’échappe 2
la Maitrise souveraine de Dieu, faut-il dite au moins que
I'homme par sa liberté est capable de contrarier son plan, de le
faire échouer ? On sait avec quelle ironie Sartre a dénoncé
I'impuissance de Dieu face aux révoltes de I'homme. On
connait par exemple dans Les Mowuches le dialogue de Jupiter
et d'Oreste :

JUPITER : Je ne suis pas ton roi, larve impudente, qui
donc t’a créé?
ORESTE : Toi, mais il ne fallait pas me créer libre.

JUPITER : Je t’ai donné ta liberté pour me servir.
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ORESTE : Il se peut, mais elle s’est retoutnée contre toi
et nous n’y pouvons rien, ni Vun, ni I'autre’.

Et c'est Claudel, dans le Sowlier de satin, qui exptime par-
faitement ce pouvoit mystérieux de I’homme tévolté contre
Dieu, quand il fait dire 2 Don Camille : « Ainsi, moi fini, si je
tiens bon, jarréte la Toute-Puissance, U'lnfini souffre en moi
limite et résistance, je lui impose ¢a contre sa nature, je puis
étre la cause en lui d’un mal et d’'une souffrance infinie »*%.

Eh bien oui, 'homme a I’étrange pouvoir de dire non a
Dieu, de mettre en échec le vouloir de Dieu. C’est méme dans
ce refus de Dieu qu’il fait la preuve de sa liberté radicale. Mais
ce que nous appelons le silence de Dieu ou méme son impuis-
sance ne sont pas autre chose que l'expression concréte pout
nous de son respect infini de la liberté humaine. Respect qui
va jusqu'a la permission effective du péché, mais qui ne trahit
aucune impuissance en Dieu. L’homme peut bien, par son
péché, mettre en échec tel vouloir particulier de Dieu. Mais il
n'échappe pas pour autant & lordre de la Providence divine.
L'acte méme du péché qui exclut I’homme de I’amitié divine,
le fait retomber sous les droits de la Justice. Dans la mesute
ol I'acte du péché porte en lui-méme son propre chitiment, il
n'échappe pas & l'ordre de la Providence. Ainsi, que 'homme
agisse bien ou agisse mal, la volonté de Dieu s’accomplit tou-
jours. Certes, Dieu n’a pas voulu le péché de I’homme, mais
pat le chitiment qu’il entraine, celui-ci accomplit 'ordre éter-
nel de sa justice.

La permission du péché par Dieu demeure un mystére trés
obscur quand on sait que ce péché entraine pour la créature
spirituelle Uenfer éternel de la solitude. On dira que Dieu
prend au sérieux notre liberté : il ne nous déposséde pas du
fruit de notre acte. Qui veut la rupture avec Dieu U'obtiendra.

11. J.-P. SARTRE, Les Mowuches, acte I1I, sc. 2, cité par L.
BARJON, art. cit., p. 187.

12. Paul CLAUDEL, Le soxlier de satin, 3™° journée, sc. 10,
Théatre, 11, La Pléiade, 1959, p. 824.
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Oui, mais puisque notre faute d’'un jour peut entrainer un
malheur infini, Dieu ne devrait-il pas nous protéger contre
nous-méme ? On sait 3 quelle sorte de débat peut donner lieu
cette question des rapports de la liberté et de la grace'®. Nous
voulons rester en dehors ici. Nous dirons seulement que c’est
en revenant & l'affirmation fondamentale de notre foi en la
Providence, que nous avons quelque chance de lever un peu le
voile du mystére. Cette affirmation fondamentale, la voici :
’acte éternel de la Providence divine est un acte d’amour, et
d’amout prévenant. Dieu nous crée par amour, pour 'amour,
et son dessein éternel est de nouer des liens d’amour avec nous.
Dieu veut étre aimé pour lui-méme, par amour, c'est-a-dire
librtement, dans une gratuité absolue. Cest la qu’il faut cher-
cher la raison du silence de Dieu, de sa « discrétion briilante »
comme disait Mounier. Dieu ne force petsonne. Il attend
amoureusement, patiemment, notre consentement. Dieu ne
peut contraindre notre liberté sans 'anéantir du méme coup.
Demander a Dieu de faire en sorte que nous puissions conti-
nuer 4 'aimer en cessant d’étre libre, c’est lui demander de
faire quelque chose de contradictoire, c’est-a-dire d’impossible.
Or la possibilité de pécher demeure un risque inhérent de notre
liberté créée telle que Dieu 'a voulue. Dieu serait-il encore le
Dieu amour s'il avait pu nous introduire tout de suite dans
son bonheur en supprimant le risque de péché, mais sans com-
promettre le libre hommage de notre amour ? Nous avons du
mal 4 comptrendre comment le risque du péché est inséparable
des mystérieuses nécessités de 'amour divin. Sans doute, faut-il
contempler le mystére de Jésus en Croix pour commencer a
entrevoir jusqu'ot va la nécessité de 'amour divin...

Le silence de Dieu n’est donc pas un aveu d'impuissance :
cest I’exigence méme de son amour, respectueux de nos libet-

13. Sur la permission du mal moral par Dieu, on peut lire: CL-]J.
GEFFRE, Lz possibilité du péché, dans Rev. Thom., 1957, p. 213-245;
J-H. NICOLAS, La permission du péché, dans Rev. Thom., 1960,
p. 5-38; 185-207; 509-547.
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tés. Dieu veut étre préféré. Il accepte donc le risque d'étre
refusé par le pécheur. Mais pour celui qui comprend la discré-
tion briilante de Dieu, son silence devient une invitation a un
dépassement, un appel 2 une foi et 2 un amour plus intenses qui
s'appuient sur Dieu seul et non sur les signes de sa présence.
On nous permettra de citer ici le témoignage anonyme d'une
contemplative, qui exprime bien ce réle purificateur du silence
de Dieu : « Le silence apparent de Dieu, c’est cela le fond de
cette sourde angoisse qui m’a longtemps tenaillée. Cette sorte
de recul, d’absence de Dieu dans notre monde, le fait que tant
de gens se passent de Dieu et semblent ne se poser aucune
question... Le fait de ne poser jamais de question est-il forcé-
ment un signe de foi ? Je pense que 'essence de beaucoup de
questions est justement de ne pas recevoir de réponse adéquate
humaine, mais dobliger 'ime & un dépassement du besoin de
preuve, de témoignage. J'ai retrouvé la paix, non en niant ces
questions, mais en constatant que ma foi n’était pas assez théo-
logale, ne s'appuyait pas assez sur Dieu seul, sa Parole, mais
cherchait obscurément une preuve tangible de cette présence
de Dieu 2 notre monde »*.

Le silence dans lequel Dieu s'enferme, face a nos questions
angoissées sur les voies déconcertantes de sa Providence, est la
condition de la qualité théologale de notre foi et de notre espé-
rance. ]l nous a tout dit en Jésus-Christ. Il faut nous appuyer
dans une confiance absolue sur cette Parole et ne pas chercher
d’autres signes, d’autres révélations. En fait, aujourd’hui encore,
Dieu ne cesse de nous parler par les événements de notre vie
et par les événements de I'histoire, mais nous ne comprenons
pas son langage. Comme au temps du Christ, Dieu ne parle
qu'en paraboles et il n’est compris que de ceux qui le cherchent
sincérement. Plutdt que de nous scandaliser du silence de Dieu,
nous devrions comprendre que le caractére voilé de sa Parole
est la garantie méme de sa transcendance et I'exigence méme

14. Dien leur suffit. Le témoignage des cloitrées, dans La Vie
Spirituelle, juillet 1962, p. 191-192.
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du dialogue d’amitié qu’il veut nouet avec chacun de nous.
Si la Parole de Dieu n’était pas voilée, elle ne serait plus la
Parole de Dieu : ce serait une parole humaine, une vérité
parmi d’autres. « La forme sous laquelle Dieu nous tend la
main est celle méme qui rend cette main invisible »*®. Et,
d’autre part, si la Parole de Dieu n’était pas voilée, on ne
pourrait qu'y adhérer dans une clarté aveuglante, au lieu de
l'accueillir avec la liberté méme de Pamour. Or, selon le bean
mot de Bernanos : « Dieu ne se donne qua I’amour ». Clest
parce que la parole de Dieu n'est pas une vérité quelconque,
mais inséparablement une révélation et le don d’une personne
quon ne peut la recevoir que dans I’amour. Nous touchons 13
“une des lois les plus mystérieuses de la rencontre de Dieu et
de 'homme. Dieu est tout puissant, mais il se tait ; il s’efface,
parce qu’il met sa joie 4 étre aimé librement de sa créature.

LE SILENCE DE DIEU OU LA SAGESSE MYSTERIEUSE DE LA CROIX

Nous avons essayé de donner quelques raisons du silence
de Dieu. Dieu semble s'effacer devant sa création parce qu'il
respecte sa logique interne et la gouverne en laissant se
déployer son énergie propre. Dieu se tait parce qu'il respecte
la liberté de I’homme ; il ne le dispense pas des tiches qui lui
incombent et il veut étre aimé librement. Ce que nous appelons
le silence de Dieu n'est que l'effet perceptible pour nous de la
transcendance de sa Parole. Personne ne voit Dieu, personne
ne 'entend. Il échappe a toute perception sensible. Ces raisons
sont profondes, parce qu’elles se prennent de ce qu'est Dieu
lui-méme et de ce qu'est 'homme. Mais le mystére de la Pro-
vidence demeure insondable et nous risquons de jouet un peu
trop facilement les amis de Job, tant que nous n’avons pas
recu en plein coeur le choc du mal et de la souffrance sous
toutes ses formes. Comment est-ce compatible avec la Provi-
dence attentive et bienveillante de Dieu? Clest Job qui 2
raison :

15. J. MALEGUE, Pénombres, p. 98, cité par L. BARJON, art. cit.,
p- 315.
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Car C’est tout un et j’ose dire :

11 fait périr de méme justes et coupables.

Mais un fléau mortel s’abat soudain,

II se rit de la détresse des innocents (9, 22-23).

Il faut savoir écouter cette longue protestation qui monte
de 'humanité avant de répondre trop hitivement. Camus I'a
résumée de maniére tragique dans Lz Peste : « Je refuserai jus-
qu’'a la mort d’aimer cette création ou des enfants sont tor-
turés »*°. Dieu reste sourd & nos questions et méme 2 nos
blasphémes. La seule réponse qui puisse nous apaiser ne peut
étre recue que dans la foi. La raison ultime du silence de
Dieu, c’est sa Parole elle-méme. Dieu se tait, parce qu'il nous
a déja tout dit ce qu’il avait 2 nous dire sur le mystére de sa
Providence. Sa Parole se résume en Jésus-Christ : non seu-
lement ce que le Christ nous a révélé, mais sa Personne elle-
méme, sa vie et sa mort. Or la Parole définitive de Dieu : la
passion de Uhomme-Dien est elle-méme un scandale, « scan-
dale pour les juifs, folie pour les grecs ». Mais pour le croyant,
le scandale du Mystere pascal dans lequel culmine toute la
Révélation jette justement une lumiére décisive sur les voies
déconcertantes de la Providence divine qui nous scandalisent.

Le Christ innocent a été livré a la main des impies et Dieu
a laissé faire... Le Christ a supplié son Pére que ce calice s'éloi-
gne de lui et le Pére est demeuré silencieux... Le drame du
Christ en agonie qui résume toutes les souffrances, toutes les
injustices et toutes les agonies de I'histoire humaine n’a pas
ébranlé le silence de Dieu. Et cependant, nous savons qu'en
choisissant de faire la volonté du Pére, le Christ sauvait le
monde. La Croix de Jésus : voila le dernier mot sur le Mystére
de la Providence. Le mal lui-méme qui semblait mettre en
échec la Providence prévenante de Dieu devient l'occasion
pour lui de manifester 'abondance de sa miséricorde. Ce n’est
pas assez de dire que la Providence est un mystére d’amour ;
elle est un mystére de miséricorde. Le mystére de la permission

16. A. CaMUS, La Peste, Gallimard, 1947, p. 240.
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du péché et de tout le mal qui s'en est suivi pour les fils
&’Adam ne séclaire finalement qu'au pied de la Croix. Le
péché qui semblait 'échec suptéme de son Plan providentiel
sur 'humanité est surmonté par la victoire d’'amour que le
Christ temporte sur la Croix. Et les suites du péché, la souf-
france et la mort deviennent le moyen inattendu que la toute
Puissance de Dieu utilise pour accomplir son dessein éternel :
la divinisation de I'homme, la réconciliation de toutes choses
en Jésus-Christ. ‘

Nous sommes toujours affrontés au silence de Dieu, mais
désormais, nous savons que toute souffrance, toute agonie et
toute mort humaine sont encore et toujouss I« heure» du
Christ qui sera « en agonie jusqua la fin du monde ». Cepen-
dant, cette « heure » qui fut pour le Christ I'aube de sa glofi-
fication, demeure pour nous un passage obscur. Nous sommes
déja passés de la mort 2 la vie, le monde lui-méme est déja
transfiguré, mais.. « en espérance ». Et nous avons du mal 2
accepter cet échec apparent d’une tédemption qui tarde tou-
jours 4 manifester ses effets. Dieu se tait, semble-t-il. Mais en
fait, il redit sans cesse la seule Parole qui nous suffit dans
notre pélerinage terrestre : et C’est l'exemple de son Fils, le
serviteur souffrant. Cette parole n’est pas une parole de con-
solation, c’est une parole qu'on ne comprend qu'en s'engageant
i son tour 2 la suite du Christ. Il ne s’agit pas de demander
des comptes 2 Dieu sur les voies de sa Providence, mais d’ache-
ver la rédemption en complétant dans le corps de Jésus,
I’Eglise, ce qui manque 2 la passion du Christ.

Nous disions plus haut, 2 propos des rapports de la Pro-
vidence et de la Liberté, que le silence de Dieu s’expliquait par
le désir d’associer 'homme 2 I'exécution de son plan provi-
dentiel. Au niveau du mystére de la rédemption C’est toujours
la méme pédagogie divine qui est & ["ceuvre : Dieu veut avoir
besoin des hommes. Dieu se tait parce que désormais ce sont
les membres du Christ qui seront ses témoins et qui crieront
au monde par leur vie méme la Parole décisive révélée en
Jésus-Christ : I'existence d’un amour absolu qui remporte la
victoire sur le mal. Tel est le dessein providentiel de Dieu; il
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veut avoir besoin des hommes pour continuer 2 sauver le
monde. C'est pourquoi les souffrances et la mort du Christ
n’ont pas modifié magiquement notre condition humaine, Mais
désormais, notre souffrance et notre mort peuvent étre efficaces
pour l'achévement de la rédemption.

Surtout aujourd’hui, en ce temps d'absence de Dieu et face
a V'exaspération de la conscience moderne devant le mal, on
ne répond pas a l'angoisse des hommes par les arguments
d'une sagesse trop optimiste. Il faut répondre par la sagesse
mystérieuse de Dieu, et C’est la folie de la Croix: Il faut vaincre
en effet le mal sur son propre terrain. Or seul 'amour peut
vaincre le mal sur son propre terrain. Mais 'homme ne peut
répondre au mal par I'amour que s'il connait l'existence d’un
Amour absolu qui attend silencieusement notre réponse.

*
X ¥

La Providence de Dieu est un mystére d’amour ; et Clest
pourquot elle est un mystére de silence. Telle est 1a conclusion
paradoxale qui s'impose au terme de ces quelques réflexions.
Clest dire assez que la lecon du silence de Dieu n’est accessi-
ble qu’aux seuls croyants. Nous le disions en commengant :
celui qui a vraiment ressenti une fois dans sa vie le silence
effrayant de Dieu ne peut rester neutre : ou bien ce silence le

conduira a la révolte ou bien ce silence le contraindra & un
dépassement de sa foi.

Clest un fait : face 2 un monde et 4 une humanité qui
semblent se passer admirablement de Dieu, les croyants sont
devenus plus sensibles au silence de Dieu. Cela commande un
certain style et upe certaine intensité de vie chrétienne. Les
croyants sont invités a dépasser I'image d'un Dieu-providen-
tialiste qui ne serait que le complément de leurs manques et
le garant de leurs sécurités familiéres. Dieu semble reculer
toujours davantage dans le monde, tandis que I’homme étend
son empire sur le cosmos tout entier. Mais cC’est patce que Dieu
est encore plus grand, plus transcendant, que nous ne pouvions
I'imaginer. Il demande & étre cherché pour lui-méme, au-dela
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de ses utilités immédiates, dans le silence et la solitude du
cceur, 1a ou l'adoration et I'amour trouvent leur propre justi-
fication. Dieu se tait, mais son silence est une parole briilante
pour tous ceux qui le cherchent comme des pauvres au-dela de
tous les signes, au-deld des miracles et prodiges, au-dela des
paroles d’hommes trop rassurantes. Le « régime » de la Parole
de Dieu demeure inchangé ; c’est un mystére de voilement et
de dévoilement. Comme I’écrit Julien Green dans son journal :
« C’est au coeur du silence qu'habite Dieu; 13 est sa demeure,
non dans le vent, non dans le tremblement de terre, ni méme
dans le bruit des paroles que nous faisons sans cesse, mais au
plus profond de nous-mémes 12 ot les voix du monde n’arri-
vent plus »*7,

De plus en plus, nous semble-t-il, en ce monde sans Dieu,
Ies vrais adorateurs du Pére seront ceux qui adoreront le Dieu
caché et silencieux, dans un total abandon 2 sa volonté mysté-
rieuse. Thérése de Lisieux, la sainte des temps modernes, a
connu elle-méme la tentation du désespoir face au silence de
Dieu, alors méme qu’elle était au sommet de son union
d’amour. Mais elle n'a pas demandé & voir Dieu ou 2 len-
tendre. Elle a seulement adoré les yeux baissés dans un pur
abandon. Elle savait que le silence incompréhensible de Dieu
est celui-1A méme qu'a connu Jésus-Christ, le Fils bien-aimé du
Pere, tandis qu'il consommait sur la Croix son sacrifice
d’amour, dans un total abandon 2 sa volonté mystérieuse.

Claude-J. GEFFRE, o. p.

17. J. GREEN, Jowrnal, t. 111, Plon, 1946, p. 280.
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LIBERTE, GRACE ET DESTINEE
DANS LE CINEMA

Jean Bloch-Michel a intitulé un récent essai sur le toman
moderne Le Présent de Ulndicatif. Titre heureux, qui semble
bien mettre I'accent sur I'essentiel. Mais un tel titre ne con-
viendrait-il pas tout aussi bien 2 une étude sur le cinéma
d'aujourd’hui ? De toute évidence, le cinéaste contempotain
partage avec le romancier ce souci du présent. Souci, Jean
Bloch-Michel le souligne avec raison, ot l'on aurait tort de
ne voir qu'un parti-ptis arbitraire. A nulle époque, sans doute,
plus qu'a la nétre, ’art ne s’est autant préoccupé d’éthique, n'a
a ce point cherché 4 se donner une éthique particulicre, aussi
éloignée de « l'art pour l'art» que de [I'utilitarisme moral ou
idéologique. Si le romancier et le cinéaste veulent nous faire
participer 2 une action présente, actuelle, c'est qu'ils ont l'un
et 'autre découvert la relative imposture de ces temps « roma-
nesques » que sont les temps du passé, quils les ont sentis
inadéquats, impraticables eu égard au mode de relation qu'ils
entendent établir avec le lecteur ou le spectateur.

Pour moi — lecteur ou spectateur —, le temps présent est
comme questionneur : il me met en cause, dans la réalité en
train de se faire, il invoque mon témoignage. Le temps passé
me décrit une réalité révolue, définitive, intangible: chaque
événement est déja achevé au moment ou j'en prends connais-
sance. Les conséquences de ce double état de fait sont, en
apparence, paradoxales : participation plus « distanciée » dans
le premier cas, «identification » facilitée dans le second. Mais
cette participation « distanciée » est déja une ébauche de juge-
ment, et cette « identification » une absence, une impossibilité
de jugement. Pour considérer les choses sous un autre angle,
disons que la premiére de ces attitudes est proche, par sa fécon-
dité virtuelle, de la contemplation, tandis que la seconde rele-
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verait plutdt de la fascination : le présent conserve a I'évé-
nement un caractére ouvert, provisoire, le passé le « chosifie »
et, par la-méme, l'investit d'un pouvoir fascinateur. Com-
mentant le dénouement de Voyage en ltalie, de Rossellini,
Patrice G. Hovald remarque : « Le miracle..., dont la narration
au passé elit engendré le prestige de la fascination dont le
spectateur est avide,... se confond dans le présent et n'en est
pas Yinstant privilégié ». :

Robetto Rossellini est précisément l'un des pionniers de
cette écriture cinématographique « au présent ». Ecrivant son
film au passé, exactement comme 'efit fait un romancier clas-
sique, il n’aurait pu s’interdite de marquer le lien existant
entre ce mitacle, qui éclate brusquement au milieu de la rue,
et la réconciliation du couple, qui en est, quoique assez indirec-
tement, le témoin : en tournant son regard en arriére, il
prenait possession, malgré lui, de la clé de I'évolution spirituel-
le de ses personnages. Quelle que soit 'objectivité a laquelle il
se fit efforcé, il ne pouvait nous livrer les deux faits dans leur
réalité brute, immédiate, et, pour tout dire, ambigué'; 3 la
fois dans leur intégrité de vérités isolées et dans leur secréte
interdépendance. Car le passé, s'il « chosifie » I'événement, s'il
lui attribue un visage définitif, peut le figer aussi en une
signification : un récit n'est pas seulement une restitution
d’actes abolis, c’en est également une explication. Cest ce
truquage de la réalité, ce mensonge de toute narration orga-
nisée qu'd P'instar du nouveau roman refuse Rossellini.

