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des enjeux précis

La fidélité wexiste pas en soi. 1L y a fidélité ou infidélirté & quelqu'un ou a quelque chose.
Etre fidéle ne saurait donc étre une qualisé dont il conmviendrait de prendre la défense ou
qt'é) fandrais bldmer comme s'il S'agissais &'un bien ou d'un mal en 50i. En rester & de telles
abstractions, ce w'est point premdre em considération Uenjen historique, concret et actuel, en
debors duguel la fidélité est dépourvue de rour contenpu. Il est vrai que les éloges que Von
entend parfois de la fidélité en soi me somt pas tous & fait dépourvus de signification :
Vabstraction, une fois opérée, ne peut guére avoir dautre sens que d'encourager les gens
2 continuer de vivre conformément 4 des choix qw'ils ont pu faire dans le passé ow aux
situations dans lesquels ils se trowvent. « Restez fidéles» veut alors dire : « Ne changez
pas, conmtinuez & persévérer, n'opérez pas de ruptures». Un discours abstrait sur la fidélisé
pewt aisément recouvtrir une astitude de défense du passé, de maintien du présent, de refus
du nowvean. Le christianisme actuel, en prenant parfois inconsidérément la défense des
« valewrs de fidélité » comtribue bien somvent 4 faire survivre, dans le présemt, des modes
de vie qui réclameraient une transformation radicale et se prive par la méme de la liberté
nécessaire a Vinvention de son avenir.

Nous en avons un exemple particulicrement clair dans la situation faite aux prétres dans
PEglise latine. En faisant appel 4 la « fidélisé aux engagemenss pris», c'est une forme bhis-
torique précise dinstitutionnalisasion du sacerdoce que l'on cherche a perpétuer. On oublie
en quelque sorte qwunme fidélité institutionnelle wWa pas de sens en elle-méme, mais en
verty de la fin qui est powrsuivie. Lorsqu'il devient clair, comme cela Vest actuellement
powr ceux qui omt des yewx powr voir et des oreilles pour emtendre, que V'érat sacerdotal
ne représente plus une forme institutionnelle qui doive faire corps avec la fonction du sacer-
doce ministériel, qu'il pewt méme constituer un obstacle @ la réalisation du service que
Vom vent accomplir, la fidélité institutionnelle apparait alors sous son jonr proprement rela-
tsf, celus d'un moyen qui n'a de sens que dans la mesure on il permet d'asteindre une fin.
Se crisper sur le moyen lui-méme, c'est Vériger en fin et vouer par conséquent cenx qui le
subissent & une fidélité tonte formelle et aliénante. Lorsque, par surcroit, une clause stric-
tement personnelle d'engagement au célibat se trouve liée & la désignation an ministére
sacerdotal de telle sorte que celuwi-ci deviemt impossible sans celui-la, il est inévitabe que
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beaucoup, pour accomplir un service qu’ils désiraient rendre dans VEglise, aient d# accepter
le célibat sans le vouloir vraiment. Ainsi se trouwvent inddiment mélées deux questions
distinctes qu'un appel global 4 la fidélité feint de ne pas distingner. Tant qu'une séparation
neite ne Sera pas faite emtre ministére sacerdotal er emgagemen: dans le célibat, tant que
ceux-ld mémes qui vécurent jusqua présent cette confusion me se verront pas reconnaitre
publiguement le droit de faire un véritable choix sans étre mis dans Valternative que Von
sait, i n'y awra pas de vrai renouvean en ce domaine. Ou, plus exactement, ce renouvean
s'en tromve pour le moins retardé car les autorités en place se verront comtraintes d’accep-
ter un jour ce qw'elles refusens d'accomplir volontairement aujourd’bui. Cette politique du
pire est assex étonnante.

Mais 13, dira-ton, Uotrientation qu'il conviendrait de prendre est relativement claire et ne se
heurte pas @ des objections théologiques sérienses. En va-1-il de méme lorsqu'il est quession
de la fidélité dans le mariage ? L'Eglise est ici particuliérement liée par la Parole du Sei-
gneur. Il faudrait ponvoir discerner plus & fond ce qui appartient pleinement d la Parole
du Seigneur dans la pratique actuelle de U'Eglise. Nos modes actuels de réalisation du lien
conjugal et familial ne peuwvent étre purement et simplement considérés comme des formes
institutionnelles indispensables a la réalisation d’un mariage selon le Christ. La difficulté
n'est pas pour autant aisément surmontée. S'il est facile de concevoir gu'ume fonction minis-
térielle, quelle qw'elle soit, puisse n'étre confiée 4 quelqu'un que pour une période donnée
et non pas définitivement, s'il est également souwbaitable qu'apparaissent des pratiques diver-
sifides de « vie religieuse » qui me soiemt pas automatiquement pensées dans la ligne d’un
engagement 4 vie, il devient par comtre trés difficile de penser que le don réciproque d&’un
homme et d'une femme puisse étre 4 méme de répondre aux exigences du mariage selon le
Christ s'il w'est pas voulu comme un don définitif et inconditionnel. Nul ne peut préjuger de
Vavenir et étre absolument shr an départ que le lien réciprogue établi sera durable. L'indis-
solubilité du mariage est d'aillenrs plus 4 vivre comme une exigence que comme une entité
méraphysique on une marque jwridique indélébile. La situation est-elle alors sans issue ld on
un constat d'échec s'impose d'une facon telle qu'il n'est plus possible d'envisager pour Vave-
nir une quelcongue vie commune pour les éponx ? On sait la discipline actuelle de U'Eglise



catholique en la matiére, qui n'accepte en aucun cas wne nowvelle union aprés séparation,
tant que Vautre conjoint est vivant. Une telle discipline est-elle immuable ? Son changemens
contredirait-il la doctrine concernant I'indissolubilité du mariage? Des recherches sont en cours
2 ce sujet, En tout cas,la question est désormais posée et la réponse pratique qui lui a été tra-
ditionnellement donnée cesse de jouir 4 nos yewx de 'évidence théologique et pastorale qui
fut la sienne pendant longtemps. Est-il besoin de rappeler, I aussi, que certaines pratiques
pastorales clandestines vis 4 vis de divorcés remariés, si légitimes et nécessaires qw'elles
sotent dans la situation actuelle, ne sauraiemt étre considérées comme ume solution suffi-
sante ?

8’4 doit y avoir changement dans les situations et les praptiques qui sont les notres, ce ne
sawrait étre sous Veffer d'un désir maladif de godirer successivement & tomt, d'une incapa-
cité a nous fixer quelque part, d'une peur de nous comprometire sériensement dans une
direction. Mdais ce doit étre an nom d'un amour du Christ et des hommes de notre temps,
qui sache aller jusqu’an bout. C'est bien ld, en fin de compte, la seule fidélité qui importe
et auw nom de laquelle nous devons accepter de nous perdre. C'est cetre fidélité id qui juge
toutes les fidélités sécurisantes qui nous servent d'alibi pour ne pas courir le risane de
Uamour.

C’est donc la question de la fidélité a vie, telle qw'elle se pose particulierement aujourd hui
au sujet du mariage, de la vie religicuse et du ministére sacerdotal, qui constitue la préoc-
cupation majenre de ce nwméro de Lumitte et Vie. L'actualité de cette question n'est plus
4 manifester : elle s’impose désormais. Il convient de la situer bistoriquement et sociologi-
quement et, d ce sujet, 'article écrit par Jean Rémy en collaboration avec Liliane Voyé
permet de bien poser la question aun départ er d'éviter des simplifications moralisantes. 1l
apporte un éclairage précis pour comprendre la situation actuelle en manifestant le rapport
qui existe entre des formes bistoriques de fidélité et la structure des échanges sociaux. Jean-
Yves Jolif s'interroge swr Phéritage qui est le ndtre et sur la suspicion dont il fait Vobjet
aujonrd’hui. 11 poursuit son étnde en soulignant l'ambiguité qui affecte toute oriemtation,
mais aussi la nécessité de faire un choix afin d'étre en mesure d&accompliv une tiche ins-
crite dans Vobjectivité d'un monde qui précéde notre liberté. C'est an nom d'exigences spi-
rituelles que Marcel Légaut intervient. En retracant les grands sewils de la vie spirituelle, il
trace aussi Ubistoire d'une déconverte de la fidélité qui peut. & un moment donné, étre exi-
geante ay pomt de remettre en question des engagements antérieurement pris. Il envisage
la situation actuelle an sujet du mariage, de Vengagement sacerdotal et de la vie religiense,
en indiquant les enjeux spirituels qui sont en cause et invite UEglise toute emtiére 3 wume
révision profonde de sa discipline présente.

Mdais nous risquons de trop nous préoccuper de notre propre fidélité alors que la foi nous
annonce la fidélité méme de Dien 2 notre égmrd. Cest d'elle que nows parle Paul de
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Surgy. Dieu est fidéle a son alliance et appelle de notre part une réponse qui soit en mesure
d'inscrire dans notre histoire les signes towjours nowveaux de sa propre fidélité. Pour con-
clure ce numéro, Jean-Pierre Monsarrat reprend dans une perspective théologique les diffé-
rentes questions apparues dans les articles précédents. La foi en un Dien fidéle, source de
liberté et d'amour, situe dans lenr véritable amplenr les questions débattues et nous oriente
vers des perspectives riches d'un avenir nouvean.

ont collaboré & ce numéro

Jean-Yves JOLIF, dominicain, professeur de philosophie aux Facultés Catholiques de Lyon.
Marcel LEGAUT, auteur de L'homme 2 la recherche de son humanité.

Jean-Pierre MONSARRAT, pasteur, président du Conseil de la région Centre-Alpes-Rhéne de
I'Eglise Réformée de France.

Jean REMmy, professeur 2 I'Institut des Sciences Politiques et Sociales de 1'Université Catho-
lique de Louvain.

Paul de SurGy, exégete, Université Catholique de I'Ouest.




fidélité aux engagements
et structure
des échanges sociaux

Pour comprendre la transformation qui s'opére en matiére de fidélité aux
engagements, il faut la situer dans le cadre global du « systéme des échan-
ges» qui prédomine dans une société. Dans wune société traditionnelle, les
échanges se font de groupe & growpe et c'est @ ce nivean que se réalise
également une équivalence entre ces échanges : tel est le cas des sociétés
fondées sur Ventr'aide. Il en va différemment dans wne société comme
lu nétre o il devient possible &établir une équivalence an plan des échan-
ges interindividuels. Dans le premier cas, le divorce emtraine la mort
sociale de Vindividu et menace les échanges nécessaires @ la vie du groupe.
Dans le second cas, le mariage se situe dans le cadre d'une réciprocité de
Péchange interpersonnel et le divorce peut alors apparaitre comme une
solution responsable dans la mesure on cette réciprocité aumrait échowé.
Les valorisations morales qui sont faites doivent elles-mémes étre situées
dans le cadre du systéme des échanges qui est en vigmwewr. La situation
actuelle est d'aillenrs ambigué. La famille et Eglise ne sont pas insérées
de la méme maniére dans la combinatoire sociale actuelle : il west pas
possible de traiter de la méme fagon la fidélité dans le mariage et la fidé-
lizé dans la vie religieuse on la vocation sacerdotale. On ne peut traiter
de facon identique ces deux questions que dans un discours moralisatenr
qui ignore ses conditions de production.

La vie sociale engendre divers types d’engagement dont certains semblent,
actuellement, se multiplier et se voir respectés avec un minimum de pro-
blémes. Mais, dés que ces engagements prennent un caractére personnel
total, ils tendent & étre vus comme irréversibles, ce qui pose le probléme
de la fidélité & maintenir 2 leur égard. Que P'on songe 4 ce qui se passe en
matiére de fidélité conjugale ou de fidélité a2 des voeux religieux ou 2
un engagement sacerdotal — domaines dans lesquels se posent aujour-
d’hui des problémes considérés comme similaires au niveau d’une lecture
moralisante, mais que I'analyse nous fera apparaitre comme divergents du
point de vue de leur insertion dans une logique sociale.
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jean rémy

La présente analyse s'efforce de poser le probléme de la fidélité aux enga-
gements, non pas d’'abord en termes de crise morale, mais bien plutot en
partant des raisons sociales qui permettent d’expliquer pourquoi les
critéres d’évaluation évoluent et ce, non seulement dans quelques cas
individuels. -

Pour interpréter ces transformations globales, on pourrait simplement
opposer la situation actuelle 2 des situations antérieures o la fiidélité était
une régle d’honneur; on pourrait tenter d'interpréter la transformation
2 partir de la stabilité et de la sécurité affectant les structures sociales et
se combinant d’ailleurs avec la valorisation de rapports humains interper-
sonnels. On pourrait ainsi évoquer que lorsque les structures sociales jouis-
sent d'une grande stabilité, elles sont affectées également d'une large
crédibilité, ce qui favorise la fidélité aux engagements. Par ailleurs, lorsque
la population se sent menacée par rapport 4 des valeurs auxquelles elle
tient, la fidélité peut étre vécue comme un moyen de résistance 2 une
désagrégation latente. Dans I'un et P'autre cas, la fidélité aux engagements
trouverait un support important dans les rapports humains beaucoup plus
interpersonnels. A T'inverse, dans la situation actuelle, le rapport humain
anonyme, se combinant avec une transformation des structures sociales
et méme une attitude de défiance et de défaitisme vis-2-vis des structures
menacées, expliquerait les formes de « désengagement ».

Sans nier I'importance de ces explications, nous pensons cependant
qu'elles ne prennent leur signification sociale particuliere que parce qu'elles
sont sous-tendues par une transformation plus fondamentale du systéme
des échanges. Aussi ces transformations structurelles, qui ont des effets
sociaux et idéologiques importants, découleraient d'une domination pro-
gressive d'une «logique de caleul individualisé ». 11 convient d’entendre
par 13, non pas une attitude de comptabilité égoiste, mais plutdt le résultat
d’une multiplication de situations ot l'individu veut, sinon peut, maitriser
les termes de I'échange, C’est-a-dire se dit capable d’établir un rapport
quantifi¢ entre les efforts consentis et l'objectif poursuivi. Cette situation
s'oppose a celle ou les termes de '’échange ne sont maitrisés que dans les
rapports inter-groupes et ne le sont que de manitre implicite; dans ce
cas, il est impossible d’établir une équivalence au plan des échanges
interindividuels, ce qui engendre une nécessité sociale de solidarité et de
fidélité de I'individu a I'égard du groupe, avec les effets de conscience
que cela produit au plan d'un engagement personne] profond. Nous défi-
nirons donc la logique de calcul comme étant une logique dominée par
une recherche de I'équivalence quantitative, s'élaborant au nivean de
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jean rémy

’individu ; elle s'oppose ainsi 4 une logique antérieure au sein de laquelle
les échanges n’intervenaient que de groupe & groupe, ce qui, d'une part,
réduisait la possibilité de quantification et, d’autre part, liait intimement
lindividu au groupe, téclamant une fidélité 4 un engagement concu
comme total et irréversible.

Certes, cette transformation du régime des échanges est en cours depuis
des générations, mais ce n’est que progressivement que la logique de calcul
est devenue dominante au point qu'aucun secteur de la vie sociale ne peut
y échapper. Nous fetions méme volontiers I'hypothése que des mou-
vements contestataires eux-mémes ne prennent corps quen se réappto-
priant, selon des modalités propres, cette logique des échanges qui est
au travail dans I'ensemble de notre société.

Apres nous étre expliqués sur le probléme des échanges sociaux, nous
nous interrogerons rapidement sur certaines de ses conséquences, notam-
ment sur celles qui sont relatives a4 une « surmoralisation » en termes
d’authenticité et d’éthique personnelles. Nous achéverons par une analyse
des effets différents, sinon opposés, que cette logique dominante des
échanges peut avoir d’aprés les domaines ol elle s'exprime et d’aprés la
position des groupes qui se I'approprient, dans la structure sociale globale.
Nous allons tout d’abord essayer de préciser, comment se pose le probléme
de I'entraide dans les sociétés traditionnelles, quelle signification revét le
mariage lorsqu'il se combine avec une valorisation des solidarités sociales
a travers le systtme de parenté et quelle portée prend I'allégeance au
seigneur dans le cadre des rapports politiques de type féodal. Dans cha-
cun de ces cas, nous essayerons de marquer la différence entre le régime
d’échanges tel qu’il se présente dans une société traditionnelle et tel qu'il
est valorisé dans la société contemporaine. Le probléme de la fidélité
n'apparaitra de facon nette que dans les deuxiéme et troisiéme exemples.
Nous pensons toutefois qu'on ne peut bien comprendre la portée de
I'engagement interpersonnel dans le mariage et dans les rapports poli-
tiques que si 'on a compris la logique d'échanges qui sous-tend 'ensemble
des rapports sociaux — ce que s’efforce d’éclairer le premier exemple.

modification du régime des échanges sociaux

1 Pentraide, systéme de don et de contre-don
Nous allons examiner comment des sociétés basées sur l'entraide assurent



fidélité et structure des échanges sociaux

un don sans retour et une fidélité inébranlable en induisant une différence
entre le sens individuel et la signification collective de certains actes'.

Ainsi, ces sociétés peuvent assurer colletivement la sécurité de chacun,
a travers des services qui sont gratuits au niveau des individus qui les
« prestent », alors qu’une équivalence peut s’établir au niveau du groupe
et 2 long terme.

Considérons le régime d’entraide existant au sein de certaines commu-
nautés rurales. Celui qui rend un service n'entend pas étre payé en retour.
La volonté de payer le service recu serait d'ailleurs percue comme une
injure, C’est-a-dire d'une certaine maniére, comme une volonté de sortir
de la solidarité que le don avait justement pour but d’instaurer. Néanmoins
chacun, au moins implicitement, s’attend 2 étre soutenu en cas d'imprévu,
et cela, éventuellement par quelquun d’autre que celui 2 qui il vient
de rendre service. Il y a donc une équivalence qui ne peut étre rétablie
qu’au niveau global et 4 long terme.

Ce type de solidarité est important dans un groupe social dominé par
limprévisibilité. Aussi, I'individu qui refuserait de se mettre dans cet
échange de don et de contre-don créerait une insécurité collective contre
laquelle la communauté se doit de se prémunir, puisque par un tel geste
il s'exclurait de I’échange et d’une certaine maniére serait infidéle 4 un
engagement par rapport au groupe. On comprend d’emblée que le pro-
bléme se pose autrement lorsque diminue le poids de cette signification
globale sur I'échange interindividuel.

Cette régle du don et du contre-don, fondamentale dans certaines sociétés,
vaut non seulement pour des échanges internes, mais elle s'applique éga-
lement a certains types d’échanges externes. Clest le cas, par exemple, des
regles de I’hospitalité. Ici, les termes d’échanges se comparent également
dans le cadre des rapports inter-groupes et a long terme. Le fait que ces
échanges sont régulés par des régles sociales ne découle pas simplement
d’'une ouverture gratuite & autrui, ainsi que 'on peut s'en rendre compte
lorsque Ton considére que, dans ces communautés rurales, les mémes
personnes peuvent étre trés accueillantes a I'étranger de passage et trés
closes pour tout étranger qui vient s'installer dans le village. L'échange
vécu comme gratuit n'implique pas qu’il n'existe aucune régle d’inclusion
ou d’exclusion.

1. P. BOURDIEU, «La société traditionelle », Cahiers internationaux de soclo-
logie.
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Le fait que la compensation ne peut étre individualisée, méme a long
terme, rend impossible un calcul individuel, ou chacun serait capable
de juger d’'une équivalenice.

Non seulement le calcul personnel est impossible, mais il est refusé socia-
lement, car les gestes sont vécus sous le registre du don, c’est-a-dire comme
des actes désintéressés, s'inscrivant néanmoins comme un moment obligé
dans une série continue de dons et de contre-dons. Ainsi, celui qui ne
fait pas le geste « gratuit», dans les circonstances od l'on s’y attend,
se retite de I'échange et risque a son tour de ne pas recevoir de soutien
en cas de nécessité. On poutrait analyser la logique sociale qui sous-tend
I’échange des cadeaux, geste social encore plus « gratuit » que l'entraide
en cas de nécessité, Cela apparaitrait méme dans la forme qu'ils prennent
2 lintérieur de la société contemporaine. Mais ici ils sont souvent le
signe d'un réseau de relations électives que 'on veut promouvoir. Ainsi
structuralement proche des précédents, ce geste revét une signification
structurelle trés différente dans la mesure oty, d’une certaine maniére, I'indi-
vidu ne doit pas étre fidéle 2 un groupe qu'il n'a pas choisi, mais négocie
par 13, au moins implicitement, son appartenance 4 un groupe d’élection.

De diverses maniéres, on repére donc une différence, sinon une opposition,
entre |'expérience vécue et la logique sociale sous-jacente. Il y aurait donc
un risque de verbalisme si on voulait essayer de « comprendre » I'expé-
rience vécue sans faire rupture par rapport a ce qu'elle nous donne. Clest
un risque quencourt d’ailleurs une certaine phénoménologie. Pour nous,
la totalité sociale & comprendre ne se laisse pas reconstruire 3 partir de
l'unité de lexpérience subjective, les structures sociales dans lesquelles
celle-ci est impliquée ne se comprennent pas dans leur articulation & partir
de cette expérience. Ce n’est d’ailleurs pas cette expérience qui les produit
comme telles, méme si la pratique des acteurs en suscite la survenance.

Lorsque la pire offense est de restituer immédiatement le don recu, de
rendre un objet identique, chaque acte peut étre saisi comme un commen-
cement absolu et non point comme la continuation d’un échange déja
commencé, et entrant dans une série indéfinie de prestations. Cela n’exclut
nullement toute la logique d’équivalence.

Ainsi, les multiples groupes, qui actuellement cherchent 2 promouvoir les
communautés sous diverses formes et avec diverses intentions politiques,
sont, d'une certaine maniére, structuralement proches des régimes de
solidarité dont nous avons déja parlé antérieurement. Néanmoins, ils en
sont structuralement tres éloignés. Et la capacité¢ qu'ils ont de se déve-
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lopper ne peut encore que réaffirmer, selon certaines modalités, leur
appattenance i la logique dominante, c'est-d-dire celle qui permet 2
I'individu de maitriser les termes de I'échange et d’établir des équivalences
entre des modalités de son engagement et ses objectifs. On n’est pas dans
une situation de don sans retour 2 un groupe que l'on n’a pas choisi.
En effet, ceux qui y sont ont toujours la possibilité de se trouver ailleurs.
Le fait d'y participer suppose un consensus profond. Dol ces groupes
peuvent étre régis de facon trés autoritaire sans que la chose ne soit
percue. Il en résulte d’ailleurs une sélection spontanée. En cas de désaccord,
chacun garde la possibilité de quitter et de réorganiser sa vie sur d’autres
bases. Ceci est d’autant plus vrai que 'on se trouve devant des personnes
qui ont une capacité économique, soit a cause de leur liaison familiale,
soit a cause de leurs possibilités de travail... Quitter la communauté ne
signifie pas pour elles nne mort sociale.

Cette possibilité d’alternative est un indicateur trés stir du poids fonction-
nel beaucoup plus faible que joue ce régime d'échange par rapport au
régime dominant.