Que nous montre-t-il dans la scéne du miracle ? Une foule
agitée de mouvements divers et d’ou s'échappent quelques cris,
une effervescence collective qui pourrait tout aussi bien étre
provoquée par un accident de la circulation ou le passage de
quelque vedette. Toute « vue» privilégiée sur l'événement,
cest-a-dire indiscréte et non objective, est refusée a notre esprit

1. André Bazin va méme jusqu’a écrire : « Rossellini ne prétend
pas que ce soit un miracle, seulement ’ensemble de cris et de bous-
culades qu’on nomme tel, mais dont le heurt contre la conscience
des personnages provoque inopinément la précipitation de leur
amour ».
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comme 2 notre regard. Nous n’avons plus affaire qu’a ce bouil-
lonnement, a cette fermentation confuse de la réalité en
train de se faire, d'olt les vérités spirituelles ne sauraient naitre

qu'avec le secours de la grice.

Du personnage d la personne

Voila déja, semble-t-il, une approche de définition de ce
cinéma qui fait sa place 2 V'action divine, 2 la Providence. Faut-
il s'étonner qu’il rejoigne, somme toute, dans ses grandes
lignes, le cinéma le plus « avancé » d’aujourd’hui ? Peut-étre le
méme « clivage » se retrouve-t-il dans le monde imaginaire de
Iécran et dans Ihumanité elle-méme : un certain cinéma
« athée » remplit peut-étre mieux les exigences fondamentales
d'un art authentiquement chrétien qu'un cinéma qui se veut
hautement édifiant et résolument missionnaire, La premiere
de ces exigences n'est-elle point en effet le respect ? Respect,
non point du dogme, et encore bien moins de la bienséance,
mais de ’homme tout simplement. Ce qui signifie que V'auteur
d'un film devra d’abord reconnaitre en ses héros des personnes
— et non pas seulement des personnages — et adopter a leur
égard lattitude qui résulte de cette reconnaissance. L'attitude,
ou plutét le regard. Le cinéma est un art du regard : entendons
toutefois ce mot dans son sens le plus large et le plus pro-
fond. En d'autres termes, posons en postulat que savoir
regarder, C’est savoir aimer. Un cinéaste qui n’aime rien ne voit
rien. Et il n’est pas un artiste.

Personne et personnage : cette distinction est un premier
élément d’appréciation pour tracer la frontiére entre un cinéma
purement romanesque et, vraisemblablement, en voie de désué-
tude, et un cinéma plus vrai, plus courageux, plus adulte, qui
se trouve, pour cette raison méme, susceptible d’étre pourvu
d'une dimension spirituelle. Du personnage a4 la personne, il
y a, semble-t-il, méme dans des petspectives non chrétiennes,
la distance qu'instaurent amour et la liberté : la personne
est 2 méme d'étre aimée réellement parce quelle est un écre
libre, et que seuls les étres libres peuvent recevoir I'amour
véritable. En transposant ceci sur le plan de lart, on pourrait
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dire que la « personne », que la création d’'une « personne » est
le fruit de ’amour porté par 'auteur a son personnage. Clest
cet amour qui /ibére le personnage, l'affranchit du pouvoir
démiurgique de son créateur. Rossellini dit : « Le néo-réalisme
consiste a suivre un étre avec amour dans toutes ses décou-
vertes, toutes ses impressions. Il est un étre tout petit au-des-
sous de quelque chose qui le domine et qui, d'un coup, le
frappera effroyablement au moment précis ou il se trouve li-
brement dans le monde, sans s’attendre a quoi que ce soit. Ce
qui importe pour moi, Cest cette attente, Cest elle qu'il faut
développer, la chute devant rester intacte ».

Nous retrouvons bien 13 le souci majeur du cinéaste d’au-
jourd’hui : il est évident que le personnage dont le destin, fixé
une fois pour toutes, est relaté dans une narration bien cons-
truite, sans trous, ni titonnements (I’attente rossellinienne),
ne saurait plus prétendre 2 beaucoup d'autonomie. Dol ce
besoin d’'un cinéma «au présent» qui désarticule le temps
factice de la narration au profit d'une durée qui est celle-la
méme de l'instant, du moment vécu, c’est-a-dire de cette sourde
et mystérieuse gestation, de cette espéce de germination tem-
porelle, ot peut sans cesse jaillir I'illumination spirituelle :
« L'univers rossellinien est un univers d'actes purs, insignifiants
en eux-mémes, mais préparant, comme a U'insu méme de Dieu,
la révélation soudain éblouissante de leur sens» (André
Bazin).

On dira — et avec raison — que ce respect religieux de la
complexité et de I'ambiguité du réel, que cette volonté de ne
voir le monde et 'homme que comme une création continue,
ne sont nullement I'apanage d’une vision chrétienne, bien au
contraire. Mais, si le « présent » d'un Rossellini est bien dif-
férent de celui d'un Resnais, d'un Godard, d’'un Reichenbach
ou d'une Agnes Varda, tous ces cinéastes se caractérisent par
un commun refus de I'imposture romanesque. Leur grief envers
le cinéma traditionnel ressemble & la querelle faite par Sartre
au roman mauriacien : lartiste n’est pas Dieu et Dieu n’est
pas un artiste. Ce qui veut dire que l'artiste n’a pas droit 4
I'omniscience et que le monde est effectivement une création
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en marche, le lieu d'un affrontement permanent de forces
divergentes, forme méme de la libetté que Dieu laisse a I'uni-
vers. La «lecture » des événements, c’est 2 nous-mémes de la
faire. En nous I'imposant, le cinéaste se fait Dieu et il nous
fait Dieu 4 notre tour. Ce que, plus que tout autre, un cinéaste
chrétien rejettera comme inadmissible.

Cinéma de Uimage et cinéma de la réalité

Tout ceci semble opposer un cinéma moderne, contem-
porain, 2 un cinéma plus ancien, de forme traditionnelle. Mais
il apparait bien 2 la réflexion qu'il s’agit, plus profondément,
de deux courants qui ont presque toujours coexisté et que
Bazin définit trés heureusement comme un « cinéma de I'ima-
ge» et un « cinéma de la réalité ». L’antagonisme de ces deux
termes est précieux et il en dit long. Le « cinéma de I'image »
me propose un double de mon propre univers, un univers en
marge, que je puis adopter, dans lequel je puis me glisser, pré-
cisément dans la mesure ot il est autre, ot il m’est extérieur ;
le « cinéma de la réalité » me donne au contraire une conscien-
ce plus aigué de ma propre existence, une responsabilité accrue.
Le «cinéma de I'image » m’offre un monde tout fait, pourva
de son sens. Il est en effet aussi, et par nécessité, un cinéma dz
montage, I'image cinématographique ayant dautant plus
besoin d’'une autre image pour prendre une signification qu'elle
est elle-méme plus pleinement image, c’est-a-dire signe, signe
univoque. Le «cinéma de la réalité », qui recherche avant
tout la totalité, la plénitude de sens, et non 'expression précise
d'une signification, sollicite au contraire ma collaboration, il
requiert de ma part une attitude optative, il m’invite a l'exer-
cice de ma propre liberté, comme ’a si bien montré Bazin
dans son analyse de ['évolution du langage cinématogra-
phique®. En somme, ce cinéma anti-romanesque, caractérisé
apparemment par son écriture « au présent », ne fait qu'éten-
dre au film tout entier les principes qui, au niveau du plan,
guidaient les cinéastes dits « de la réalité ».

2. Voir Q#’est-ce gue le Cinéma ?, tome I, p. 131 4 148 er 149
3 173,
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11 est méme permis de se poser la question : n'y a-t-il pas
un lien nécessaire, fondamental, entre ces deux attitudes esthé-
tiques ? Bien plus: ne se confondent-elles pas en définitive ?
Un exemple tiré de Lz Vérité, de Georges-Henri Clouzot, nous
en fournira une sotte de démonstration par l'absurde. Dans ce
film, on voit 'amant de I'héroine attendre vainement celle-ci
sur une place pendant, vraisemblablement, de longues heures.
Comment a procédé I'auteur ? Au lieu de nous rendre sensible,
c’est-a-dire pesante, douloureuse, l'attente qui se prolongeait,
en traitant le temps de la projection d'une fagon qui l'elit en
quelque sorte étiré (le meublant par exemple d’épisodes tota-
lement étrangers 2 I'action), il a enchainé plusieurs plans du
jeune garcon dans des attitudes légérement différentes, corres-
pondant par conséquent 2 des instants assez éloignés de la
durée réelle. Conséquence : nous ne nous sentons absolument
pas «concernés » par cette attente. Nous sommes « rensei-
gnés », tout au plus, comme par la phrase lue dans un roman :
« Il l'attendit de longues heures ». Six mots qui relatent, qui
consignent, et Cest tout. L'auteur ne s’attarde pas a vivre ce
qu'il raconte, car il sait le reste. Il connait les suites de cette
attente vaine, et la bri¢veté méme de sa phrase, I'emploi du
passé simple — qui est un peu le temps grammatical de l'in-
temporel, des actes sans durée — nous invitent en quelque
sorte 4 anticiper comme lui sur le déroulement des événe-
ments. Nous participons a4 ce genre de cinéma, comme 3 ce
genre de littérature, d'une fagon superficielle, détachée, se-
reine : un peu comme si nous lisions des sous-titres imaginaires,
tandis que se déroule, sur I'écran de la vie, le véritable drame
qu’ils résument. Pourtant, dira-t-on, nous « marchons ». Certes,
mais au prix d'une aliénation : Cest uniquement dans la me-
sure ou le héros me permet d’échapper a2 mes propres pro-
blémes, 2 ma propre situation, que j'adopte les siens. Ou plutdt,
j'en accomplis le simulacre. Car ces problémes, cette situation,
je les « mime » seulement et ne les assume a aucun degré. S'il
y a dans toute fascination une aliénation nécessaire, la fascina-
tion romanesque se ramene presque tout entiére A cette alié-
nation.
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Fatalité et liberté

Cette opposition entre un cinéma au passé, fondé sur
l'image et le montage, et un cinéma au présent, avant tout
soucieux de respecter I’ambiguité du réel, nous conduit fina-
lement au coeur méme de notre sujet. Car cette opposition
traduit au fond une alternative de nature métaphysique. Le
caractére rigoureux, logique, déductif, que revét a la limite la
succession d’images soigneusement choisies et non moins at-
tentivement articulées refléte une vision déterministe de la
destinée humaine ; la facon beaucoup plus directe, beaucoup
plus pure dont le « cinéma de la réalité » appréhende le visible
nous introduit au contraire au mystére réel. Le réel nous est
donné dans sa totalité indécomposable, cC'est-a-dire avec ses
marges d’invisible. A la plénitude factice du destin reconstruit,
fabriqué, de la fiction élaborée, s'oppose la mouvante et iné-
puisable plénitude de la réalité présente. Plénitude, foison-
nement des possibles, secréte maturation 2 laquelle participe
Ia totalité du réel, écheveau inextricable des causes, ou ma
liberté finit tout de méme par déméler son chemin, avec le
secours de la grace. Ma liberté se forge dans le creuset ou le
monde entier est en gestation.

Si ce cinéma est un spectacle, c’est donc dans la seule me-
sure ot il est le spectacle d'une liberté en train de se faire,
d'un destin en train de prendre forme. Cinéma sans com-
plaisance, peu soucieux de provoquer I« identification» du
spectateur : les étres qu'il livre 2 notre regard ne sont pas
figés dans une essence, leur destin n’apparait point inéluctable,
fatal, dot il résulte que le processus identificateur se déclenche
beaucoup plus difficilement chez le public.

Ce processus, nous I'avons dit, caractérise en gros le mode
de participation que promeut le cinéma traditionnel, le cinéma
romanesque. Mués en objets, personnage et destin agissent de
maniére fascinatrice : C'est le stade préalable a I'identification.
Dans le cinéma au présent, c'est, paradoxalement, sa proxi-
mité, sa contemporanéité qui conservent au personnage son
altérité vis-a-vis du spectateur. La substance de ce personnage,
de cet étre plutdt, je ne puis 'absorber, la faire mienne, tant
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cette présence et cette existence sont incarnées, ou, si 'on veut,
charnelles, tangibles, immédiates. Et surtout wivamtes, évoca-
trices sans détours de la perpétuelle mobilité des apparences.

Le mouvement dans lequel m’entraine le cinéma roma-
nesque est tout autre : je le ressens comme une implacable
progression vers le dénouement qui me donnera la clé de ce
destin, le fixera & jamais dans un tracé précis, bien établi. Ce
n’est point ici Je balancement un peu indécis, le frémissement
émouvant de la réalité en train, en quelque sorte, d’accoucher
les étres de leur vérité : Cest le mécanisme inhumain et impi-
toyable de la Machine infernale de Cocteau. Les personnages
dont on me conte l'aventure apparaissent tous, de quelque
facon, prisonniers de leur destin. Et cette captation, cette sujé-
tion, je la subis, moi spectateut, 2 mon tour (Il existe toujouts,
nous 'avons noté, une liaison étroite entre la vision du monde
de l'auteur et le mode de relation qu’il veut entretenir avec
son public). Je suis, dans mon fauteuil, prisonnier du film.

Dans un film fort original et généralement incomptis, Le
rendez-vous de minuit, Roger Leenhardt a imaginé cette situa-
tion limite : une identité physique presque absolue entre deux
femmes, une pauvre créature anonyme, brisée par les échecs
successifs de son existence, et une vedette de cinéma au som-
met de la gloire. Cette ressemblance, jointe 2 quelques autres
sur le plan de la destinée, suscite chez la premiére une fasci-
nation telle qu'elle ne peut se défaire du film ol apparait la
vedette : ce film prend peu a peu pour elle valeur exemplaire,
elle se sent de plus en plus personnellement concernée par
lui, et elle en arrive a se vouloir un destin identique 4 celui
du personnage fictif de Iécran. Il semblerait qu'elle se consi-
dére comme une sorte de double inférieur, de réplique man-
quée, de la star qui la fascine. Son destin ne saurait donc étre
qu'une sorte de décalque en mineur de celui de son glorieux
modeéle. Et, pour étre fidele a ce destin d’emprunt, elle refuse
ce que lui offre la réalité.

Certes, le film de Leenhardt est, plus qu'autre chose, une
réverie de poecte, un « divertissement » — au sens noble du

terme — sur les thémes du réel et de 'imaginaire. Comment,
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néanmoins, ne pas y voit une espéce de parabole, et ne pas
songet, devant I'aventure de I'héroine, au mot d’Edgar Morin
définissant le spectateur de cinéma comme «un mort qui
regarde des vivants» ? Un mort ou un prisonnier, V'idée est
au fond la méme.

Ce cinéma « captatif », ce cinéma qui enferme personnages
et spectateurs dans une méme nécessité, il nous semble qu’il
a revétu a I'écran deux formes essentielles: le mélodrame et
la tragédie. Mais, & vrai dire, il y a bien peu de véritables
tragédies cinématographiques, le cinéma confondant le plus
souvent « tragique » avec « fatal ». Et, en définitive, entre mé-
lodrame et tragédie, la différence n’est bien souvent que de
structure : en utilisant largement le flash-back, les cinéastes
pensent sans doute donner plus de poids — ou, croient-ils, de
noblesse — & ce passé qui colle 4 'homme et 'ameéne inéluc-
tablement 2 sa perte, parce que le malheur attire le malheur
et que I'étre humain ne se construit pas dans le présent, mais
qu'il est entrainé dans une espéce d’engrenage ou sa liberté
personnelle n’a plus de place. Le cinéma francais d’avant-
guetre et celui de I'occupation nous ont donné d’assez beaux
spécimens de ce romantisme de la « guigne », que le passé du
héros soit ressuscité précisément par le procédé du flash-back
(Le jowr se léve) ou qu'on le sente constamment et sournoise-
ment présent derriére chacun de ses actes, chacune de ses dé-
cisions, comme une malédiction ou un double maléfique et
tout-puissant (Quai des brumes, Pépé le Moko). Nous nous
trouvons ici en face de ce que nous pourrions appeler un
destin-piége.

Cest 13 ramener a ses justes proportions le passé tel qu'il
est évoqué dans ces films: un piége, une machine, infernale
sans doute, mais une machine. Il ne joue point ici le rdle de
cette « transcendance » qui, 2 en croire Henri Gouhier®, est
une des composantes fondamentales de I'essence tragique. Cette
transcendance n'est quune pseudo-transcendance et, bien sou-
vent, nous l'avons dit, ce n'est en fait que par un artifice de

3. Voir L’Essence du Théitre, Ed. Aubier.
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construction que la tragédie se distingue du simple et modeste
mélodrame. Le passé pése tout aussi lourdement sur le destin
des héros d'un film tel que Back Street. Ce passé est pourtant
peu de chose: quelques minutes de retard & un rendez-vous.
Mais quelques minutes qui ont condamné toute leur vie 2
'illégalité deux étres qui s'aimaient. Ne voila-t-il pas, 2 la
réflexion, une fatalité plus terrible, plus monstrueusement im-
placable que celle que, maladroitement, le cinéma va incarner
dans quelque clochard favorisé de dons prémonitoires (Les
portes de la nwit) ? Lerreur du cinéma est sans doute d’avoir
cru que le rragique était d’autant plus intense que le person-
nage était soumis 2 son destin, écrasé par la fatalité. Or, il
semble bien qu’au contraire il n'y ait pas de tragigue sans une
référence constante 4 la liberté humaine, référence qui impli-
que qu'a un moment donné au moins, si bref soit-il, 'homme
se montre aussi grand que ce qui I'écrase, I'égal absolu de la
force qui le terrasse. La vraie tragédie me donne une image
de la liberté humaine, méme si C’est une image renversée ; elle
n'introduit pas en moi la délectation morbide de I'impuissance,
de la capitulation devant la vie (comme dans le dénouement
de Buck Street, au cours duquel 'héroine refait en réve, vingt-
cing ans aprés, la scéne qui décida de sa destinée).

Voila pourquoi, sans doute, Edgar Morin n’a pas tort de
déceler la véritable tragédie cinématographique dans le « film
noir » américain, de Scarface a Nowus avons gagné ce soir, en
passant par Je suis un évadé ou Jai le droit le wvivre. La
fatalité qui regne dans ces films n’a rien de littéraire, de fa-
briqué, et le hasard n’y a nulle part. Dans la violence qui
habite Scarface, s'inscrit certes dés 1'abord tout son funeste
destin, et nous y reconnaissons assez aisément 1'ubris insuppor-
table aux dieux grecs; mais les dieux, c'est ici Ia société amé-
ricaine, cette société 2 visage de jungle de V'époque de la pro-
hibition. Prométhée foudroyé, Scatface meurt dans la lumiére
des projecteurs, en pleine rue, face & une armée entiére, et
I'éclair meurtrier qui V'abat fait de lui, pendant une seconde,
’égal, de toute une cité, de tout un pays, — leur reflet méme
renvoyé par le plus redoutable des miroirs déformants. Autre
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Prométhée, le pugiliste déchu de Nows avons gagné ce soir
qui est allé au-deld de I'humain et 2 qui I'univers pourri de
la boxe peut bien, aprés cela, briser les dix doigts. Autre Pro-
méthée, enfin, le héros de Je suis un évadé qui, apres avoir
Jutté toute une vie pour sa réhabilitation, embrasse définitive-
ment le parti de la révolte et devient voleur 2 la tire. Accablé,
broyé par la vie, certes, mais fort de cette certitude : il a jugé
une société et 'a condamnée.

Sens de la destinée bhumaine

Films « noirs» donc, films pessimistes, mais d'un pessi-
misme vivifiant et d'un incontestable dynamisme spirituel.
La fatalité écrase 'homme, elle laisse intactes sa liberté inté-
rieure, sa dignité. La noirceur a ici [éclat du diamant ; ce n'est
point la noirceur bitumeuse, poisseuse de ce cinéma frangais
dit « réaliste » et aussi, on ne sait trop pourquoi, « poétique ».
Cette manie de remonter le cours du temps, comme pour bou-
cler une sorte de cycle infernal, révéle-t-elle autre chose qu’une
maniére de délectation morose, de masochisme sans grandeur ?
" Ce n'est point de la tristesse, ni méme de 'amertume, qui se
dégage d'un film — pourtant fort admiré encore par certains
— tel que Le diable au corps: la lourdeur de cette construc-
tion fondée sur le retour périodique des images de l'enterre-
ment, 2 partir desquelles est évoqué 'amour de deux jeunes
gens, atteste une totale imperméabilité au charme acide et
délié de Radiguet.

Non certes, ce n’est pas ainsi que I'homme se souvient. Ce
n'est pas non plus ainsi que peut se représenter la lente,
incertaine et mystérieuse maturation d’un destin. On ne dé-
méle pas une destinée comme un policier reconstitue 'emploi
du temps de l'assassin. Bien plutt que la logique apparente
des événements, c’est la secréte fertilité de leur désordre visible
qu'il convient de mettre en lumiére. C'est 13 une tiche de
poéte, et il ne faut guére s'éonner si C’est d'un poéte que les
cinéastes recoivent ici une lecon. Ce procédé du flash-back,
qu’ils emploient en général avec tant de raideur, Paul Claudel
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en a en effet tiré un admirable parti dans sa Jeanne an biicher.
Paul-André Lesort écrit 2 ce sujet dans son essai consacré &
Pauteur du Soslier de satin : « Dans Jeanne aw biéicher..., si le
temps est percu a I'envers & partir de sa consommation dans les
flammes de Rouen, c'est parce qu'alors s’y éclaite d’une prodi-
gieuse lueur non seulement la vocation de Jeanne, mais l'inex-
tricable déploiement des causes secondes: les affaires des princes,
les élans du peuple, les hasards de la guerre, tout cet apparent
jeu de cartes qui n'aboutirait qu'a une comptabilité absurde
des gains et des pertes 2 l'infini, s'il n’y avait ce qui change
tout, qui rend l'action possible, et le résultat positif : P'espé-
rance qui est la plus forte »*.

Nous voila loin, certes, d'une « inversion temporelle» du
type de celle du Joxr se léve, mais pas si loin, peut-étre, dun
film tel que Lola Montés : le ferment spirituel, le germe im-
perceptible mirissant secrétement au sein des amours tumul-
tueuses et des scandales, Max Opbhiils nous en rend la présence
sensible par le simple jeu des interférences présent-passé, par
le bouleversement chronologique, par ce tourbillonnement 2
la fois fastueux et infernal d'images appartenant aux deux
catégories du temps. Clest le destin méme de Lola Montes
que nous voyons bouillonner devant nous, comme travaillé
intérieurement par quelque vie cachée cherchant & se frayer
un chemin vers la lumiére. I n'y a plus 4 la vérité ni passé,
ni présent, mais un destin spirituel naissant lentement, labo-
tieusement, a travers mille déchirements, se dégageant péni-
blement de son enveloppe temporelle de passions et de souf-
frances. Le temps nous est donné pour faire l'expérience —
douloureuse — de notre liberté.

Ces mémes idées d’enfantement douloureux, de fécondité
du réel, nous les retrouvons chez un Rossellini, sous forme
parfois de symboles trés lisibles : la maternité future de
Yhéroine de Stromboli, gravissant, dans les larmes et 1'épui-

4. Paul Clandel par lui-méme, Coll. Ecrivains de toujours, Ed.
du Seuil.
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sement physique, les pentes du volcan ; la découverte, au cours
de fouilles, de deux cotps enlacés, les femmes enceintes croi-
sées dans les rues, dans Voyage en Italie. Mais nous les retrou-
vons surtout au centre du chef-d'ceuvte de Dreyer, Ordez,
- qu'un critique a pu définir comme un véritable «accouche-
ment spirituel ». Il y a, de Dies ire & Ordet le méme chemin
quil y a chez un Bresson, du Jowrnal d'un curé de campagne
a Un condamné i mort s'est échappé : la distance — on l'a
souvent dit — qui sépare la Passion du Jour de Paques. Bien
plus encore que le sujet — ici, une histoire de sorcellerie, 2
le récit d’un miracle — Patteste I'éctiture du film. La liturgie
tragique des noirs et blancs de Dies irae fait place, dans Order,
2 une uniformité dans une tonalité de gris, qui est la couleur
méme du quotidien : la rigueur contrastée des ténébres et de
la lumiére ne réapparait que dans les derniéres séquences,
pour présider avec solennité & I'entrée en scéne du surnaturel,
pour exprimer avec plus d'intensité la lutte entre les forces
de vie et de mort qui, précisément, prend soudain une violence
accrue (au moment ou commence I'accouchement difficile de
la -mére) ; en méme temps, l'image se dépouille, se vide de
certains de ses éléments, pour se reconstruire selon une géo-
métrie plus sévere, plus ascétique, qui ménage de grands pans
nus de lumiére (le pasteur prononcant les priéres de la mort,
le pére et son fils devant le corps de la jeune femme). Quelque
chose va arriver : le « champ» se prépare a accueillir cette
nouvelle présence, il se libére de toutes les autres, humaines et
matérielles, comme sous l'effet d’'une mystéricuse puissance.
Puis, c’est cette fin admirable, ce long plan fixe du baiser
conjugal suivant la résurrection de la morte, et qui éclate
comme un Alleluiz de joie au milieu du silence de I'affliction.
Le spectateur est alors physiquement délivré; mais, par [
méme, il comprend le pourquoi du. caractére oppressant de
ces longs plans fixes autour du cercueil : le monde que nous
peint ici Dreyer, comme dans un extraordinaire raccourci sym-
bolique, est bien ce monde qui est encore dans les affres de
I’enfantement, comme il le sera jusqu’a la fin des Temps.
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Mystére de Pétre et signification de V'événement

On pourrait donc dire que, d’'une certaine maniére, s'atta-
cher ainsi scrupuleusement au présent de 'homme, c’est non
seulement adopter une attitude de respect 4 I'égard du lecteur
ou du spectateur comme du personnage, mais encore donner
nécessairement 2 la réalité sa véritable dimension, sa véritable
nature, qui est celle d'une création jamais achevée, ou Etres
et choses jouissent en quelque sorte d’un statut provisoire et
échappent aux jugements définitifs. Mais si j'ai affaire a une
création inachevée, encore au stade de la totalité confuse, de
la globalité indistincte, je n’ai pas le droit d’'opérer au sein de
cette réalité ce choix, cette sélection, qui passent pour é&tre
une des obligations de l'artiste. Ce serait trahir, défigurer irré-
parablement cette réalité. D'ou le caractére neutre, anonyme
de la mise en scéne de Rossellini, qwAmédée Ayfre définit
fort justement comme « une facon de prendre le contrepied
de I'analyse, de mettre fin & une vision cloisonnée de I’homme
et du monde, de cesser de fouiller subtilement des caractéres
ou des milienx, de mettre tout cela d’une certaine maniére
entre parenthéses en essayant une appréhension totale, succes-
sivement totale, 2 la facon d'un étre dans le temps, d’événe-
ments humains concrets dans lesquels est co-présent le mys-
tére entier de I'univers ». Et Amédée Ayfre conclut : « Autre-
ment dit, 2 la clarté de la construction, se substitue le mystére
de I'étre ».

Ce mystére de l'étre, plusieurs cinéastes ont tenté de le
cerner. Certains sont chrétiens, d’autres ne le sont pas. Pour-
tant, leur méthode est la méme : & travers une peinture aussi
précise, aussi réaliste, aussi compléte que possible des rapports
de 'homme avec le monde, suggérer I'existence d’autres rap-
potts, d'une autre vérité. Antonioni rejoint Bresson lorsqu’il
confesse son intention de «suivte une certaine vérité qui
affleure derriére I'apparence de la réalité ».

Or, cette « vérité », il ne saurait précisément la « suivre »

by

qu'a la faveur d'une fidélité sans défaillances & « I'apparence
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de la réalité ». Le seul chemin de la vérité de I’étre est son
apparence. Mais son apparence vivante, Cest-a-dire saisie dans
cette mobilité incessante et patfois imperceptible que le
cinéma semble particuli¢rement apte & restituer : le film est
une «continuité perpétuellement et partout mobile», disait
Jean Epstein. Une « continuité », en d'autres termes, ou je
risque fort de ne voit qu'une sorte d’absurde mouvement per-
pétuel, si je n'y pressens cette espéce de germination interne,
qui lui donne sa pulsation humaine. La durée, ainsi, fait partie
intégrante des apparences du réel : a la limite, on pourrait
dire que le temps est la signification méme de la vie. Briser
la continuité du réel, découper celui-ci en fragments signi-
fiants, c’est le vider de sa séve, rompre l'indissolubilité de
I'apparence et de son sens. De son c6té, la discontinuité tem-
porelle systématiquement recherchée par un Jean-Luc Godard
(Vivre sa vie) est marque de désespoir, de résignation a I’absus-
dité de I'existence.

Soumission au visible : ainsi pourrait-on, schématiquement,
définir P'attitude de ces cinéastes du « mystere de I'étre ». Sou-
mission au’ visible, qui est en méme temps, si nos conclusions
sont fondées, une soumission au temps. « Je crois a l'attente
comme 2 ['un des pouvoirs du cinéma », déclare avec profon-
deur Rossellini. C'est 1a un mot qui n’éclaire pas seulement
I'auteur de Paisz : on le croirait inspiré par la vision du plus
rossellinien des films d’avant Rossellini, I'admirable Azbe de
Murnau. Comment ne pas songer au Voyage en Italie devant
la facon 2 la fois opinidtre, scrupuleuse et douce, dont [a camé-
ra de Murnau suit pas & pas dans la ville, sans les abandonner
une seconde, les époux désunis? La prostration de Janet
Gaynor, 'hébétude de George O'Brien, ces téte-a-téte oppres-
sants, puis ces étreintes silencieuses, tout cela porte 'empreinte
de ce sourd travail intérieur qui va aboutir a la réconciliation
du couple. Chaque minute a ici son poids de souffrance ou de
tendresse : mais cette pesanteur témoigne aussi de la fertilité
de chacun de ces instants.

Quoi qu’il paraisse, un cinéaste comme Bresson nous parle
également de la fertilité du temps. Il le fait différemment,
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d'une fagon plus symbolique : le monologue intérieur est chez
lui une maniére d'exprimer la continuité de la vie de la cons-
cience, la lente modification de l'étre intime, beaucoup plus
qu'un procédé narratif. Et la « soumission » qu’exige de ses
interpretes 'auteur de Pickpocker n'est au fond qu'une métho-
de pour se rendre d'abord lui-méme, puis nous-mémes, spec-
tateurs, plus sowmis a V'égard de ces visages dépouillés et nus,
porteurs, 2 1’image du réel, d'une surabondance de significa-
tions sous les dehors de I'insignifiance. Nudité et insignifiance
que Rossellini sait pour sa part, donner a 'événement le plus
tragique, tel le suicide du petit Edmund, dans Allemagne
année zéro. Mais, de méme que les visages de Bresson s’ou-
vrent, pour ainsi dire, vers lintérieur, sur le mystére de I'étre,
cette nudité et cette insignifiance s’ouvrent largement sur le
mystere du réel. Amédée Ayfre écrit au sujet du dénouement
d’Allemagne année zéro : «Pour les uns, C'est... le désordre
d'une société décadente qui s’est cristallisé dans cet enfant et
I'a fait mourir. Pour les autres, ce sera la polarisation en lui
de tout T'absurde, de tout le «louche» d’'un monde ot I'on
est de trop. Pour d'autres enfin, ce sera le témoignage d’un
monde ou l'immense amour de Dieu n’arrive pas 2 trouver
passage a travers le jeu sanglant et triste des passions humai-
nes, sinon sous la forme d'une figure agenouillée au-dessus
d’'un enfant mort ».

On pourrait appliquer le méme gente de commentaire a
la disparition d’Anna, dans L’Avventura : Antonioni, comme
Rossellini, croit a cette marge inéluctable, que ne saurait ni
mesurer ni combler U'esprit humain, entre la vérité de I'étre
et son expression, entre la signification de I'événement et ce
qu'en percoivent nos yeux et notre intelligence.

Christian ZIMMER



ETRE HONNETE ENVERS DIEU

Etre honnéte envers Dieu (Honest to God, SCM Press),
Cest le titre et le projet d’'un petit livre publié en Angleterre
au printemps dernier par le Dr J. A.T. Robinson, évéque
anglican de Woolwich. Il a eu dés sa parution et continue
d’avoir un énorme retentissement’, non seulement en Grande-
Bretagne mais aussi sur le continent. Sa carriére francaise est
commencée. Une traduction francaise doit paraitre incessam-
ment et la revue Planéte (n° 12 et 13) vient de lui accorder
un patronage quelque peu équivoque et inquiétant, quand on
sait que cette revue tente de promouvoir, sur la base d’un
électisme confusionniste, une religion sans révélation 2 la Ju-
lian Huxley, la religion humaniste et évolutionniste du 111* mil-
lénaire. Il n’est donc pas inutile d’essayer ici, par dela les refus
passionnés et les annexions ambigués, de porter un regard
honnéte sur Honest to God, dont nous n’hésitons pas a dire
avec J. Thomas, dans son excellente recension de la revue
Parole et Mission (n° 23), quil témoigne « d'une recherche
courageuse et intelligente menée dans un esprit authentique-
ment missionnaire ».

Il importe de ne pas se méprendre sur la nature de I'ceuvre
du Dr Robinson. Y voir un exposé théologique en forme de ce
qu’est Dieu ou la spécificité du christianisme par rapport i 1’at-
titude religieuse, quelque catéchisme nouveau & l'usage du

1 The Honest to God Debate (SCM Press 1963) édité par
David L. EDWARDS, rassemble un certain nombre de pi¢ces du débat :
extraits de lettres de lecteurs, comptes-tendus divers ; il y joint trois

articles originaux et un nouveau chapitre écrit par 'évéque de
Woolwich. »
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chrétien de notre temps, serait le trahir. Dans ce petit livre
questionnant, l'auteur, exégete sérieux, reconnait lui-méme
qu’il n’est pas théologien de profession (p. 26 de I'éd. anglaise).
Cest ce qui explique d’ailleurs que I'évéque de Woolwich
soit assez mal a laise dans le champ d'investigation qu'il
explore, géne qui se manifeste, non seulement au niveau de
l'expression (dans The Observer du 24 mars 1963, C. S. Lewis
lui reproche précisément de n'avoir pas su communiquer sa
pensée et d’avoir abouti ainsi & un échec littéraire) mais au
niveau des idées elles-mémes (il y a 12 une considérable con-
fusion de pensée, décide durement le Dr Mascall : ibid.). Cest
ce qui explique aussi, semble-t-il, sa méconnaissance de la
grande tradition patristique et théologique, qui elit pu éclairer
et nuancer certains de ses jugemeants, et qu'on lait invité gen-
timent 2 lire, durant sa prochaine convalescence, quelques
volumes choisis des Péres et des Scolastiques (D. J. B. Haw-
kins dans The Tablet du 30 mars). Ces réserves sont fondées.
Mais il serait déplorable que I’on s’y arrétit et qu'on ne pergiit
pas, au-dela d'une écorce rébarbative, les questions graves et
urgentes que le Dr Robinson pose 4 la conscience et a lintel-
ligence des chrétiens, surtout de ceux qui ont mission d’y
réfléchir et d'y répondre, et qui sont des questions vraies de
notre temps.

Le mérite du Dr Robinson est en effet d’étre un témoin
sincére et un écho vivant au sein de I'Eglise de quelques-unes
des contestations majeures du Christianisme par un monde
adulte et désacralisé, et d'avoir tenté, en les assumant, d’y
apporter des éléments de réponse. On s'est étonné ici ou la,
voire scandalisé, de ce qu'un évéque se lance dans une telle
entreprise. Etonnement singulier, du reste prévu par !'auteur,
que toutes les bonnes raisons de prudence pastorale ne suffi-
sent pas a justifier totalement, et qui voudrait nous faire
entendre que le role de P'évéque peut exclure un souci mission-
naire réaliste et un effort théologique proportionné. Cest pré-
cisément parce qu'il se veut défenseur et gardien de la foi en
notre temps, pasteur des hommes d’aujourd’hui, que I'évéque
de Woolwich a essayé lucidement, a partir de son expérience



ETRE HONNETE ENVERS DIEU 95

personnelle, de ses contacts humains et de ses lectures (essen-
tiellement Bonhoeffer, Tillich et Bultmann, penseurs dont il
aime souligner I'enracinement conctet de la pensée : p. 25),
de cristalliser des appels divers mais convergents, de les pren-
dre au sérieux et d’en tirer les conséquences pour l'annonce
actuelle de I'Evangile. Et cest pourquoi Homest to God a
eu et a une telle audience chez tant de croyants et d’incroyants
qui y ont percu une voix fraternelle, exprimant leur souci. De
combien d’écrits épiscopaux ou théologiques pourrait-on dire la
méme chose ?

Si I'Evangile doit prendre racine dans l'esprit et le coeur
de nos contemporains, s’il doit étre entendu d’eux, constate le
Dr Robinson, alors nous devons opérer une convetsion tres
profonde, une sorte de révolution copernicienne dans notre lan-
gage, car il y a un fossé entre nos catégories courantes, tradi-
tionnelles (au sens historique et culturel de ce mot) et les
catégories forgées par le monde réel, « laic », qui nous entoute.
Le proclamateur et 'auditeur de la Bonne Nouvelle ne patlent
plus exactement la méme langue ; et d'un point de vue apos-
tolique, ceci est grave, car 'Evangile n'est plus véritablement
annoncé. Certes il est utile d’essayer de formuler en termes
plus modernes notre compréhension traditionnelle de la foi;
C’est ce que tout précheur tente de réaliser pour atteindre son
auditoire. Mais cela ne suffit pas. Le probléme est plus radical.
Ce n’est pas seulement le langage extérieur, mais, plus pro-
fondément, le langage intérieur, le systéme de représentations
imaginaires et conceptuelles, par lequel nous cherchons a fixer
ou du moins & viser la réalité divine et le message révélé, qui
doit étre mis en cause. Soulignons-le tout de suite, afin d’éviter
les équivoques, la révolution copernicienne, 4 laquelle nous
convie I'évéque de Woolwich, ne concerne aucunement la foi
en elle-méme, mais seulement le systtme de représentations
qui l'expriment pour nous.

Un tel projet purificateur n’a rien qui doive nous étonner.
Ceest le projet de toute théologie exigeante, qui ne peut étre
qu'une théologie humble, sachant reconnaitre I'inadéquation
inéluctable entre le Mystére indicible de Dieu et les concepts
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que nous formons pour le dire. Le Dr Robinson aurait pu
montrer que son veeu fut le veeu des grands théologiens du
passé ; cela lui aurait évité cerrains refus & priori. Déja saint
Justin, au 11° siécle, faisait cette déclaration si souvent citée :
«On nous appelle athées. Oui, certes, nous avouons !'étre.
Nous sommes les athées de ces prétendus dieux, mais nous
croyons au Dieu trés vrai» (I Apol., 6, 1). Constamment nous
avons 2 vaincre I'idolatrie, car, si nous n'y prenons garde, nous
sommes sans cesse tentés, par une sorte d'instinct possessif de
esprit, d’emprisonner le Dieu ineffable dans le cercle limité
de nos conceptions, et de substituer au Dieu vivant de notre
adoration quelque image, non plus matérielle comme le veau
d’or des Hébreux (une purification s'est déja faite), mais men-
tale. De telles images sont toujours relatives, non seulement
par rapport a la vérité mystérieuse de Dieu, mais aussi en ce
sens qu’elles sont tributaires d’'un certain état historique et géo-
graphique d’une culture humaine en évolution. Cest dire que
la mise en question de nos représentations humaines du divin
est doublement postulée, et par la nature transhistorique de
Dieu et par la nature historique de 'homme. C'est dire aussi
quelle n'est jamais achevée et que la pensée croyante a tou-
jours son ouvrage devant elle, surtout 2 ces tournants de I'his-
toire ou une nouvelle culture se constitue. Cest indéniable-
ment le cas aujourd’hui, o nous assistons a I'éclosion d’une
nouvelle ere culturelle, issue de la Renaissance, fécondée par
diverses conquétes scientifiques et philosophiques, éclosion
que nous pourrions, avec Urs von Balthasar, décrire, en ne
retenant quune de ses caractéristiques majeures, comme le
passage d’'un 4ge cosmologique a un 4ge anthropologique.

Mais, s’il est vrai que P'état historique de la culture affecte
nécessairement nos représentations de Dieu, la Révélation
méme de Dieu en Jésus-Christ, telle qu’elle nous est transmise
par UEcriture, n'échappe pas & ce conditionnement. Cest let-
reur du fondamentalisme de croire que les expressions bibli-
ques, parce quelles sont authentiquement porteuses de la
Révélation, cessent d'étre des mots humains inadéquats et
conditionnés par le contexte d’une culture et d’une mentalité
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situées et datées. On pourrait en dire autant, analogiquement,
des formulations dogmatiques (cf. Lumiére et Vie, n° 59,
p. 80). Le croyant doit étre conscient de ce conditionnement,
afin de ne pas lier le sort de la foi, destinée 2 tous les hommes,
4 celui de quelque systéme particulier de représentations, d’'opé-
ter une certaine « démythisation» (c’est le projet bultman-
nien, qui a ses limites et des dangers, et que le Dr Robinson
ne reprend pas sans réserve : cf. p. 35), et de faire les trans-
positions rendues nécessaires par Iapparition dun nouveau
contexte culturel, dans lequel I'Evangile doit étre proclamé.
Il y va de la liberté de la Parole et de la libération de
I’homme face 2 cette parole. « Ce que l'on ne croit pas, note
I’évéque de Woolwich, et dont on découvre qu'on n'a pas a
le croire est aussi libérateur que ce que P'on croit» (p. 20).

Une telle entreprise n’est pas cependant sans péril. Car,
dans la mesure ot la foi n'est pas une pure attitude subjective
mais l'adhésion a une vérité objective révélée, sur laquelle
la raison n’a pas de judicature supréme, il devient difficile et
délicat de la dissocier des représentations sous lesquelles elle
nous est authentiquement livrée dans I'Ecriture. Ne risque-t-on
pas constamment de jeter le bébé avec le bain ? Ceest pour-
quoi Dieu a donné 2 son Eglise l'assistance de 1'Esprit-Saint,
afin que rien ne se perde de I'héritage confié aux apdtres;
C’est pourquoi le travail critique du théologien doit s'accom-
pagner du souci constant de s'enraciner dans la Tradition et
d’accepter fidélement les déterminations autorisées de I'Eglise ;
car ce n'est pas a lui, théologien, que revient le dernier mot
mais 4 I'Esprit-Saint. En partie 2 cause des positions de son
Eglise sur lautorité doctrinale (cf. Lwmiére et Vie, n° 64,
p. 23 s.), le Dr Robinson ne répond pas tout a fait & ces exi-
gences. Il s'ensuit que la réalisation de son projet, en soi justi-
fié, s’avére déficiente. On s’en apercevra en lisant les passages
d’'Honest to God consacrés au Christ et au culte chrétien. Il ne
nous parait pas que la foi chrétienne y trouve parfaitement son
compte.