Lorsque I'ensemble de la vie sociale est régi par le don et le contre-don,
le probléme se pose structurellement de facon différente. L’individu est
relié 2 son groupe par une morale de I'honneur, qui valorise un don sans
retour et sans calcul, 2 un groupe que I'on n’a pas choisi, mais de qui on
tient toute son identité. On pourrait voir cette morale de I'honneur a
I'ceuvre dans la vie de travail.

Le travail « presté » par tout homme valide, respectueux de son honnpeur,
s‘oppose a 'oisiveté de celui qui manque a ses engagements par rapport au
groupe. Un tel travail n’est pas fait en considération de sa rentablité et
de son rendement. Ainsi, I'opposition travail-chdmage n’est-elle pas une
opposition s’imposant dans de telles sociétés. Le travail remplit aussi
certaines fonctions sociales, en bonne partie indépendantes de sa fonction
économique. Méme dans ce domaine, on n’établit pas nécessairement un
lien entre l'effort et le succés. L'imprévisibilité peut méme étre valorisée
dans la maniére de considérer 'avenir : dans ce cas, il en résulte un enga-
gement confiant dans l'autorité, sensée devoir et étre seule capable de nous
conduire dans le droit chemin — cette idée étant généralement transposée
dans une lecture religieuse (« L'avenir est @ Dien »).

Aiosi, lorsqu'on est bien ancré dans cette morale de I'honneur, méme la
rationalité sociale qui mene la vie économique n'est pas dominée par
une logique du calcul ot lindividu veut mesurer 1’adéquation entre
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'effort fourni et 'objectif 2 poursuivre. Il ne nait donc pas un sentiment
d’injustice' dans la mesure oi I'un n’équivaut pas 2 l'autre. Méme si au
niveau des échanges globaux intervient le registre de l'intérét, celui-ci
ne peut s'avouer. C'est au contraire le registte de 1’honneur qui se pro-
clame. Par ailleurs, c’est 4 cause de I'impact global d'un refus de I'’échange
social tel qu'il se présente que n'est pas laissée 2 l'individu la capacité de
négocier sa participation & la société globale : il doit admettre les termes
de I'échange et s’il s'en écarte, le groupe a la capacité et la volonté de
provoquer sa mort sociale.

Tant quon n'a pas dégagé cette structure qui sous-tend l’ensemble, on
risque de reprendre les mémes exigences en les transposant dans une
logique de rapports interpersonnels, o l'individu est capable d’évaluer
par lui-méme certaines formes d'équivalence. Clest cette différence que
nous allons ticher d’approfondir en analysant la signification sociale du
mariage.

2 mariage et systéme de parenté

L’indissolubilité du mariage prend son sens fort si on la situe dans le
cadre d’un échange entre deux groupes qui veulent instaurer une solida-
rité et une égalité entre eux. On peut comprendre cette logique d’échange
a partir de I’échange de cadeaux qui scelle une alliance et I'entretient dans
le temps. Une fois donné, le cadeau ne peut étre repris. Accepté, il ne
peut étre relégué, il doit étre mis en valeur, sans quoi C’est une injure pour
le groupe qui I'a donné. Réciproquement, une rupture de I'alliance aboutit
au renvoi des cadeaux.

Cest & partir de la logique de cet échange inter-groupe que peut se
comprendre I'échange des femmes. La femme entre dans la famille de
son mari, dont elle porte le nom. Selon les sociétés, C'est la famille du
mari qui fait un cadeau 2 celle de la femme pour payer I'appui ainsi
recu ou, 2 l'inverse, C’est la famille de la femme qui apporte une dot
pour soutenir la famille dans laquelle va entrer un de ses membres.

Par ailleurs, lorsque les familles échangent, non des objets, mais des
femmes, l'alliance prend une qualité particuliere. Cette qualité peut étre
symbolisée dans la réussite du couple au plan d'une intimité affective.
Celle-ci exprime alors la profondeur de la solidarité qui s'est nouée entre
les deux familles. Mais ceci n'est qu'une potentialité, car la solidarité est
également exprimée par une fidélité qui résiste & I'échec de la relation
interpersonnelle, car la pérennité de l'alliance ne peut étre remise en
cause, quelle que soit 'ampleur des problemes personnels que chacun doit
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affronter. L'honneur de la famille exige quon lui sacrifie son honneur
individuel et ses préférences. Dans la mesure ot une société est capable
de valoriser un tel modele d’échanges, bien des individus peuvent trouver
dans ce sacrifice leur raison d’étre et leur enthousiasme. Cette symbolique
de Valliance se retrouve encore actuellement dans le discours religieux,
qui cherche & transformer les gestes sociaux en une thérapeutique de foi.
Le mariage entre un homme et une femme est encore souvent associé &
Ialliance entre Yahvé et son peuple, entre le Christ et son Eglise. Cette
alliance impliquant un don sans retour, une fidélité a toute épreuve, Yahvé
est toujours 12, méme si le peuple ne répond pas. Ainsi toutes les séquences
de vie concréte peuvent-elles trouver une transposition au plan d'une
exaltation religieuse.

Les appropriations individuelles diverses viennent donc en sous-ordre
pour symboliser I'acte communautaire et solennel d’échange social. Ainsi
un époux qui se retite pour des raisons personnelles est un époux indigne.
Les époux qui se séparent s'excluent par le fait méme de la communauté.
Lorsque cette logique sociale est dominante, on ne dira pas que la com-
munauté les chasse, mais bien que c’est eux qui en sortent. Cette réaction
est cohérente avec toute la logique du systéme. Est ambigué, au contraire,
notre attitude qui essaie d’« humaniser » le sort des divorcés, notamment
en demandant qu'ils ne soient pas exclus de la vie de famille et de la
communauté paroissiale, dans la mesure ou elle essaie de faire coexister
deux logiques en partie incompatibles. Cette attitude compréhensive 2
I'égard des divorcés ne peut étre crédible que si une autre logique des
échanges commence 2 s'infiltrer et 3 imprégner nos réactions quotidiennes.

Cette autre logique sociale tend 2 imposer des criteéres d’évaluation ou la
téciprocité de I'échange interpersonnel dans le couple est condition d’épa-
nouissement de la personne. Certes, on se trouve dans une situation de
confiance inconditionnelle, de don réciproque, ce qui signifie que dans
I'échange, il n’y a pas nécessairement compensation & court terme. A
long terme, malgré des difficultés transitoires, on doit se trouver dans
une trajectoire, non d’appauvrissement, mais d’enrichissement réciproque.
D’olt une certaine individualisation de I'équivalence recherchée dans le
cadre d’une perspective de développement réciproque. Ainsi, I'individu
devient un centre 2 partir duquel se fait un calcul de la signification de
I'échange : que peut signifier un don sans retour, si le don n'est pas réci-
proque malgré les efforts successifs ? Doit-on se livrer aveuglément 2
Pautre ? Mettra-t-on sa «vertu» dans le fait de subir stoiquement la
domination de I'autre, sinon son exploitation ?
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Lorsqu'on accepte cette logique de I’échange, on constatera bient6t qu'on
n'a pu devenir un couple, car on n’a pas su réaliser progressivement cette
réciprocité. Drailleurs, un couple a-t-il un sens s’il n’a pas pu créer cette
réciprocité ? Dans ce contexte, le divorce n’est pas un rejet du mariage ;
ce peut étre, dans certains cas, un hommage rendu au conjugalisme :
le couple n’a gutre de sens s'il n'est pas capable de créer une réciprocité
interpersonnelle. N’est-il pas plus moral 2 ce moment d’assumer de facon
responsable cet échec? Lorsquion est sous I'emprise des évidences d’'une
telle logique sociale, le divorce par consentement mutuel risque d’appa-
raitre comme une maniére trés valable de résoudre la situation de fagon
responsable. Au contraire, dans le cadre de la logique précédente, ce
divorce par consentement mutuel était une aberration. Il reste encore
pénalisé dans le cadre de la législation civile et dans la perspective de
I’Eglise. Pour échapper 2 cette pénalisation, pas mal de personnes en ins-
tance de divorce vont étre contraintes de s'envoyer des lettres fictives
d’injures, ce qui peut leur apparaitre comme un jeu social un peu fourbe.
Ces divers éléments s'efforcent de montrer la sensibilité nouvelle 2 pastir
de quoi peut s’évaluer la spheére éthique dans toute sa profondeur inter-
personnelle.

Ce serait par ailleurs une erreur d'interpréter cette transformation, sim-
plement 4 partir des effets de la conscience, comme un progres certain
d’une morale personnaliste. Elle est davantage le résultat de facteurs
globaux de transformation qui modifient fondamentalement la signification
et les modalités du régime des échanges, ce qui permet notamment une
généralisation de l'individuation du calcul dans I'échange, au sens d'un
calcul individuel entre des efforts et des objectifs. Nous I'acceptons faci-
lement dans le cadre d’échanges compensés & court terme (calcul au sens
strict), mais cela vaut également, ainsi que nous venons de le voir, pour
des échanges compensés a long terme.

3 lallégeance du vassal au suzerain

Dans le cadre du mariage, il s'agit du rapport entre deux groupes intet-
venant sur pied d’égalité. Il y a donc symétrie dans les relations. Si bien
que, dans les sociétés stratifiées, ces mariages sont endogames 2 intérieur
d’'une strate. Encore actuellement, la connubialité est-elle un des indices
les plus stirs d’un milieu social. Cette endogamie ne s'expliquant pas par
les motifs psycho-sociologiques que nous donnerions aujourd’hui, relatifs
aux chances d’entente entre conjoints. Dans les sociétés axées sur I'alliance
entre familles, on prenait bien d’autres risques 2 cet égard.
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Nous voudrions maintenant analyser la méme logique du don et du
contre-don dans un rapport social asymétrique.

La compensation dans I'échange ne se fait plus & travers des « biens»
de méme nature ou du méme poids social. L'échange a en effet pour
fonction de lier, & travers linterpersonnel, des étres destinés & rester
inégaux. Au lieu de I'échange des cadeaux, on peut parler de l'offrande
des prémisses de la moisson aux notables, mais on trouve un exemple de
cette allégeance dans un don sans retour, si on analyse le rapport du
vassal au suzerain a partir de leur engagement réciproque : consécration
valorisant un lien interpersonnel dans le cadre dailleurs d’une inégalité
explicitement acceptée et reconnue. Dans ce contexte, le vassal est
'homme-lige au service de son seigneur et maitre. Et c’est un point
d’honneur que de ne pas faillir 2 son engagement. Ici non plus, le projet
individuel n’est pas mis en avant; il sagit au contraire de se soumettre
a I'ceuvre collective personnalisée 3 travers le projet que ce suzerain peut
avoir. Ce type de lien entre vassal et suzetain ne reste-t-il pas au moins
implicitement une image-guide 2 travets laquelle est pensée la dépendance
du prétre a I'évéque : lien interpersonnel sans pouvoir changer d'évéché
(sauf pour motif exceptionnel) ; sainte indifférence ne valorisant guére le
projet individuel... Dans cette situation, la disponibilité est la qualité
premiére, ainsi qu'en témoignent, par exemple, les exercices spirituels de
saint Ignace pronant la « sainte indifférence » c’est-a-dire I'attitude con-
sistant 4 se sentir indifférent pour le oui ou pour le non devant une
chose quelconque 4 faire. Cette « sainte indifférence » est concue comme
engendrant une sécurité supérieute liée au type de communion que l'on
entretient avec ['autorité : C’est de celle-ci que l'on tire le sentiment d’étre
sur le bon chemin, parce qu'elle seule sait déchiffrer les « voies invisi-
bles » et qu'elle seule recoit les graces d’état qui lui permettent de calculer
et de choisit. Dans ce type de relation, la dépendance est ainsi com-
pensée par la prise en charge, comme le montrent les liens féodaux
ou encore les corporations, deux types de milieux 2 solidarité totale, avec
relations hiérarchiques. Ainsi, ce type de solidarité englobante et & long
terme exclut-il la possibilité de comparer ce que l'on fait sous tel maitre
avec ce que l'on ferait pour tel autre, de méme qu’elle exclut la possi-
bilité de se mettre temporairement sous la dépendance d'un maitre.

Ces caractéristiques sont mises en question par le régime d’échanges domi-
nant notre société, qui prone diverses formes de mobilité défavorables
ce type d’engagement et qui valorise le projet individuel comme condition
defficacité collective. Cest dans ce contexte qu'il faut comprendre Iinser-
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tion de la Mission de France ou celle d’associations de prétres de Chicago,
négociant avec I'évéque leurs conditions de travail.

Cet éclatement des solidarités englobantes ne fut pas un des moindres
problémes au début de l'industrialisation. Ici, comme dans les autres
questions analysées, nous avons des attitudes ambigués qui valorisent,
tant6t l'une, tantdt I'autre logique d’échange. Ainsi, tout en valorisant
diverses formes de mobilité, continue-t-on encore, par exemple, & décorer
un ouvrier resté fidéle 2 son entreprise ou il a passé toute sa vie de tra-
vailleur.

Néanmoins, on n'est plus dans la problématique de la mort sociale pour
qui sort d'un engagement a vie. Il est bon de rappeler I'importance que
cette sanction pourrait avoir pour repérer la différence avec la logique
sociale la plus fréquente actuellement. Certes, on peut retrouver cette
sanction 4 lintérieur des grandes entreprises qui s’organisent pour que
les cadres n’aient que trés peu de possibilités de les quitter. Mais I'exclu-
sion avec mort sociale était bien plus forte dans les sociétés régies par
les dons et contre-dons, pour tous ceux qui faillissaient 2 leurs engage-
ments, et ce non seulement dans la vie matrimoniale.

Une stratégie similaire peut d'ailleurs se retrouver dans une partie de la
hiérarchie ecclésiastique vis-a-vis des membres du clergé qui quittent leur
état sacerdotal et que l'on voudrait soumettre A diverses exclusions.
On sort de cette logique de la mort sociale pour celui qui ne respecte
pas les régles de l'engagement dans la mesure o l'on développe une
attitude d'acceptation dans la vie sociale, pour les anciens divorcés,
comme pour ceux qui ont quitté I'état sacerdotal. A ce moment, on risque
de se trouver dans une situation instable, si I’on veut défendre 2 la fois
des éléments relevant de deux logiques fortement incompatibles.

effets sociaux d’un échange
basé sur des calculs individualisés

1 calculs individualisés et effet d’inégalité 4 compenser

De divers cOtés s'instaure un régime d’échanges ou la prestation de ser-
vices épuise les relations mutuelles. On cherche 2 éviter de se trouver
vis-3-vis d’autrui dans des situations de dette inextinguible. Ainsi se géné-
ralisent dés contrats 2 objectif déterminé et limité, contrats qui sont stric-
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tement respectés. Dans ces cas, il sagit d'un calcul individualisé, compensé
3 court terme. Cest dans ces domaines que la logique de calcul peut s'appli-
quer de facon stricte et s'exprimer de facon explicite. Néanmoins, ce
calcul individuel affecte également des échanges non compensés 2 coutt
terme, dans la mesure ou lindividu, mfi par un projet personnel, a un
sentiment de pouvoir supputer une adéquation entre des moyens et des
objectifs. Quoique cette situation soit relativement ambivalente, elle affecte
la conception de Pengagement réciproque qui n’est plus un don incondi-
tionnel. Ainsi, comme pour la pénalisation du divorce par consentement
mutuel, ceux qui sont sensibilisés par cette logique de I’échange social
sont étonnés que les clauses restrictives rendent I'engagement nul en cas
de mariage (sauf les contrats portant sur la propriété des biens acquis
ou 3 acquérir). L'engagement irréversible 4 vie, la dette inextinguible,
sont mises en question par un systéme d’échanges dont l'efficacité suppose
une relative grande mobilité des personnes et des choses. D'ou il découle
une trés grande ambiguité du terme « contrat», quand on le transpose
d'un type de régime d’échanges & un autre. Cette transposition se fait
volontiers dans les discours légitimateurs relevant d’instances qui, par
fonction sociale, évoluent selon des temporalités plus lentes.

Cette transformation ne doit pas étre attribuée 2 un progrés éthique qui
se serait produit sans lien avec I'évolution sociale. Une logique de calcul
individualisé, 3 ne pas confondre avec la généralisation d'intentions
égoistes, n’est possible que dans la mesure ol I'économique au sens large
du terme devient l'instance dominante, ce qui ne peut se faire sans une
certaine généralisation de I'évaluation monéraire. A cet égard, la généra-
lisation de I'argent, substitut universel, permet d’autonomiser les échanges
particuliers et donc de maximaliser cette capacité de calcul individuel.
Ceci demanderait bien des développements. Nous voudrions simplement
attirer 'attention sur les effets de structures sociales qui y sont associées.
Cette logique des échanges qui tend a s'imposer peut avoir des effets de
sens opposés, d’aptés la position dans la structure sociale. Méme si, au
plan de la perception spontanée, elle est associée & une égalité dans le
rapport d’échanges, alors qu'au contraire, au plan des faits, les situations
sont normalement inverses. Il faudrait donc se garder de cette illusion
idéologique, d'un échange entre individus autonomes et égaux; ceci
explique d’ailleurs qu'au niveau juridique se développe toute une problé-
matique de défense du plus faible : de I'enfant contre I'abus de droit
auquel pourrait conduire 'usage de l'autorité des parents, de la femme
qui pourrait étre lésée en cas de divorce. Dans le domaine de la vie pro-
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fessionnelle, la législation sociale joue le méme rdle : partant des lois
Le Chapelier interdisant I'association, elle raisonne sur la fiction de
I'échange égalitaire.

2 surmoralisation par la promotion d’hne éthique individuelle

Ces transformations fondamentales, combinées avec des élaborations
secondaires, contribuent i une instauration sociale de l'individu. Celui-ci
n’est plus, comme par le passé, I'étre isolé dans une situation dramatique
qui faisait que, sans la famille, il risquait du méme coup d’étre sans pro-
tection et sans Dieu. Comme le dit Baudrillart, on passe d'une valori-
satior: de la logique de la communion 2 une valorisation de la logique de
différence, celle-ci permettant 4 chacun de se produire comme sens dans
un systéme d’oppositions réciproques®.

L’instauration sociale de l'individu aboutit & ce que la régle sociale soit
vécue a bien des égards comme une régle de morale personnelle. Certes,
les engagements portent souvent sur des accords limités, mais ceux-ci
doivent étre strictement respectés et généralement, tout le monde trouve
normal que les conduites correspondent au contenu du discours. La situa-
tion était vraisemblablement différente autrefois, lorsque les régles matri-
moniales, qui pesaient d’autant plus fort qu'on se trouvait dans une
famille 2 haut statut social, clest-d-dire remplissant des responsabilités
importantes pour la survie et la reproduction sociales, s'accommodaient
d'une tolérance plus ou moins grande, a condition d’étre publiquement
respectées.

L’existence d'un méme langage, celui qu'on tient dans un milien bien
informé, et celui quil faut tenir face au peuple, se retrouvait, y compris
dans I'Eglise. II ne fallait pas nécessairement voir dans cette dualité
une duplicité, mais une acceptation réaliste de certaines situations collec-
tives. On peut retrouver ce double langage dans les milieux qui essaient
de savoir comment parler et se comporter vis-a-vis d’'une autorité en
continuant a garder leur logique par devers eux-mémes. Ainsi peut-on
rencontrer des jeunes consultant le clergé en vue d’'une ptéparation au
mariage, tout en se demandant comment répondre aux questions qui leur
sont posées, de maniére & avoir un minimum d’ennuis : pour eux, il y a
12 une autorité qui pose des exigences auxquelles il faut se soumettre si
l'on veut se marier & I'église ; il faut donc entrer dans le « jeu» social.

2. Cf. BAUDRILLART, « La gengése idéologique des besoins », Cahlers interna-
tionaux de sociologie, 1969.

18



fidélité et structure des échanges sociaux

Dans la mesure ot I’on ne peut plus supporter cette dualité de langage, il
est percu comme assez normal, par exemple, qu'un couple qui ne s'aime plus
se sépare. D’une certaine maniére, la volonté de divorce est alors un
hommage rendu 2 travers la moralisation au conjugalisme. Cette morale
de lauthenticité peut se retrouver également chez certains gauchistes
ayant une volonté profonde d'étre vrais; cette volonté est peut-étre
elle-méme un des produits du systéme, conduisant 3 prendre une certaine
distance critique par rapport aux formes concrétes dans lesquelles on
se trouve engagé. Ceci permet de valoriser une fidélité 2 un projet 2
travers une évolution des modalités permettant de le réaliser — ce qui
s'explique d'autant plus facilement aux yeux de la conscience spontanée
qu'on se trouve dans une société changeante. En outre, la nécessité d’au-
thenticité s'impose d’autant plus qu'on est au plan de la relation inter-
personnelle dans le cadre de la vie privée. Tout au contraire, dans le
cadre de Ia vie publique, on ne veut juger en rien des intentions ; il suffit
que la matérialité des choses promises soit explicitement exécutée. Selon
des modalités différentes dans chaque cas, il y a valorisation de la régle
morale individuelle. Cest d’ailleurs dans ce sens que Max Weber associe
volontiers capitalisme et développement d'une éthique personnaliste.

économie et effet de structure sociale

1 insertion de la famille dans I'économique

La famille a perdu de son poids fonctionnel par rapport 2 I'organisation
de la vie économique. Elle se déploie avant tout au plan de la consom-
mation ; a cet égard, le couple tient d’autant mieux que les problémes
économiques ne viennent pas interférer dans les conflits potentiels. Cette
distance a I'égard de l'économique et de la sécurité qu'il confére par
rapport au ménage et a la famille peut encore se comprendre dans la
mesure ou, a certains égards, le célibataire n’est plus I’étre isolé, mais
quelquun qui a une capacité plus grande daffronter des risques
que 'homme marié. En effet, il est moins soumis, au plan de la consom-
mation, 2 des engagements a long terme que requiert le mariage, surtout
lorsqu’il y a des enfants; ceci lui permet de prendre une distance par
rapport & un certain nombre de rémunérations de la société, ce que ne
peut se permettre le pére de famille, qui doit entrer dans un réseau plus
grand de prévisibilités. Cette autonomisation de la famille n’est pas sans
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avoir de grandes conséquences, car la logique sociale qui faisait fonc-
tionner le mariage et sa représentation était profondément conditionnée
par ses liens avec la logique économique.

Cette localisation désormais quasi exclusive de la famille au plan de la
consommation est marquée par les conditions qui régissent la logique de
la consommation et qui différent de celles régissant la logique de la pro-
duction. En effet, dans notre société industrielle, la production est de plus
en plus régie par des équipements indivisibles demandant de grandes
organisations et des décisions 2 impact collectif, c'est-2-dire s'imposant 2
un grand nombre de personnes, ceci jouant quelles que soient les moda-
lités 2 travers lesquelles les décisions sont prises et les objectifs qui orien-
tent 'appareil économique. Tout au contraire, les biens ainsi produits sont
pour la plupart des biens divisibles, c’est-a-dire individuellement appro-
priables. Il y a donc une non-correspondance entre les conditions de
production et les conditions d’appropriation. Cette non-correspondance
permet de développer le lieu de la consommation au sens large du terme
comme un lieu de créativité individuelle dominé par le groupe de petite
dimension ainsi que par la multiplication des choix et la privatisation.
Dans ce domaine, la famille peut s'‘épanouir, le couple peut devenir créa-
teut en tant qu'il est le lieu d'organisation autonome d’un projet ayant
un style et un langage propres. Ceci doit d'ailleurs étre compris a I'inté-
rieur des logiques culturelles qui régissent notre société et notamnment 2
Vintérieur de la logique de compétition pour 'égalité ol spécialement dans
une situation de classe moyenne, on veut se rendre semblable & d’autres
qui sont constamment capables de réaffirmer la différence. Il en résulte
une situation de radicale hétéronomie dans la mesure ou chacun veut
s'approprier des biens culturels en étant radicalement incapable de pro-
duire ceux-ci, c’est-a-dire en étant incapable de leur donner par lui-méme
la connotation qui en ferait I'attrait.