Ceci dit, & quelle révolution de nos représentations Hones?
to God nous convie-t-il ? Nous n’avons pas l'intention de

4
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résumer l'ouvrage de 1'évéque de Woolwich. Nous voudrions
simplement en relever quelques thémes majeurs et éviter au
lecteur certains contre-sens qu'une lecture supetficielle pout-
rait occasionnet.

La premiére constatation du Dr Robinson, c’est que I'idée
. ou Yimage que nous nous faisons traditionnellement de Dieu
ne peut plus étre recue par nos contemporains, car elle est tri-
butaire d’'un systéme de représentations, dans lequel le monde
des réalités divines est congu comme un « surmonde des objets
divins » (Tillich), juxtaposé 4 notre monde et entretenant avec
lui des relations dont le modéle d’objectivation reste un mo-
dele spatial, quelque transposition qu'en aient opérée les théo-
logiens. Nous avons évacué a peu preés totalement l'imagerie
d’'un Dieu localisé spatialement « en-haut». Mais ne som-
mes-nous pas encore, par le biais de ces images médiatrices
qui ne cessent de supporter la pensée la plus purifiée, liés
au modéle spatial, lorsque nous affirmons un Dieu « spiti-
tuellement ou métaphysiquement au-dehors », non pas I'Etre,
«en gui nous avons la vie, le mouvement et I'étre » (Acses,
17, 28), mais un étre extérieur au monde, au-deld et a cdté
de lui? Avec Tillich, Robinson le pense. Sans doute les
théologiens pourront-ils contester cette position du probléme
et estimer que I'évéque de Woolwich méconnait leur effort
considérable de purification de I'idée de Dieu. Mais une théo-
logie qui croit avoir dépassé une fois pour toutes une telle
question et ne vit pas constamment ce dépassement risque de
devenir une théologie endormie, une théologie sommaire. C’est
a cette théologie sommaire, courante, préchée, que le Dr Ro-
binson s’en prend, et c’est 4 une théologie plus exigeante qu’il
en appelle, a cet effort constant de critique sans lequel, dit-il,
« I'Eglise peut devenir rapidement obscurantiste, et sa foi, sa
conduite et son culte, de pius en plus formels et creux »
(p. 133).

La seconde constatation du Dr Robinson est que notre
monde est un monde areligieux, désacralisé. I reprend 2 son
compte le message percutant de D. Bonhoefier, qui a su, dans
un langage paradoxal et quelque peu outrancier, le langage
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en noir et blanc du prophéte (A. R. Vidler, Sowndings, p. 253),
faire un constat lucide de l'areligiosité positive de ce monde
et en tirer pour I'annonce de I'Evangile les conséquences
comme autant de questions. « Comment, demande-t-il, le Ch{tist
peut-il devenir le Seigneur des irréligieux?.. Si la relig109
n'est quun vétement du christianisme — et ce vétement lui-
méme a changé d'aspect i différentes époques — qu'est-ce
donc alors qu'un Christianisme irréligieux ?... Comment patler
de Dieu « laiquement » ? Comment étre des chrétiens irré-
ligieux et profanes? Comment former une «ecclesia», en
appartenant pleinement au monde ? Alors le Christ ne sera
plus Pobjet de la religion, mais tout autre chose, réellement
le Seigneur du monde » (Résistance et soumission, p. 121).
Comment poutrions-nous étre insensibles 2 la question ur-
gente posée par Bonhoeffer dans ce texte, comme en tant
d'autres des « Lettres et notes de captivité ». On aimerait que
certains apologetes méditent ces pages du pasteur allemand.

Pour le Dr Robinson, une révolution s'impose donc aussi &
ce plan de notre relation 2 Dieu (religion). Mais de méme
que la conversion de nos représentations de Dieu ne touche
aucunement l'essence de la foi, de méme la conversion de nos
attitudes religieuses ne touche aucunement l'essence de la reli-
gion. Ici encore, il ne s'agit, aux yeux du Dr Robinson, que de
purification. Certains critiques ne 'ont pas vu (nous attirons
leur attention sur la note 2 de la page 86). Ce qui est contesté
en effet par évéque de Woolwich, cCest la religion au sens
courant et sociologique de ce mot. Ce n’est pas la relation fon-
damentale de '’homme 2 Dieu, mais la forme particuli¢re et
particularisante que cette relation a prise dans le passé, dont
nous sommes les héritiers, et qui a abouti 4 faire de la religion
«une perversion religieuse, ou le culte devient le domaine
dans lequel on se retire du monde pour étre avec Dieu» (p.
87), au lieu d’écre la dimension profonde de toute la vie. Si
I’Evangile doit étre annoncé au monde d’aujourd’hui, il importe
de ne pas lier le sort de la foi 4 celui du sentiment religieux et
a ses exptessions particuliéres (dont, au demeurant, le Dr Ro-
binson ne conteste aucunement la valeur pour ceux qui y ont
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acces : p. 62). Comme Paul a su hardiment évacuer la prémisse
de la circoncision comme condition de l'appartenance au
Christ, ainsi aujourd’hui faut-il évacuer la prémisse « reli-
gieuse ». Dans la seule foi au Christ, pourra étre vécue I'uni-
verselle relation au Dieu vivant, la véritable et universelle
religion.

La tache du théologien va donc étre d’assumer cette double
constatation et de tenter d’y répondre. Il va s'agir d’abord de
remplacer la représentation « supranaturaliste » de Dieu, liée a
une vision du monde dépassée, par une représentation plus
satisfaisante pour notre temps. Car, contrairement 2 ce qu'af-
firme L. Salleron (Planéte, n° 13, p. 49), le Dr Robinson n’est
pas le tenant d’'une « iconoclastie générale ». Il reconnait par-
faitement, pour notre visée de Dieu, la nécessité de concepts
et d'images. « Les images, écrit-il, jouent un role essentiel, celui
de viser l'inconnaissable, de cerner 1’inexhaustible, de telle
sorte que les hommes et les femmes ordinaires puissent penser
2 Dieu, aient quelque chose sur quoi fixer leur imagination et
leurs priéres. Mais aussitét quelles deviennent un substitut de
Dieu, aussitdt quelles deviennent Dieu, de telle sorte que ce
qui n'est pas renfermé dans Uimage est excluy ou mié, alors
nous avons une nouvelle idolatrie et une fois de plus la parole
de jugement doit tomber » (p. 125). Non pas refus, mais véri-
fication et purification des images. C'est a Tillich, & un trés
beau sermon de The Shaking of the Foundations (ouvrage qui
a certainement inspiré le Dr Robinson beaucoup plus que la
Systematic Theology), que 'évéque de Woolwich emprunte la
catégorie qui nous permettra, selon lui, de viser Dieu plus
adéquatement, la catégorie de « profondeut », sans pour autant
penser que ce soit la seule possible (cf. p. 126). Le Dr Robin-
son a bien vu l'objection qu’on pouvait lui faire : ne chan-
geons-nous pas simplement de métaphore spatiale ? Déja,
répond-il (p. 45), ce changement serait un gain pour le lan-
gage religieux. Mais il s'agit de tout autre chose, de substituer
a I'image d’un étre extérieur au monde et comme absent du
monde, celle du Dieu immensément présent au monde, comme
infinie et inépuisable profondeur et fondement de toute exis-
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tence personnelle, sociale et historique. L'au-deld n’apparait
plus en quelque sorte 2 la frange de notre monde et de notre
vie, mais en son centre. On lira les pages suggestives ou le
Dr Robinson développe cette position (ch. 3).

Ce que nous voudrions faite remarquer ici, c’est que ce
retour 2 l'immanence, selon d’ailleurs une ligne trés augusti-
nienne, n'implique aucun rejet de la transcendance, si du
moins on consent 2 ne pas identifier cette notion avec celle
dextériorité et y voir l'expression de la « différence qualita-
tive infinie entre Dieu et 'homme », dont parlait Barth aprés
Kierkegaard. Le Dr Robinson est trés ferme sur ce point et
rejette énergiquement tout naturalisme panthéiste ou huma-
niste qui dissoudrait la transcendance de Dieu, cart, dit-il, « la
question de Dieu est la question de la transcendance » (p. 51).
Si nous pensons le rapport de Dieu & 'homme sous la catégorie
du profond, il faut dire qu'entre le fondement divin et le mon-
dain qui est fondé, entre I'inconditionnel et le conditionné, il y
a une distance infinie, dans la présence la plus intime (cf. p.
130). « Toute véritable connaissance de Dieu est une expérien-
ce, unique et concomitante, d’#lsimité et d'intimité » (p. 131).
Rien de neuf sous le soleil, diront les théologiens : tout ceci
a été bien pensé et bien dit depuis fort longtemps. II est vrai.
Cependant, est-il sfir que nous ayons de la transcendance une
idée totalement pure, que nous ne I'ayons pas objectivée, sous
linfluence de facteurs culturels, dans des représentations exté-
riorisantes comme celles que dénonce I'évéque de Woolwich ?
D’autre part, il est incontestable que, par une peur solide et
parfois panique de I’immanentisme sous toutes ses formes (on
songe a certaines critiques injustifiées faites au Péte Teilhard),
notre théologie a privilégié la notion de transcendance au
détriment de celle d'immanence. N'y a-t-il pas un équilibre a
retrouver pour la santé méme de notre conception de Dieu ?
Enfin aujourd’hui, — et nous rejoignons le point de vue précis
du Dr Robinson —, alors que la catégorie de transcendance
est compromise avec une objectivation qui parait erronée et
qui est en tout cas refusée, n'est-il pas urgent pour que I'évan-
gélisation soit assurée de faire valoir en premier lieu I'im-
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manence de la présence divine, sans pour autant estomper la
distance insurmontable qui sépare notte étre de son fondement
ultime ? Ce sont 13 des questions auxquelles il n'est peut-étre
pas inutile de préter attention et sur lesquelles un dialogue
avec Tillich serait fructueux.

A partir de la catégorie de profondeur, le Dr Robinson
montre en de belles pages ce qu’est la rencontre de 'homme
avec le Dieu de Jésus-Christ, « plus présent a nous-méme
que nous-méme ». Car il s'agit bien du Djeu qui s'est révélé
comme Amout. Et dite que Dieu est Amour (ce qui n’équivaut
pas 2 affirmer que 'amour est Dieu, note I'évéque de Wool-
wich, pour éviter encore une fois toute trace de naturalisme),
cest dire que dans I'amour on atteint la réalité la plus fonda-
mentale de P'univers, que I'Etre lui-méme a ultimement ce
caractére ; c’est dirte avec Buber que « chaque roi particulier
est un coup d'ceil sur le Toi éternel », que ce n’est pas dans
les profondeurs de I'ime individuelle que nous rencontrons
Dieu en plénitude, mais «entre 'homme et 'homme », dans
la relation interpetsonnelle d’amour (p. 53, 60). La réside la
pointe du message prophétique et évangélique (Jér., 22, 15;
Matth., 25, 31 s.). Le test de la connaissance du vrai Dieu,
c’est une unique question: « Avec quelle profondeur avez-
vous aimé ? » (p. 61). Nous sommes au cceur méme de ’Evan-
gile. Et cette ultime question n’a rien a voir avec la « religion »
(au sens particulier que nous avons dit). Bien plus, la « reli-
gion » pourrait bien étre le plus grand des obstacles & la reli-
gion vivante et vraie, a Ja rencontre de Dieu dans I'amour des
hommes (p. 61). Qui osera nier la vérité que contient cette
affirmation, et qui reprochera au Dr Robinson de l'interpeller
sur ce qui est en effet I'essentiel de la conversion chrétienne ?

Pour ne pas prolonger outre mesure cette chronique, nous
ne dirons que quelques mots des chapitres importants (ch. 4
a 6), dans lesquels I'évéque de Woolwich contemple le visage
du Christ, sous le signe de la profondeur de I’Amour, et nous
découvre les exigences du message évangélique pour une sain-
teté, non plus « religieuse », mais « mondaine », et pour une
morale personnelle de la charité. Il paraitra difficile d’admettre
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en tous points la vision christologique du Dr Robinson, d’ail-
leurs singuliérement floue. L'exégéte pourra sourciller devant
certaines interprétations du texte néo-testamentaire, notam-
ment de Jean 1, 1. Il n’est pas facile de voir si et cominent
'auteur rend compte exactement de la rédemption, bien qu’il
nous dise que ce n'est quen Jésus-Christ qu’est surmontée
notre aliénation par rapport au fondement de notre étre (p.
63), ni de petcevoir en quel sens on peut encore parler de la
divinité substantielle du Christ. Il y a I3 certainement des dé-
ficiences notables, mais aussi des questions qu’il nous faut
recevoir. Du moins développe-t-il admirablement la fonction
révélatrice et exemplaire du Christ, « ’homme pour les autres,
le seul en qui I'Amour ait tout assumé, le seul qui soit tout-
a-fait ouvert au Fond de son étre et uni avec lui» (p. 76).

Le chapitre sur le culte et la sainteté doit retenir I'atten-
tion. Il y a 13, pour une conception évangélique tant de la
liturgie que de la priére privée, des notations importantes.
« Pour le Christianisme, écrit le Dr Robinson, le szint est la
profondeur de ce qui est commun... Le but du culte n’est pas
de retirer du sécadier pour faire entret dans la zone du reli-
gieux, encore moins d’échapper 4 ce monde pour entrer dans
Vautre monde, mais de s'ouvrir 2 la rencontre du Christ dans
le commun, 4 ce qui a pouvoir de pénétrer sa supetficialité et
de le racheter de son aliénation. La fonction du culte est de
nous rendre plus sensible  ces profondeurs..., de purifier et de
corriger nos amours dans la lumitre de I'amour du Christ ;
et en lui de trouver la grice et le pouvoir d'étre la commu-
nauté réconciliée et réconciliante » (p. 87). On retiendra aussi
la revendication, partagée par beaucoup, d’une spiritualité vrai-
ment « laique », distincte de la spiritualité religieuse ou mo-
nastique, qui jusqu’ici a servi de modele principal 2 toute
la spiritualité chrétienne (p. 94), et ces pages du dernier cha-
pitre ol I'évéque de Woolwich indique 2 I'Eglise de Dieu « la
direction du dépouillement », afin quelle soit authentiquement
«la servante du monde » (p. 134-137).

*
* %
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Nous avons cherché a étre honnéte envers le petit livre
courageux du Dr Robinson, dont nous avons essayé brievement
de comprendre I'intention apostolique et le projet intellectuel.
Sa réalisation n'est pas patfaite. Il y a des ombres, des défi-
ciences. C'est pourquoi Honest to God ne devra pas étre Iu
sans discernement. Mais ces faux-pas sont les titonnements
d’une recherche difficile et sincére. Le Dr Robinson n’a jamais
prétendu apporter professoralement des réponses apodictiques
et définitives. Lorsque certains veulent faire d’Homest to God
la charte d'un nouveau Christianisme, d’'une nouvelle foi (la
méme aventure est arrivée 4 l'ceuvre du Pére Teilhard, du
fait d'épigones sans jugement), ils trahissent l’intention de
I'anteur, qui nous dit avoir essayé simplement, « d'une facon
vraiment préliminaire et exploratoire », d’étre honnéte envers
Dieu, en étant ouvert a certaines questions lancinantes posées
par les hommes de notre époque (p. 140 s.). Ces questions
nous concernent nous aussi, car elles sont vrajes. A lui seul,
le recueil récent publié sous le titre L'athéisme, tentation du
monde, réveil des chrétiens (Ed., du Cerf, 1963) atteste, s'il
en érait besoin, que nous sommes affrontés aux mémes pro-
bléemes. Le Dr Robinson n’est pas un isolé. Il y a aujourd’hui,
a Cambridge, un certain nombre de théologiens qui partagent
le méme souci théologique et missionnaire. Qu'un dialogue
s'engagedt entre eux et les théologiens catholiques serait émi-
nemment souhajtable et fécond. Car nous sommes appelés 2
nous rencontrer sur le méme chemin d’Emmaiis, pour repren-
dre un leit-motiv d’'Honest to God, et 4 annoncer avec har-
diesse & notre monde le méme Evangile, dans sa pureté et
sa force.

Pierre-Réginald CRrEN, 0. p.
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Aprés la deuxiéme session de Vatican II -

PERSPECTIVES (ECUMENIQUES

Le pelerinage du pape Paul v1 en Terre Sainte et sa rencontre
avec le patriatche Athénagoras ont déji fait passer au second plan
de 'actualité les travaux du concile Vatican II consactés a ’cecumé-
nisme. Sans doute le résultat de ces travaux et leur contenu méme
sont moins sensationnels que le pélerinage pontifical et ses consé-
quences. Pourtant dans Ia volonté méme de Paul VI ce bref voyage
en Terre Sainte n’a pas d’autre but que de servir I’Eglise en temps
de concile: « Nous sommes si profondément convaincus que, pour
I’heureuse conclusion du Concile, il faut intensifier notre priére et
notte action, que nous avons décidé, aprés miire réflexion et longue
priere, de Nous faire pélerin 3 la terre de Jésus-Christ Notre Sei-
gneur ». Telle est la raison donnée par le pape lui-méme lors de la
session publique du 4 décembre dernier, dans son allocution de
cloture. 11 s'agit donc bien du concile et de son orientation fonciére
au dialogue avec les chrétiens non catholiques. Aussi est-ce rejoindre
Pintention du pape lui-méme que d’essayer ici de dresser un bilan
rapide et forcément partiel de la portée cecuménique de cette deu-
xiéme session dont la dernitre réunion a été marquée par 1’annonce
de ce pélerinage.

Le schéma sur I'oecuménisme

Premier élément de ce bilan « cecuménique » de la session :
on 2 discuté dans les trois derniéres semaines le schéma « de cecu-
menismo » dont les cing chapitres avaient été rédigés et présentés
par le Secrétariat pour I'unité des chrétiens.

Les trois premiers chapitres, envoyés aux Peéres conciliaires au
printemps dernier, exposaient tout d’abord les principes de ’cecumé-
nisme catholique, puis I’exercice de 1’cecuménisme, et enfin essayaient
de préciser le rapport des Eglises ou confessions chrétiennes séparées
de Rome avec I’Eglise catholigue. Il est impossible d’anmalyser ici

5



106 LUMIERE ET VIE

le détail de ces chapitres. On peut en dégager du moins quelques
lignes essentielles.

Le point de départ de I'cecuménisme est celui-ci: l'unité est un
bien constitutif de I’Eglise, fondé sur le mystére méme du Christ et
exprimé histotiquement dans 1'unité de la foi, I'unité de culte litur-
gique et la communion fraternelle. Or dans I’histoire on constate
Pexistence de séparations et de schismes. L’ocecuménisme est fait pour
remédier 4 cette anomalie historique. On le définit comme « un
mouvement ou une action ordonnée a linstauration entre les chré-
tiens de cette unité que Jésus-Christ lui-méme a demandée a son Pére
céleste par d’instantes pritres ». Pratiquement P’cecuménisme com-
porte 2 la fois un renouvellement intérieur de 1’Eglise catholique
(mouvements biblique, liturgique, pastoral, missionnaire, etc.) et un
ensemble de contacts, d’échanges et de renconttes fraternelles avec
les Eglises et les communautés chrétiennes non catholiques, grice
auxquels les chrétiens divisés les uns des autres peuvent apprendre
2 se connaitte et 2 s'unir déja dans la pridre, dans le respect des
convictions des autres et dans la loyauté indéfectible & I’égard de
ce qu'ils croient étre la Vérité de Jésus-Christ.

Au lieu de souligner ce qui sépare on s’efforce dans ces chapi-
tres de mettre en lumiére ce qui est déji commun entre 1’Eglise
catholique romaine, les Eglises orientales non romaines, et les « com-
munautésy issues de la Réforme. Ces richesses évangéliques communes
varient suivant les cas. Du moins elles permettent d’envisager I’cecumé-
nisme comme un mouvement original : son fondement est en effet
la présence de ces réalités proprement chrétiennes, plus ou moins
nombreuses, et plus ou moins vivantes, comme la sttucture ecclésiale
dans le cas de I’Orient, la réalité baptismale dans le cas de la Réforme,
ou encore la foi en Jésus-Christ Seigneur et Sauveur, chez tous les
chrétiens, et leur volonté radicale de mettre toute leur vie sous la
Seigneurie de Jésus-Christ.

Les chapitres 4 et 5 de ce schéma n’ont été distribués aux
Péres concilizires que pendant la session, dans les jours mémes qui
précédérent immédiatement Pintroduction du schéma lui-méme. A
en croire son titre et son premier paragraphe, le chapitre 4 est
consacré 2 'attitude des catholiques envers les Juifs, envisagés comme
un cas patticulier de croyants non chrétiens. Plus ptrécisément, et
c’est la raison pour laquelle il est intégré au schéma sur ’cecumé-
nisme, ce chapitre expose le rapport original de 1’Eglise, nouveau
peuple de Dieu, au peuple d’Israél, dépositaire historique des pro-
messes divines. Ce rapport constitue la raison fondamentale d’une
attitude fraternelle des chrétiens envers les Juifs et la condamnation
formelle de tout antisémitisme.
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Enfin le chapitre 5 entend répondre & Vattente maintes fois
exprimée des chrétiens non catholiques et en particulier du Conseil
cecuménique des Eglises. L’une des conditions préalables du dialogue
cecuménique leur parait &tre le rejet explicite de tout moyen de
pression, a plus forte raison de coaction, d’ordre politique par exem-
ple, pour ’extension ou le maintien de ses propres positions confes-
sionnelles ou pour Iinterdiction d’autres confessions. Le principe
fondamental exposé par ce dernier chapitre, qui A vraj dire pourrait
heureusement figurer comme préambule du schéma « Jo cecumenis-
mo », est que la liberté religieuse est postulée par la pature méme
de l'acte de foi, qui est libre. Certes I'Eglise catholique a le devoir
d’annoncer la vérité évangélique totale A toute créature; mais elle
doit aussi faire en sorte que ’assentiment subjectif A cette vérité soit
donné en pleine liberté, sans contrainte aucune.

Bien que ces deux chapitres aient été introduits. un (ch. 4)
par le cardinal Bea, 'autre (ch. 5) par Mgr de Smedt, seuls les trois
premiers furent discutés en congrégations générales. On a manifes-
tement prolongé cette discussion des trois premiers chapitres pour
éviter celle qui aurait di porter sur les deux derniers. Du c6té des
amis du catdinal Ottaviani, on ne tenait aucunement i ce que le
concile abordat maintenant le probléme des Juifs, encore moins celui
de la liberté religicuse: ce n'est un secret pour personne que le
président de la commission conciliaire de théologie avait retardé le
plus possible, au sein de cet organisme, le vote sur le chapitre 5.
Finalement vaincu au sein de la commission par une assez large ma-
jorité, il espérait du moins réussir au niveau du concile lui-méme
a repousser sine die cette étude de la liberté religieuse. Du c6té du
secrétariat pour 1'unité, on s’est bien vite rendu compte des difticul-
tés assez graves que risquaient de soulever au concile lui-méme les
diverses interventions des évéques au sujet des Juifs, & propos desquels,
par exemple, les Orientaux soulevaient certaines questions délicates;
au sujet de la liberté religieuse surtout, pour laquelle il semblait pré-
férable d’attendre que quelques mois d’étude et de réflexion aient
calmé des réactions un peu vives, voite éventuellement passionnées,
de telle ou telle personnalité, éventuellement de tel ou tel groupe
épiscopal. N’aurait-il pas été trés regrettable que la session se ter-
minit sur un désaccord trop manifeste entre deux tendances ?

Du moins cette discussion fort longue sur les trois premiers
chapitres a eu l'avantage de permettre a beaucoup d’évéques de
donner leur point de vue sur P’cecuménisme. D’une maniére générale
ce qui a été entendu A propos de ce schéma est tout 4 fait étonnant :
il témoigne d’une ouverture inattendue de 1’Eglise catholique i ce
probléme dont les termes sont pourtant trés nouveaux. Li comme

ailleurs cependant s’opposent plusieurs tendances que, pour la com-
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modité de 'exposé, on peut réduire 2 deux, celle de la majorité et
celle de la minorité.

Premiére manifestation de cette opposition : les uns veulent
étendre le sens du mot cecuménisme tandis que les autres sont assez
disposés 4 reconnaitre les communautés issues de la Réforme comme
Eglises. D’un c6té, en effet, on semble ne pas voir ce qu’a d’original
et de particulier le probléme cecuménique. L'cecuménisme apparait
alors seulement comme un mot nouveau pour désigner ce que I’Eglise
catholique a toujouts essayé de faire : étre ouverte sur le monde
entier, étre accueillante aussi bien aux paiens qu’aux mahométans,
aux protestants ou aux juifs, etc... Elle appelle tout le monde 2 venir
chez elle. Dans cette ligne, qui semble étre celle de la minorité, ce
qui importe, ce ne sont pas quelques éléments comme le baptéme, la
confession de foi, etc., c’est essentiellement la bonne volonté ou
encore la bonne foi. On est prét 3 admettre la possibilité du salut
final du plus grand nombre d’hommes, sur la base de cette bonne foi
fondamentale. Mais on n’est pas du tout disposé 2 reconnaitre une
valeur ecclésiale vraiment réelle et efficace 4 des éléments qui sont en
dehors des limites visibles de 1’Eglise catholique. On mettra faci-
lement en doute la valeur de la foi confessée par les communautés
protestantes, par exemple, ou celle du baptéme qu’elles célebrent.
Sans doute cette position peut apparaitte comme trés ouverte mais
3 lanalyse elle apparait trés restrictive : car elle détruit le sens véri-
table de I'cecuménisme, elle faitr disparaltre 'originalité et la spéci-
ficité de ce mouvement.

Aussi en opposition avec cette premiére tendance, 1’autre, tenue
plus ou moins explicitement par la majorité des évéques, souligne les
éléments ecclésiaux qui constituent la base méme de Pactivité cecu-
ménique. Et la meilleure expression de cette tendance se trouve dans
Vinsistance de plusieurs évéques sur le caractére « ecclésial » des
communautés chrétiennes issues de la Réforme et non pas seulement
des Eglises orientales dissidentes. Ainsi le cardinal Kcenig, sous L'ins-
piration du professeur Skydsgaard, a suggéré d’introduire dans le
vocabulaire catholique ’expression « communautés ecclésiales » pour
désigner le protestantisme et ’anglicanisme. D’autres vont plus loin
encore. Constatant que dans [*usage courant le mot « Eglise » est
susceptible de sens différents, non d'ailleurs sans lien les uns avec
les autres (par exemple : rassemblement du peuple au désert, dans
1’Ancien Testament ; ou I’ensemble du peuple nouveau, vivant de
la vie du Christ, et donc le Corps du Christ; ou encore le groupe
humain des catholiques de telle ou telle époque, ou bien aussi la
hiérarchie, et parfois méme seulement les organismes suprémes cons-
tituant la curie romaine ; ou bien enfin I’édifice matériel dans lequel
la communauté chrétienne se réunit pour la priére, etc.), des évéques
ont expliqué que la réalité des éléments ecclésiaux présents dans le
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protestantisme ou dans l’anglicanisme éfait telle qu’elle permettait
d’employer 2 leur sujet le mot « Eglise » lui-méme. En outre cela
faciliterait le dialogue : l'usage de ce mot montrerait que nous rece-
vons les autres pour ce qu’ils apparaissent 2 eux-mémes, sans pour-
tant impliquer la négation de nos proptes convictions ecclésiolo-
giques.

Une autre expression de cette opposition entre deux tendances
fondamentales se trouve dans ce qui a été dit au sujet de la priére
commune. Pour les uns, cette priere, pourtant prévue explicitement
par le schéma « de cecumenismo », est nécessairement équivoque.
Catholiques et non catholiques ne peuvent prier ensemble pour 'unité
puisqu’ils ne demandent pas la méme chose, n’ayant pas les uns et
les autres la méme conception de 'unité de I'Eglise. En opposition
d’autres, plus nombreux semble-t-il, envisagent d’étendre la priere
commune, du moins dans le cas des Orthodoxes, jusqu’a la célébration
officielle et souhaitent de ce fait que soit assouplie la discipline actuel-
le de Vinterdiction de la « communicatio in sacris ». Uls rappellent 2
ce sujet que jusquau XVIIE siécle et méme jusqu’au débur du
XIX® siécle, I'intercommunion a été assez généralement pratiquée entre
catholicisme et Orthodoxie; elle se pratique méme encore assez
communément dans certaines régions. Pourquoi, dans ces conditions,
ne pas la reconnaitre explicitement ?

L’idée qui est ainsi en train d’apparaitre est la suivante : pour
arriver au rétablissement de 1’unité entre I'Orthodoxie et le catho-
licisme, il faut commencer par vivre ensemble, par célébrer ensemble
et fraternellement le mystére du Christ, par se reconnaitre prati-
quement et réellement comme Eglise, avant d’en venir aux détermi-
nations canoniques qui devront, plus tard, quand le moment en
sera venu, stabiliser et institutionaliser ce qui aura été vécu.

Cette préoccupation d’évéques catholiques rejoint, notons-le en
passant, des problémes trés présents au mouvement cecuménique non
catholique, notamment au sein de Foi et Constitution : faut-il ac-
cepter que les chrétiens encore séparés célébrent ensemble la Sainte
Ceéne, afin que cette célébration commune fortifie et accomplisse
I'union déja réalisée pour atteindre jusqu’a l'unité, dans la convic-
tion que I’Eucharistie est le sacrement qui construit 'unité de
I’Eglise ? Ou bien faut-il d’abord réaliser 'unité entre les chrétiens
séparés pour pouvoir ensemble célébrer la Sainte Céne, dans la con-
viction que I'Eucharistie est le signe de 'unité déja donnée ? Dans le
cas particulier des relations entre orthodoxes et catholiques il semble
que de nombreux Péres conciliaires aient souhaité explicitement
qu'on donne la préférence & la premiére méthode. Etant donné tout
ce qui est commun entre Orient et Occident, juridiquement séparés,
il leur parait possible dés maintenant de célébrer ensemble I'Eucha-
ristie.
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Avant d’en terminer avec I’apport cecuménique du schéma « de
cecumenismo » disons d’un mot quelles furent & son sujet les réactions
des obsetvateurs non catholiques. Aucun d’entre eux, un peu informé
des développements récents des petspectives cecuméniques dans 'Eglise
catholique, n’a pu taire son admiration pour I’événement lui-méme :
I’assemblée supréme du catholicisme romain traitant d’un ensemble
de problémes presque totalement ignorés par la plus grande partie
des catholiques il y a seulement quelques années. Cet étonnement
admiratif demeure présent méme i Dintérieur des critiques et des
remarques que la loyauté oblige les observateurs & exprimer, et qui
sont essentiellement de deux ordres : premiétement, le schéma expose
beaucoup plus I'cecuménisme catholique que les principes catholiques
de participation & ’cecuménisme, dont l'existence est antérieure de
plusieurs dizaines d’années au concile actuel. A ce sujet les observa-
teurs manifestent un certain étonnement que le schéma et les discus-
sions auxquelles il a donné lieu ne tiennent gueéte compte de I'exis-
tence d’une communauté cecuménique, au sein par exemple du Con-
seil (Ecuménique des Eglises, ou des formes de dialogue entre Eglises
que représentent les grandes fédérations confessionnelles mondiales.
Deuxiémement, on se réjouit fort de constater la disparition du mot
« retour » dans le schéma lui-méme, mais on se demande si I’idée de
plénitude n’est pas appliquée trop naivement et trop directement 2
I'institution historique qu’est le catholicisme. On souhaiterait donc,
du cbté des observateurs, que le schéma tienne plus clairement
compte de la situation historique concréte. A leurs yeux il y a un
certain décalage entre ce que I’Eglise est par vocation, et ce qu’est
concretement 1’assemblée des catholiques romains d’aujourd’hui, qui
constituent pourtant I’Eglise catholique. C’est bien 4 ce niveau, il
est vrai, que se posent les vraies difficultés ecclésiologiques : 1’Eglise
catholique se présente dans ce schéma comme ayant la plénitude des
moyens de salut, plénitude dont les autres communautés chrétiennes
ont une part, allant des Orthodoxes qui ont presque tout, jusqu’aux
protestants extrémes, qui n'en ont que trés peu. Est-ce que cette
maniére de voir est totalement justifiée, méme du point de vue catho-
lique; est-ce qu'elle permet un véritable dialogue cecuménique ?
N’est-il pas nécessaire de reconnaitre un certain décalage entre la
plénitude des moyens de salut réalisés parfaitement en Jésus-Christ
et ce que la communauté historique des catholiques en réalise con-
crétement ?

Autres travanx a portée cecuménique

Le schéma sur 1’cecuménisme et sa discussion n’ont tenu fina-
lement qu'une place minime dans cette deuxiéme session. Les autres
thémes abordés, qui relévent tous de la pature et de la fonction de
V'Eglise, ont eux aussi une portée considérable pour le dialogue entre
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les différentes Eglises. Il nous faut maintenant nous en expliquer
quelque peu.

Dans I’ensemble cette deuxiéme session a2 montré que le catho-
licisme est en train de vivee un tournant ecclésiologique capital. Au
risque de simplifier les choses, disons du moins qu'une conception de
IEglise trés centraliste et trés « monarchique » tend a faire place
maintenant 2 une conception beaucoup plus « universaliste » et plus
collégiale. La premiére conception pourtait s’exposer ainsi, en la
simplifiant pour n’en retenir que les trés grandes lignes : I'Eglise est
3 comprendre comme une pyramide, dont le sommet est le pape, qui
représente Jésus-Christ ; puis viennent ceux a qui le pape confére
une part de son pouvoir, ce sont les évéques, puis les prétres, recevant
eux-mémes tout ce qu’ils ont des évéques. Enfin apparaissent les laics,
ultime objet de 1’action hiérarchique et sacerdotale. Ces laics ont pour
vocation ou pour fonction d’étre saints et pieux, d'accomplir régu-
liérement leurs devoirs religieux, de subvenir aux besoins des prétres
et des évéques, ec d’agir honnétement dans leuts relations avec les
autres. La conception nouvelle qui a dominé les débats de cette
session est que 1’Eglise se définit avant tout comme le peuple de Dieu,
qui vit de la vie méme du Christ au point d’étre son Corps, dont les
hommes sont membres du fait méme qu’ils croient et qu’ils ont regu
le baptéme, qui leur donne une vocation active dans le peuple de
Dieu, en participation au sacerdoce de Jésus-Christ. Dans ce peuple,
certains ont une fonction particuliére, dont toute la raison d’étre est
de faire participer activement le peuple tout entier au sacerdoce de
Jésus-Christ.

Ce changement de perspective peut se préciser au sujet de dif-
férentes questions, parmi lesquelles certaines sont de trés grande portée
cecuménique.

Tout d’abord I’Eglise apparait de plus en plus non pas telle-
ment comme une société parfaite, comparable aux sociétés humaines,
comme I’Etat, par exemple, mais comme un mystére. Le premier pas
est donné A l'aspect vie, et non pas a Vaspect société, ou, en d’autres
termes, la primauté est donnée & la réalité communionelle avant son
expression juridique. Ce premier point est d’une trés grande impot-
tance pour le dialogue cecuménique. Dans la mesure ol nous repre-
nons conscience que I'Eglise est avant tout une communion, et non
pas avant tout une société de droits, dans laquelle les laics par exem-
ple ne seraient plus qu’objets d’une action juridique, et non pas
sujets d'une activité ecclésiale, dans la mesure par conséquent ou
nous revenons plus explicitement & un sens vrai du mystére de
I’Eglise, nous nous rapprochons en profondeur de tous ceux qui
cherchent & vivre du mystére de Jésus-Christ et qui constituent la
communauté de ceux qui croient en lui.
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Ce changement de perspective ecclésiologique s’est ensuite
manifesté dans la discussion sur la collégialité épiscopale. L’épiscopat
n’est pas constitué par une simple délégation de pouvoirs, venant du
pape. Il est une participation collégiale 2 la direction de I'Eglise et
réalise dans I'histoire la présence du collége apostolique. En outre la
responsabilité collégiale de 1’épiscopat s’exprimera au mieux dans les
termes de service, de préférence i 1’idée de pouvoir. On pourrait, ici,
il est vrai, rappeler avec une certaine tristesse, que cette conception
de I'épiscopat comme service reste chez beaucoup trés théorique :
ainsi lorsque se pose concrétement le probléme des pouvoirs réels des
conférences épiscopales, ou bien lorsqu’est évoquée la possibilité
d’une limite d’dge pour ’exercice de la responsabilité épiscopale, on
se rend compte de nombreuses réticences : « Alors nous ne serons plus
maitres chez nous ! Alors que deviendra notre dignité! » etc. Méme
si ces réticences sont réelles, il n’en demeure pas moins qu’il v a
un déplacement d’accent. L’insistance va a 1’idée de service commun
du peuple de Dieu.

De méme l’apparition d’une nouvelle forme d’ecclésiologie
catholique peut étre constatée & partir de ce qui a été dit sur le laicat
dans ’Eglise. On a parlé trés explicitement du sacerdoce universel du
peuple chrétien, non sans se heurter d’ailleurs 2 de trés grandes diffi-
cultés. Du moins on s’oriente vers I'idée que le laicat n'est pas & conce-
voir seulement comme une sorte de «réservey dans laquelle on pourrait
puiser des forces pour suppléer au manque de prétres, de telle sorte
qu'on puisse dans la situation de pénurie qui est la nbtre actuelle-
ment s’assurer le concours de laics en leur confiant des tiches semi-
sacerdotales, mais qu’une tiche propre revient aux laics, du fait méme
qu’ils sont membres actifs du peuple de Dieu, et 4 ce titre parti-
cipants du sacerdoce du Christ. Il est bien évident que cette pet-
ception de la place du laic dans V’Eglise rejoint certaines requétes
fondamentales de la Réforme et également certains courants trés
vivants de 1’Orthodoxie.

Enfin on peut, sans forcer, reconnaltre un lien entre le renou-
veau ecclésiologique et la décision finalement prise, bien qu’avec une
trés faible majorité, d’intégrer dans le schéma « de Ecclesia » un
chapitte sur la Vierge Marie. Il est bien certain qu'une conception
trop uniquement juridique de I'Eglise exclut I'idée que Marie, Mére
du Christ, puisse en faire réellement partie : elle est alors au-dessus
de ’Eglise. On cherchera alors 4 réunir dans un texte particulier sur
la Vierge Marie tous les priviléges possibles, fondés sur cette mise a
part, Par contre, une conception plus « mystique » de I’Eglise permet
d’y intégrer Marie, comme la figure méme de I’Eglise, dans laquelle
elle a une place tout a fait originale, comme le membre le plus émi-
nent du peuple de Dieu. L3 encore cette orientation ecclésiale de la
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mariologie, sans résoudre tous les problémes, rend plus facile un
dialogue réel avec le protestantisme ou avec I’anglicanisme, voite
avec ’Orthodoxie elle-méme, sur la Mére du Christ.

Des ombres an tablean

On pourrait ajouter beaucoup d’autres exemples du changement
d’orientation ecclésiologique et de ses conséquences pour le dialogue
cecuménique. 11 nous faut cependant compléter cet exposé, somme
toute assez positif, et qui ne rejoint guére le pessimisme assez général
sexprimant actuellement au sujet de la deuxiéme session de Va-
tican II, par quelques considérations critiques.

Des difficultés demeurent, cest bien certain. Nous laisserons de
cbté celles qui tiennent & ce qu'on poutrait appeler la nature des
choses : il v a entre les confessions chrétiennes des divergences d.e
I’ordre de la foi elle-méme qui ne peuvent étre dissipées et qu'il
ne faut pas oublier. Ce ne sont pas ces difficultés-la qui vont nous
retenir maintenant. Mais dans la mentalité catholique, telle quelle
s’est manifestée et exprimée au concile, il y a des éléments nombreux
qui rendent difficile le dialogue entre les catholiques et les autres
chrétiens et qui ne sont pas encore totalement dépassés.

La difficulté la plus grande ici est que le catholicisme a une
trés grande peine 2 ne pas faire un blocage pur et simple entre
I’Eglise et le Christ. Certes nous croyons de tout notre ceeur de catho-
liques que I'Eglise catholique romaine est la présence active du
Christ en ce monde. Mais cette vérité compotrte des nuances de trés
grande importance. Par exemple, du fait que le Christ appelle tous les
hommes & Lui, comme unique Sauveut, et du fait que I’Eglise est, a
nos yeux, a cause de notre foi, la présence active du Christ en ce
monde, peut-on conclure qu’il est absolument légitime pour 'Eglise
de dire aux hommes d’aujoutd’hui : « Venez & moi» ? Que réelle-
ment I’Eglise catholique s’identifie mystérieusement au Christ, sans
d’ailleurs que le Christ cesse d’étre au-dessus de I’Eglise comme son
Seigneur, ne saurait empécher ce fait, dont nous devons tenir compte,
parce qu’il est réel, que les hommes ne voient dans I’Eglise que ce
qui apparait, c’est-a-dire une certaine organisation humaine fondée
sur un certain systéme idéologique, ou encote que les chrétiens non
catholiques ne voient en elle qu'une certaine organisation humaine
plus ou moins contestable fondée sur I’Evangile, qui est, lui, l2 seule
réalité incontestable.

En d'autres termes, du fait que le Christ, Seigneur de 'univers,
glorieusement régnant, détient la clé de tous les problémes de
I’homme, en ce qu’il est I’accomplissement et 1’épanouissement de
toute ’humanité, pouvons-nous en dire autant de ’Eglise. Plus encore
pouvons-nous nous présenter comme si cette communauté concréte
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que les catholiques forment aujourd’hui dans le monde entier dispo-
sait réellement et sans nuance de la méme force et du méme pouvoir
radical ?

Or c’est bien souvent ce qui est sous-jacent a nos prises de posi-
tion dans le dialogue cecuménique, et qui crée une équivoque dans le
dialogue. Comme s’il pouvait étre absolument vrai que le catholicisme
concret daujourdhui réalisaic la plénitude des moyens de salut et
s’identifiait purement et simplement a ’Eglise, Cotps du Christ, et
finalement au Christ lui-méme. Ne faut-il pas appliquer 2 I'ensemble
des catholiques d’aujourd’hui ce principe rappeié par Paul VI 3 la
suite du professeur Skydsgaard : « Chercher pour trouver, trouver
pour chercher encore... Le chrétien ne connait pas I’immobilisme ».