Entre ces conditions permettant des formes de créativité individuelle et
les conditions assurant un contrdle collectif du systéme productif, il y a
non-correspondance. Il est probable qu’a bien des égards la créativité indi-
viduelle, capable de se doter de modeles concrets pour s'exprimer, prend
le pas au niveau de la vie quotidienne sur la volonté d'un contrdle collectif.
En tous cas, il importe de constater la non-correspondance que l'on
retrouve, quel que soit le régime politique. Néanmoins, cette non-corres-
pondance risque d’étre exacerbée dans une société capitaliste axée sur la
maximalisation du profit individuel, profit étant entendu ici dans un sens
large, c'est-a-dire dans le sens d’'une capacité de tirer un maximum pour
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501, que ce soit au plan spirituel ou au plan de la rémunération monétaire.
Nous entendons par la la généralisation d'une individuation de la volonté
de maitrise et de calcul y afférant.

2 la dominance de I’économique et la pluralité des croyances

Dans une société ou, au plan de la conscience, s’expriment le don et le
contre-don, I'économique n’est pas une institution de l'instance dominante ;
au contraire, dans la mesure ou dans toute activité interviennent des
éléments matériels, sa présence directe ou indirecte a pour fonction de
consacrer et de préserver un lien non ditectement économique. Dans
notre société, au contraire, 'économique peut étre dominant dans la
mesure ou cette généralisation de la maitrise et du calcul peut devenir
explicite et est stabilisée entre autres par la complexité et les allongements
du processus de production lui-méme. Elle peut étre 4 son tour renforcée
par une urbanisation qui, avec ses formes diverses de mobilité géo-
graphique, contribue 2 diminuer la capacité structurante des relations
interpersonnelles, au moins au plan de la vie sociale globale. Ainsi s’op-
pose une vie publique — qui se réduit au respect de certaines régles expli-
citement dites et souvent percues comme construites — 2 une vie privée,
qui est le monde ol s’épanouit la relation interpersonnelle s'efforcant de
s'affitmer progressivement comme une relation de confiance incondition-
nelle, relation qui toutefois ne s'impose pas par une nécessité sociale et
dont il est donc possible de sortir en cas d’échec.

Cette volonté de maitrise et de calcul conduit 4 passer du code incons-
cient régissant les formes de vie collective 4 la multiplication des axioma-
tiques avec des combinaisons consciemment organisées et des mécanismes
auto-régulateurs consciemment construits®>. Aussi la vie collective
devrait-elle pouvoir fonctionner 4 partir de ces mécanismes auto-régula-
teurs et indépendamment de la mobilisation affective qu’elle produit. Par
exemple, si I'on veut procurer un salaire familial qui différe, non pas
en fonction des prestations, mais en référence aux charges d’enfants, ne
suffit-il pas de faire intervenir la générosité du patron, il faut créer des
organismes de compensation qui font que, pour le patron, il est indifférent
d’employer quelqu'un qui a2 ou qui n'a pas d’enfants, mais qui permette

3. Cette transformation des codes en axiomatique est au centre de l'analyse
du passage & un mode de production capitaliste, dans ’ouvrage de J. DELEUZE
et F. GUATTARI, Capitalisme et Schizophrénie - I'anti-CEdipe, Parls, Ed. de Mi-
nuit, 1972. Cf. spécialement : « Différence entre un code et une axiomatique »,
p. 291.301.
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néanmoins au personnel qui a des enfants d'avoir des rémunérations
adaptées. Cette volonté de décoder les regles inconscientes pour les trans-
poser dans des axiomatiques explique peut-étre la signification sociale de
divers types de sciences humaines qui s'efforcent de réaliser le processus
de décodage dans tous les domaines de la vie sociale.

A partir de 13, nous nous interrogeons sur la pluralité des croyances ou
sur I'absence d’une nécessité de croyance unique. Notre société peut valo-
riser un pluralisme « idéologique » et le dire comme un fait affectant la
vie privée, C'est-a-dire comme un fait qui ne devrait pas avoir des consé-
quences importantes sur la maniére dont par exemple on est sélectionné
dans lentreprise et dans diverses activités dites publiques. Cette modifi-
cation de l'importance de l'unité des croyances pour la stabilité¢ et la
reproduction du systéme modifie probablement [Iinsertion sociale des
Eglises. Celles-ci pourraient étre progressivement évaluées i partir des
normes régissant les activités dites privées, et donc & partir des relations
interpersonnelles et des groupes de petite dimension... Ainsi, au moment
ou se développent des grandes organisations internationales, il se peut
que I'Eglise, qui, en Occident, a peut-étre été la premilre organisation
internationale a croitre dans le temps, soit surdéveloppée du point de vue
organisationnel, ce qui expliquerait un certain nombre de problémes
quelle rencontre.

3 différence de signification sociale entre la fidélité
dans le couple et la fidélité & 'engagement sacerdotal

Clest & partir de I'évolution de la famille et de I’Eglise dans la combina-
toire sociale globale que doit s'évaluer le probléme relatif 2 la fidélité aux
engagements, probléme qui se pose d’ailleurs différemment pour ces deux

institutions, étant donné la non-identité de leur insertion.

Cest ainsi que I'évolution que connait le couple s'inscrit dans celle des
micro-groupes ; le champ de possibilités laissé aux époux leur permet de
se construire ensemble, de se créer comme couple et de changer ensemble.
Il y a 12 une possibilité dhistoire maitrisable par les deux et non expli-
citement contrdlée par la société, suite 4 la nette réduction du rdle joué
par la famille dans le cadre productif de I'économie.

Le probléme se pose de facon différente en ce qui concerne I'Eglise : on
a ici affaire 4 une organisation qui évolue selon des temporalités différen-
tes et plus lentes que celles régissant les individus, spécialement ceux qui,
de par leur insertion institutionnelle, subissent des pressions sociales
divergentes.
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Ainsi, la fidélité dans le couple et celle 2 P'engagement sacerdotal ou
religieux s’inscrivent-elles dans upe dimension structurelle différente.
Le probleme de I’Eglise se pose dans le cadre d’'un décalage entre I'évo-
lution de celle-ci en tant qu'organisation et la maniére dont diverses inter-
rogations se posent concrétement 3 elle. Et c’est le prétre qui, se situant
a l'articulation entre les demandes des publics et celles des autorités, se
trouve dans une situation de conflit pour laquelle il doit faire, par-
tiellement tout au moins, les frais d'invention de solutions qui
ne sont institutionnellement ni élaborées, ni acceptées. Si les
réactions peuvent étre diverses, dans tous les cas, on a affaire 2 un lieu
de contradiction vécue. Du point de vue de l'autorité ecclésiale, le pro-
bléme est compliqué par le fait que celle-ci n'a plus la méme possibilité
d'imposer ses vues en provoquant une mort sociale, étant donné la réduc-
tion de son pouvoir structurel, réduction qui peut étre repérée a partir
de lactuelle valorisation d'un pluralisme idéologique.

Ainsi, quoique, dans le cas du mariage comme dans le cas de I'engagement
sacerdotal ou religieux, il existe un conflit avec l'institution comprise
comme un ensemble de représentations et de schémas idéaux, la possibilité
de poser les deux probémes dans les mémes termes est probablement liée
a un discours moralisateur 2 intention universelle, discours qui ignore ses
conditions de production. Néanmoins, le fait que l'on puisse de facon
acceptable mettre dans la méme problématique spontanée deux situations
non comparables sociologiquement, est indicateur d'un effet de conscience.
Celui-ci établit une commune mesure entre deux choses qui devraient étre
analysées différemment. Cette commune mesure, pour autant quelle
contribue a voiler les différences importantes pour la compréhension
sociale, peut étre considérée comme un effet idéologique produit par un
discours moralisateur. Cette conséquence étant indépendante de I'intention
de celui qui profére le discours.

conclusion

La société actuelle se caractérise entre autres par une montée de la logique

de calcul, entendue dans le sens d'une recherche d’équivalence appréciée
au niveau individuel.

Si, jadis, différents domaines de la vie sociale pouvaient étre relativement
insularisés par rapport & celle-ci et relever d’autres types de logique sociale,
actuellement cette logique tend 2 se généraliser au point que 'on retrouve
des homologies dans différents domaines. Il est par ailleurs possible que
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cette dominance et cette généralisation soient l'indicateur d'un point
d’aboutissement ol I'on est proche d’un retournement dialectique. II est
en tout cas intéressant de remarquer les homologies et les différences
entre les sociétés industrielles, notamment lorsque I'on compare des
sociétés dites capitalistes aux sociétés dites socialistes.
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fidélité humaine
et objectivité du monde

La fidélité ne semble occuper quume place modeste dans les morales
actuellement en comrs. Jadis, elle exprimait tout un style d'existence qui
incitait & modeler le présent sur le passé. Aujourd’bui, les critiques adres-
sées & la fidélité sont nombreuses. On a pewr d’étre dupé par elle. La fidé-
lité, en effet, ne détruit-elle pas cette onverture 4 Vavenir qui est devenue
pour nous inséparable de la vie ? L'enseignement classique swr la fidélité
nous renvoie & une image de Ubomme que nous jugeons excessive : elle
met en cenvre une théorie de la raison qui exclut le sensible et une théorie
de I essence humaine qui élimine Vimprévu. Une recherche nouvelle est donc
a faire, dont Dautenr nows fournit quelgnes éléments. Il y a toujours un
monde objectif qui précéde U'intervention de norre liberté : la reconnais-
sance de cette finitude. est indispensable pour qui ne veut pas dériver vers
Vabstraction. Etre fidéle, c’est alors se consacrer 4 une tiche proposée par
la réalité présente, inscrite comme une exigence dans Vobjectivité du monde.
L’incertitude peut swrgir, mais on ne peut espérer lever totalement Vambi-
guité qui affecte toute situation. Changer & orientation ne serait pas entrer
dans une orientation nonvelle qui serait, enfin, dépourvue d'ambiguité, Ceci
nous indique que les raisons qui fondent la fidélité ne viennent pas entie-
rement de Vobjectivité, mais qwelles n'apparaissent suffisantes que par le
surcroft que leur apporte le choix qui est fait. Seule la fidélité répond d la
fidélité. Se refuser 2 faire un choix, c’est renoncer & s'ancrer dans le monde
par un biais déterminé et, par 13 méme, manquer encore la saveur de la
vie.

Assistons-nous 3 un déclin de la fidélité? Ou bien sur ce point comme
sur beaucoup d’autres, faut-il dire que des idées nouvelles proliférent sans
que la conduite soit totalement changée? Faute de données précises,
chacun tranche le débat au gré de ses humeurs ou, dans le meilleur des
cas, de son expérience, de sa propre morale, du milieu social qu’il c6toie,
— trop restreint, assurément, pour autoriser un jugement d’ensemble.

le déclin de la fidélité

Une constatation, du moins, peut étre faite sans qu'on encoure un risque
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trop grave d’erreur : dans les morales qui ont cours, dans ce qu'on appelle
I'échelle des valeurs, la fidélité ne semble occuper qu’une place modeste.

1 Tlantique idéal de fidélité

Il en allait tout autrement dans la morale que nous ont léguée I’ Antiquité
et le Moyen Age et dont la survie a été assez longtemps prolongée pout
quon puisse voir, dans ses préceptes, les exigences immuables d'une
nature humaine.

Peut-étre le mot lui-méme de fidélité a-t-il été longtemps ignoré. Cétait,
peut-on dire, par excés de richesse de la réalité que I’on tentera de con-
denser en lui, quitte 4 en perdre quelque chose. Chez les grecs et chez les
médiévaux, on rencontre une multiplicité de concepts complémentaires,
dont l'entrecroisement permet de se représenter le contenu complexe de
la fidélité. Etre fidéle, clest s’attacher inconditionnellement au bien (défini
par la raison), persévérer jusquau bout, quelles que puissent étre les
difficultés rencontrées (constantia). Cest vaincre, en particulier, cet obsta-
cle — le plus redoutable de tous —, qu'est I'usure engendrée par la
continuité, le relichement que la durée, peu 2 peu, introduit insidieuse-
ment dans la volonté (perseverantiz). Cest respecter scrupuleusement les
promesses, les engagements, les obligations auxquels on est soumis
(observantia). Cest admettre le droit de regard du groupe social, la vali-
dité des normes et des régles auxquelles il se référe ; C’est les faire siennes,
les intérioriser si bien qu’on ne saurait les bafouer sans étre envahi par
la honte (veracundia). Cest enfin relier sa propre existence 2 des réalités
essentielles qui apparaissent comme la source de I'humanité, 3 I'égard
desquelles on est toujours en dette et dont il est impossible de s’affranchir
pour vivre a sa guise sans déchoir dans la barbarie : Dieu (religio), la
patrie et les parents (pietas).

La fidélité apparait ainsi comme un style d’existence, comme une colo-
ration d’ensemble. Elle intervient en tout domaine, elle imprime sa
marque en toute décision et en toute activité. Elle invite 4 modeler le
présent sur le passé, — non seulement sur le passé individuel, avec les
contours originaux qui le caractérisent, mais aussi et bien plus sur le
lointain héritage que chacun recoit de la culture et des traditions sociales.
Elle interdit d’oublier les racines sans lesquelles I'individu serait abstrait,
déraisonnable, — moins qu'un homme. Contre la tentation de vivre 2 sa
guise — C'est-a-dire selon la passion —, elle restaure une objectivité 2
laquelle il faut plier le désir pour exister conformément 4 la raison. Si
grande que soit la valeur qu’elle accorde au passé, la fidélité n’est pas



fidélité humaine

un conformisme passif : le passé n'est pas un modéle qu’on puisse
reproduire paresseusement ; il faut le faire durer, lui donner et redonner
vie, assurer son triomphe sur la déchéance du temps et sur la déraison
d'une spontanéité qui voudrait se poser en oubliant ses racines ; la fidélité
se rapporte au passé, mais c'est pour le dé-passer : non pas le renier, mais
le rendre présent, lui donner un avenir.

2 un idéal aujourd’hui contesté

On peut dire que cet idéal de la fidélité est aujourd’hui fort mal percu.
La croyance en I'avenir et au progres, I'expérience d’'un changement inces-
sant dont on se plait 2 dire qu'il est uniformément accéléré (ce qui nous
tenseigne du moins sur la facon dont il est vécu), la nécessité de se faire
malléable, de se plier aux contours d'un monde fluent, la certitude que
toutes les situations sont inédites, la dissolution du groupe social tradi-
tionnel — qui transmettait des valeurs et des régles indubitables —
Pattention portée a I'individu — & ce qu'il 2 d'original, 4 sa subjectivité
incomparable, & ses avatars et 4 ses chances, — tout cela et bien d’autres
raisons encore interdisent de chercher dans le passé un modéle capable
de guider la vie. Mis 4 part quelques groupes minoritaires, d'autant plus
virulents qu'ils se sentent plus isolés, 'enseignement ancien sur la fidélité
est devenu abstrait, il a perdu son efficacité, bien plus il suscite la méfiance,
on soupconne en lui un conservatisme frileux, une peur du risque, qui
incitent sournoisement a se garder contte les provocations de la vie ; on
n'est fidele 2 ce qui a été que pour se donner bonne conscience de ne
I'étre point aux exigences de ce qui doit étre ; 'homme fidele est mort
avant terme, ce qu’il appelle sa vie a toute la consistance d'un souvenir
nostalgique.

Le mot lui-méme de fidélité semble glisser hors du langage ; ou, ce qui
revient au méme, le discours qui le fait intervenir est jugé désuet ou récu-
pérateur. Il n'est plus guére qu'un seul domaine ol la question de la
fidélité demeure parlante : la vie du couple ; parler de la fidélilté, cest
parler de I'expérience conjugale, C’est se demander si un homme et une
femme peuvent projeter et vivre un lien définitif. Le film d’Eric Rohmer,
L’amonr Vaprés-midi, est un film sur la fidélité ; §'il touche le public et
l'attire, c’est qu'il raconte I'histoite d'un homme, Frédéric, partagé entre
Iamour d’Héléne, sa femme, et la séduction qu'exerce sur lui une autre
femme, Chloé. Cette restriction de sens qui affecte la fidélité nous montre
2 quel point nous sommes éloignés de I'idéal ancien, qui se trouve désor-
mais relégué dans un secteur déterminé de la vie, — et dans celui préci-
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sément ol, pour le plus grand nombre dhommes, se déroule avec le
maximum d'intensité le conflit entre la spontanéité et institution sociale.
Vivons-nous seulement le déclin d’'un mot, d'un discours moral autrefois
plein de sens, quitte 2 réinventer une autre facon de vivre ce qui était
visé par le discours ? Est-il alors possible d’élaborer un nouveau discours
sur la fidélité ? Ou devons-nous admettre quavec l'idéal de la fidélité
disparait un visage de I’homme et que nous sommes dans I'imminence de
Pimprévisible ?

les critiques adressées a la fidélité

Les critiques adressées 4 la fidélité sont multiples; elles témoignent de
la complexité déroutante et peut-étre de I’incohérence de notre situation,
elles suggérent que, pour tenter de répondre 2 la question : « Qu'est-ce
qu'exister humainement ? », nous devons parer 2 des nécessités dont I'unité
nous échappe, ou ne se laisse que péniblement déchiffrer.

1 la peur d’étre trompé

Il y a la pewr d'étre dupé par la fidélité. Elle peut donner lieu a des
discours moralisateurs qui insistent avec pessimisme sur la déchéance
tragique de notre époque : nous ne sommes plus capables d’assumer nos
plus élémentaires devoirs ; accaparés par la facilité, obsédés par le souci
de I'épanouissement, nous restons en decd des régles morales auxquelles
on se soumettait autrefois volontiers, et avec un héroisme qui devrait faire
notre admiration, bien loin de mériter notre indifférence ou nos sarcasmes!
Ces gémissements sont I'indice d’'une mauvaise santé morale, ils ne disent
rien d’autre que le refus de voir ce qui est et l'impuissance a s'accepter
soi-méme ; ils sont le cri de la mauvaise conscience bien plus que le
discours de la conscience.

Qu’y a-t-il donc, en réalité, derriére cette peur d’étre trompé par la fidé-
lité ? Tout simplement la conviction, confuse ou explicite, que la vie
est vie, ouverture & l'avenir, investissement constant d'un champ qui se
donne en lui-méme comme possibilité pure et indéterminée. Tout sim-
plement la volonté de ne pas effacer cette lumitre illimitée, dans le
moment méme o elle se donne, en projetant sur elle 'ombre du déja-fait.
Tout simplement donc, un souci authentiquement moral, et qui doit
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étre absolument sauvegardé ; c’est en lui seulement que peut étre éven-
tuellement posée la question de la fidélité; il est, si 'on ose dire, le
pathos, V'expérience ou le lieu concrets dans lesquels le rlsquc de la fidé-
lité a chance d’étre couru moralement.

2 Pambiguité de la fidélité

La méfiance 3 I'égard de la fidélité n'est sans doute pas dénuée d’ambi-
guité. La fidélité ne Vest pas davantage. Rohmer le montre avec finesse.
Frédéric aime Hélene, il aime leur enfant. Son attachement exclusif 2
une femme est pour lui enrichissement et épanouissement. Il pense —
il pe pense pas seulement, il sent, il vit — que le lien conjugal ne le
prive pas des autres femmes : dans le train de banlieue, dans les rues de
Paris, 2 la terrasse des cafés, il les regarde. Est-ce en lui la montée du
désir et, déja, I'infidélité ? Aucunement : 2 cause d'Héléne, & cause de
son amour, il voit les autres femmes comme il ne les avait jamais vues
auparavant, dans un sentiment de liberté et, en quelque sorte, de totale
gratuité ; non pas comme I'occasion offerte 3 son désir de se perdre dans
lirréel, de se satisfaire dans une expérience imaginaire, mais comme
autant de rencontres fugitives, qui atteignent 2 leur petfection dans leur
quasi-instantanéité, rencontres béatifiantes en cela méme qu'elles sont
sans prolongement possible, puisque c’est a cette condition qu'elles sont
de vraies rencontres, qu'elles Iui donnent accés a ces femmes telles
qu’elles sont en réalité, — avec leur histoire, leurs engagements, leurs
liens, qui leur interdisent d’étre des femmes pour lui. Elles n’ont pas le
visage d’'Héléne, elles ne sont pas pour lui objet d’amour; mais la fidé-
lité en les faisant apparaitre comme d'amsres femmes, ne les exclut pas :
elle permet, au contraire, de les voir, de se réjouir de leur beauté sans
étre jamais effleuré par le réve de l'infidélité. Est-ce bien sfir ? Frédéric
ne peut maitriser tout a fait sa réverie, il s'imagine nouant une aventure
avec ces passantes ; la frontiére entre la fidélité et I'infidélité s’estompe,
voici que des femmes apparaissent en dehors du champ que délimite sa
fidélité a2 Héléne, non plus en ce sens qu'elles ne peuvent étre vues que
d'un regard non amoureux, mais en ce sens quelles sont la possibilité
offerte d’un autre amonr. Survient Chloé, ce qu'il pressentait obscurément
dans sa réverie, Frédéric maintenant va le vivre, ou le vivre 2 moitié dans
ce temps mi-réel, mi-fictif, quest pour lui I'aprés-midi. Chloé I’agace
tout d'abord, puis lintrigue, puis le séduit et le fascine : devant cette
fille bohéme, libre, sans préjugés, il a le sentiment qu’une possibilité lui
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est offerte qu'il ne saurait trouver dans la personne d’Hélene ; il ne peut
plus douter que, malgré tout, son mariage le détermine, le limite, le prive
de quelque chose, de quelqu'un, lui interdit d’étre disponible a2 ce qui
survient sans avoir jamais été prévu, donne par avance un contour i son
avenir, dépouille celui-ci de son caractére le plus essentiel. Frédéric veut
demeurer fidéle : devant Chloé qui croit déja avoir gagné la partie, il se
souvient de son bonheur familial, il s'enfuit et se jette dans les bras
d'Hélene. Convention souverainement ambigué. Des critiques ont trepro-
ché 4 Rohmer d'avoir choisi un dénouement moralisant, qui sauve la
fidélité du lien conjugal et condamne la disponibilité et l'aventure. On
peut, si 'on veut, poser ainsi la question. Mais le film ne la résout pas:
Frédéric revient-il vers Héléne comme vers celle qui lui permet de vivre
en sécurité, dans un univers de possibilités une fois pour toutes définies,
vient-il se réfugier 3 lintérieur de ce cercle qui le tiendra désormais &
I'abri de toutes les autres possibilités, qui les anéantira avant méme
qu'elles surgissent ? Ou bien revient-il pour autre chose, pour vivre un
amour dont il sait désormais qu'il ne peut absolument exclure toute ten-
tation, mais qu’il choisit en connaissance de cause, au prix d'un renon-
cement ? Son choix de la fidélité exprime-t-il la peur de vivre ? Ou, au
contraire, la volonté de modeler librement son avenir, d'en faire I'avenir
d'un amour dans lequel il se projette, en rendant par sa décision méme
étrangeres et impossibles pour lui toutes les possibilités autres ? En toute
hypothése, il reste vrai que la fidélité est exclusive, qu'elle ne permet pas
de tont vivre. Mais il est également vrai que cette exclusion peut revétir
des significations différentes: ou bien elle est I'arrét de la vie, la sou-
mission 4 un cadre prédéterminé, immuable ; ou bien elle est le mouve-
ment de la vie, qui ne jaillit qu’en se tragant un chemin, en se donnant
une direction. La peur d'étre dupé par la fidélité a 'ambiguité de la fidélité
elle-méme ; elle ne pourrait étre exorcisée que si tout pouvait devenir
clair. Si cette condition est irréalisable, il n'est pas d’autre solution que
de faire effort pour savoir de quoi I'on a peur et de se maintenir dans
la méfiance raisonnable qui sauvegarde l'ouverture de l'avenir.

Une tout autre raison incline 2 prendre du retrait 2 I'égard de la fidélité.
Le désir de vivre, qui vient d’étre évoqué, apparaissait tout d’abord comme
un excés, comme la recherche exacerbée d'une plénitude orgueilleuse,
dont le flot tumultueux saccagerait tout sur son passage. A cette premitre
perspective, que la vie est trop riche pour pouvoir s'accommoder des
limites qu'impose la fidélité, une autre vient s'adjoindre, qui présuppose
au contraire que la fidélité est trop belle pour étre humaine, qu'elle est
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orgueilleuse parce qu'elle implique une maitrise dont on doit se demander
si elle est vraiment le fait de 'homme.

3 une image de 'homme trop élevée

Il n’est sans doute pas déraisonnable de se demander si I’enseignement
classique sur la fidélité ne reposait pas sur une certaine méprise 4 I'endroit
de I'homme. Derritre I'idéal proné, ne voyons-nous pas se profiler une
image de I’homme trés noble assurément, mais #rop noble, rop élevée
pour que nous puissions encore nous ['approprier ? Ne sommes-nous pas
devenus plus modestes et n’est-ce pas l'une des raisons pour lesquelles
la fidélité nous devient inaccessible ?

Qu'y a-t-il donc d’excessif dans I'image classique de 'homme? Il fau-
drait, pour éclairer suffisamment cette interrogation méfiante, une réponse
circonstanciée. Bornons-nous 2 des remarques partielles et rapides. L'exces-
sif — tout au moins pour nous, dans la situation culturelle qui est la
nétre et que nous ne pouvons évidemment pas effacer — c'est d’abord
une théorie de la raisom, ou une théorie de 'homme comme raison.
Cette théorie suppose que I’homme est raison (méme si Pon définit 'hom-
me comme animal rationale, on laisse dans l'oubli le substantif, comme
le remarquait Nietzsche). La raison, trait spécifique de ’homme, peut
bien étre accompagnée d'une sensibilité, d'un corps. L'épaisseur charnelle
et mondaine peut bien résister aux impératifs de la raison, freiner leur
efficacité, voire les annihiler et réduire 'homme 2 une animalité dépravée.
Il n’en reste pas moins que le rapport entre ces deux composantes de
Phumanité est congu comme un rapport d’extériorité. La raison ne défi-
nit pas 'exclusion du sensible, elle n’inclut en son essence aucune limi-
tation, elle surplombe le monde et le temps. Il y a donc en ’homme une
instance spitituelle, supra-temporelle (ou plutdt il est cette instance mé-
me) qui garantit 4 priori la fidélité, que fonde le pouvoir de se recueillic
au dela de la succession. Le véritable probléme n'est pas, étant homme,
de demeurer fidéle en surmontant une faillibilité essentielle; il est de
se détacher des passions et de la sensibilité, d’accéder 4 la vie raisonnable,
de devenir homme au sens vrai du terme, — et tout alors est sauvé: la
tentation de I'infidélité est exorcisée par le processus méme qui délivre
la raison de son ombre charnelle et qui établit sa domination.

\

Ce qui nous parait excessif encore, & un autre niveau, ol se dévoile ce

que présupposait la théorie de la raison, Cest une théorie de Vessemce

bumaine qui, 4 la limite, signifie qu’il n'y a rien d’'imprévu, que les évé-
q g q y p q

1)



jean-yves jolif

nements ne sont que le déroulement de ce qui était comme par avance
contenu dans l'essence, que toute la vie est, en derniére instance, con-
densée en un noyau compact, qu’elle est 2 prendre ou 2 laisser en bloc et
que la question de la fidélité est claire, puisquelle consiste uniquement
a se demander si I'on va saccepter ou se séparer radicalement de soi.
Que cette théorie explicite une certaine forme d'expérience humaine, on
n’en saurait douter : quiconque atteint I'dge mflr sait encore ce que
signifiait dans sa jeunesse le choix d'une profession ou d’'une forme de
vie, le sentiment que l'on éprouvait d’entrer dans un monde ou tout, pré-
déterminé et programmé, semblait en effet n’étre que l'explication d'une
essence, ou les rdles se trouvaient 2 l'avance écrits par on ne sait quel
auteur tout-puissant, ou la moindre infidélité enfin prenait une allure
scandaleuse tant elle semblait en contradiction avec la vérité de 'hom-
me. Mais que la théorie éclaire toute forme d’existence possible pour
I’homme, c'est la un point qui mériterait un plus ample examen.

Clest cette image classique de 'homme qui est pour nous objet de doute.
Plus modestes — faut-il dire trop modestes ? —, nous ne pensons pas que
la raison nous permette d’échapper au flux temporel, ni aux obscurités du
monde, ni aux sectétes lourdeurs charnelles. Lumiére, la raison? Oui,
si I'on veut; mais tremblante, cernée d’ombre, et de telle sorte que tou-
jouts « rendre la lumiére suppose d'ombre une morne moitié ». Maitrise ?
Oui encore, mais non pas maitrise assurée et impeccable dans le déploie-
ment de sa puissance: la raison est aussi possibilité de déraison, elle
porte en elle 'occasion de déchoir et, essentiellement faillible, elle ne peut
étre le havre paisible qu’il suffit de rejoindre pour échapper 2 tout danger.
Nous ne croyons pas non plus en cet achévement toujours pat avance
que promettait I'essence : ce qui nous domine, c'est la certitude de I'ina-
chévement, de la finitude ; la prise au sérieux de l'action, la compréhen-
sion de 'homme comme sujet pratique nous convainc que nous demeurons
toujours & distance de nous-mémes, de ce clair dimanche ol nous pour-
rions jouir de nous-mémes, nous reposer dans une plénitude immédiate,
n’avoir plus rien a faire.

Quen est-il alors de la fidélité ? Nest-elle pas une tiche impossible?
Ou plutdt (et cette autre formulation suggére mieux la gravité de la
question) : la tiche que veut assigner la fidélité n’est-elle pas la substitu-
tion d'une illusion 2 la tiche réelle qu'est la création pratique de I'huma-
nité ? La fdélité n'est-elle pas un sautillement sur place, parfaitement
stérile, d'un tout autre ordre que la pratique ? Il n’est pas impossible
que ce soit la question la plus difficile, parce qu’elle surgit irrésistible-
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ment du conflit entre deux compréhensions de I'homme, que nous ne
savons pas réconcilier, dont nous ne savons méme pas si elles peuvent
s'articuler I'une a l'autre. Si ce conflit est autre chose quun réve, s'il est
un élément réel de notre situation, il est 4 redouter que le débat autour
de la fidélité doive se prolonger longtemps encore. Car il ressemble, qu'on
le veuille ou non, & ces combats de prestige dont patlait Kant, ou chacun
des adversaires peut terrasser l'autre, aucun d'eux n’ayant le pouvoir
d’asseoir sa position d’'une facon durable.

Notre examen des critiques adressées 2 la fidélité est éminemment partiel.
Il n'aura pas manqué tout 2 fait son but §'il a suggéré qu'il mériterait
d’étre poursuivi, car ce ne sont pas les discours moralisateurs, les appels
a la bonne volonté ou les menaces de chitiments qui nous feront accom-
plir un pas en avant ; cest seulement I'effort honnéte pour comprendre
le sens irrécusable que véhiculent les critiques.

fidélité et finitude

Est-il possible et souhaitable d’aller plus loin que ces remarques a vrai
dire préliminaires et d’esquisser une description de la fidélité qui surmon-
terait quelque peu I'abstraction de I'enseignement traditionnel ? Risquons-
nous a indiquer quelques éléments qui permettraient d'inaugurer cette
tiche. ~

Les anciens n’avaient pas tort de voir dans la fidélité une disposition
coextensive a toute la vie morale, en méme temps que la voie d'accés a
Phumanité. Elle est bien & comprendre de cette facon, car elle est, en
son fond méme, reconnaissance et acceptation de ce qu'on pourrait appe-
ler les régles fondamentales de Pexistence humaine.

1 Pacceptation d’une finitude

Elle est I'acceptation d’une finitude qui se manifeste d’abord en ceci que
Pétre humain vient de plus loin que lui, que la conscience et la liberté
ne sont pas pure origine, que lorsqu'elles interviennent, il y a un 4éja I3,
un déja fait, un déjs dit : d’autres, qui sont venus avant moi, et les choses
mémes qui me précédent ont en quelque sorte promis pour moi; je ne
puis annuler cette esquisse tacite de moi-méme, puisqu’elle est consti-
tutive de mon étre et qu'en rompant avec elle, je me plongerais dans
Pabstraction. On pourrait dire aussi bien qu'un monde objectif me pré-
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céde, sur le fondement duquel je puis trouver mes propres assises. Un
monde : non un matériau inerce, disparate, sans chemins ni directions
tracés — la materia prima des aristotéliciens —, mais un ensemble de
tiches, de choix, qu'il me faut reprendre, une énigme que je dois tenter
de déchiffrer, une direction 2 poursuivre. Il est des infidélités qui sont le
reniement de cette objectivité et la fuite devant la finitude ; on devine
en elles le désir nostalgique de commencer par une page blanche et de
passer 2 la suivante. Lorsque des mots sont écrits qui limitent les possi-
bilités d’avenir, le désit de se réserver pour le tout de la vie, d'étre
perpétuellement disponible, est en son fond contradictoire puisqu’il dénie
la possibilité méme de vivre, C’est-a-dire de s'ancrer dans le déjé /é du
monde. Le sens de la fidélité n’est perceptible que pour une conscience qui
renonce a étre son propre univers, qui se décentre vers l'objectivité et
trouve en elle son lieu nourricier.

La fidélité est encote acceptation de la finitude pour autant que celle-ci
est exigence d’action. Etre fidéle n'est pas se conformer indéclinablement
2 un modele abstrait, & des régles venues d’un si lointain passé qu'elles
n'ont plus aucun lien repérable avec le présent. On croirait volontiers
que c’est & partir du moment ol la fidélité est ainsi comprise ou imposée
quelle devient impossible, 12 du moins ou la pression sociale s’est suf-
fisamment relichée pour que les individus disposent librement d’eux-
mémes. Comment, en effet, demeurer dans cette fidélité, dés qu'on
s'apercoit quelle nous établit au deld ou en de¢d du monde ? Etre fidéle,
C’est se consacrer 2 une tiche proposée par la réalité présente, inscrite
comme une exigence dans 'objectivité du monde. Cest se rechercher
non dans 'adéquation 2 une image donnée, si noble qu’elle puisse étre,
mais dans une pratique. Clest pourquoi la fidélité ne va pas sans l'espé-
rance : elle semble inclure en soi la certitude que I'humanité peut dé-
passer les conditions données de son existence, ouvrir 4 chaque instant
un avenir ; cette espérance peut étre difficile et la fidélité, obscure, car
il n'est écrit nulle part que la pratique sera triomphante et produira
des effets visibles; garder l'espérance et demeurer dans la fidélité, c’est
croire que rien n'est perdu de ce qui est fait, que les ébranlements sou-
terrains, si imperceptibles soient-ils, se répercuteront de proche en proche
et feront apparaitre un jour du nouveau. Confiance dans le temps des
germinations, conflance dans les autres qui poursuivront la tiche com-
mencée, confiance dans la fécondité d’'une vie militante qui ne connait
pourtant aucune apothéose, tels sont les appuis indispensables a la
fidélité.
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La fidélité est don de soi 2 une tiche. Mais 4 quelle tiche, parmi toutes
celles que me propose le monde ? En est-il une seule bien déterminée,
qui puisse me retenir tout au long de ma vie? Ne dois-je pas plutdt
feconnaitre qu’aucun engagement — si sincére que je sois au moment
ot je le prends —, n’a un poids suffisant pour étre mon unique passion ?
Je n’en sais jamais assez pour choisit en toute lucidité ; que faire, donc,
lorsque je comprends que je me suis trompé ou lorsque simplement je
découvre une direction plus essentielle que celle que javais d’abord
adoptée ? Dois-je m’entéter, par une fidélité toute formelle, ou plutde
reconnaitre que les choses ont changé et en tirer honnétement les consé-
quences ?

2 un cercle dont on ne peut sortir

- Assurément, nous courons le risque de nous tromper, de prendre des
engagements que nous ne pouvons tenir, soit parce qu'ils ne sont pas
cohérents avec ce que nous sommes, soit parce qu'ils n'ont pas d'autre
fondement qu'une image déformée du monde, soit patce que ces enga-
gements mémes nous transforment. On ne se tromperait pas moins si
Fon simaginait que de telles situations peuvent étre tranchées dans
une parfaite évidence: une fois encore on reposerait les régles du jeu,
on se débarrasserait fallacieusement de l'ambiguité qui est une autre
manifestation de sa finitude. Comment interpréter comme prophétique
un geste dont on ne peut éclaircir la signification ? Frédéric aurait pu
proclamer qu'il n’avait jamais aimé Héléne, ou qu'il avait cessé de
T'aimer, et voir en Chloé celle qui, enfin, lui révélait le sens de I'amour :
comment eut-il prouvé quil avait raison, puisqu’il était aussi bien
possible de revenir vers Héléne ? Jamais, quand il s'agit de fidélité, le
risque et lincertitude ne sont totalement surmontés.

Cela veut dire tout simplement que les raisons qui fondent la fidélité
ne viennent pas tout enti¢res de l'objectivité et qu’elles ne peuvent
apparaitre suffisantes que par le surcroit que leur apporte le choix qui
est fait. Seule la fidélité répond de la fidélité, comme seul 'amour répond
de l'amour, et, si 'on saute hors de ce cercle, rien ne peut étre justifié,
rien n'échappe plus au doute. Si Frédéric abandonne Chloé, ce n'est pas
a cause des qualités d’'Héléne, qui lui apparaitrajent plus parfaites que
celles de Chloé; ce n'est pas, du moins, d’abord et surtout pour cette
raison objective, mais parce qu'il a choisi de voir Héléne avec les yeux
de I'amour, qu'elle est donc pour lui incomparable et absolument digne
d’étre aimée fidélement. On est fidéle parce qu'on choisit de voir I'objet
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de son engagement de telle facon qu'il élude la tentation de lui manquer!
Ce cercle ne dévoile-t-il pas la subtile mystification de la fidélité, qui ne
se croit lucide qu'en se rendant d’abord aveugle ?

Impossible cependant d’éviter le cercle, car il est la condition méme de
la vie. Il me faut m’ancrer dans le monde par un biais déterminé, car
je ne puis tout faire ni tout choisir ni m’égaler au tout de la réalité. Fonder
mon existence, m'approprier le monde, me situer en lui, c’est tout un
et Cest entrer dans le cercle : je ne suis rien aussi longtemps que je ne
confére pas une valeur absolue a des objets déterminés et contingents ;
si ce visage, si cette tiche, ne méritent pas que je leur offre toute ma vie,
c’est que jignore encore la saveur de la vie. Par 13, nous pressentons
I’enjeu de la fidélité.

jean-yves jolif

lE SUPPLEM ENT NOVEMBRE 1972

N° 103
PRETRE FRANGAIS AUJOURD’HUI
TEMOIGNAGES ANALYSES
Prétres entrant au travail. J. GRITTI : Son langage.
Prétre en ministére rural. J-M. POHIER : Son équilibre.
Aumnier de lycée. J. AUDINET : Sa tche.

Un « silencieux ».

Aumoénier diocésain d'Action Catholi-
que spécialisée.

Deux prétres « qui se retirent du jeu ». CHRONIQUE

A. ROUET : Sa foi.

C.C.P. Paris 1436-36.

LE SUPPLEMENT, Ed. du Cerf, 29, Boulevard Latour-Maubourg, Paris-7°. Tél. 551-30-51.

Avez-vous pensé 3 renouveler
votre ABONNEMENT pour 19737

Vous nous rendriez service et nous éviteriez des frais supplémentaires de
rappel en réglant votre abonnement le plus t6t possible.




persévérance
dans l'engagement
et fidélité fondamentale

Il existe des sewils de la vie spirituelle qui s'échelonnent le long des étapes
de la maturité humaine. Quand ces différents seuils sont franchis comme il
convient, Vexigence fondamentale qui provient de la profondenr humaine
~— cette nécessité intime 4 laquelle le sujet ne peur échapper sans se renier
lui-méme — doit Vemporter sur tout engagement imposé du dehors au
nom d'un absolu, alors méme que cet engagement avait en son temps un
caractére définitif. Les décisions dictées par Vexigence fondamentale peu-
vent et doivent se modifier & mesure que 'homme prend une possession
plus compléte et plus exacte de lui-méme. Cette compréhension de la fi-
délité fondamentale a des répercussions an sujer du mariage, des voenx
perpétuels et de la vocation sacerdotale. L'autenr envisage donc successive-
ment chacune de ces trois situations, sachant que la discipline catholique
actuelle y provoque parfois des crises dramatiques. Toujours soucieux de
discerner les emjewx spirituels, il insiste plus particuliérement sur les
responsabilités de VEglise, de la hiérarchie ecclésiastique et des laics. La
pratique actuellement en vigueur dans I’Eglise catholique fait ici l'objet
d'une interrogation radicale. C'est une mutation gue U'Eglise doit metire
en aenvre, innovant avec résolution aw liew de S'adapter aux moindres
frass.

Il y a des seuils dans la vie spirituelle. Chacun doit les franchir 2 sa seule
initiative sans qu'il puisse étre aidé directement en quelque mani¢re que ce
soit. Ces seuils s'échelonnent le long des étapes de la maturation humaine.
Cachés, ils ne se découvrent dans l'originalité qui est propre a chacun
qu'aprés avoir été passés. En entendre parler avant de les avoir soi-méme
traversés en donne seulement une connaissance abstraite, sans nul doute
inutile, si déja on n’est pas en marche vers eux.

les seuils de la vie spirituelle

1 premier seuil : prendre sa vie au sérieux
Prendre sa vie au sérieux est un des premiers seuils qui se présentent 2
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I'étre en route vers son accomplissement. Alors, sans avoir encore découvert
son autonomie véritable et étre entré dans sa singularité essentielle,
I’homme ne vit plus seulement de fagon instinctive jouissant autant que cela
lui est donné de ce qui se présente ; il ne se borne plus 4 se laisser entrainer
au fil des jours en quéte de passe-temps qui ne sont méme pas des « distrac-
tions ». N'étant plus dans un état exclusivement subjectif conditionné par
ses pulsions et ses attraits, il n'a pas encore atteint cependant 2 une vérita-
ble intériorité, mais déja il a suffisamment réfléchi sur sa maniére passée
de vivre pour vouloir sortir de la passivité et rompre avec les facilités que
jusqu'alors il se permettait, dont il était 'esclave inconscient. Cest pour lui
le temps d'une premiére conversion.

Ainsi 'homme fait sien plus réellement ce qu'il recoit de son milieu, car
il T'accueille par une décision qui lui est propre, méme si le choix lui est
encore comme imposé par les conditions ou il vit et par ses origines. Sa
conformité avec ce qui se dit et se fait n'est plus la conséquence de I'imma-
turité, mais d'une volonté consciente, reconnaissant utilité et valeur a ce qui
lui est offert mais aussi dicté par la société. Cet homme, en voie de devenir
adulte mais encore débutant dans la vie spirituelle, généreux mais encore
inexpérimenté, d’'autant plus ferme dans ses décisions que de caractére il
est plus généreux et entier, s’éléve au niveau de I'engagement tandis que
jadis il se contentait d’étre seulement occupé. Cet engagement est d'un
tout autre ordre que ses maniéres de faire auparavant méme si ce qu'il
entreprend ne lui demande rien d’autre. Cet homme regoit en retour ce
qu’il recherchait, sans en avoir ordinairement claire conscience ; une cer-
taine valorisation de soi qui lui permet de «se personnaliser » et de se
poser a '"égal d'autrui. Ainsi il s’affermit en lui-méme et parfois aussi
s'assure contre lui-méme ; il entre dans la stabilité et la sécurité du milieu
qui dés sa naissance I'a pris en charge et qui encore continue de le faire en
lui demandant maintenant de le servir.

2 deuxiéme seuil : donner un caractére absolu
a engagement qui est proposé

Le gofit de l'activité, I'attention que Y'on porte 2 ce qu'on entreprend et qui
croit avec linitiative et la responsabilité, le besoin quasi irrépressible de
trouver un intérét A ses jours invitent a préter un caractére pratiquement
total 3 I'engagement pris. Donner cette qualité 2 'engagement, ne plus le
limiter & telle action particuliére en vue de tel projet précis, 1’étendre 2
tout ce que cette action nécessitera quelle qu'en soit I'importance si ulté-
rieurement elle vient & se développer, constitue I'approche d'un nouveau
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seuil de la vie spirituelle. Ce deuxiéme seuil est franchi quand I'homme
se livre, se consacre a son action par un engagement absolu et illimité qui
contraste avec celui, relatif et restreint, di 3 quelque service appelé par
T'utilité et la convenance, auquel jusqu’alors il s’est prété plus que vraiment
donné, méme 'l I'a fait avec grande générosité. Ce caractére de radicalité
et de totalité est commun 2 ce que demandent toutes les étapes ultérieures
de la progression spirituelle. Il exige une disponibilité qui ne peut étre
limitée que par les conditions de vie ol 'on est déja engagé et par les
ressources personnelles dont on a actuellement la disposition. Malgré un
avenir d’autant plus inconnu qu'on a encote peu vécu, et une ignorance sur
soi d'autant plus grande qu'on n’a pas encore atteint une réelle intériorité,
cet engagement se veut définitif. L’homme s’attache fortement au caracte-
re irrévocable de sa décision car il recoit de celui-ci une confirmation de la
valeur éminente de son engagement ; il donne ainsi 4 sa vie une dimension
qui déborde et déja transcende ce qu'elle comporte de contingent et de
passager.