Dans le méme ordre d’idée, nous venons A identifier ce que nous
faisons et pensons dans la communauté ecclésiale concréte qui est la
nétre aujourd hui avec ce que doit faire et penser I’Eglise de Jésus-
Christ. Méme au concile, pendant cette derniéte session, pourtant trés
consciente de la nécessaite et heureuse diversité dans 1I’Eglise, cette
tendance uniformisante a été encore présente et active. Dans son
intervention conciliaire du 24 octobre, Mgr Hakim disait trés clai-
rement : « Plusieurs dans cette aula ont méprisé et dénigré les diacres
mariés, ignorant combien et quel bien ils font dans les Eglises chré-
tiennes qui ont heureusement conservé cette institution. Nous glori-
fiant du célibar ecclésiastique de I’Eglise latine, n’oublions-nous pas,
ne méprisons-nous pas ces clercs mariés des Eglises orientales et tant
de pasteurs et de prétres mariés des autres communions chrétiennes ? »

Or il faut bien nous rappeler que le rétablissement éventuel de
la communion ecclésiale ne sera possible que dans le respect des
diversités, non pas seulement comme une concession plus ou moins
regrettée, mais comme umne réalité positive, manifestant la richesse
étonnante de la grice de Dieu, appelant toutes les diversités humaines
a entrer dans le mystére du Christ.

Enfin nous avons a prendre conscience de I’ignorance dans la-
quelle nous sommes de la psychologie religieuse des autres commu-
nautés chrétiennes. La session a plusieurs fois montré avec une cet-
tajne cruauté a quel point la bonne volonté générale du concile
rejoignait mal notre pratique constante. On pourrait citer de nom-
breux exemples. Nous pouvons en retenir deux qui furent particu-
lierement sensibles.

On a transféré solennellement 4 Saint-Pietre les reliques de saint
Josaphat. Né en 1580, saint Josaphat a travaillé de toutes ses forces
a rattacher I’Eglise ruthéne 2 I'Eglise catholique. Il le fit avec un
trés grand zéle, mais aussi avec des tendances latinisantes assez nettes,
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d'ailleurs fort explicables pour son temps. Il n’en reste pas moins
qu’il est considéré par les Orthodoxes comme le symbole méme de la
« romanisation » ou de la « latinisation » dont s’est trop souvent
rendue coupable i leurs yeux 1’Eglise catholique. Martyr de l'unité
pour les catholiques, ayant été té par des Orthodoxes hostiles a son
action, il est regardé par les autres comme opposé aux légitimes aspi-
rations de 1’Orient chrétien. I était donc maladroit de célébrer autour
du concile cecuménique, consacré principalement 4 préparer les voies
de la réconciliation, la mémoire de ce saint évéque martyr. Et on peut
comprendre la vivacité des réactions des observateurs orthodoxes.

Autre exemple : la célébration en plein concile du quatriéme
centenaire du concile de Trente. Qu’il ait fait une ceuvre trés utile,
aucun catholique ne le met en doute. Que les précisions dogma-
tiques quil a proclamées rejoignent au fond cerraines requétes du
protestantisme, des recherches récentes tendent i le montrer et pour
notre part nous en sommes convaincu. Il n’en demeure pas moins,
aux yeux de nos fréres protestants, le symbole méme du refus du
catholicisme & la Réforme. I} est juste de reconnaitre qu’il est au
point de départ d’une évolution du catholicisme assez unilatéralement
anti-protestante. Il était donc maladroit, 13 aussi, de faire, au sein
méme du concile, de grandes manifestations solennelles en mémoire
de ce concile de Trente.

*
* %

Ces faits, parmi d’autres, nous montrent que le chemin de I'unité
est assez long. Nous avons vécu, nous vivons encore ces temps-ci un
ensemble d’événements étonnants : nous marchons assurément d’un
bon pas vers la réconciliation et vers 'unité. Mais nous sommes
encore trés loin du terme. Et n’est-il pas bon finalement que cet éloi-
gnement du terme de nos efforts nous soit rappelé, afin que nous
évitions toute illusion et n’abandonnions pas trop vite la tiche et la
vocation qui sont les ndtres ?

Frangois BIOT, o. p.
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Gerhard VON RAD, Théologie de I’ Ancien Testament, 1. Théologie
des traditions historiques d'Israél, trad. Bdenne DE PEYER (Nou-
velle série Théologique), Genéve, Labor et Fides, 1963, 445 p.

La publication en 1957 du premier volume de la Théologie de
I Ancien Testament du professeur Von Rad semble avoir marqué un
nouveau tournant dans une histoire déja mouvementée. Depuis sa
définition par Glaber en 1787, la théologie biblique était restée
étroitement liée a la dogmatique: on y exposait les « systémes de
doctrines » rencontrés dans les différents livres de I’Ecriture. Puis
I'influence de Hegel orienta les biblistes vers 1’analyse critique, dont
les progrés furent si rapides qu’on finit par renoncer a patler méme
de théologie: on ne publia plus que des « histoires de la religion
d’Israél », ol la matiére autrefois présentée selon un plan systémati-
que se trouvait émiettée dans les perspectives évolutionnistes d’un
plan chronologique.

Vint Karl Barth: son commentaire de 1’Epitre awx Romains
marqua un vigoureux tetour a une théologie biblique fondée sur la
foi, ayant pour objet la Parole de Dieu elle-méme. On vit alors
reparaitre des « Théologies de I’Ancien Testament » comme celles
d’Edmond Jacob et de P. Van Imschoot. On y trouve, selon 'expres-
sion d’Edmond Jacob, « un exposé systématique des notions religieuses
spécifiques qui se retrouvent dans 'ensemble de ’Ancien Testament,
et qui en constituent 'unité profonde ».

Von Rad réagit avec non moins de vigueur que Karl Barth,
mais en sens contraire : le contenu théologique de 1’Ancien Testament
ne peut se réduire a des notions ; la théologie biblique doit saisir la
réalité méme du témoignage du peuple d’Israél en son développement
concret ; son objet propre, qui la distingue essentiellement de la dog-
matique, est la foi d'Israél formulée par Israél lui-méme, dans des
expressions périodiquement retravaillées et remises en question en
fonction des événements. Autrement dit, la Bible n’est pas seulement
une histoire d’Israél, ni seulement un ensemble de vérités révélées :
elle est tradition (p. 97 ss).

La mise en ceuvre par Von Rad de fa méthode ainsi définie est
magistrale : la théologie des traditions historiques permet de rejoindre
le mouvement méme de la Parole de Dieu a 'ccuvre dans 1’histoire,
jaillissement de vie multiforme, qui progresse et évolue sans cesse.
Mais dans quelle mesure cet ordre génétique échappe-t-il aux reptro-
ches adressés par Karl Barth & 1’école d’histoire des religions ? Com-
ment reconnaitre dans ce foisonnement la voix unique du Dieu qui
parle ? Comment une théologie de I’Ancien Testament est-elle possible
quand on ne partage pas la foi du peuple qui I’a donné au monde ?
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Comment un chrétien peut-il s’approprier sans la trahir cette tradi-
tion vivante ? Le débat renouvelé par Von Rad est loin d’étre clos.
La réédition annoncée de l'ouvrage du professeur Edmond Jacob y
apportera une contribution nouvelle.

Il nous semble que si nous ne recevions pas I’Ancien Testament
de I’Eglise du Christ comme une Parole adressée & nous aussi, chré-
tiens, nous pourrions nous dispenser de le lire, ou I’étudier 4 la facon
des documents du passé qui ont joué un certain rdle dans notre
civilisation occidentale, au méme titre que la pensée grecque ou le
droit romain. Mais si 1’Ancien Testament fait partie intégrante du
dépbt de foi transmis par ’Eglise de génération en génération, nous
le recevons comme des papiers de famille, mieux comme la parole
inoubliable d’'un ami ou d’un pére.

C'est dans cet esprit qu’il faut remercier le traducteur qui a mis
2 la disposition d’un public élargi ce premier volume, en espérant
que le second, consacré aux craditions prophétiques, ne tardera pas
trop.

Louis-Marie ORRIBUX

Evode BEAUCAMP, o. f. m., La Bible et le sens religieux de Vunivers,
1959, 222 p.

Ceslas SPICQ, o. p., Dien et Phomme selon le Nowvean Testament,
1961, 237 p.

Albert-Marie BESNARD, o. p., Le mystére du Nom, 1962, 198 p.

Bernard RENAUD, Je suis un Diew jalonx, 1963, 159 p.

Ces quatre volumes: Coll. Lectio Divina, Ed. du Cetf, Paris.

La collection « Lectio Divina » continue heureusement de pa-
raitre 2 un rythme rapide, et les recenseurs s'essoufflent 4 la suivre :
le livre du Pére Beaucamp doit cependant étre signalé dans Lumiére
et Vie, méme avec un peu de retard... La Bible est le grand livre de
la Création. Dés la premiére page de la Genése est scandé le refrain :
« Dieu vit que cela était bon »; et la priere d’Israél est un long
chant de louange et d’action de griace pour les merveilles réalisées
par Dieu dans "univers et dans 'histoire. La Bible ne condamne pas
le « monde » que Dieu a tant aimé, jusqu’a lui donner son Fils;
c’est le péché qu’elle rejette parce qu’il détruit ’harmonie originelle ;
rien n’est donc plus étranger 3 la pensée biblique qu’un dualisme
manichéen qui identifie la matiére et le mal. L’enquéte du Pére
Beaucamp, accessible 4 un large public, permettra & ceux qui aiment
la terre de comprendre mieux le sens de leur effort humain dans le
dessein de Dieu.

Une perspective analogue est proposée par le Pére Spicq dans
son esquisse de l’anthropologie du Nouveau Testament: ’homme y
apparait en face de Dieu, réconcilié avec Dieu dans le Christ, retrou-
vant par grice I'harmonie perdue, la dignité de 'image de Dieu. On
ne s’étonnera pas de rencontrer, comme dans les autres publications
du Pére Spicq, les références exhaustives et les notes abondantes:
cette richesse est au service de la Parole de Dieu telle que notre
époque a besoin de 'entendre.
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_ Les deux études qui suivent manifestent I'intérét des monogra-
phies de dérail menées avec méthode et souci de rendre la révélation
biblique accessible aux hommes d’aujourd’hui.

Le Pére Besnard s'attache a la signification riche et profonde
de I'invocation du Nom de Yahvé. Un premier chapitre étudie la
révélation du Nom divin et sa portée dans la foi et le culte israélites.
Nous avons apprécié ’analyse concordante des deux traditions ma-
nifestement paralléles d’Ex., 3 et 33-34, l'une élohiste, 'autre
yahviste. Le sens du Nom divin est reconnu comme une présence
intense : c'est en effet 1’évidence qui se dégage du contexte, méme
si 1'autorité du Pére Dubarle empéche de reconnaitre le méme sens
2 Ex., 3, 14. Comme D’écrivait fort bien le Pére Lagrange en 1903 :
« On a beau dire que la métaphysique n’existait pas alors, il est
certain que toute cette scéne n’est pas conduite dans la pensée de
I"auteur pour aboutit 2 une platitude ». Plus intéressante encore est
la facon dont le Pére Besnard montre, dans la suite du livre, combien
la révélation du Nom de Yahvé n’a pas été un simple fait discontinu,
un bloc erratique, mais qu’elle a sous-tendu a la fois la réflexion
théologique, la priére et la vie méme d’Israél. Les deux derniers cha-
pitres montrent comment l’invocation du Nom du Seigneur dans le
Nouveau Testament bénéficie de tout 'apport biblique antérieur :
Jésus n’a pas hésité dans Jean 2 prononcer lui-méme la parole d’Ex.,
3, 15: « Je-Suis » (Jean, 8, 24. 28. 58 ; 13, 19).

L’abbé Renaud étudie un théme plus limité, et qui ne manque
pas de poser probléme a notre génération : en quoi Dieu peut-il se
présenter comme un Dieu jaloux ? L’analyse minutieuse du terme
employé 4 travers toute la Bible permet de découvrir une signification
complexe, qui oscille entre ’amour vengeur et terrible au péché des
traditions sinaitiques et I’amour passionné du Défenseur d’Israél dans
les derniers propheétes, avec les sentiments connexes, l'intransigeance,
le zele, la colére, 'exigence d’une adoration exciusive. Cet anthro-
pomorphisme, dont le Professeur Michaéli a montré qu’il est un
chemin vers 'Incarnation, désigne « ’excés méme de 'amour divin ».
L’exil apportera un changement important: tournée contre Israél
pécheur avant le chitiment, la jalousie divine s’exercera désormais
en faveur de son peuple. ‘

Louis-Marie ORRIEUX

W. MARCHEL, Abba, Pére! La priére du Christ et des Chrétiens.
Etude exégétique sur les origines et la signification de I’invo-
cation a la divinité comme pére, avant et dans le Nouveau Tes-
tament (Coll. Analecta Biblica), Rome, Institut Biblique Pon-
tifical, 1963, XLIV + 290 p.

Cette thése de doctorat en Ecriture Sainte, consacrée 2 une invo-
cation qui apparait trois fois dans le Nouveau Testament (Marc, 14,
36; Gal., 4, 6; Rom., 8, 15), montre la fécondité de la recherche
illustrée par J. Jeremias sur les « ipsissima verba Jesw » : les Evan-
giles permettent parfois, en effet, aprés une enquéte souvent fort
longue, de découvrir sous le texte grec actuel les mots araméens
employés par le Maitre. Cette recherche s’avére de grande portée
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lorsqu'elle concerne une invocation comme Abba ! qui permet d’at-
teindre la conscience méme de Jésus dans sa relation an Pére.

L’apport le plus précieux de la philologie moderne est condensé
dans le chapitre I de la 2™° partie (p. 101 ss): I'emploi du mot
dans les dialectes araméens du temps de Jésus permet en effet plu-
sieurs certitudes. En premier lieu, le mot Abba appartient a la langue
enfantine, et correspond exactement i notre Papa (comme Imma
signifie Maman); en second lieu, ce terme n’est jamais employé
comme invocation a Dieu dans le judaisme palestinien ol a vécu
Jésus. On pourra discuter la portée théologique de ce vocatif, ne
désignant semble-t-il que la parernité naturelle ou adoptive, a P’exclu-
sion de la paternité métaphorique : I’étude de I'hymne de jubilation
(Matth. 11, 25 ss) ou le terme Abba semble sous-jacent, permet de
lier celui-ci 4 la connaissance réciproque et unique du Pére et du
Fils. Enfin son utilisation liturgique dans la communauté pascale,
attestée par Paul, le relie 2 notre filiation adoptive et 3 la venue de
PEsprit (Gal., 4, 6; Rom., 8, 15). Les spécialistes apprécieront le
sérieux de cette étude qui, si elle n’apporte pas de révélations nou-
velles, constitue une monographie compléte, au moins pour la partie

néotestamentaire.
Louis-Marie ORRIEUX

Annie JAURERT, La notion d’Alliance dans le Judaisme anx abords
de Pére chrétienne (Coll. Patristica Sorbonensia), Paris, Ed. du

Seuil, 1963, 542 p.

La découverte des manuscrits du Désert de Juda permet une
approche nouvelle de nombre de problémes relatifs aux origines de
PEglise chrétienne : le simple fait qu’aux abords de I’ére chrétienne
une autfe communauté juive ait pensé, elle aussi, a se dire une
« nouvelle Alliance » pose a lui seul la question d’un emprunt éven-
tuel ; de 13 aux constructions les plus invraisemblables, le pas est vite
franchi, et 'abondante bibliographie qumranienne le montre souvent.

L'étude scientifique d’une notion aussi englobante est déja diffi-
cile lorsqu’elle se limite 2 I’Ancien Testament; mais quand il faut
aborder le foisonnement inimaginable des idées juives aux abords
de I'ére chrétienne, un certain courage est requis, surtout lotsqu’on
est autant que 1'auteur averti des questions en suspens. Dés le départ
de l'analyse le chercheur est assuré qu’il ne pourra conclure: « im-
possible récapitulation », ¢n effer (p. 445). Aiasi prévenu, on suit
avec modestie les patientes investigations de auteur dans des secteurs
aussi compliqués que les écrits maccabéens, le livre des Jubilés, les
écrits de Qumran, la Sagesse, les oracles sybillins, Philon et méme
le pale Flavius Joséphe. La recherche permet déja de comprendre a
quel point Pecclésiologie chrétienne est profondément enracinée dans
le milieu palestinien au temps de Jésus : elle permet aussi de mieux
saisir Pincomparable nouveauté de cette ecclésiologie lie a I’événe-
ment de la Résurrection du Christ. Mais il faudra encore bien des
théses comme celle-ci, présentée devant la faculté des Lettres de Paris,
pour parvenir 2 des certitudes plus précises : du moins fallait-il, pour
commencer, « essayer de mesurer le coefficient d’incertitude qui s'at-
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tache 2 une réalité mouvante » (p. 17). Voild qui honore la vieille
Sorbonne, et ’auteur, dont le nom reste attaché & une hypothése
hardie sur la « date de la Céne », qui depuis sa publication n’a pas
cessé d’occuper les biblistes (voir Lamiére ef Vie, n° 31, p. 38 s).

Louis-Marie ORRIEUX

Georges AUZOU, De la servitude an service, étude du livre de I'Exode
(Coll. Connaissance de la Bible), Paris, Ed. de I'Orante, 1961,

423 p,

On ne pourrait trouver meilleur titre pour évoquer le message
de I’Exode, qui relate ’événement fondamental de 1’histoire du salut :
« la libération d’un peuple de la setvitude pour qu’il puisse en vérité
servir Dieu » (p. 19); et on n’en poutrait proposer aux lecteurs de
Lumiére et Vie meilleur commentaire en frangais, le premier 3 vrai
dire qui soit accessible au laic cultivé.

Comme les précédents ouvrages de ’abbé Auzou, Lz Parole
de Dien et La Tradition biblique, ce livre passionnant suppose
pour étre assimilé un effort réel, avec la Bible ouverte sur sa table :
mais cet effort, analogue a celui que demande Laumiére et Vie,
correspond 2 un effort considérable du coté de 'autenr. Rares sont
les commentaites de l’Ecriture qui manifestent autant que celui-ci
le sens de la « transmission » de la Parole de Dieu aux chrétiens :
on sent 3 chaque page 'expérience du professeur de séminaire, sans
doute, mais aussi celle de l'animateur de groupes bibliques et de
cercles d’études catéchétiques. Cependant aucune concession n’est faite
aux facilités du sens dit « spirituel » : chaque mot important est
expliqué avec de nombreuses références ; chaque texte est situé dans
son genre littéraire et son contexte historique ; chaque événement est
pesé avec la sagacité de 'historien, et cela n’est pas sans importance
lorsqu'il s’agit des « plaies » d’Egypte, du passage de la Mer Rouge
ou du don de l1a Loi au Sinai. Quel soulagement de se trouver ainsi
libéré du matérialisme naif de tel film & grand spectacle!

Louis-Marie ORRIEUX

Listérature er théologie panliniennes. XI° session des Journées Bibli-
ques de Louvain, 1959 (Coll. Recherches Bibliques), Paris,

Desclée De Brouwer, 1960, 235 p.

Aprés un état des études pauliniennes présenté par le Pere
Rigaux, dont on connait I’érudition, cette session des « Joutnées
Bibliques » de Louvain, consacrée a saint Paul pour le 19° centenaire
de I'Epitre aux Romains, contient une série remarquable de mono-
graphies. Nous avons noté comme particulierement intéressantes les
recherches de H. Riesenfeld sur le langage parabolique, de L.A.
Rood sur le Christ comme « puissance de Dieu », de W.C. Van
Unnik sur la « nouvelle alliance », de H. Schlier sur la Parole de
Dieu et du Pére Lyonnet sur « justification, jugement er rédemption,
principalement dans U'Epitre anx Romains ».

Louis-Marie ORRIEUX
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Rudolf SCHNACKENBURG, Lz théologie du Nowvean Testament (Sub-
sidia I), 1961, 123 p.

Béda RIGAUX, Saint Paul et ses lettres (Subsidia II), 1962, 229 p.

André FEUILLET, L’Apocalypse (Subsidia III), 1963, 122 p.

Ces trois volumes : Coll. Studia Neotestamentica, Paris, Desclée
De Brouwer.

Les recherches actuelles sur le Nouveau Testament ont atteint
un tel degré de développement en extension et de spécialisation dans
Panalyse que l'urgence d’une série de mises au point touchant les
différents domaines des études néotestamentaires se faisait vivement
sentir. La collection « Studia Neotestamentica », publiée sous la res-
ponsabilité de professeurs de 1'Université de Louvain, vise a offrir
des études sur ’état présent des problémes néotestamentaires (« sub-
sidia »), et des monographies scientifiques (« studia »). Les trois pre-
miers volumes des « subsidia » sont de bon augure: le Professeur
Schnackenburg présente non pas une « théologie du Nouveau Testa-
ment », comme le titte pourrait le faire penser, mais un jugement
nuancé sur les méthodes et les résultats actuels de cette discipline.
Cependant, 4 propos de ces jugements, le savant professeur de
Wurzbourg indique des voies nouvelles qui rendront service aux
chercheurs comme aux étudiants.

Le Pére Rigaux, aprés un bilan des études pauliniennes récentes
qui reproduit son rapport aux Joutnées Bibliques de Louvain en
1959, classe les problémes infinis découverts depuis tant d’années de
recherches dans les lettres de Paul : problemes historiques d’abord
concernant la personnalité de Paul, sa formation, sa convetsion, son
apostolat ; problémes de chronologie souvent trés controversés concet-
nant ses voyages missionnaires et les dates de rédaction des grandes
épitres ; problemes d’authenticité touchant notamment les Epitres de
la Captivité et les Pastorales; problémes de composition littéraire,
unité ou compilation de plusieurs épitres, interventions de rédacteurs,
apport enfin de la « Formgeschichte » et de la « Traditiongeschichte ».
Un dernier chapitre est consacré i I'Epitre awx Hébrewx. Ceux qui
désirent des solutions toutes faites seront sans doute effrayés par
Paccumulation des difficultés d’ensemble et de détail ; ceux au
contraire qui savent apprécier 1’énorme effort représenté par la biblio-
graphie présentée dans ce livre, concluront avec l'auteur: « Somme

A

toute, le bilan est favorable. Nous avons le droit d’étre optimistes »
(p. 199).