Ainsi, spontanément mais aussi par correspondance volontaire 4 ce qui se
propose a lui, Phomme s'ouvre & un impératif que som activité appelle &
naftre et duquel simultanément elle découle librement. Cet impératif
s'impose & lui du debors, comme du debors lui sont proposés ses compor-
tements et son action. Cependant, quoigne d'un caractére extrinséque et
dune expression raisonnée, il a la force irréfléchie de Vinstinct et jailit
sourdement de la profondenr humaine. L'homme s’y soumet tout autre-
ment que s'il s'adaptait & quelque situation contingente, tout autrement
que 'l se pliait 2 quelque nécessité accidentelle. Il s’assujettit radicale-
ment, comme on fait 4 un absolu, par la maniére dont il obéit a cet impé-
ratif méme s'il dénie toute réalité 2 un absolu quel qu’il soit : attitude
fréquente 2 notre époque sous I'influence d’'une mentalité scientiste qui ne
s'est pas encore contestée elle-méme, et qui ne veut reconnaitre comme réel
que ce qui reléve de la science. Parfois aussi on évite de caractériser intel-
lectuellement cet absolu, on le tait par refus du langage métaphysique et
par réaction affective inconsciente contre les abus quion a faits jadis, et
aujourd’hui encore, dans I'utilisation de « la volonté de Dieu ».

3 troisiéme seuil : prise de conscience
d’'une exigence fondamentale de caractére absolu
enracinée en sa profondeur d’homme

Bien des étres en restent 13. L'exigence d'absolu, que celui-ci soit reconnu
explicitement ou non, ne fait irruption dans la vie que par le truchement
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des comportements ou des actions proposées par le milieu. Il en est ainsi,
en particulier, lorsqu’on voit dans telle société, telle civilisation, telle
organisation politique, I'Humanité en marche vers son devenir et qu'on
congcoit celle-ci, & la maniére des idéologies modernes, comme une entité se
suffisant en soi et accédant, par I'intégration de ses membres, 2 un nouvel
ordre. Il en est de méme quand, sous I'influence d’une mentalité religieuse
ancestrale qui sacralise ce qui est d'importance capitale pour la vie, on fait
descendre directement de Dieu par quelque révélation purement surhumai-
ne les lois et les vérités qui, en tout temps et en tout lieu, doivent régir et
éclairer les hommes, et qu'on congoit la transcendance divine dans une
altérité fondamentale et une extériorité radicale vis 2 vis de ’homme.

Cependant un autre seuil capital doit étre franchi nécessairement pour
progtesser vers une maturité pleinement humaine. Par I'accés a une véri-
table intériorité qui n’était pas nécessaire jusqu’a cette étape, découvrir en
soi, enracinée dans sa profondeur d’homme une exigence sans contour,
infinie, dont les manifestations et les conséquences qu’elles pourront com-
porter ne tolérent aucune borne posée @ priori : toute limitation trahirait
cette exigence radicale. Cette exigence n’est pas due, comme l'engagement
total précédent, a la reconnaissance d’un absolu fondamentalement étran-
ger pas son ordre ('Humanité) ou par sa transcendance (Dieu) qui dicterait
du dehors, A tous, pour les nécessités de son devenir ou par exercice gratuit
de son autorité, quelque programme et obligations extrinséques 2 1’hom-
me. La prise de conscience de cette exigence peut étre aidée par ces diverses
considérations, mais elle tire sa séve d'une profondeur humaine tout autre
car il arrive qu'elle prenne sa force en s’opposant & ce que celles-ci affir-
ment et proposent. Cette exigence qui porte sur le faire et la relation avec
autrui vient d’au-deld, de ce lieu ou 'homme se constitue soumis 4 sa né-
cessité intime sans quoi il n'est pas lui-méme, mais un autre que l'on
conditionne du dehors. Elle est tellement inséparable de 50i que la refuser
n'est pas tant lui désobéir que se nier, que s’y soumettre et mieux Uépou-
ser est la condition pour éire et non seulement powr bien agir. Cette
exigence aussi bien se situe au-dela du bien et du mal détaillés notionnelle-
ment et imposés de facon générale. Flle concrétise le bien et le mal, les
particularise pour chacun en fonction de ce qu'il est et pewt devenir, en
dehors de la considération de quelque idéal que ce soit. Elle ne lewr donne
powr lui un caractéve absolu qu'en référence & Uabsolu qui est en lui, dont
elle-méme est isswe et on elle s'enracine ; absolu qu'elle manifeste par la
maniére dont elle s'impose et est regue, il est si intimement et indistincte-
ment fondu comme en un alliage avec 'homme que celui-ci ne peut le
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connaitre comme un objet distinct de lui et que nul n’est capable de Iat-
teindre sinon par le mouvement de foi issu de fagon indiscernable de cet
absolu et de soi; absolu si étroitement et inséparablement associé 2
I'homme que celui-ci ne peut le nier quen donnant pratiquement 2 sa
négation, de facon paradoxale, le caractére absolu qu’il dénie. Alors qu’il
est en porte-a-faux sur sa propre nature a laquelle il est indéfectiblement
lié par le refus qu’il fait, nul n’est capable de se détacher de cet absolu
sinon par un mouvement qui reléve lui aussi de la foi, mais par perversion.

Fécondjté de la fidélité 2 Vexigence fondamentale

Cette exigence intime porte ses conséquences au moins aussi loin que toute
obligation revétue d'une autorité ou d’un intérét regardés comme absolus
et a laquelle on correspond sans réserve. Elle ne tolére aucune restriction
2 la fidélité qu’on lui doit, mais — et cela la caractérise de fagcon exclusive
— elle est tellement nourrie des profondeurs de Uhomme gi'elle ne lui
dicte impérativement tien qui puisse le mutiler ni méme qui lui soit im-
possible présentement ou dans I'avenir, malgré parfois des invraisemblan-
blances manifestes et les apparences contraires. Ce que cette exigence lui
prescrit avec rigueur ne l'aliéne pas, mais 2 'opposé délivre en lui des
potentialités qu’il ignorait et le rend capable de faire ce qui lui avait tou-
jours paru impossible quoiqu’il en ait eu parfois le désir. A travers sa
soumission sans défaut & ce qui en lui s’éléve du plus intime et s'impose
avec puissance, Vhomme s’engage sur le chemin de la liberté au niveau de
Vétre, Sa fidélité lui permettra de porter des fruits dont I'idée méme au dé-
but de sa vie lui érait étrangére quoiqu’ils se trouvent étre vraiment de sa
seve. Mystérieuse fécondité, elle n’est pas la conséquence d'une volonté qui
la recherche et la provogue mais d'une fidélité a4 soi qui, sans projet autre
que d'étre, se suffit d'étre pour se justifier. Cetre fécondité confirme l'au-
thenticité de I'exigence fondamentale. Elle unifie 'homme par le souvenir
qu'il conserve d’elle dans le passé comme par la joie qu'elle lui donne dans
le présent ; joie qui Iétonne. Sous la diversité et la contingence des événe-
ments, des situations, des états, & travers leurs caractéres éphémeéres et pas-
sagers, cette exigence, cette fécondité font atteindre la consistance et la
durée de l'existence ; approches véritables de I'étre ot « 'homme est soi
Sans étve par 50 ».

Lexigence fondamentale et Vintériorité

La découverte de cette exigence dans ce que celle-ci comporte d'original et
d’authentique, l'intensité et la permanence de sa perception dans une
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pureté qui refuse tout apport d'origine seulement passionnelle sont insé-
parablement liées a la fidélité qui fait répondre a ce qui est ainsi intime-
mement et singuliérement commandé, tant cette fidélité et cette prise
de conscience lucide et stable s'aident mutuellement 2 naitre et 4 grandir.
Toutes deux requiérent plus que 'engagement radical précédent et plus
que la persévérance a tenir cofite que coiite ce que 'homme s’est obligé
de faire ou d'observet. Il faut s'élever au niveau de l'intériorité et s’y tenir
ordinairement grice a4 un recueillement habituel. Cette intériorité est
tout autre que la subjectivité qu'elle épouse mais en la critiquant, 2 tra-
vers laquelle elle se développe et se perpétue en la transmuant. Elle assi-
mile ce que la subjectivité comporte de réel sous ses manifestations
transitoires. Elle s’éléve par l'application de l'intelligence et du discerne-
ment au-dessus des convenances et des évidences en s’appuyant sur elles.

Elle se situe par la réflexion et la décision au-dela des entrainements et
des impulsions en s'en servant. Aussi l'intériorité domine ce qui exalte on
déprime. Elle se refuse aux transports de l'affectivité. Elle se défie des va-
gabondages de I'imagination. Elle est en garde contre les satisfactions cé-
rébrales que procurent la logique et les constructions systématiques. Elle
a la modestie du silence et de la patience comme elle en est le fruit.

Cette intériorité peut étre apptochée seulement lorsque l'on s'établit de
facon relativement stable dans une certaine indépendance vis a vis du réel
contingent, méme si celui-ci est trés proche et tes pépétrant, seulement
aussi lorsque I'on abroge, aux heures favorables, les distances et les temps
qui séparent de ce qui est fondamental pour soi, méme si cela s'est passé
tres loin et depuis longtemps. Ainsi, dans la mesure du possible, 'homme
se dégage et se libére pour mieux s’associer et se rendre présent a les-
sentiel qu’il réalise et actualise par puissance humaine et par intelligence
spirituelle. Cette intériorité ne saurait étre que lentement acquise, a lon-
gueur de vie, a force de lucidité, d’attente dans le recueillement, d'in-
tégrité intellectuelle que rien ne doit limiter, d’application persévérante
pour supprimer la distance qui sépare le penser, le faire et le dire. Elle
demande une grande force intérieure car elle exige pour se développer
de résister aux pressions d'origine intime ou sociale qui portent sous
toutes sortes de formes 3 la compromission... Seule la foi peut donner cette
force, comme seule I’intériorité peut faire approcher de la foi dans sa
pureté. ’

Une telle intériorité n'est pas préparée directement par les engagements
radicaux qu'impose du dehors l'autorité d’'un absolu reconnu, ou encore
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méconnu ou refusé comme tel. Au contraire, lorsque ceux-ci sont pris pour
des fins en soi, ils dispensent ou distraient de la recherche de cette intério-
rité. Cependant la prise de conscience de I'exigence fondamentale insépa-
rable de I'étre qui en est habité est ordinairement préparée d’une facon si
nécessaire par ces engagements que se refuser 2 eux est, pour l'atteindre,
un obstacle majeur, comme est aussi un obstacle majeur le fait de se
contenter d’eux quand on en découvre pour soi Pinsuffisance ou lina-
déquation irrémédiables.

Risques et difficultés de la fidélité 2 Vexigence fondamentale

Cette exigence fondamentale n'est pas infaillible dans ce quelle impose
méme si spirituellement il est nécessaire de se soumettre 2 elle, telle qu'elle
est. Lexactitude des décisions qu'elle dicte comme la qualité d’authenticité
de cette exigence sont en relation directe avec ce que chacun est. Aussi
ces décisions peuvent et doivent se modifier & mesute que ’homme prend
une plus compléte et plus exacte possession de lui-méme. Malgré Punité
fonciere qu'elles présentent — qui manifeste I'unité fondamentale de
Pétre — elles n'ont pas nécessairement I'immuabilité des engagements
fermement pris et sans cesse présents & l'esprit. Elles ne se prévalent pas
non plus de la sécurité comme les engagements dont la croyance idéolo-
gique en un absolu, reconnu explicitement ou implicitement, garantit ob-
jectivement la vérité et la valeur. Elles n'ont I'appui de rien d’extérieur
pour se justifier. Parfois au contraire elles sopposent & ce qui semble
s'imposer souverainement. Cependant rien n'est plus évident que de devoir
prendre ces décisions. Elles ne peuvent étre mises en doute quand on est
suffisamment présent 4 soi-méme, mais cette évidence ne provient en aucun
cas de la constatation « d’'une bonne conscience ».

Cette exigence fondamentale, sans laquelle Vhomme ne pens étre atteint
q#'indirectement et de facon extériewre, est la mére de som « destin ».
Obscurément mais réellement responsable de cette exigence, cet homme
est enfanté 4 ses risques et périls par elle. Ce n'est pas sans qu'il connaisse
parfois le vertige face 2 la grandeur de son devenir en puissance et 2 la
solitude qui en est I’inséparable compagne. Souvent il est tenté de porter
envie 2 ceux qui couvrent leur servitude d’humilité et qui ne font pas de

A

leur finitude le marche-pied de leur élévation vers l'étre et vers Dieu.
Persévérance dans Vengagement et fidélisé a Vexigence fondamentale,

Qwand les différents seuils de la vie spirituelle sont franchis comme il
convient et que le cheminement vers Vaccomplissement humain se fait
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barmoniensement, sans détours ni reculs, il ne fait aucun doute que cette
exigence intime issue de la conscience individuelle ne doive l'emporter sur
tout engagement imposé ou proposé du dehors au nom d'un absolu ; enga-
gement anquel, en son temps, on a donné un caractére définitif par une
décision irrévocable. D'ailleurs cet engagement est ordinairement contracté
sur le chemin qui conduit a s'ouvrir sur la véritable fidélité & soi-méme.
1l aide 'homme 2 le parcourir s’il est judicieusement contracté. Aussi se-
rait-il normal que cet engagement n'entre jamais en conflit avec ce que la
fidélité exige. Malheureusement cela n’est pas toujours le cas. Nous nous
proposons dans la deuxiéme partie de ce travail de faire quelques remar-
ques sur des crises que provoque parfois la discipline catholique au sujet du
mariage, au sujet des veeux religieux et particuliérement du veeu de céli-
bat, au sujet d’une véritable vocation sacerdotale. Nous n'insisterons pas
dans cette étude sur les responsabilités personnelles qui peuvent étre trés
importantes dans la genése et le développement de ces crises, mais sur les
responsabilités de I'Eglise, de la hiérarchie ecclésiastique et des laics, qui
sans étre décisives, multiplient souvent ces crises, les aggravent et font ainsi
échec 4 la Mission.

I’engagement conjugal
1 Pamour humain et Pintériorité

L'amour humain né des profondeurs de 'homme s’exprime et prend cons-
cience de soi dans la subjectivité, mais il ne peut se développer et prendre
sa dimension que dans I’intériorité. Dés le début — et C’est ce qui le dis-
tingue de la rencontre amoureuse accidentelle qui n'exige aucune ma-
turité —, il porte 2 un engagement définitif et renouvelle le sens de la vie
quil fait prendre au sérieux comme jamais elle ne l'avait été avant.
Mais I'expérience montre que ces promesses du départ ne sont tenues
vraiment que si l'on approfondit pour dépasser ce que l'amour naissant
comporte de réalités passagres et contingentes, signes 2 déchiffrer d'une
réalité plus profonde que seule I'intériorité peut faire découvrir, conserver,
gofiter et grandir.

Malgré ce qu'il comporte de réel dans le présent et de possible pour I'ave-
nir, amour qui, par prudence, par timidité ou par peur est resté secret,
peut ainsi disparaitre du cceur de 'homme si celui-ci n’atteint pas l'inté-
riorité suffisante ; intériorité qui doit étre d’'autant plus poussée que cet
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amour ne trouve pas dans l'expression et l'action l'aide qui, en fait, lui
serait trés utile et presque nécessaire. Pour cet homme, la disparition de
son amour, inconnu de quiconque et spécialement de celui qui aurait été
concerné s'il en avait eu conscience, est une perte irtéparable qu'une plus
grande intériotité aurait permis d'éviter. Il doit le reconnaitre avec humi-
lité. Elle est aussi un manque grave pour l’autre malgré I'ignorance ol
celui-ci restera toujours de cet amour, s'il est dans les conditions intimes ot
il aurait pu correspondre 2 cet amour, ne serait-ce que de maniére purement
intétieure au cas ou la situation de I'un ou de I'autre ne le permettrait pas
autrement. Cependant cette faillite ne l'atteint pas explicitement méme si
elle développe en lui des conséquences trées importantes. Elle n’est pas 2
subir et n’est pas & porter comme ce qui bouleverse jusqu'au tréfonds par
effraction dans l'existence. Celui qui aime participe sans doute comme
cause A ce manque inconnu peut-étre fort grave dans une vie, mais il n'en
est pas a proprement parler, responsable. Mystérieuse solidarité entre les
destinées des hommes qui se cOtoient un temps! Sans vraiment avoir cons-
cience de cette solidarité, chacun d'eux vit ses jours dans la solitude
essentielle a tout étre...

2 la rupture de I'engagement conjugal

Il n'en est pas de méme quand 'homme se déclare ; il pese alors sur la vie
d’un autre et la transforme profondément au point que cet amour appa-
raisse absolument nécessaite 4 ce dernier pour que sa vie conserve un
sens ; en outre par la paternité, prolongement naturel de I'amour, il est
responsable de I'existence d’enfants & qui il doit tout car ils lui doivent tout.
Lorsque faute de l'intériorité qui aurait permis & son amour de subsister
en se transformant, ’homme abandonne la famille qu'il a fondée, les étres
dont il est fondamentalement responsable sont acculés 2 subir lourdement,
et pour toujours, les conséquences de cette défection dont certains — les
enfants — sont rigoureusement innocents. Cest 12 un élément nouveau,
d’une importance capitale, dont la reconnaissance ne demande pas une
intériorité développée comme la croissance vers I'amour adulte, mais
seulement un sens intime dont nul étre n'est privé s’il ne le refuse pas
sciemment. Ce sens d’ailleurs est particuli¢rement éveillé quand ’homme
a été suffisamment formé pour connaitre un amour vrai. Ce sens nourrit
Pexigence intime et en découle nécessairement ; il ne peut étre rejeté sans
que soit altérée d'une facon décisive I'intériorité, qui alors est dénaturée en
subjectivité, d'ailleurs elle-méme désormais pervertie.

Le refus d'assumer la responsabilité directe de perturbations aussi violen-
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tes, aux développements imprévisibles et aux répercussions illimitées, qui
gréveront la vie dantrui de fagon irrémédiable, doit imposer @ cet homme
de porter ce que U'amowr qu'il a connu, mais qui s'est depuis étiolé, ne
sawrait lui suggérer. Combien de familles subsistent dans une intégrité rela-
tive mais suffisante grice a ce refus, s'effor¢ant coiite que coiite de ne pas
trop faire supporter 2 leurs enfants les contre-coups de leur désharmonie
fonci¢re. Certaines méme découvrent ainsi 2 la longue, par cette abnégation
de tous les jours, a travers la sécheresse des rapports, grice & I'authenticité
de chacun, I'amour qui atteint I'étre de l'autre: cet amour que le manque
d’intériorité au départ n’avait pas permis de développer au-deld de la
ferveur du commencement.

Aussi quand I’Eglise demande aux futurs époux qu'ils prennent I'un vis 2
vis de I'autre un engagement irrévocable va-t-ellle exactement dans le sens
de lexigence quiimplique I'amour proprement humain. Elle correspond
dés qu'on l'assume avec sérieux a ce qui est déja préfiguré dans les pulsions
de la subjectivité. Elle ne prescrit pas une loi qui soit sans rapport avec un
veeu intime et essentiel a I'étre méme de I'homme. Mais powr que cette
discipline, imposée comme une obligation stricte et sans recowrs, 5ot
exactement adaptée d Vétat de celui qui comtracte cet engagement, il est
indispensable qu'il ait atteint une premiére maturité et méme qu’il conti-
nue ultérieurement a grandir dans Vintériorité, car il faut de toute nécessité
que cet engagement du départ corresponde a Uexigence intime qui ressort
de la fidélité 4 soi. L'avenir spirituel de cet homme dépend de cet accord.
Autrement, moins gravement mais peut-étre plus définitivement que les
transgressions, sa soumission forcée a I'engagement pris, véritable enchai-
nement par le lien conjugal, malgré les apparences, irait 2 partir d’un
certain niveau humain contre son approfondissement. Quand ’'homme n’est
pas d’une intériorité suffisante pour enraciner la loi dans sa propre exigence
intime et, ainsi, se soumettre a son engagement conjugal du mouvement
qui le fait adhérer au meilleur de lni-méme, méme s'il arrive par un sur-
saut vital proprement héroique & transmuer sa soumission d’esclave en
Vobéissance qui va jusqu'au sacrifice de soi, cela ne va pas sans peser mal-
heureusement sur sa destinée spirituelle. Ce sursaut fatalement violent,
issu de la volonté non de la profondeur humaine, méme soutenu par une
conception du sacrifice pour les siens due 2 quelque idéologie et dont
on ne peut méconnaitre la grandeur —— tout salvateur quil soit —
brutalise de facon aliénante parce que I'homme, en I'état ol il se trouve,
n'est pas capable d’assumer cette immolation avec la spontanéité des actes
inspirés par 'amour.
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3 les échecs de I'amour et leurs conséquences spirituelles

En vérité, comme pour Véchéance de la mors, peu &’ bommes sons intérien-
rement préparés & honorer Péchéance tomt aussi redoutable de Vamour.
Aussi ne faut-il pas sétonner du prodigieux gaspillage de possibilités
spirituelles qui en résulte. Pour quelques réussites merveilleuses, combien
d’échecs larvés ou définitivement consommés parfois longtemps cachés
ou dissimulés avant d'éclater, dont les causes et les responsabilités restent
ordinairement indéchiffrables! Que de dégats irréparables! Les blocages
qui rendent désormais impossible la candeur de I'amour, vierge de toute
relativité comme de tout intérét; la méconnaissance des conséquences
irrépressibles de cette faillite, indéfiniment répercutées en soi-méme, qui
en est lorigine, et chez tous ceux qui, de prés ou de loin, ont été mélés acti-
vement ou passivement 3 ces drames intimes; méconnaissance due aux
défenses instinctives, au refoulement spontané, suscités par la protection
et 'appétit du bonheur. Quelle vie spirituelle est encore possible chez ce-
lui qui se refuse systématiquement 2 se reconnaitre I'artisan de malheurs
dont certains risquent d’étre décisifs, qui repousse avec déloyauté de porter
dans la souffrance le regret lancinant dont rien ne peut délivrer? De
quelle tare la vie spirituelle n'est-elle pas lourdement chargée quand, dés
le départ, on a été le témoin, 2 peine conscient mais en réalité meurtri et
déchiré, d’une telle faillite et dés sa jeunesse la victime du grouillement
de toutes les passions de jalousie et de possession dont, dans ces conditions,
on a été 'occasion.