Monsieur Feuillet fait partir son « état de la question » sur
I’Apocalypse du monumental commentaire de R.H. Charles paru en
1920. Les nombreuses questions posées par ce petit livre étrange
aux lecteurs modernes sont énumérées dans une présentation raisonnée
de la bibliographie. L’auteur ayant lui-méme contribué largement a
cette bibliographie par des études remarquées prend assez fréquem-
ment parti : mais c’est pour donner des indications de recherches fort
utiles aux étudiants et aussi aux prétres qui de plus en plus nom-
breux se rendent compte de I'importance de I’Apocalypse pour les

chrétiens d’aujourd’hui. ) )
Louis-Matie ORRIEUX
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Friedrich HEYER, Die Kirche in ihrer Geschichte. Die katholische
Kirche von 1648 bis 1870, Gottingen, Vandenhoeck und Ru-
precht, 1963, 195 p., 20 DM.

Ce volume est un acte d’cecuménisme. Consacré au catholicisme
post-tridentin, il entre comme partie intégrante dans une présentation
générale du christianisme, devant servir de manuel d’histoire pour
une faculté de théologie protestante.

Le découpage dans le temps (de la paix de Westphalie au I°"
Concile du Vatican) n’étonnera pas ceux qui savent I’importance de
la fin de la guerre de Trente ans pour les affaires religieuses alle-
mandes, ni ceux qui ont rematqué le tournant des idées dans la
seconde partie du XVII® siécle.

L’auteur a surtout voulu dire tour 1’essentiel en 195 pages. Par-
fois il nous laisse I'impression de se contenter de pures nomencla-
tures. Une importante bibliographie en notes nous permettra de
mettre de la chair sur ce squelette (regrettons cependant que les
abréviations ne soient pas suffisamment expliquées par une table des
sigles). A cbté nous lisons des exposés assez neufs, succincts sans doute,
mais pleins d’apercus intelligents sur le mouvement théologique au
XV siecle, sur le romantisme catholique, sur l'cecuménisme au
temps des conversions princiéres. Qu’on nous permette de relever
comme particuliérement intéressant ce qui est dit de Seiler (que
Pauteur voit plus que d’autres historiens récents, héritier de 1’ Axf-
klirung) et de la théologie de la Parole de Dieu chez Sébastien
Mutschelle (p. 70). Beaucoup de détails de moeurs et de comporte-
ment religieux sont notés dans un exposé qui s’attache plus a la vie
religieuse qu’a la politique ecclésiastique (ce qui est louable).

La grande impartialité de 1’auteur apparalt au maximum dans
les pages consactées au premier concile du Vatican, a sa préparation,
aux luttes des infaillibilistes et des opportunistes. 11 elit été si facile
4 un auteur protestant de marquer quelque irritation a 1'égard des uns
et des autres. Jamais I'ouvrage ne se départit d’une parfaite sérénité.

Régis GEREST

Jean DANIELOU et Henti MARROU, Nowvelle histoire de I'Eglise, 1.
Des origines a Grégoire le Grand, Paris, Ed. du Seuil, 1963,
608 p.

Les historiens de I’Eglise tiennent la parution de cette Nowvelle
bistoire pour un événement. De nombreux comptes-rendus élogieux
lui ont été consacrés; on en entend dire du bien dans les réunions
de professeurs. L’ouvrage qui par sa technicité ne décoit pas les
compétences, doit plaire a un large public par la clarté et Iintelli-
gence de I'exposé. Les auteurs veulent moins accumuler les faits que
faire sentir I'Eglise comme tout 3 la fois phénomene de civilisation
et événement spirituel. Les bibliographies, notes, tables sont abon-
dantes mais n’embarrassent pas le texte dont on admirera le caractére
suivi.
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Dans une introduction générale (qu’il faut lire), le chanoine
Aubert pose les conditions d’un épanouissement de lhistoire ecclé-
siastique : qu’elle concerne le peuple de Dieu tout entier, et non pas
seulement le petit monde des clercs et des princes; que la doctrine
n’y soit ni négligée, ni réduite aux spéculations de quelques théolo-
giens; que I'Esprit en action y soit célébré, mais les péchés des
croyants non voilés ; que la dimension cecuménique devienne trans-
parente et que les Eglises séparées n’y soient pas des Eglises mortes.
Voila un programme qui assurera aux auteurs de la Nowvelle bistoire
le respect de tous. Ceux du premier volume ont déja mérité ce respect.

Le Péte Daniélou traite des premiers siécles. Son plan est excel-
lent. Découpant des aspects de vie d’Eglise, il ne néglige cependant
ni la chronologie ni la géographie. Son exposé fait état des tous
derniers travaux (y compris — saurait-on le lui reprocher? — des siens
propres). Nous aurions souhaité plus de nuances et points d’intet-
rogation en un domaine si mouvant. Les lecteurs de manuel n’aiment
pas les longues discussions, mais ils ont droit de savoir distinguer
le plus sir du moins siir. Il me semble qu’on n’a pas fini de reviser
la datation de la Didaché, des Apocryphes chrétiens des deux Testa-
ments, des écrits gnostiques et notre auteur donne hardiment des
dates, D'autre part le parallélisme des institutions ne s’impose pas au
Ire siécle, au point qu’on puisse compléter sans plus les indications
d’Hermas sur les ministéres 3 Rome par les lettres d’Ignace (cf. p.
148). A mon avis, il est trop question dans ces pages de judéo-
christianisme, terme encore vague, et des gnosticismes. Ces deux réa-
lités ont certes joué un grand rdle dans I’Eglise naissante, mais nous
ne sommes pas encore a méme de les replacer dans une vue d’en-
semble équilibrée. Par contre les érudiants en théologie aimeraient
voir plus développés, je suppose, les excellents passages sur Irénée,
les chrétiens et la société paienne, les discussions théologiques du
ur siecle, etc.

Henri Marrou prend son exposé au IVt siécle, et sans attendre
la fin des persécutions, et le poursuit jusqu’a Grégoire le Grand. 1l
me paraitrait ridicule de faire ici 1’éloge de son travail dont la valeur
s’impose. C’est une chance pour ce manuel d’avoir trouvé un véri-
table historien, aussi attentif 2 1’Orient qu’a 1’Occident, 4 la théologie
qud la culture générale et 4 la vie missionnaire de ’Eglise. Citons
les derniéres lignes de sa conclusion qui donne bien le dessein de
son ceuvre: « L’histoire du christianisme dans 1’Antiquité nous est
souvent apparue comme animée par le dialogue et quelquefois 1"oppo-
sition entre les Eglises orientales et ’Eglise latine : la conversion de
PEurope du Nord, les influences germaniques et celtes (dues, les
premiéres aux invasions, les autres 4 I'action des missionnaires Sco#?s),
la divergence enfin des chemins suivis, chacun de son c6té, par les
Grecs et les Latins, substituent 4 ce premier type de tension dialec-
tique de nouveaux thémes de dialogue entre Celtes et continentaux,
entre Germaniques et Romans qui, par rapport a ['antiquité chré-
tienne, peuvent servir a caractériser l'originalité de la chrétienté
médiévale ».

Régis GEREST
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Unio Cbristianorum, Paderborn, Verlag Bonifacius, 1962, 450 p.

Vingt-huit auteurs catholiques ont écrit dans ce volume qui
célebre le soixante diziéme anniversaire de 1’archevéque de Paderborn,
Mgr Jaeger. C’est dire qu’ils ont dfi se contenter chacun d’un article
assez court. Ici on a une note érudite, complément d’un travail de
spécialiste ; ainsi m’apparait, entre autres, 1’étude de Heinrich Bacht
sur le primat des quatre premiers conciles a travers Hincmar de
Reims. La on a une synthése ou des essais de synthéses sur des
points récemment trés travaillés par les théologiens; je pense par
exemple 2 "étude de Bliser sur 1’apostolat. Nous n’y trouvons peut-
étre pas beaucoup de neuf, mais une heureuse mise au clair. Recher-
chant ce qui constitue la fonction apostolique, I’auteur la situe dans
un rapport avec I'Evangile: 'apbtre ne crée pas 1’Evangile ; mais
I’Evangile ne lui est pas un donné antérieur, car c’est le Christ qui
crée Evangile par la bouche de 1’apétre.

Signalons aussi 1’article de Schlier sur les noms de 1’Eglise dans
saint Paul (avec un riche développement sur I'image du Corps) ;
celui de Brandenburg sur le vrai sens du « Sim#l justus et. peccator »
chez Luther.

Yavoue avoir moins bien aimé la pensée trop habile ou trop
naive (je ne sais) de G. Ermecke sur le christianisme politique. Il
me semble vouloir un parti « chrétien » qui témoigne devant le
monde de I’excellence de notre foi par ses succés, mais qui ne puisse
en rien la compromettre dans ses bévues. Heureusement le lecteur
aura pu conclure de plusieurs autres articles de ce recueil que I'unité
du Christ n’est en rien uniformité et ne se croira pas trop lié par
les dires d’un théologien.

Régis GEREST

Thomas SARTORY, o. 5. b., Mut zur Katholizitit, Salzburg, O. Miiller,
1962, 476 p. ‘

Nous avons la une assez longue méditation d’cecuménisme spi-
rituel. L’unité est envisagée comme mystére dans une perspective
trinitaire. Mais la Trinité du P. Sartory est trés vivante et situe son
action trés prés de nous. La conception de ’unité de I’Eglise est
trés strictement catholiqae. Sans juridisme pourtant et toute empreinte
du sens de l’histoire du peuple de Dieu, telle que I'Ecriture nous

la manifeste. o
Régis GEREST

Ulrich VALESKE, Votam Fcclesiae, Munich, Claudius Verlag, 1962,
473 p.

Une problématique précise est & la base de ce trés vaste tablean
d’ecclésiologie. L’auteur, protestant, s'est intéressé aux débats des
catholiques autour de la notion d’Eglise-Corps mystique du Christ et
4 lencyclique de Pie X1 sur ce sujet. Le document pontifical a
empéché que s’imposit une vue trop « ontologico-biologique » des
rapports de ’Eglise 2 son Seigneur. Apres 1943, exégétes et théolo-
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giens \cathqliqqes ont développé une ecciésiologie qui fait davantage
place a I'histoire : I’Eglise est le « peuple de Dieu en marche ».

Le Dr Valeske se réjouit de cette évolution qui favorise une
rencontre avec la pensée protestante. Cette derniére, ayant définitive-
ment dépassé I'individualisme du siecle dernier, s'ouvre de plus en
plus sur la sacramentalité, la nécessaire visibilité de 1’Eglise et sa
fondation par une volonté expresse du Seigneur.

Sur ce noyau I'ceuvre se développe considérablement et veut étre
un instrument de travail le plus parfait possible pour tous ceux
qu’intéresse I'ecclésiologie comparée. Plusieurs chapitres (pat exemple,
« Organisme et organisation », « Communauté et société ») constituent
un état de questions fort débattues de nos jours. Une bibliographie
de 210 pages (formant une deuxiéme partie du livte) n’a pas incité
Pauteur 2 diminuer dans sa premiére partie le nombte et la qualité
de ses notes. On ne peut qu’admirer une telle conscience'!

Régis GEREST

Hermann DIETZFELBINGER, Die Eine Kirche und die Reformation,
Munich, Claudius Verlag, 1961, 116 p.

Ici sont réunies cing conférences spirituelles d’'un pasteur de
I'Eglise évangélique (luthérienne) de Baviere. On le verra proclamer
que toute volonté séparatrice est un péché dans U'Eglise (p. 15), que
la confession des péchés, devant un homme, est dans la logique de
Paction rédemptrice (p. 105). Mais gardons-nous de croite — les
catholiques qui ont fréquenté de pres les protestants se garderont
facilement de le croire — que ce pasteur est & la veille de quitter
son Eglise. Non, la volonté d’unité, le pardon des fautes c’est dans
son Eglise qu’il veut les vivre et il a de beaux accents pour dire sa
joie d’étre un « chrétien évangélique ».

Régis GEREST

F.W. KANTZENBACH, Die Erlanger Theologie (1743-1877), Munich,
Evang. Pressverband, 1960, 264 p.

Nous avons 12 une monographie sur l'enseignement de la théo-
logie protestante & Erlangen dans la deuxiéme moitié du XViIie siécle
et au XIX*® siecle. On y voit les professeurs passer de 1’orthodoxie
luthérienne au rationalisme de VAwufklirung (avec pas mal de nuan-
ces), puis, avec Harless, Hofmann, Th. Harnack se constitue une école
d’Erlangen. Elle semble se caractériser par 'introduction d'un principe
de développement qui permet d’étre, sans rigidité, fidéle aux confes-

sions de foi des Eglises évangéliques. .
Régis GEREST

Bernard HAERING, Das Konzil im Zeichen der Einbeit (Herder Bii-
cherei 144), Fribourg, Herder, 1963, 124 p., 2,50 DM.

Ce petit livre est une méditation qui doit nous mettre daps la
ligne de force du concile. L'unité des chrétiens peut prendre beau-
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coup plus de poids sur toutes nos activités que nous ne le pensons
ordinairement, Disons que l'auteur est de ceux qui pensent qu’une
ouverture au progrés, au changement, 3 la révision évangélique est
une valeur intrinséquement catholique (c¢f p. 118).

Régis GEREST

Giintet GLOEDE (éd.), Oekumenische Profile, 11, Stuttgart, Evang.
Missionsverlag, 1963, 412 p., 22,80 DM.

Les lecteurs de L. e¢ V. (cf. n° 56, p. 132) connaissent déja le
premier tome de cet ouvrage. Voici une nouvelle série de portraits
d’une quarantaine de personnalités « cecuméniques » prises dans le
monde de la mission (Azariah, Kagawa, Manikam, Kraemer, Freytag,
Schweitzer, etc.), parmi les théologiens de 1’'cecuménisme (Nygren,
Barth, E. Brunner, R. Niebuhr, Schlink, le Cardinal Béa), les person-
nalités « ecclésiastiques » (Bonhoeffer, Niemoller, Lilje, M. Boegner,
P. Maury, T. Vinay, R. Schutz, etc.) et les « architectes » de ['cecu-
ménisme (Temple, Visser’t Hooft, Newbigin, Fry, S. de Diétrich,
M. Barot, etc.). Comme on le voit, beaucoup d’entre ces hommes et
ces femmes sont encore bien vivants parmi nous. C’est dire que leur
portrait ne peut étre que « provisoire ». Ce livre est intéressant
parce qu’il est fructueux de faire mieux connaissance avec ceux qui
marquent le mouvement cecuménique contemporain.

René BEAUPERE

Uta RANKE-HEINEMANN, Der protestantismus, Wesen und Werden,
préface de Karl RAHNER, Essen, Driewer Verlag, 1962, 194 p.

Ce livte d'une catholique, convertie du luthéranisme, pourrait
se rapprocher, du moins quant 4 l'intention, du fameux ouvrage du
P. Bouyer: D# Protestantisme & ['Eglise. 1 est peut-étre un peu
court, quand on songe qu’il devrait nous faite connaitre et juger la
Réformation, dans ses ancétres et ses intentions de base d’abord, puis
dans son histoire et ses débats actuels. Mais P'auteur a beaucoup lu
et fait preuve de beaucoup d’intelligence, quand, par exemple, elle
situe l'ceuvre de Bultmann dans la ligne du luthéranisme de toujours
et ce, sans tomber dans de faciles condamnations.

Régis GEREST

Paul FLEISCH, Fir Kirche und Bekenninis. Geschichte der allgemei-
nen evangelisch-lutherischen Konferenz, Berlin, Lutherisches
Verlagshaus, 1956, 142 p.

Nous avons ici 1’histoire d’une institution, celle des conférences
régulitres qui unissent, en Allemagne, les membres des Eglises ’restées
proprement luthériennes (2 la différence des Eglises unies). L'auteur
prend son sujec en 1868, année de la_premitére conférence, dans un
contexte de résistances particularistes 2 1’influence prussienne. Avec
une grande masse d’informations, tournant trop souvent & la nomen-
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clature, I’évolution des conférences est retracée jusqu’z nos jours. On
voit peu 4 peu surmonté le particularisme des origines. Une volonté
d’instituer un dialogue vivant avec les autres protestants se substitue
a la mentalité apeurée et apologétique des débuts. Mais la création
de 'EX.D. dans 'immédiat aprés-guerre tend aujourd’hui a redon-
ner aux conférences un caractere de repli sur les particularismes
confessionnels et de méfiance & tout ce que 'unionisme peut compor-
ter de confusionisme.
Régis GEREST

Louis PERRIRAZ, Histoire de la théologie réformée fran¢aise, Neu-
chitel, Ed. Henri Messeiller, 1961, 290 p., 13,50 fs.

Ce volume constitue le tome quatriétme d'une série d’études sur
la théologie protestante. Les trois premiers décrivaient surtout les
courants de la pensée allemande au XIxX® siécle; celui-ci s’essaie a
dresser 1’ensemble de la pensée francaise de Calvin jusqu’a la fin du
XIXe siécle. Pareil travail est difficile. Et ce livie n’a pas évité tous
les écueils : en particulier celui de se réduire par moments a une
énumération i.ouotone de noms, de titres. L’auteur s'efforce cepen-
dant de résumer les ceuvres les plus marquantes. Certains jugements
ou certaines allusions (par exemple au catholicisme) sont sommaires.
Si Pensemble manque, a notre avis, de souffle et de recul, on pourra
toutefois trouver dans ce volume une documentation intétessante.

René BEAUPERE

C. Stanley LOWELL, Protestant-Catholic Marriage, Nashville (U. 8§.A.),
Broadman Press, 1962, 136 p., 2,75 doll.

Les mariages mixtes constituent le point d’affrontement le plus
douloureux entre protestants et catholiques. L’expérience pastorale et
la réflexion théologique nous ont convaincu que notre droit cano-
nique devrait étre modifié sur des points importants, afin que soit
reconnue la valeur chrétienne du protestantisme, affirmée par ailleurs,
et que diminue le nombre des drames insolubles qu’engendre cette
1égislation. C’est dite que nous acceptons, dans ’humilité, certaines
des critiques faites 2 la pratique catholique par des protestants. Mais
la violence et I'incompréhension du livre que nous présentons, et qui
est Peeuvre d’un pasteur méthodiste des Etats-Unis, ne sont pas, nous
semble-t-il, de nature 4 faire avancer les choses. Au contraire. Il faut
plus d’amour et de patiente intelligence pour progresser quelque peu
en cecuménisme,

René BEAUPERE

M.-H. VICAIRE, o. p., Limitation des apétres (Coll. Tradition et spi-
ritualité), Paris, Ed. du Cerf, 1963, 96 p., 5,70 f.

. En trois chapitres le P. Vicaire retrace I'histoire de I'idéal apos-
tohgue, du 1vt au XnI* siecle, avec trois étapes constituées par les
moines, les chanoines, les religieux mendiants. Au cours de 'évolu-
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tion Y’accent a été mis de plus en plus sur le ministére d’évangéli-
sation, mais sans que les perspectives d’une vie patfaite, semblable 2
celle des apdtres, soient éliminées. Un seul regret lorsqu’on referme
ce précieux guide : qu'il ne nous conduise pas jusqu’au Xxe siécle.

René BEAUPERE

Jean-Philippe RAMSEYER, La parole et U'image (Coll. de Taizé), Neu-
chitel-Paris, Delachaux et Niestlé, 1963, 202 p.

Une premiére pastie esquisse une théologie de 1’image dans son
rapport avec la parole. La seconde envisage des conséquences pratiques
dans la liturgie, l'architecture religieuse, I’art sacté, etc. L’auteur
s'efforce de prouver qu’« il 0’y a pas de vérité chrétienne en dehors
de la Parole et de son incatnation visible » et que, pour &tre fidéle 2
Jésus-Christ, & 1a fois Parole et Image de Dieu, il faut rester attentif
au double aspect de la Révélation. Venant d’un pasteur de I’Eglise
Réformée, cette démonstration est tout particuliérement intéressante.

René BEAUPERE

Bienheureux Claude LA COLOMBIERE, s. j., Ecrits spiritwels. Intro-
duction et notes par André RAVIER, s. j., 500 p.

Francois ROUSTANG, s. j., Une initiation d la vie spirituelle, 236 p.
Jacques. GUILLET, 8. )., Jésus, bier et anjourd bui, 264 p.

Ce% trois volumes : Coll. Christus, Paris, Desclée De Brouwer,
1963.

La collection « Christus » poutsuit la publication d’éditions cri-
tiques des spirituels de la Compagnie de Jésus. On relira avec intéré,
rééditées soigneusement par le Pére Ravier, les notes de retraites,
méditations diverses et réflexions chrétiennes de ce Jésuite lyonnais du
XVIE siécle, qui fut le confident de sainte Marguerite-Marie 2 Paray-
le-Monial et le z8lé propagateur de la dévotion au Sacré-Ceeur.

Mais la spiritualité ignatienne n’appartient pas & un passé révolu.
Sa vitalité se manifeste dans les deux « essais » qui paraissent dans
la méme collection. Le premier s’intitule modestement « initiation » :
le lecteur s’attend a un livre de piété aprés tant d’autres ; il ne tarde
pas 4 reconnaitre son erreut car il vient de découvrir une espece rare.
Le Pére Roustang fait penser au praticien expérimenté qui a conduit
jusqu’au bout de ses doigts une science théorique pleinement assi-
milée : ’érudition ne s’affiche pas; mais un spécialiste s’apercevra
que les citations bibliques ou patristiques (en joignant 2 celles-ci le
« pere » de la Compagnie de Jésus) n’appartiennent pas au genre
décoratif ; c’est jusqu’au Jangage lui-méme qui est biblique. Et pour-
tant la problématique d’ensemble est entiérement renouvelée : la
question est posée au niveau de la vie, une vie conditionnée par le
dynamisme intense de notre monde; et c’est & ce niveau que se
dessine un cheminement progtessif et neuf vers la rencontre de Dieu.
Quant au second essai, le nom du Pére Guillet, dont les Thémes bi-
bligues noutrrissent depuis des années bien des méditations, suffit A
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le recommander. Les biblistes qui acceptent de quitter un moment
leurs recherches techniques pour proposer aux fidéles un enseigne-
ment assimilable ne sont pas si nombreux pour qu’on ne salue pas
ce volume avec reconnaissance.

Louis-Marie ORRIEUX

A. RAVIER, s. j.,, R. DEVOS et R. PERRIN, Suint Frangois de Sales
Lyon, Ed. du Chalet, 1962, 105 p.

Ce livre est agréablement présenté, et ’on sait gré a saint Fran-
¢ois d’avoir vécu dans des pays aussi photogéniques que la Savoie !
La beauté des illustrations n’est pas poutr consoler d’un texte pauvre.
Car on apprend beaucoup 2 lire le Pére Ravier, en particulier que le
doux saint Frangois était spontanément un violent, un impulsif. Un
livre 2 lire.

Régis GEREST

Eugéne ROCHE, s. j., Pawvreté dans Pabondance. Prospérité maté-
vielle et pawvreté évangéligue, Tournai-Patis, Casterman, 1963,
105 p.

Titre et sous-titte évoquent un probléme nouveau posé au chré-
tien vivant a I’ére de 'opulence ot certains pays, dont le ndtre, sont,
dit-on, entrés. L’article reproduit dans le premier chapitre méritait
d’étre réédité : il envisage avec réalisme les conditions collectives de
la premiére béatitude dans ’hypothése d’une économie d’abondance.
Les deux autres chapitres, consacrés a la priére, n’ont qu’un rapport
lointain avec le titre, et nous situent & nouveau sur le plan individuel
d’une certaine bourgeoisie, d’ou les premieres pages avaient tenté
de nous faire sortir.

Claude DENORT

Travail et condition humaine. Semaine des intellectuels catholiques
1962, Paris, Fayard, 1963, 284 p.

La « Semaine » de 1962 affrontait un probléme particuliére-
ment important, ou la pensée catholique s’est trouvée trés en retard
sur I’événement que constituait au XIX® siecle la rencontre de la révo-
lution industrielle et de la philosophie de Hegel transformée par
Marx. La tradition aristotélicienne, qui semble sur ce point 1’avoir
emporté sur la tradition biblique dans la théologie catholique, décla-
rait que « les ceuvres de la vertu sont impraticables & quiconque méne
une vie mécanique et mercenaire » (p. 273). Les habitudes de pensée
se modifient moins rapidement que les conditions sociales qui les
avaient fait naitre! Souhaitons que les communications souvent re-
marquables publiées dans ce volume soient le signe d’'une « mise 2
jour » urgente : la modestie du ton adopté, qui est celui de la recher-
che pfius que de 'exposé magistral, justifie a sa facon un espoir de
cet ordre.

Claude DENORT
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NOTES DE LECTURES

Dz'm'ommirel de spiritualité, fasc. 35-36, Paris, Beauchesne, 1963,
512 col.

Prés de la moitié de ce nouveau fascicule est consacrée a un
tableau de la vie chrétienne et des courants spirituels majeurs en
France et dans les pays de langue francaise depuis leur évangélisation
jusquau début de notre siécle (« France »). On trouvera en outre la
fin de D’article « Foi » ; des notices consacrées 2 la « Formation spi-
rituelle », aux « Fous pour le Christ » et de nombreuses présenta-
tions d’auteurs spirituels, parmi lesquels nous notons : saint Francois
de Sales et saint Francois-Xavier, George Fox et le P. de Foucauld.

Hans KuUENG, Kirche im Konzil (Herder-Biicherei 140), Fribourg,
Herder, 1963, 222 p.

Edition originale de Le concile, épremve de I'Eglise, présenté
n° 65, p. 111-112,

L’Eglise dans Pcenvre du Pére Lacordaire (Unam Sanctam 45), Paris,
Ed. du Cerf, 1963, 228 p., 14,70 f.

Le fait de I'Eglise comme « grande merveille révélatrice de
Dieu », sa constitution, son action et son influence : tels sont les trois
chefs de chapitte sous lesquels Mademoiselle Yvonne Frontier a ras-
semblé des textes judicieusement choisis de Lacordaire. Dans une
préface importante, le P. Féret, o. p. dégage les caractéres de cette
ecclésiologie, montrant en particulier au’elle a renoué avec la tradi-
tion vivante et répondu aux requétes les plus profondes et les plus
unanimes des années 1830-1851. Aujourd’hui encore nous avons
besoin de considérer 1'Eglise d’abord comme un fait en quelque sorte
coextensif a I’histoire avant de I'analyser en doctrine apologétique ou
théologique. C’est dire ’intérét de ce volume.

Gaston ZANANIRI, o. p., Figures missionnaires modernes, Tournai-

Paris, Casterman, 1963, 296 p.

Notices sur une vingtaine de missionnaires, de Francois-Régis
Clet a Jules Monchanin, en passant par Pauline Jaricot, Lavigerie,
Lebbe, etc. Ces courtes études ont paru naguére dans la revue L'ami
du clergé, 3 Pexception des deux chapitres consacrés 3 des mission-
naires protestants : Livingstone et Hudson Taylor.

Les écrits des Péres époxtolique.r (Coll. Chrétiens de tous les temps 1),
Paris, Ed. du Cetf, 1963, 496 p., 14,40 £

H. vON CAMPENHAUSEN, Les Péres grecs (Coll. Les Péres de I'Eglise
1), Paris, Ed. de I'Orante, 1963, 210 p.

Johannes QUASTEN, Initiation aux Péres de I'Eglise, 111, Paris, Ed. du
Cetf, 1963, 852 p., 42 f.
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La collectlon nouvelle « Chrétiens de tous les temps », qui
s’adresse 4 un large public, veut faite conpaitre la pensee et 1a vie
chrétiennes aux prises avec les problemes de toutes les epoques Elle
commence par un recueil des écrits des Péres apostoliques annotés par
le P. Louvel, avec préface et introduction des PP. Bouyer et Mon-
désert. On trouvera dans ce volume la Didaché, la Premicére et la
Seconde (qui n’est en réalité qu’une homélie du 11* siecle) Epitres de
Clément aux Corinthiens, les Lessres d'Ignace, la Lestre de Polycarpe
aux Philippiens, le Martyre de Polycarpe, la Lestre du Pseudo-
Barnabé, des fragments de Papias, le Pastenr d’Hermas. En appen-
dice : un petit lexique et deux notes sur 1’évangélisation de I’Asie
Mineure et sur la préhistoire du Credo.

Autre signe du retour aux sources patristiques : la traduction
francaise par O. Marbach des Griechische Kircbenw’iter de H. von
Campenhausen. En attendant un autre volume consacté aux Péres
lJatins, nous avons ici de bréves mais excellentes études sur Justin,
Irenee, Clément d’Alexandrie, Origéne, Eusébe, Athanase, Basile, Gré-
goire de Nazianze, Gregoire de Nysse, Synesius de Cyréne, Jean
Chrysostome et Cyrille d’Alexandrie. Coutte bibliographie a la fin de
I'ouvrage.

L’é4loge du monumental travail de J. Quasten, Instiation awx
Péres de UEglise n’est plus a faire. Contentons-nous donc, en le re-
commandant chaudement 4 nos lecteurs, de signaler que ce tome III,
traduit de P'anglais par J. Laporte, s *étend du concile de Nicée (325)
au concile de Chalcédoine (451) : il couvre donc 1’4 dge d’or de la liteé-
rature patristique grecgme. L’ édition francaise représente une révision
(pour le texte et surtout pour la bibliographie) de I’édition anglaise
publiée en 1960.

Georges GORREE et Germain CHAUVEL, L’Eglise et sa mission, Paris,
La Colombe, 1963, 222 p., 11 f.

Thomas OuM, Les principanx faits de I'histoire des missions (Coll.
Eglise vivante), Tournai-Paris, Casterman, 1961, 164 p., 8,50 {.

André RETIF, s. §., Initiation d la mission (Coll. Omnes gentes), Paris,
Ed. Fleurus, 1960, 288 p., 9,60 {

En retracant I'histoire des missions, le P. Gorrée et M. Chauvel
montrent comment lannonce de lEvanglle se confond avec I’histoire
de lEghse et s’inscrit a intérieur de Phistoite générale des civili-
sations. Il est donc normal que leur travail se termine par une etude
fntllque des principaux problémes que le monde pose aujourd’hui a

Eglise

De son c6¢ le Dr Ohm, directeur de PInstitue de missiologie de
Miinster, offre un instrument de travail indispensable : un tableau
chronologique et géographique de tous les faits appartenant & ’his-
toire des missions. A noter la place importante faite aux efforts pro-
testants et orthodoxes.

La réflexion du P. Rétif s’oriente en trois directions comple-
mentaires : Bible et mission, théologie et mission, liturgie et mission.
Cette instiation s'adresse aux non spécialistes, mais elle leur fournira
beaucoup de lumiéres.
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P. GLORIEUX, Nature et mission de I'Eglise, Tournai, Desclée, 1963,
272 p., 9,30 f.

L’auteur a voulu écrire — pour les séminaristes, les prétres du
ministere et les laics — un traité de 1’Eglise sérieux, modérément
technique, clair et ouvert aux problémes conctets. Il semble y avoir
assez bien réussi. La présentation des Eglises non catholiques (p. 233)
est fort contestable (schématisme et erreurs).

Albert SCHWEITZER, Le secret historique de la vie de Jésus, Patis,
Ed. Albin Michel, 1961, 224 p.

Premiére traduction francaise, par Annie Anex-Heimbrod, du
premier ouvrage du célébre docteur de Lambaréné. On y trouvera un
condensé de sa pensée sur un sujet qui est toujours a ’ordre du jour
méme si la problématique en a été renouvelée.

René MARLE, s. j., Le probléme théologique de I berménentique (Coll.
Orientations), Paris, Ed. de I’Orante, 1963, 142 p.

Comme celui du « Jésus historique », le probléme de I’hermé-
neutique est trés actuel dans la théologie protestante : comment lire
et interpréter justement la Bible ? Le P. Marlé, dans cet utile petit
livre, présente les grands axes de la recherche contemporaine, spécia-
lement chez les théologiens de langue allemande : Barth, Bultmann,
Ebeling. Le dernier chapitre de I'ouvrage est consacré 2 la théologie
catholique. .

Marie-Thérése VAN EECKOUT, Les rencontres des garcons et des filles,
Tournai-Paris, Casterman, 1963, 148 p., 6,50 f.

L’auteur, mére de deux filles et de trois garcons, parle en psy-
chologue et en maman. Son ouvrage, tout en restant marqué de sa
pensée personnelle, fait la synthése de plusieurs séances d’étude de
I’Ecole des parents et éducateurs de Bruxelles.

Edwin Scott GAUSTAD, Historical atlas of religion in America, New-
York, Harper and Row, 1962, 168 p., 7,95 doll.

Gustave WEIGEL, s. j., Churches in North America, Baltimore, Heli-
con Press, 1961, 152 p., 3,95 doll.

L’atlas historique ’E. S. Gaustad est un remarquable instrument
de travail : des cartes, des graphiques, des indices, des bibliographies
accompagnent et illustrent un texte qui retrace le développement his-
torique des Eglises et groupes chrériens ainsi que d’autres religions
aux U. S. A. de 1650 a nos jours.

Le travail du P. Weigel est plus modeste : 4 1’usage des catho-
liques Jatins il donne de rapides notices sur les principales Eglises et
communautés chrétiennes des Etats-Unis, y compris les Eglises catho-
liques orientales.
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Gustave WEIGEL, s. j., Faith and Understanding in America, New-
York, The Macmillan Company, 1959, 170 p., 3,75 doll.

Thomas T. MCAVOY, c. s. ¢. (éd.), Roman Catholicism and the Ame-
rican Way of Life, Notre Dame (U.S.A.), University of Notre
Dame Press, 1960, 248 p., 4,50 doll.

Le P. Weigel réunit des essais et des conférences dont une bonne
partie porte sur la situation du catholicisme aux Etats-Unis, ses rap-
ports avec le protestantisme et avec le monde.

Le second ouvrage, ceuvre collective d’une vingtaine d’auteuts,
s’interroge lui dussi sur la place du catholicisme aux Etats-Unis; sa
deuxiéme partie est consacrée plus spécialement a 1’examen des pro-
blémes posés par 'adaptation des immigrants.

Denise HOURTICQ, Calvin, mon ami, Genéve, Labor et Fides, 1963,
82 p.
Gabriel MUTZENBERG, Le prisonnier d’Innsbruck, 1bid., 1960, 74 p.

Deux volumes de la collection protestante « Histoire de la Ré-
forme racontée aux jeunes ». Le premier est une biographie de Cal-
vin ; le seconde conte ’histoire d’un prédicant grison, Blasius Alexan-

der (1590-1622).

Philippe DAGONET, 0. p., Pages d’Evangile (Coll. L’eau vive), Paris,
Ed. du Cerf, 312 p,, 7,50 f.

Commentaires simples et riches de scénes de I'Evangile et de
p/a{abqles : la plupart de ces textes ont été donnés en sermons a la
télévision.
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Editions La Colombe, Paris.

Paul ADOUR, Marie de I'Incarnation, ursuline missionnaire au Canada
(Coll. La Colombelle), 1961, 144 p., 8 NF; Georges AUBREE,
Cet homme nommé Judas, 1961, 160 p., 10 NF; Yvonne CHABAS,
Mémoires d'une convertie, 1962, 117 p., 850 NE; Claude
DOMINIQUE, Le livre d’images de Uamour maximuam, 1962, 213 p.,
10 NF; René GILLES, Le symbolisme dans Part religienx (Coll.
Unité), 1961, 226 p., 10 NF; Berpard MARTELET, Le secret de la
Trappe, 1961, 136 p., 8 NF ; Gérard MURAIL, Ami, pour qui es-t4
venu ?, 1962, 115 p., 7 NF; M.-D. PHILIPPE, o.p., La symbolique
de la messe (Coll. la colombelle), 1961, 84 p., 6,50 NF,; Léon
PREVOST, Qui dites-vous que Je suis 2, 1961, 187 p., 10 NF.

Editions R. Laffont, Paris.
Angelo ALBERTI, Le Message des Evangiles, 1961, 534 p., 19,75 NF.
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Editions P. Lethielleux, Paris.

S. MARIE-CELESTE, Le sens de I'Agonie dans Icenvre de Georges
Bernanos, 1962, 190 p., 12 NF; P. DESCOUVEMONT, Sainte Thérése
de PEnfans-Jésus et son prochain, 1962, 280 p., 17 NF; P. GUICHOU,
Evangile de St. Jean, par la Foi, i la vie en Jésus, 1962, 320 P, 15
NF; Martial LEKEUX, Voie raccourcie de Pamonr divin, 1959, 260
p.; A. LYONNET, Préambule a VActe de Foi, 1957, 138 p., 2 NF.

Librairie générale francaise.

R.-E. HUC, Sonvenirs d'un voyage dans la Tartarie (Coll. Le livre de
proche chrétien), 1962, 512 p.; R.-E. HUC, Sowvenirs d'un voyage
dans le Thiber (Coll. Le livre de poche chrétien), 1962, 512 p.

Editions Ligel, Paris.

F. BOURDEAU et A. DANET, Introduction 4 la Loi dn Christ (Coll.
Horizons de la catéchese), 1962, 224 p., 12 NF; Fr. ALBERT-CHARLES,
La vie nouvelle dans le Christ Jésus, initiation an mystéve de la
gréce (Coll. Horizons de la catéchése), 1962, 160 p., 9 NF.

Editions de Lumen Vitae, Bruxelles.

A GODIN, s.j., Adwite ¢t enfant devant Diex (Coll. Cahiers de psycho-
logie religieuse), 1961, 182 p. 75 fr. b; P. RANWEZ, s.j., J. et
M.-L. DEFOSsA, J. GERARD-LIBOIS, Ensemble vers le Seignenr (Coll.
La formation religieuse en famille), 1958, 267 p.; Mere ALBERT,
0.p., Marc GUERET, o.p., Madame Albert MEEUS, Pierre RANWEZ,
s.j., Ecoute mon fils.., 1961, 164 p., 11 NF.

Editions Mame, Tours-Paris.

Rudolph G BANDAS, 50 ans de Caséchése, 1961, 284 p., 8,95 NF;
Paul CELIER, Que fais-je an monde ? (Coll. Sitcle et catholicisme),
1962, 272 p., 8,95 NF; Gérard ELLARD, s.j., Lz liturgie en marche,
1961, 566 p., 32,91 NF; Marie-Dominique POINSENET, Ssinte
Thérése (Coll. Votre nom, votre saint), 1962, 104 p.,, 7,50 NF;
H. TROADEC, 0.p., Le message de Saint Jean, 1962, 233 p.; Le com-
portement chrétien (Coll. Le sel de la terre), séries I et II élaborées
par I'équipe de Poitiers, sous la direction de Monsieur 'abbé FAVREAU,
1960, 11,80 NF.

Editions Xavier Mappus, Le Puy.
Joseph LECUYER, Le sacrifice de la Nowvelle Alliance, 1962, 300 p.

Editions Brepols, Paris.

BENEDICTINS D'HAUTECOMBE, Missel dominical des Bénédictins,
1962, 1300 p.

Editions Notre-Dame de la Trinité, Blois.

P. Benoit-Joseph BICKEL, o.f.m. cap., Un prophéte de la vraie joie :

Saint Frangois 4’ Assise, 1960, 234 p.; Dom Francois de Sales POL-

LIEN, Elévations swr [ Ave Maria, 1961, 343 p.; Jeanne MORET,

La Vierge Marie dans la vie trinitasre, 1962, 254 p.; P. WILLIBRORD,

Le message spirituel de saint Francois d’ Assise dans ses écrits, 1960,
p.



LES LIVRES 135

Nouvelles éditions latines, Paris.

R.-Th. CALMEL, -0.p., Sur nos rowtes d'exil, les béatitudes, 1960,
169 p., 7,50 NF.

Editions de 1’Orante, Paris.
Alfred DELP, Honnenr es liberté du chrétien, 1958, 215 p., 6,90 NF.

Editions ouvriétes, Paris.

P. BARRAU, R. FAUREAU, G. POURCHET, Familles owmvertes sur le
monde (Coll. Sacerdoce et laicat), 1962, 144 p., 5,10 NF; Paul
BARRAU, Dans le monde (Coll. Sacerdoce et laicat), 1962, 184 p.,
6 NF; Paul BARRAU, La messe et le peuple aujonrd hui (Coll. Eglise
et monde ouvrier), 1960, 286 p., 6,90 NF ; Joseph BECAUD, Artisans
de la paix parmi les peuples, 1961, 155 p., 4,95 NF; Guy BELLON-.
CLE, Jowurnal de mnotre jeunesse (Coll. Economie et humanisme),
1962, 176 p., 6 NF ; René BISSIERES, Chercher la vérité, philosophie
de toujours (Coll. Points d’appui), 1962, 224 p., 9,30 NF; Josué
DE CASTRO, Le livre noir de la faim (Coll. Economie et humanisme),
1961, 128 p., 5,25 NF; Jacques CHARPENTREAU et René KAES,
La culture populaire en France (Coll. Vivre son temps), 1962, 208 p.,
7,50 NF; Jacques CORTADE, Le mystére du pardon (Coll. Eglise et
monde ouvrier), 1962, 144 p., 5,10 NF; Jean DE LIGNIERES, Une
mort marquée d'une croix, 1962, 78 p., 3,60 NF; P. GLORIEUX,
.Le ldic dans UEglise (Coll. Sacerdoce et laicat), 1960, 222 p., 6,60
NF; Lucien JERPHAGON, Pascal (Coll. Chrétiens d’hier et d’au-
jourd’hui), 1960, 109 p., 4,50 NF ; L.-J. LEBRET, Th. SUAVET, Dans
le combat du monde (Coll. Economie et humanisme), 1962, 221 p.,
7,50 NF; Joseph TEMPLIER, Michel DE CHEVEIGNE, Pierre TOULAT,
Essor technigue et vie chrétienne (Coll. Mon village), 1960, 200 p.,
5,40 NF; Joseph THOMAS, s.j., Croire en Jésus-Christ (Coll. Econo-
mie et humanisme), 1961, 160 p., 5,40 NF.

Edizioni Paoline, Roma.

Licinio GALATI, Maria la vegina, 1960, 359 p., 1000 lires.
Patmos-Verlag, Diisseldorf.

Wilhelm THUSING, Herrlichkeit und Einbeit, 1962, 128 p.
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P. BOURGY, La résurrection du Christ et des chrétiens (Coll. Etudes
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et vérité (Coll. Btudes religieuses), 1959, 66 p.; A. LEONARD, Dis-
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79 p.; H. VAN DEN BuUSSCHE, L’Evangile du Verbe (Coll. Etudes
religieuses), 1959, 75 p.
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