Devant cette dévastation des possibilités et des promesses humaines, en
dehors méme de la considération des douleurs et des désatrois souvent
extrémes qui l'acompagnent, I'Eglise ne peut pas rester marmoréenpe
dans la conscience de sa propre justice, muette dans sa réprobation ou
éloquente dans ses anathémes. Elle ne peut pas passer son chemin devant
de telles détresses, de tels naufrages parfois, sans sefforcer de porter se-
cours, par tous les moyens dont elle dispose, 2 ceux qui sont dans le
malheur ; malheur dont ils ne sont en général ni tout i fait coupables,
ni tout 2 fait innocents, ni d'ailleurs les seuls artisans. Souvent, dans ces
situations impossibles, ils sont conduits, pour un temps, 2 toucher les
frontieres de la vie dune maniére exceptionnelle, 2 entrer dans la con-
naissance sans voile de la condition humaine, & approcher, & travers la
perception du néant, du seuil de I'absolu, & accéder a un état intérieur qui
appelle la conversion en profondeur comme jamais ils n’en ont été encore
capables. L’Eglise peut-elle les abandonner alors qu’ils ont conscience de
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ce qui est irrémédiablement gaché ou perdu, alors qu'ils s'efforcent d'avoir
le courage d'en porter désormais, sans faux-fuyants, le souvenir tragique,
méme s’ils ne peuvent rien de plus ? Le joug de VEglise, lui aussi, doit étre
doux comme son fardean léger; 4 elle de Uadoucir encore et de Valléger
davantage, quand les forces sont faibles et les corps écrasés.

4 responsabilité de I'église
dans le manque de formation humaine,
qui multiplie les échecs de I'amour

Sans nier aucunement les responsabilités individuelles 2 I'origine de ces
situations désastreuses — responsabilités proches et éloignées, sans doute
conséquences d’un passé, peut-étre déja lointain, plus encore que du
présent — on doit affirmer que I'Eglise elle-méme n'est pas non plus tout
2 fait innocente de ces situations. Elle n'est pas seulement la gardienne
vigilante de la loi; elle doit aider ses membres 4 I'observer en les y pré-
parant. Ni la connaissance de la doctrine, ni les pratiques de la dévotion
n'y suffisent car il sagit de faire découvrir a chacun, non seulement de
facon abstraite et impersonnelle, mais 4 la lumiére de sa propre humanité,
les raisons qui fondent cette loi. A cette condition seulement on saura
correspondre librement et intelligemment 4 la loi. Alors celle-ci sera en
tout point bénéfique. Loin d’étre imposée du dehots, serait-ce par un décret
divin, elle sera la conséquence d'une exigence intime, liée d'une facon
inaliénable 2 la fidélité 2 soi et 2 Dieu. Autrement, valable en droit pour
tous, une loi est mauvaise en fait pour tel homme quand, 2 cause de lin-
préparation spirituelle ou il se trouve, elle ne I’aide pas 4 grandir dans son
humanité ou méme l'en empéche par les transgressions qu’il se permet,
que souvent il ne peut éviter. L'Eglise ne saurait, sans plus, lui imposer
cette loi sans trahir la mission particuliére qu'elle a aupres de lui, car
« la loi est faite pour Vhomme et non Ubhomme pour la loi ». Cette impré-
paration trés fréquente a des conséquences d’'autant plus graves que, dans
la société contemporaine, régne une amoralité sauvage et affichée que n'a
pas connue la chrétienté de jadis.

Lourde tiche que I’éducation qui s'efforce d’aider I'homme 4 satteindre
suffisamment dans son humanité pour franchir personnellement et i son
heure les différents seuils qui s'échelonnent le long de la maturation
spirituelle, sans quoi la vie se développe dans la médiocrité et court
d’échec en échec! Elle reléve principalement de 'appel plus encore que de
I'enseignement et du gouvernement. Elle impose a ceux qui en détiennent
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la charge de les adapter sans rien trahir, pour quils puissent développer
une action juste et efficace. Cette tiche ne saurait jamais étre achevée. Pour
U'entreprendre vraiment il faut méme que I'Eglise veuille trés consciem-
ment, trés systématiquement s’y adonner auprés de ses membres pendant
toute leur vie. Est-il osé de penser que les retraites de fiancés méme
sérieusement faites, que la préparation au sacrement de mariage telle
qu’elle est institutionnellement pratiquée sont radicalement insuffisantes
si elles ne sont pas précédées et suivies d'une formation qui déborde de
mille maniéres ce qui est ordinairement donné dans les églises. En vérité
I'Eglise aide-t-elle suffisamment ses membres & assumer des obligations
aussi considérables que celle qu'elle impose légitimement a Pamour
quand, dés l'enfance, ses fidéles sont soumis aux pressions puissantes et
omniprésentes d’'une société qui, loin de mettre ces engagements dans les
lois et les coutumes, les discrédite par le désordre qu'elle encourage en les
tolérant avec complaisance ; quand, trop souvent issus de familles ébran-
lées ou disloquées, ils sont en ontre les victimes de conditions de vie si
trépidantes, si énervantes que celles-ci demandent pour étre maitrisées une
intériorité extréme & quoi tout fait obstacle ?

Afin de réparer cette insuffisance qui la regarde directement, 'Eglise aura-
t-elle assez de foi pour que sa charité ne lui paraisse pas imprudence ou
laxisme ?... Elle devrait étre assez siire de I'Esprit de Dieu qui I'anime pour
laisser a tout évéque, en union avec elle et la représentant, le soin et la
responsabilité de décider, aprés une enquéte directe et personnelle, ce qui
convient auprés de chaque cas particulier sans se référer au droit canon
général institué dans des conditions sociologiques tout autres. Beaucoup
sont privés de I’assistance religieuse, dont ils ont particuliérement besoin
dans la difficile situation ou ils se trouvent, parce que I'Eglise n’ose pas
croire 2 leur possible rédemption si elle allait & eux comme celle qui sait
et espere. N'en est-il pas ainsi tout particuliérement de ceux qui portent
la lourde destinée de rester seuls quand ils sont encore jeunes ou chargés
d’enfants en bas 4ge, et que leur conjoint les a abandonnés, méme si ce
n'est pas sans qu'ils aient quelque responsabilité dans ce départ ?

En ces temps d’extréme fermentation, ’Eglise ne saura remplir sa mission
aupres des siens que si, par une vitalité intime qui la rend capable d’étre
appel et ferment, elle est davantage celle qui délie que 'autorité qui lie.
Ainsi seulement le chrétien entrera dans la liberté qui I'associe 4 Dieu
comme il convient & un fils d’étre avec son pére.
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I’engagement dans des voeux perpétuels

L'engagement définitif contracté par le chrétien qui se consacre a4 Dieu par
des voeux perpétuels — spécialement le voeu de chasteté — ne doit rien
en principe a la subjectivité contrairement a celui qui est appelé par
I'amour naissant. Si cet engagement est la conséquence de 'exigence len-
tement marie dans 'homme grice 4 une prise de conscience de soi et &
une intériorité poussées, on peut augurer que Ces VCeux, consacrés par
I'Eglise, ne seront jamais en contradiction avec ce que cette exigence
deviendra dans I'avenir 2 condition toutefois qu’on soit resté vraiment
fidele 2 cette prise de conscience et a cette intériorité 2 mesure qu'elles se
développaient. D'ailleurs, dans ces conditions, n’est-il pas clair que, méme
si un tel engagement officiel n’avait pas été pris solennellement par cet
homme, rien ne setait changé dans sa vie pratique alors qu'il correspon-
drait avec la totalité de soi, véritablement acculé par son étre méme, a
ce que ses voeux Jui imposent de fagon extrinséque ? Cependant cette
situation idéale n’est pas toujours réalisée, et il n'est pas rare que l'enga-
gement dans des voeux perpétuels conduise & des drames pouvant aller
jusqu’a paralyser toute vie spirituelle.

1 ambiguilé possible des motifs qui conduisent & s’engager
dans des voeux

L’action de contracter des voeux perpétuels est fondamentalement diffé-
rente de I'engagement qu'exige 'amour, mais que l'amour soutient par
les croissances normales que Iui vaut la fidélité. Aussi, comme il convient,
I'Eglise se montre-t-elle, en I'occurrence, d’'une grande prudence en impo-
sant des délais importants par nombre d’engagements temporaires avant
la décision définitive. 1l n’est pas rare cependant qu'on abrége indiiment
ces temps d’épreuve sous la pression des coutumes et aussi, en ces temps
de crise, sous le harcélement des nécessités.

La décision de contracter des voeux perpétuels est parfois puissamment
provoquée et toujours grandement aidée par I'idéologie qui donne un
caractére éminent et méme sacré a la consécration que 'homme fait ainsi
de soi 2 Dieu et que I'Eglise sanctionne par son autorité et ses institutions.
Dans la mesure od I'adhésion a cette idéologie et les conséquences qu'on
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en tire tiennent dans la décision le role que devrait avoir I'exigence inté-
rieure essentiellement personnelle, elles peuvent étre 2 l'origine d’une
orientation qui se veut définitive mais qui, ultérieurement, se montre en
porte 4 faux sur les vrais besoins et les vraies possibilités de celui qui
s'est engagé a fond dans cette voie. Cette éventualité est d’autant moins
rare qu'une telle idéologie est trés généralement enseignée 2 des étres
jeunes, encore ignorants de la vie et d’eux-mémes, catégoriques dans leur
jugement comme ils sont sfrs de leurs pensées, généreux par nature mais
aussi par vigueur quasi physique, dont la sensibilité est avide d’intégrité
mais aussi d'intégralité. Il arrive aussi que des directeurs de conscience,
plus théoriciens en la matiére que proprement spirituels, particuliere-
ment férus de ce gente de prosélytisme comme pour justifier a leurs yeux
leur propre situation, identifient la consécration de soi par les veeux 2
une promotion sinon automatique du moins trés assurée vers la sainteté.
Parmi les causes éventuelles qui peuvent encore fausser une décision aussi
grave et préparer pour l'avenir des échéances impossibles 2 honorer, il
faut signaler les appréhensions ou les aversions & I'égard de la sexualité
dues 2 une éducation incompléte ou puritaine, les pressions familiales ou
auttes, les entrainements diis au milieu trop fermé ou l'on a été élevé.
Dans un climat de chrétienté d’ailleurs de plus en plus rare, il y a aussi
des recherches plus ou moins conscientes de prestige et d’ascension sociales,
parfois I'usage indu de raisons générales fondées sur la considération des
besoins de I'Eglise et notamment du manque de vocations sacerdotales
ou religieuses.

\

Bien des éttes sont ainsi conduits & se donner définitivement dans des
genres de vie radicalement étrangers aux instincts les plus enracinés dans
I'homme avant de se connaitre vraiment et d’entrevoir suffisamment
toutes les conséquences, toutes les situations qu'ils auront ainsi 2 affronter.
On veut faire confiance & la grice de Dieu qui ne saurait faire défaut et
aux développements de la vie spirituelle appelés par le sacrifice méme.
On peut avoir raison, et ce sera d'autant plus fréquent que I'Eglise sera
spirituellement plus vivante et qu’ainsi par ses institutions elle aidera
réellement ses membres — et particuliérement ceux qui se sont consacrés
par des voeux — 2 gravir la montagne des Béatitudes. Est-il permis de
penser que de facon ordinaire ce n’est malheureusement pas le cas ?

2 rble de I'église auprés de ceux qui contractent des vceux

Certes, un chrétien peut s'étre engagé de facon juste dans des woeux per-
pétuels avant d’avoir été capable de concevoir tout ce qui découlera de sa
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décision. Son engagement étant bien enraciné dans les profondeurs de
son étre, son exigence intime continuera a le pousser vigoureusement dans
cette voie. Cependant, méme dans ces conditions, il est nécessaire que
I'Eglise, aprés avoir consacté ce croyant, 'aide 2 rester fidéle de facon
que cette exigence ne sanémie ni se corrompe. Cela s'impose d’autant
plus impérieusement que ces veeux, déja étrangers 2 des besoins et 4 des
désirs trés puissants en I'homme, sont en outre en opposition avec la
mentalité de la société; opposition sans proportion plus accentuée dans
les temps modernes que lorsque la chrétienté érait encore relativement
maitresse de l'opinion. Awssi, est-on conduit & penser que Vengagement
dans des vaeux perpétuels exige de ceux qui les comtractent un gemre de
vie qui, en quelque maniére, les prorége comtre ewx-mémes et contre
autrui et en owtre facilite, autant que cela se pent, Uapprofondissement
bumain et spirituel que ces voewx exigent powr étre pleinement assumés
jusqw’a la fin, et non pas seulement acceptés de facon passive @ partir d'un
certain moment. Sans doute, une vie en communauté est-elle indispensable,
sans d’ailleurs qu'elle soit nécessairement continue; une vie monastique
qui « assiste » sans enfermer ni scléroser. Quelques signes distinctifs qui
permettent de faire connaitre discrétement 4 autrui, comme pour les per-
sonnes mariées, la situation de ceux qui ont fait ces woeux, sont certai-
nement insuffisants pour les aider & persévérer dans cette voie toujouts
difficile et parfois périlleuse pour eux, mais aussi indirectement pour
d’autres.

Quoi qu'il en soit, sur cette voie abrupte, méme lorsqu'elle semble avoir
£€té choisie avec sagesse et poursuivie avec fidélité, il y aura toujours des
échecs qui atteindront les profondeurs humaines et méneront 2 la détresse.
L'Eglise est maitresse de délier ceux qui se sont liés. Elle délie des voeux
quand il le faut — et de fagon sans cesse moins réticente — car un voeu
qui aliéne et qui écrase est maudit par Jésus lui-méme. Elle se sent plus
libre de le faire qu'a I'égard de I'engagement contracté dans le mariage
car pour ce dernier elle est génée par ce qui est dit sur ce sujet dans les
Ecritures, a4 cause d'une conception de la Révélation d’origine exclusi-
vement et putement divine, valable en tous temps et en tous lieux dans
sa littéralité. Puisse-t-elle délier sans humilier et protéger ces étres excep-
tionnels, dont il faut respecter la destinée inconnaissable, contre la condam-
nation sévére de chrétiens scandalisés, moins généreux qu'eux, qui ne se
sont jamais engagés 4 fond dans la foi et font seulement de la religion un
confort et une sécurité !
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v

Pengagement dans le sacerdoce

L'engagement dans le sacerdoce, tel quil est actuellement congu, se veut
définitif et total comme l'engagement dans I'amour. Comme ce dernier
il renouvelle le sens de la vie. Il lui donne un caractére sacré qu'on ne
sait pas ordinairement conférer 2 la fondation d'une famille. Mais comme
I'engagement dans des voeux perpétuels il est, en propre, étranger a tout
instinct méme si ultérieurement il les utilise en les assumant. Dans la
discipline catholique qui lie inséparablement le sacerdoce au célibat il
comporte ainsi un veeu fondamentalement opposé 4 la nature. Se mettre
dans ces conditions au service de V'Eglise dans les ministéres qu'elle
confére, avec ce que cela implique d’obéissance et de pauvreté, donne 2
Pengagement sacerdotal un caractére plus global que tel veeu précis qui,
tout en intéressant I'homme dans son intégralité, ne concerne cependant
qu'un aspect particulier de sa conduite. L'engagement sacerdotal conduit
a des situations et a des comportements relativement imprévisibles qui
demandent, pour la vie entitre, une disponibilité et une adhésion totales.
Cest dire combien, pour étre sowtenn envers et contre tout jusquw'a la fin,
ce don de s50i sans limite fait an niveau de Uinstitution ecclésiastique doit
étre greffé sur Uexigence intime qui s'impose & I'bomme avec clarté et
force 2 mesure que celui-ci progresse vers la marurité,

Normalement quand la vocation sacerdotale est réelle et que le milieu ot
elle doit s’épanouir et porter ses fruits est suffisamment spirituel pour
correspondre 4 la mission du prétre et ainsi pour soutenir le don de soi
que celui-ci a fait de lui-méme, il n'y a pas d’écart, @ fortiori pas d’oppo-
sition, entre ce que demande 'engagement du départ et ce quimpose peu
A peu, avec toujours plus d’évidence et de puissance, I'exigence essentielle
a P'absolu de la conscience. Au contraire la fidélité 2 cette exigence
soutient la persévérance de cet engagement. Ce fut le cas ordinaire dans
le climat stable d’une chrétienté établie qui, par son implantation ancienne
en Occident, avait modelé la civilisation 2 son image. Seuls certains étres
parmi les plus spirituels, en avance sur leur temps, sous I'influence d’une
exigence fondamentale qui n’était en rien satisfaite par ce qui se pensait,
se disait, se faisait autour d’eux, se dégageaient du confort collectif, voire
de la quasi euphorie générale ; ils émergeaient de leur milieu ; ils entre-
voyaient la médiocrité religieuse de nombre de chrétiens sous la régularité
des pratiques et des mceurs; ils pressentaient l'approche de la crise

y
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majeure qui menacerait un jour I'Eglise si elle ne changeait pas sa maniére
détre. Mais cette exigence intime, qui les harcelait au point de les singu-
lariser dans leur milieu malgré une discrétion systématiquement observée,
se coulait dans la foi quils avaient en I'Eglise. Cette exigence les portait
a endurer tout ce que leur engagement sacerdotal leur imposait méme st
cela les faisait profondément souffrir.

1 engagement sacerdotal, fidélité a Pexigence fondamentale
et crise de Péglise

La crise actuelle du christianisme en Occident, provoquée en partie par
Peffondrement accéléré de la chrétienté, a des répercussions extrémes dans
la vie du prétre. L'Eglise du temps de la chrétienté érait principalement
d'autorité et d’enseignement. Pour rester fidéle 2 sa mission, elle doit se
transformer aussi en Eglise du témoignage, étre celle qui appelle par ce
qu'elle est. Cette mutation est 2 faire. D'une facon générale non seule-
ment elle n’est pas encore entrevue, mais, semble-t-il, elle serait loin
d’étre acceptée en principe. L'Eglise de chrétienté se perpétue encore dans
les formes et les activités actuelles de I'engagement sacerdotal. Cependant,
sous 'action de Dieu, cette mutation se cherche sourdement. Elle se
prépare confusément chez les étres les plus vivants par des aspirations et
par des refus inspirés de I'Evangile mais aussi souvent relevant davantage
encore de l'esprit du temps chez ceux qui ne sont pas assez spirituels. Dans
ces conditions, la conjonction entre I'engagement que le prétre a souscrit
au début de sa carriére sacerdotale et l'exigence fondamentale qui se
développe en lui 2 mesure qu'il approfondit sa vocation et qu’il entre en
contact avec les réalités de la vie quotidienne rencontre de nombreuses
difficultés. Cette conjonction est indispensable cependant. Sans elle, le
prétre est conduit inéluctablement ou 2 abandonner I'Eglise 4 son sort
parce qu’il en vient & désespérer d’elle ou a faire dégénérer sa vocation
en fonction ; fonction d’autant plus servile que toute action spirituelle
demande une authenticité qui, en I’occurrence, ne peut plus étre respectée
et que souvent on doit contrefaire.

Cette conjonction pour étre pleinement réalisée, demande beaucoup plus
que dans le passé. Outre la vie spirituelle fervente, elle exige une intelli-
gence de ce quest I'Eglise et de celui qu'a été Jésus il y a vingt siécles, de
beaucoup supérieure 2 ce qui était nécessaire dans le climat de chrétienté
d’hier pour étre un bon prétre, n'ayant pas de particuliéres aspirations
spirituelles, étant porté sans réticence par le milieu ecclésiastique et soutenu
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par le réconfort que donne la considération dont est entouré un notable.
Cette vie spirituelle et cette intelligence se rapprochent de ce qui était
jadis seulement la part du petit nombre de ceux qui, de ressources humai-
nes exceptionnelles, devenus disciples de Jésus par fidélité personnelle aux
appels entendus, aimaient pour cette raison I'Eglise sans la diviniser
indiment, sans séparer d’elle son institution indispensable, mais inévita-
blement et cruellement insuffisante en soi. Cependant pour porter main-
tenant I'Eglise, pour travailler comme il faut, dans la patience et I'abné-
gation presque sans mesure, 2 la nécessaire mutation de ses structures, et
d’abord de Iesprit dans lequel on les applique ; pour ceuvrer au renouvel-
lement de la vie spirituelle chrétienne en l'accordant par une véritable
création aux besoins et aux possibilités réelles des hommes de ce temps ;
pour ptomouvoit, & travers les polémiques et les conflits et malgré le
sectarisme religieux et politique, la renaissance de la communion ecclé-
siale, il faur encore davantage et plus directement de foi en Jésus que
jadis. En effet, désormais I'Eglise ne s'impose plus comme la réalité quasi
surnaturelle crédible en elle-méme, tant I'immuabilité de son institution 2
travers les siécles paraissait singuliére, inexplicable par des raisons ordi-
naires.

Comment ne pas céder au découragement quand les tiches imposées par
I’engagement qu'on a pris envers 'Eglise se montrent stériles, sans signi-
fication réelle ni pour soi ni pour ceux qui sont censés en bénéficier tant
elles sont inadaptées, et font méme obstacle 2 la vie spirituelle par I'usage
qu'on en fait et les illusions que cela permet ? Comment ne pas s’avouer
d’abord sourdement, puis de plus en plus ouvertement, que ce n’était pas
pour cela qu'on avait voulu devenir d’Eglise, et ainsi comment ne pas
se sentir 1ésé au plus profond de soi-méme ? Comment ne pas céder au
vertige et au désespoir quand on voit sa vie engagée dans une impasse
dont on ne peut se dégager, de toute évidence, sans un désastre irrépara-
ble ? Comment ne pas douter des destinées de I'Eglise en voyant la para-
lysie, semble-t-il, incurable de la hiérarchie qui ne sait plus ou elle va,
et qui parait condamnée 2 osciller entre I'autoritarisme hautain et le libé-
ralisme qui démissionne, entre le conservatisme buté et les entreprises
de l'opportunisme ? Dans le désarroi de linstitution, dans un climat de
panique spirituelle, comment résister 3 Ja tentation de chercher dans
Paction sociale et politique, qui semble s'imposer tant celle-ci prend d’im-
portance dans les intéréts de chaque jour, le succédané i lactivité pro-
prement religieuse ? Comment alors, par souci inconscient de justifier une

by

vie dispersée, toute extérieure, ne pas étre entrainé 2 assimiler quelque
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préoccupation intérieure que ce soit 4 I'évasion, i I'ésotérisme, ou 2
« Paristocratisme » ? En ces temps, qui sont dautant plus exigeants qi'ils
sons plus crucianx, quelle intelligence de ce que Jésus a été en son temps,
quelle foi digne de celle des premiers disciples ne faut-il pas asteindre
pour étre fidéle 2 I'exigence que Uon porte en soi toujours plus pressante
et impérieuse, pour linspirer par cette intelligence, la suranimer par cette
foi et, sans nullement dénoncer son engagement emvers VEglise mais an
contraire @ travers lui, préparer avec ténacité, dans l'obscurité, le silence
et sowvent la souffrance, la mutation dont VEglise a besoin powr quelle
soit & la hawtewr de sa mission : cette mutation dont elle ne parait pas
avoir cure et méme quelle va jusqu'a refuser avec vigueur sous le poids
de son passé ?

2 responsabilité de I'église dans la crise sacerdotale

Sans nier les responsabilités personnelles, aux conséquences d’autant plus
graves que la persévérance dans 'engagement sacerdotal est plus exigeante,
il faut affirmer que I'Eglise dans son ensemble n’est pas innocente de la
crise actuelle du clergé. Que dire de la formation donnée au séminaire
et dans les organisations (retraites, etc.) mises en ceuvre pour aider ces
vocations, impossibles vraiment sans une intériorité vigoureuse toute
inspirée par la foi? Ces moyens, dont on mésuse d’ailleurs assez fré-
quemment, se montrent cruellement déficients en ces temps difficiles.
Trés souvent le prétre, d'ordinaire sans communication spirituelle réelle
avec son évéque ou avec ses confréres, est laissé face 4 lui-méme devant
sa vie aux heures ot elle lui pose question par sa singularité, ses exigen-
ces et son dénuement. Il n’est plus protégé dans cette confrontation, que
les événements et les rencontres multiplient, par la cohésion désormais
ébranlée de son milieu clérical ou par I'adhésion désormais chancelante
a une idéologie, qui supprime les questions a force d’affirmations. Que
lui reste-t-il de la ferveur du commencement, vécue dans la fraternité de
la jeunesse, en ces heures de solitude, de vide, de vertige peut-étre ? Que
dire de la vie exténuante qui lui est imposée par des ceuvres nombreuses
qui I'épuisent sans le noutrir, et par la multiplication des réunions tou-
jours tardives qui empiétent sur un repos nécessaire ? Elles sont d’autant
plus écrasantes qu’il en sent le caractére factice et superficiel et en voit
la stérilité. Que dire des conditions délicates, difficiles ol il est placé
par son activité auprés des jeunes, tout tournés vers les joies de la vie,
de l'amour et de la paternité, lui qui y a renoncé, qui souvent s’est engagé
dans le célibat religieux sans I'avoir particuliérement désiré mais seu-
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lement comme conséquence inéluctable de sa vocation sacerdotale, qui a
fait t6t ce pas décisif avant d’avoir atteint 2 une connaissance suffisante
de soi-méme et acquis I'expérience nécessaire pour mesurer le poids des
conséquences d'une telle décision ? On ne peut pas assimiler au célibat
monastique le célibat qui est vécu sans étre protégé par quelque cloture,
sans étre soutenu par la paix équilibrante du monastére. Que dire enfin
de lisolement du prétre dans son presbytére, sans contact réel avec qui-
conque, enfermé dans le personnage dont il a hérité des siécles, qui le
réduit a4 n'étre en relation avec ses paroissiens que dans la mesure ol ils
ont besoin de la religion pour leur sécurité et leur confort spirituels ? On
ne peut pas assimiler la collectivité paroissiale & une communauté monas-
tique, soutien si nécessaire de la vie religieuse du moine que, pour que
celui-ci puisse s'en passer, il faut qu’il ait la vocation exceptionnelle de
I'ermite.

La responsabilité de la Hiérarchie est grande, ainsi que celle des simples
fidéles dans le drame que beancoup de présres vivent intimement dans
wne guasi newrasthénie, on an grand jour dans la révolte et la rupture,
car ces hommes que l'épiscopat et le peuple chrétien condamnent avec
bautenr er sévérité somt somvent parmi les meillenrs. L'épiscopat et le
peuple chrétien, chacun 4 sa maniére, les ont abandonnés seuls dans le
dur combat qu’ils ont 2 mener en eux et autour d’eux. Les laics devraient
se taire, en particulier ceux qui n’ont jamais engagé leur vie totalement
au service de I'Eglise, qui au contraire — et ce sont les plus horrifiés —-
se sont bornés 2 se laisser porter par elle grice 2 lindifférence, réelle
quoique inconsciente, sous-jacente a leur profession de foi véhémente et
« charbonniére ».

3 la crise sacerdotale appelle la mutation dont I'église a besoin
pour étre fidéle a sa mission

L’Eglise se doit de ne pas ldsser écraser par les conditions difficiles os
se somt trouwvés ceux de ses membres, parmi les plus vivants et les plus
généreux, qui ont été trop chargés a cause dw don qw'ils lui ont fait ; ces
conditions auxquelles elle w'a pas su préparer car elle ne les a pas prévues,
dans lesquelles elle n'a pas su aider car elle les ignore encore ou me veyt
pas les prendre en considération. Elle ne peut pas « fermer 4 ces hommes
le royanme des cieux» qu'ils ont entrevu dans I'annonciation de leur
jeunesse. Elle ne peut pas continuer & vivre en perdant ainsi nombre de

.

ceux qui étaient précisément appelés a collaborer avec efficacité 2 sa
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mission, d’autant plus qu'en méme temps et pour des causes voisines, sc
tarit 'afflux des vocations, toujours nombreuses, mais qui avortent ne
sachant plus comment trouver leur voie. Il ne s'agit pas d'amnistie, ni
de clémence, ni de comprébension, mais de la mutation dont VEglise a
un extréme besoin, qui dépasse une simple réforme de la discipline ecclé-
siastique et que la Hiérarchie, en liaison intime avec I’ensemble des chré-
tiens vivant réellement lewr foi, devrait promonvoir, innovant avec réso-
lution et non pas en adaptant 4 moindre frais. Pour qu’il puisse en étre ainsi
il est absolument nécessaire que tous les croyants qui font de I'Eglise leur
souci principal, découvrent, a force de prise de conscience de soi et d'inté-
riorité, Yexigence fondamentale qui est leur et lui correspondent. Alors,
sans aucun doute, de nombreux prétres, soutenus spirituellement par leur
évéque et par les communautés de chrétiens qui les accueilleront, verront
leur engagement sacerdotal se développer dans l'exacte fidélité a lexi-
gence inéluctable qui monte du meilleur d’eux-mémes. Leur engagement
en sera renouvelé et fécondé.

marcel légaut

Sessions du CENTRE THOMAS MORE

Dans le cadre des sciences humaines de la religion :

24-25 Février 1973 et 8-13 Juillet 1973

Réflexion sur la violence, avec J. Devisse, Professeur d'Histoire & I'Université
de Paris-Vincennes.

(Une réflexion actuelle éclairée par les rapports de ’Eglise et de I'Etat face &
la violence a I'époque carolingienne.)

31 Mars - 1°7 Awvril

Sociologie et Anthropologie de la modernité.

avec' M. G. Balandier, Professeur a la Sorbonne

(Linterprétation de la modernité telle qu’elle s’exprime dans les formes rell-
gieuses et a-religieuses et la crise actuelle des sociétés dites avancées.)

28-29 Avril 1973
L’archéologie de I'ethnologie,
avec M. de Certeau, enseignant & I'Université de Paris-Vincennes.

(L'histoire de la rencontre interculturelle et son importance pour !'interpréta-
tion des religions.)

Pour tous renseignements, écrire a2 Centre Thomas More, La Tourette, 69210
L’Arbresle.
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la fidélite de dieu

Dans le langage de VA. T, la fidélité de Diey s'exprime en des termes qui
traduisent Vidée de solidité, de stabilité et de force, ainsi que de bienveil-
lance, de bonté et de miséricorde. Dien est fidéle & son peuple on aux
personnes de ce peuple et il le manifeste dans sa conduite. Jésus est, dans
Vhistoire, la manifestation supréme de cette fidélité : il réalise déja Vac-
complissement des promesses de Dieu tout en onvrant notre avenir a leur
pleine réalisation eschatologique. La fidélité de Dien est un appel a la
fidélité de Phomme. Vécue personnellement par chacun mais dans la
commaunion de Vassemblée, lz fidélité de Vhomme n'existe jamais que sur
un fond de gratuité, celui de I amonr gque Dien porte en premier. La com-
maunauté chrétienne porte la responsabilité d'étre pour et dans le monde
le signe dw Dien fidéle. 1l importe pour cela q#elle se remonvelle
chaque jowr dans Vaccueil de Celui qui est fidéle, qu'elle fasse
Veffort d'intelligence requis powr comprendre la Parole de Dien, qu'elle
accepte la créativité nécessaire a Vinsertion de sa fidélité dans Ubistoire.
Dans son comportement pastoral, VEglise ne doit jamais oublier que la
fidélité de Diecn est celle d’un Dieu qui est amous.

Dieu est fidéle : tel est I'un des éléments fondamentaux de la confession
de foi du Peuple d’Israél et de I'Eglise apostolique. Dieu appelle le peuple
des croyants 2 vivre dans la fidélité : tel est aussi I'un des éléments’ essen-
tiels de la vocation du peuple de I'Alliance et de I'Eglise de Dieu. Le
rappeler peut sembler, 3 juste titre, une banalité 3 des croyants familiers
de IEcritute. Cependant, autant il est facile d’énoncer ces affirmations
de facon générale, autant il est difficile d’'en parler avec précision. Les
mots qui le plus souvent traduisent ces réalités ne sont pas toujours
employés au sens propre de fidélité, et les érudes sur la fidélité, faites 2
partir du vocabulaire biblique, ne suivent pas toujours le méme axe de
référence : si presque toutes citent le Dien «riche en grice et fidélité
d'Ex., 34, 6, la plupart approfondissent la signification de émés (fidélité),
tandis que d’autres sont centrées sur le terme héséd (bonté-fidélité). Quant
au terme grec pistos, la comparaison des traductions montre qu'il n’est
pas toujours facile de savoir s'il faut le rendre par «str», «fideles,
« croyant » ou quelque autre terme apparenté. La traduction de ces mots,
méme quand ils expriment 4 coup sir la fidélité, peut provoquer chez
le lecteur une sorte de réduction, sinon de déformation : lorsque nous
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lisons les termes de « vérité », de « foi», de « fidélité », etc., est-il certain
que nous mettons toujours sous ces MOts ce qu'y mettajent les auteurs
bibliques, et non un mélange des conceptions bibliques et des notions
modernes et occidentales auxquelles notre culture, notre insertion socio-
logique et nos appartenances a telle ou telle école théologique nous ont
habitués ? En outre, la réalité de la fidélité divine est si fondamentale
dans la Bible qu'elle déborde I'emploi d’'un vocabulaire spécialisé ; et
cette réalité, d’'une ampleur pratiquement aussi large que celle de la litté-
rature biblique, exigerait pour étre abordée avec les nuances voulues un
ensemble de travaux spécialisés. Ces observations n'ont pas pour but de
décourager le lecteur de la Bible. Leur intention est d’inviter les personnes.
qui désirent faire une étude biblique précise a se reporter aux travaux
déja parus’. Leur but est aussi, en marquant les limites de cet article,
d’en indiquer le propos : sans refaire une étude technique, il voudrait,
dans une premiére partie, centrée sur la fidélité de Dieu, présenter quel-
ques éléments concernant le Dieu fidéle, le Christ « témoin fidéle », et
la fidélité divine ; une seconde partie abordera la fidélité des hommes
réponse 2 l'appel du Dieu fidéle ; enfin quelques remarques serviront de
conclusion tout en sefforcant de rejoindre la recherche de ce cahier.

1. Parmi les travaux consultés en vue de cet article, on peut signaler :

— J. GUILLET, Thémes bibliques, Paris, Aubier, 1951, p. 38.46.

— A. GELIN, « Fidélité de Dieu, fidélité a Dieu », dans Bible et Vie Chrétienne:
n° 15, sept.-nov. 1956, p. 38-48.

— J. DUPLACY, art. « Fidélité » (théologie biblique), dans Catholicisme, t. IV,
Paris, 1856, c. 1269-1275.

— C. SPICQ «la fidélité dans la Bible », dans La Vie Spirituelle, mars 1958,
p. 311-327 ; et Théologie morale du Nouveau Testament, Paris, J. Gabalda, 1970,
p. 59-60 ; 230-232 ; 321-322 ; 623-624 ; 768-769.

— P. ADNES, art. « Fidélité », dans Dictionnaire de Spiritualité, t. V, fasc. 33-34,.
Paris, 1962, ¢. 310-319.

— P-R. REGAMEY, « Le drame de la fidélité », dans Portrait spirituel du chré.-
tien (Coll. Cogitatio fidei n° 9), Paris, Ed. du Cerf, p. 307-328.

— E. JACOB, «la fidélité de Dieu», dans Théologie de I’Ancien Testament:
(Coll. Bibliothdque théologique), Neuchatel, Delachaux et Niestlé, 1968,.
p. 82-85.

— C. SPICQ et M.F. LACAN, art. « Fidélité », dans Vocabulaire de Théologie-
biblique, Paris, Ed. du Cerf, 1970, c. 452-455. :
— A. DUMAS, « Théologie biblique de la fidélité », dans Pouvrage collectif’
Engagement et fidélité, problémes de vie religieuse, Paris, Ed. du Cerf, 1970,.
p. 9.23.
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le dieu fidéle

« C'est par amour (ahab) powr vous et powr garder le sermenmt juré d
vos péres que Yabvé vous a fait sortir (dEgypte)... Tu sauras donc que
Yahvé ton Dien est le vrai Dien, le Diey fidéle (n&'éman) qui garde son
alliance et son amour (héséd) pour mille générasions & ceux qui Vaiment
et gardent ses commandements...» (Dt., 7, 8-9). « Il est fidéle (pistos), le
Dieu par qui vous avez été appelés é la communion de son Fils..» (1 Co.,,
1, 9). Ces textes sont suggestifs pour comprendre en quel sens Dieu
est fidele : ils contiennent le vocabulaire esssentiel de la fidélité divine,
invitent 2 la situer, en lien avec d’autres aspects de la révélation de Dieu
et d'autres réalités du dessein de salut, rendent attentif au lieu de la
manifestation concréte de cette fidélité, montrent 'univers interpersonnel
dans lequel elle se déploie et en soulignent la permanence.

fidélité a toute épreuve

Le vocabulaire biblique de la fidélité est déja significatif. Si I'une des
acceptions classiques de pistis désignant le respect du serment, donc une
fidélité, et 'emploi profane de pistos au sens de « faisant confiance » ou
« digne de foi, donnant une garantie »* rendaient ces termes susceptibles
d'étre utilisés pour exprimer la fidélité biblique, leur emploi dans I'Ecriture
est surtour fonction de la Révélation elle-méme. L’Ancien Testament
exprime le plus souvent la fidélité par le mot émés et les autres dérivés
de la racine ‘mn : ils traduisent I'idée de solidité (Is., 22, 23 et 25), de
stabilité (18., 4, 2, 35; 2§, 7, 16; 1R, 11, 38), et, par suite de vérité-
authenticit¢ (Dn.,, 2, 45), de sécurité (Pr., 20, 6), de fidélité 4 toute
épreuve. Emét désigne «tout a la fois la sincérité, la loyauté et, par-
dessus tont, cette qualité de fond qui fait un homme sdir» ; s'agissant de
Dieu, la fidélité caractérise « la solidité des cemvres que Dien s'engage a
accomplir »* : d'on son lien avec I’image du Rocher ou les notions de
rectitude, de perfection (D%, 32, 4; Ps, 19, 8; 26, 1), et la place que
tient la parole dans la présentation de la fidélité”. Pour I’Ecriture, Dieu
est fidele en ce sens qu’« i/ réalise toujours ses promesses et que sa parole
regoit tomjours som accomplissement »°. Le mot hésed, d'une racine qui
exprime la force, reléve aussi partiellement du vocabulaire de la fidélité :

2. C. SPICQ, Théologie morale..., p. 231, note 2.
3. J. GUILLET, Op cit, p. 40-41.

4. Cf. DUPLACY, art. cit., ¢. 1270.

5. C. SPICQ, art. cit., p. 313.
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il désigne un ensemble d’attitudes « fait de respect, de bienveillance, de
générosité et de fidélité » A partir d’'un lien qui unit des étres®. Si l'on se
souvient que I'Alliance provient d’'un choix de Dieu, qu’elle est donnée
par lui et que, par conséquent, tout en ayant un aspect de réciprocité,
elle est « toute emtiére dérobée dans une grice»’, on comprend que
P'aspect de bienveillance et de bonté du béséd apparaisse souvent de facon
prépondérante. Par ailleurs, en raison de sa racine et du lien qu'est
I'alliance, il est normal que héséd serve aussi 4 exprimer la fidélité de
Dieu : le héséd «représente an sein des changement inhérents 4 wne
révélation de Diex dans Ubistoire, Vélément permanent qui permet 2
Yahvé d'étre towjours fidéle & lus-méme » ; Cest au héséd que « tout mem-
bre de U'Alliance peut faire appel lorsqu'il veut voir celle-ci maintenne
et confirmée » ; et, comme linitiateur de l'alliance ne peut abandonner
son peuple, « la plupart des images par lesquelles VA. T. illustre la réalité
de U'Alliance mettent en lumiére Vaspect de fermeté et de fidélité comte-
nues dans le terme de heéséd, aussi bien celle du pére et du fils, celle du
berger et du trowpean que celle de Vunion conjugale »°. E. Jacob a noté
comment !’approfondissement de la notion de héséd a conduit 2 voir en
elle I'amour et la grice qui sont 2 l'origine de I'alliance, & développer son
ouverture vers 'avenir (pour les siécles) et 4 en percevoir P'ampleur aux
dimensions de toute la création, le mot se maintenant a cause du carac-
tere de solidité qui caractérise toujours l'action divine®.

alliance et fidélité de dieu

La complémentarité de émér et de héséd, souvent liés dans I'Ecriture, fait
de la manifestation de Dieu 42 Moise I'une des meilleures expressions de
la fidélité divine : dans un contexte d’alliance, Dieu se révéle 3 Moise
comme : « Yabvé, Dien miséricordienx et compatissant, lent a la colére
et riche en miséricorde (hésed) et en fidélité (émét) » (Ex., 34, 6), expres-
sion que rappelle le Prologue avec toute la richesse de la révélation du
Verbe incarné « plein de grice et de vérité» (Jn., 1, 14). Cette parole
évoque, avec la qualification de P'amour miséricordieux, la solidité, la
force et la stabilité du Dieu qui est fid¢le dans son propos de grice a
Végard de son peuple : «waleur suspectée au nivean psychologigume, la

6. J. GUILLET, Op. cit., p. 44.
7. A. GELIN, art cit., p. 38.

8. E. JACOB, Op. cit., p. 83-84.
9. Id., p. 84-85.
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fidélité s'avére au mivean théologique essentielle pour dire le Dien de
VAlliance... lié a cet autre lui-méme que nous lui sommes devenns en
amour »*°.

Tout ce passage de I'Exode invite, du reste, 2 ne pas négliger dans I'accueil
de la révélation du Dieu fidéle tout un environnement qui aide 2 la mieux
percevoir. Elle s'accompagne de la révélation de Dieu qui est miséricorde,
gréce totalement gratuite, patience envers son peuple pécheur. La fidélité
de Dieu est aussi en lien avec les serments et les promesses faites aux
péres, a David, avec l'alliance donnée a4 son peuple, avec sa volonté de
sauver, quel que soit le niveau auquel, selon les textes, il est question de
salut (Dz., 7, 8; Ps., 89 34-36; 89, 2-5; 98, 3 ; Is., 49, 7-8). Oublier tout
ce climat et ces réalités, en lien avec lesquelles Dieu se révéle fidéle,
risquerait d’oblitérer en partie ce que Dieu usant de notre langage nous
dit de Jui-méme.

Les termes de héséd et de émét n'expriment pas des notions abstraites ni,
directement du moins, des sentiments, I'un et I'autre traduisent une con-
duite, un agir, le mot héséd est le plus souvent associé au verbe faire,
et émét est une fidélité marquée dans les faits’’. Concernant Yahvé, héséd
et émét s’expriment dans ce que Dieu fait pour son peuple : c’est dans
et a travers cette conduite que le peuple connait son Dieu et, par 13, saisit
quelque chose de ce qu’ll est lui-méme.

un rapport interpersonnel

La fidélité divine se situe dans un univers interpersonnel. « Le N. T.
n'emploie pas le vocabulaire de la fidélité en ce qui concerne les choses,
ce que VA. T. ne fait d'aillewrs que trés rarement. »** Qu'il s'agisse de la
fidélité de Dieu envers son peuple, ou envers les personnes de ce peuple,
cet aspect est importafit & percevoir, car « on ne pewt étre fidéle q#'a
celui qui a manifesté le mouwvement de son propre caeur a votre égard »**,
et il ne faut pas oublier, sous peine de chosifier la foi, que lorsque la Bible
dit Dieu fidéle a ses promesses ou a son alliance, il s'agit des promesses
faites 2 son peuple ou de l'alliance faite avec son peuple par Celui qui
lui a manifesté son visage.

10. A. DUMAS, art. cit., p. 19.

11. Cf. J. GUILLET, Op. cit., p. 44-45.
12. J. DUPLACY, art. cit., cé 1272.

13. A. DUMAS, art. cit., p. 20.
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Dans le déroulement de I’histoire, la fidélité de Dieu se présente comme
la valeur siire, sur laquelle on peut toujours miser 3 fond'. Isragl, qui
a fait 'expérience du Dieu Sauveur et a reconnu sa Seigneurie sut toute
la création, prend la fermeté de I'alliance de Dieu avec l'univers comme
symbole de sa fidélité 4 l'alliance (Jr., 33, 20-26; Ps., 89, 37-38)*;
le psalmiste est méme plus siir de la parole de Yahvé que du lever de
l'aurore (Ps., 130, 6) ; pour la foi des chrétiens, rien de créé ne peut les
séparer de 'amour que Dieu leur porte et dont il a manifesté la fidélité
en Jésus-Christ (Rm., 8, 38-39). Cette fidélité, Israél I'a éprouvée dans le
quotidien de son histoire : « I/ se chargea d'eux et les porta tous les jours
du passé » (Is.,, 63, 9 ; cf. Ps., 68, 20). Résistant 4 l'usure du temps, elle
est plus forte que la faiblesse et les péchés du peuple : selon la théologie
des prophetes, les jugements de Dieu envers son peuple infidéle sont des
démonstrations de sa fidélité envers ce peuple pour qu’il redevienne
fidele, et il n'existe aucune « déclaration par laquelle Dien se serait séparé
AIsraél » ; « Jamais, tour au long de son histoire, Israél ne sest séparé
plus profondément de I événement salutaire qui se produisait en son sein
qte lorsqu'il répondit « non» & Jésus-Christ. Et pourtant, méme alors, i
n'a pas échappé 4 la fidélité de Dien »*C. Car « les dons et Vappel de Dien
sont Sans repentance » (Rm., 11, 29), et « Si nous sommes infidéles, lui
reste fidéle, car il ne peut se renier lui-méme » (2 Tm., 2, 13). A 'opposé
de la faiblesse, de 'inconstance, du mensonge, du péché et de I’idolatrie
des hommes, Dieu est fidéle dans son propos de les sauver.

jésus, le témoin fidéle

Jésus-Christ nous donne la révélation supréme de la fidélité de Dieu : il
la manifeste, la réalise, il vit la fidélité comme notre chef de file et rend
possible la nbtre, il meénera & son terme la promesse.

Jésus est, dans le temps de l'histoire, la manifestation supréme de la fidé-
lité de Dieu. Dans un passage ot Paul parle de la justice de Dieu, au sens
principal, sinon exclusif, de fidélité de Dieu 2 ses promesses de salut,

14. Cf. A. GELIN, art cit., p. 43.

15. S. LYONNNET, Les étapes du mystére du salut selon I’épitre aux Romains
(Coll. Bibliothéque cecuménique n° 8), Paris, Ed. du Cerf, 1969, p. 194.

16. G. Von RAD, Théologie de I'’Ancien Testament, t. 2, Genéve, Ed. Labor ot
Fides, 1967, p. 365-366.
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Papbtre, faisant allusion au « maintenant» des derniers temps commen-
cés avec le Christ, proclame : « Maintenant, ... la justice de Dien s'est
manifestée » et patle de la rédemption accomplie par le Christ (Rm.,
3, 215s).

Jésus n'est pas simple révélation de la fidélité de Dien : par la rédemption,
il la réalise. Cest par lui que Dieu exerce sa fidélité en nous sauvant du
péché et en nous faisant vivre dans 'Esprit en son Fils (Rm., 5-8; 1 J»,
1, 9; etc.). Tous les écrits du N. T. ptoclament, de facon diverse, com-
ment Jésus a accompli les Ecritures. Paul n’hésite pas a affirmer : « Tonses
les promesses de Dien ont lenr owi en lui» (2 Co., 1, 20). Par deux fois,
Isdie avait appelé Yahvé « le Dien de I Amen » (racine 'mn ; Is., 65, 16) :
Pauteur de I'Apocalypse appelle Jésus « PAmen, le témoin fidéle et vrai»
(3, 14) et le nomme « Fidéle et Vrai (authentique) » (19, 11). Il est
celui en qui Dieu manifeste sa fidélité A ses promesses et celui qui réalise
et reconnait par toute sa geste salvifique la vérité de ces promesses.

Jésus, en effet, n’est pas le guide de notre foi seulement en. ce sens qu'il
nous a révélé le Pére et qu'il est Iui-méme celui en qui nous croyons,
mais aussi en ce sens que, sous I'aspect ol ]a foi est obéissance et remise
totale de nous-mémes 4 Dieu jusqu'a la mort, il a lui-méme vécu ce 2
quoi nous sommes appelés : « Fixant les yewx sur le chef de notre foi qui
la méne @ la perfection, Jésus, qui au lien de la Joie qui lui était proposée,
endura une croix, dont il méprisa Vinfamie, et qui est assis désormais a
la droite du tréne de Dien» (Hé., 12, 2)".

Mais Jésus a vécu cela comme source de notre fidélité : il n’en est pas
seulement I'exemple, il est celui qui la rend possible. Face & sa réalisation
des promesses de Dieu, c'est précisément « par lui que nous disons notre
« Amen» & la gloire de Dien» (2 Co., 1, 20) ; Cest en lui que, dans la
souffrance, Dieu nous affermira et nous rendra inébranlables (1 P., 5, 10) ;
c’est par le don qu’il nous fait de I'Esprit que la justice vers laquelle tendait
la Loi peut s'accomplir en nous (R, 8, 4).

Jésus qui a manifesté la fidélité de Dieu et l'exerce comme Seigneur en
envoyant I'Esprit, est encore Celui qui ménera 2 son terme la promesse
jusqu’au jour ot il remettra le Royaume 2 son Pére (I Co., 15, 24).

17. Voir H. URS VON BALTHASAR, La foi du Christ (Coll. Foi vivante n° 76),
Paris, 1968, p. 13-79; L. MALEVEZ, Pour une théologie de la foi, Paris-Bruges,
Desclée de Brouwer, 1969, p. 170-175.
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la fidélité divine

Ce qui vient d’étre dit permet de proposer quelques observations au sujet
de la fidélité de Dieu. Elle est connue, A travers I'action divine, dans l'ex-
pétience spirituelle vivante du peuple que Dieu s'est choisi, I'assemblée
d'Israél, I'assemblée des chrétiens. Précisément, elle est connue dans une
histoire et dans la mouvance de I'histoire, donc dans un mouvement ol
le temps présente un facteur d'inconnu qui peut aussi bien étre facteur
d'usure que facteur de créativité. Elle est connue dans un monde d’amour
et de gratuité divine auquel se rattachent la promesse, la parole et 'allian-
ce dont la fidélité divine est inséparabe. Elle est connue dans un univers
de personnes ou Dieu se dit, aime, se montre fidéle et fait appel a la liberté
de son peuple et de ceux qui le composeat. Elle est connue dans un présent
qui, s'il est mémoire des gestes de Dieu, est dans le méme mouvement
ouvert 4 I'avenir : plus avance I'histoire de 'A.T., plus s'approfondissent
la promesse et la foi en la fidélité divine; et si, dans les derniers temps
inaugurés par le Christ, la promesse de Dieu a son « oui» en lui, la situa-
tion eschatologique du « déjd » et du « pas encore » est constamment ou-
verte vers la venue en gloite du Seigneur et la plénitude de réalisation
des promesses : « VEvangile est incomprébensible si Von ne discerne pas
en lui-méme les structwres de la promesse. 1l perdrait sa faculté de donmer
une orientation eschatologigue et deviendrait un discours gnostique de
révélation ou une prédication morale, si ceci w'érait pas nes : que VEvan-
gile est, sur terre et dans le temps, une promesse de Vavenir du Chriss.
L’Evangile est promesse, et comme tel il est le gage de Vavenir promis »*%,

la fidélité de dieu, appel a la fidélité de 'homme

Dans I’Ancien et le Nouveau Testament, le Dieu fidele appelle 'homme,
personnellement et en peuple, 4 la fidélité, qu'il s’agisse de suivre les voies
de 'amour divin qui sont les commandements de I'Alliance ou celles du
commandement nouveau (Jz., 13, 34 s). Rien d’étonpant, dés lors, & ce
que le lien entre la fidélité de Dieu et celle des hommes se retrouve dans
le vocabulaire ; I'une et I'autre sont souvent exprimées par les mots déri-
vés de la racine "mnn, et les mots pistis et pistos désignent aussi bien la
fidélité de Dieu que la foi et la fidélité de 'homme. Le terme « fidéles »,
qui, vers la fin de I'A.T., désignait parfois les hommes pieux d’Israél,

18. J. MOLTMANN, Théologie de Fespérance (Coll. Cogitation fidel n° 50},
Paris-Tours, Ed. Le Cerf - Mame, 1970, p. 158.
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deviendra avec celui de « chrétiens », qui marque la relation 4 la personne
du Christ, I'un des titres des membres de I'Eglise primitive, titre qui, tout en
caractérisant lattitude chrétienne, exprime la vocation des chrétiens (Ac.,
10, 45; Ep.,, 1, 1 ; etc.) : fidéles dans la vie quotidienne, ils sont appelés
a 'étre jusqu'a la mort (Ap., 2, 10).

Cette fidélité est celle de la foi, d'une foi qui prend toute la vie, au Dieu
qui s'est révélé fidele en Jésus-Christ, ou, si 'on préfére, elle est un aspect
essentiel de la foi, engagement de toute la personne envers le Dieu de
I'Alliance. Fidélité de la foi vécue (2 T'm., 4, 7), fidélité 2 la parole (I Co,,
4,25 7,10; 2 Co, 4, 2), idélité dans le service de la communauté (Lc.,
12, 42), fidélité au service de la parole dans la communauté (T, 1, 9),
fidélité 2 mettre en valeur les talents recus (Mz., 25, 21 et 23), cette fidélité
englobe la totalité de la vie (cf. Rm., 12, 1). Cet appel 2 la fidélité de
I'homme est encore plus exigeant dans le N.T. (loi nouvelle dans le Sermon
sur la montagne ; parole de Jésus sur I'indissolubilité du mariage, quel que
soit le sens de lincise, M#.,, 19, 9 ; commandement nouveau dont la régle
vivante est le Christ qui a aimé jusqua donner sa vie), mais cet appel se
fait dans le cadre de 'alliance nouvelle et définitive et celui de la révélation
de Dieu qui rend possible la fidélité par le don de I'Esprit.

La fidélité de I'homme est aussi fidélité au Dieu personnel qui s'est fait
connaitre sous I'ancienne alliance, et qui, surtout, aprés avoit parlé par les
prophétes, a parlé par son Fils (Hé, 1, 2). Cet aspect personnel de la
fidélité se manifeste encore en ce sens qu'elle est vécue par chacun mais
dans la communion de I'assemblée (aide mutuelle a la fidélité : Hé., 10,
24-25). 1l se manifeste aussi, dés 'A.T. et plus encore dans le Nouveau,
avec I'approfondissement du commandement d’amour, dans I'union indis-
sociable de la fidélité a Dieu et de la fidélité & I'amour des hommes qui
sont I'objet de la fidélité divine : la fidélité se vit dans I'union infrangible
de 'amour de Dieu et des hommes qu’il aime.

La fidélité a laquelle Dieu appelle les siens ne va pas sans le détache-
ment pour suivre le Christ crucifié (Lc., 14, 27), la permanence dans
I'épreuve, la tentation (I Co., 13), la persécution (2 Th., 1, 4), voire le
martyre (Ap., 2, 10) : aussi est-elle liée & la constance (2 Th., 1, 4) et a-
t-elle pour guide le Christ qui a suivi la voie de la Croix (H¢., 12, 2-4).

Orientée vers le « Jour » de la venue en gloire du Seigneur Jésus, cette
fidélité est une fidélité dans I'espérance en Dieu qui s'est montré et qui est
fidele : « Gardons indéfectible la confession de Vespérance, car celui qui a
promis est fidéle » (Hé., 10, 23 ; cf. 11, 11). Finalement, comme le montre
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la comparaison entre les premiers chapitres de 'Epitre aux Romains et les
chapitres 5-8, cette fidélité, comme l'espérance elle-méme, est fondée sur
I’amour prévenant et gratuit dont nous aime le Dieu qui est fidéle.

Fhomme peut-il étre fidéle ?

Aprés ces notes sur le Dieu fidéle et son appel a la fidélité¢ de 'homme, on
peut reprendre cette question.

L’Ecriture présente Abraham et un certain nombre de personnages dont
elle loue la fidélité (53, 44, 20; 1 M., 2,52; 2 M., 1, 2; Hé, 11 ; etc.).
Mais surtout la dialectique de I'élection et des appels de Dieu 4 son peuple,
de la loi et des jugements de Dieu, des mises en gardes et des reproches
concernant I'infidélité religieuse, de la conversion, des renouveaux de I'al-
liance, ainsi que des promesses et de la réalisation de lalliance inscrite
dans les cceurs, dialectique incompréhensible hors d’un univers ol peut
jouer la liberté humaine, invite 2 répondre ceci : selon les perspectives bi-
bliques, 'homme, malgré sa fragilité peut étre fidéle, mais il ne I'est que
sur un fond de gratuité, celui de I'amour que lui porte le Dieu qui a aimé
le premier.

Mais on peut aller plus loin dans la question. Quand, de fait, 'homme est
fidéle, est-ce une sorte de miracle absolu, de création totale de la grace
survenant en lui, ou y avait-il déja en lui, et par don de Dieu, quelque
chose qui, pour ainsi dire, donnait prise & I'action de cette grice en lui?
« Beaucoup de gens se proclament hommes de bien, mais un homme sir,
q#i le trouvera? » Cette maxime de Pr., 20, 6 souligne la rareté de la
qualité qui fait ’homme fidéle, rareté qui provoque P'éloge de I'ami fidéle
en 87, 6, 14-17. Le fait que I'infidélité de 'homme mette en relief la fidélité
de Dieu (Rm., 3, 5 s.) et I'opposition fréquente entre la faiblesse de I’hom-
me et la iidélité de Dieu (N&., 23, 19) montrent I'altérité de Dieu par rap-
port a ses partenaires humains, et par 13, la gratuité de sa fidélité. Si Paul,
dans le tableau du monde pécheur, écrit : « I faut que Dienu soit véridique
et tout homme menteur, comme dit VEcriture...» (Rm, 3, 4), Cest pour
nous faire prendre conscience de mnotre condition pécheresse, de notre
besoin radical d’étre sauvés par Jésus-Christ, et provoquer en nous latti-
tude de la foi qui recoit de Dieu le don de la justification. Tout ce fond de
gratuité sur lequel se joue l'histoire de la promesse et de l'alliance est, évi-
demment, fondamental pour la foi. Mais, sans oublier la réalité du péché,
cela conduit-il 2 un pessimisme total quant aux possibilités pour 'homme
d’étre fidéle ? Non. On a signalé qu’Israél, approfondissant sa foi, recon-
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naissait le héséd de Dieu 4 'ccuvre dans I'ensemble de la création (Ps., 136,
5-9) ; la Genése chante la bonté de la création, effet de la bonté et de la
sagesse de Dieu ; tout I'aspect de la morale biblique comme imitation de
Dieu s'enracine, pour une part, dans le fait que Dieu a créé 'homme 2 son
image. Point n’est besoin — au risque, du reste, de rétrécir I'ampleur de
Pamour divin — d'exténuer 'homme pour reconnaitre la totale gratuité et
Tinitiative de I’amour de Dieu. Une vision trop pessimiste de 'homme, ou-
bliant que, par don de Dieu, il a été créé 2 I'image divine, ne rendrait pas
compte de ce que I'amour prévenant de Dieu a joué dés le commence-
ment : cet amour a toujours enveloppé 'homme dans la totalité de sa
personne et de sa vocation depuis que, selon I'image biblique, il est sorti
des mains de Dieu.

Tout cela — faut-il le dite? — n’enléve en rien leur intérét aux recher-
ches psychologiques susceptibles d’aider 'homme 2 mieux connaitre les
conditionnements dans lesquels s’exerce sa liberté ou le degré de plénitude
humaine avec lequel il a pu prendre tel ou tel engagement.

En achevant cette note, il n’est peut-étre pas inutile de proposer quelques
remarques tentant de rejoindre la recherche de ce cahier.

La fidélité a laquelle nous sommes appelés est fidélité au Dieu personnel
dans son projet d’avenir et de salut pour son peuple en vue de la récapitu-
lation de toutes choses dans le Christ : par 13, en méme temps que com-
munion, par grice, au propos de Dieu sur le monde, elle est fidélité aux
hommes.

La communauté chrétienne porte la responsabilité d’étre dans et pour le
monde signe et manifestation du Dieu fidéle : portant, par grice, responsa-
bilité de la crédibilité de Dieu aujourd’hui, elle doit, par sa fidélité, aider
le monde 4 ne pas désespérer de 'homme et, ainsi, & découvrir Celui qui
est le Dieu fidele, finalement le Dieu qui est Amour.

Si 'on ne veut pas en rester 2 la mystique du bon exemple, cette respon-
sabilité ne peut se vivre que dans l'accueil, au coeur de Vexistence et des
engagements, de Celui qui est Fidele dans son dessein de salut : elle ne
peut se vivre que dans I'appui sur Dieu, la vie en Christ animée par
IEsprit, et cela dans une relation 2 Dieu éminemment personnelle et vé-
cue dans la communion de son peuple.

On ne saurait trop insister sur I'importance de I'intelligence de la foi pour
la fidélité. D'une part, celle-ci ne peut se satisfaire ni d'une attitude fon-
damentaliste, ni d’'une attitude désinvolte envers la Parole, oubliant avec
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quel soin I'Eglise apostolique se souciait de la transmettre : la fidélité
suppose que tout comportement chrétien soit situé en fonction de la tota-
lité du Mystére du salut (la réflexion de Paul en I Co. est, 4 ce point de
vue, exemplaire).

La fidélité est expression de I'amour : « Lz fidélité de Dien ne succéde pas
@ son élection, comme nous avons coutume de prolonger le désir par le
devoir. Cette fidélité est en elle-méme merveille » *°. Cela est vrai de la
fidélité a laquelle Dieu nous appelle.

Expression de cet amour, la fidélité a Dieu qui, dans I’histoire, se manifeste
fidele, est liée a notre historicité et épouse les conditions de notre tempora-
lité. Communion au mystére du Christ crucifié, elle est 2 renouveler chaque
jour : si I'on ne peut manduer de s’interroger sur la fidélité quand un
amour est réellement mort, il est premier de prendre conscience que
I'amour périra certainement s’il ne se vit et ne se renouvelle chaque jour.
L'insertion de la fidélité dans le vécu de lhistoire, son ouverture vers la
plénitude d’accomplissement de la Promesse demandent qu’elle comporte
toujours un coefficient de créativité afin qu'elle soit vraie, demeure vivante
et reste profondément elle-méme ; il importe de le comprendre, dans l'ef-
fort de renouveau de I'Eglise, pour voir que certains changements qui cod-
tent a notre tranquillité et 4 nos habitudes, sans pour cela trahir le propos
de Dieu, sont en réalité une plus grande fidélité que la répétition de cet-
tains gestes valables en leur temps, mais aujourd’hui dépassés.

Si Dieu est le Dieu fidéle, il est aussi le Sauveur, le Dieu qui est Amour, le
juste Juge, le Dieu plein de miséricorde : on ne peut comprendre et vivre
la fidélité en 'oubliant. Cela peut avoir des répercussions sur le choix d’'un
certain nombre de comportements pastoraux adoptés par égard pour ceux
qui, du fait de leur degré de conscience ou de leur situation, cheminent
difficilement vers une plus grande fidélité. A condition d’étre pris avec le
souci de ne pas créer d’équivoque pour la communauté chrétienne, pour le
signe collectif qu’elle doit étre et pour 'appel qu'elle doit manifester, ces
comportements peuvent aider ces hommes a éviter le désespoir, 3 devenir
de plus en plus fidéles et a grandir dans la foi en 'amour de Dieu qui est
fidele. S'ils le peuvent c’est qu'inspirés par la plénitude de la révélation du
Dieu fidéle, ils constituent eux-mémes une forme de fidélité envers Lui.

paul de surgy

19. A. DUMAS, art. cit., p. 17.
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Nous confondons souwvent deux formes d'engagement qui, em réaliré,
constituent deux actes tres différents : la confession de foi et la promesse.
Dans le N. T., il n'est jamais question de chrétiens qui se lieraient par
serment a telle ou telle fidélité : il sagit de prendre an sérieux ce que
Dien a fait pour nous et non pas d'en appeler i des promesses que le
peuple de Dien aurait faites. Si Uengagement du chrétien ne s'exprime
pas dans un serment mais dans une confession de foi, il n'en implique pas
moins un choix qui se veut définitif. Fidélité et liberté somt inséparabies
dans ce choix que fait le chrétien de vivre an service du Christ. Clest
dans cette perspective que penvent étre envisagées les questions tant débat-
tues de la fidélité dans le ministére, la vie religiense et le mariage. On ne
pent confondre le choix d’un ministére avec la vocation chrétienne en
sorte qu'il peut arriver que lon remonce 2 la powrsuite d'un ministére
sans pour autant trabir sa vocation chrétienne. Face d la vie religieuse, il
importe de comprendre qu'elle w'est pas un type swpérieuwr de service du
Christ car tous les chrétiens sont appelés a se donner entiérement. L'Eglise
du passé ne nous fowrnit ancun modéle unigue et définitif : aujourd bui,
une transformation nécessaire des structures ecclésiales s'impose. Quant 2
la fidélité comjugale, elle n'a pas powr caractéristique de s attacher 3
Vaccomplissement d'une promesse, mais de réaliser pleinement un amour
de Vantre, auquel aucune limite n'est posée a priori dans le temps. La
liberté chrétienne ne pent jamais awtoriser la trabison de Vamowr. Mais
lorsque la fidélité a échoué, lorsque s'impose, dans la séparation, un cons-
tat d'échec, la liberté chrétienne ne peus-elle pas, dans le pardon, onvrir
un chemin nowvean vers I’ avenir ?

« Que votre oui 50t oui, votre non, non.» On a souvent fondé sur cette
parole du Christ I'obligation pour le chrétien de tenir ses promesses quoi
quil arrive. Elle est utilisée, inversement, pour condamner ceux qui
rompent leurs engagements, qu'il s'agisse de ceux qui, unis par les liens
du mariage, divorcent, ou encore de ceux qui, s'étant engagés dans telle
ou telle forme de service de I'Eglise, renoncent.

Monsieur Rémy montre comment, du point de vue du sociologue, ces
condamnations morales sont abusives parce qu'elles ignorent les transfor-
mations subies par linstitution matrimoniale, les conditions de la vie
religieuse ou de l'exercice du ministére. Monsieur Légaut développe,
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lui, des réflexions qui mettent dans leurs vraies perspectives psycholo-
giques et spirituelles les choix puis les ruptures qui constituent et font
éclater des couples, ou encore conduisent des hommes & assumer puis
quitter le sacerdoce ministériel.

La fidélité se heurte, dans la mentalité contemporaine, 4 une échelle des
valeurs qui privilégie la spontanéité, I'authenticité, la sincérité. On l'ac-
cuse d’engendrer hypocrisie, mensonge et mort. Dans un monde marqué
par un état desprit formé a la recherche scientifique et technique, se
libérer du passé pour inventer 'avenir est une philosophie de l'existence
qui s'impose & beaucoup. Batir sa vie sur la fidélité 2 un engagement
premier parait un projet & la fois dérisoire et faux.

La fidélité n’est pas, en elle-méme, une valeur dont la théologie chré-
tienne aurait 2 prendre la défense. C’est une notion qui joue un réle
important, mais lorsqu’il est précisé qu’il s'agit de la fidélité de Dieu 2
son alliance et de la fidélité de 'homme & Celui qui l'aime en Jésus-
Christ. Il serait d'ailleurs intéressant de montrer la place également fort
importante que tient, dans une vie chrétienne, cette infidélité 2 soi-méme

qu'est la conversion. La vraie fidélité serait ainsi mieux située.

Par quelle démarche le chrétien exprime-t-il sa fidélité a son Seigneur ?
Quel est I'engagement qui est attendu de lui ?

confession de foi ou promesse ?

L’Eglise attend du candidat au baptéme qu'il confesse sa foi. Cette pra-
tique est fort ancienne. La Didaché, il est vrai, dans la bréve notice quelle
consacre 2 ce sacrement, ne parle que d’'un jetine observé par le baptisé et
le baptisant. Par contre, le récit du baptéme de l'eunuque éthiopien
(Ac., 8, 26-40), comporte, dans une tradition manuscrite attestée dés le
II* siécle, les précisions suivantes :

« L'esnugue dit : Voici de Vean. Qu'est-ce qui empéche que je recoive le
baptéme ? — Si tu crois de tout ton coewr, c’est permis. L'eunuque
répondit : Je crois que Jésus-Christ est le Fils de Dieu. »

Clest certainement patce qu’il a dans Lesprit cette confession de foi que
l'auteur de la Premiére épitre de Pierre écrit : « Le baptéme n'est pas la

purification des souillures du corps mais Uengagement envers Dien d'une
bonne conscience ».
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Nous savons par Ambroise de Milan, par exemple, le développement
considérable que prit cette confession de foi du baptisé dans I'Eglise
ancienne. Celui qui baptisait descendait dans la piscine avec le candidat
et lui posait trois questions. « Crois-tu en Diey le Pére Tout Puissant? »
« Crois-tw en notre Seignemr Jésus-Christ et en sa croix?», enfin :
« Crois-tu aussi en VEsprit Saint ?» A chaque question le baptisé répon-
dait : « Je crois » et, aprés chacune de ces trois affirmations, il était plongé
dans l'eau du baptéme.

Cette profession de foi trouve sa place lors de la célébration du baptéme
des petits enfants aujourd’hui dans le dialogue échangé entre le prétre et
les parents et parrains. Elle revét une forme négative dans les trois for-
mules de renonciation et positive dans la triple affirmation « Je crois»
que rejoignent en conclusion le prétre et I'assemblée : « Telle esz notre
foi, relle est la foi de V'Eglise que nous sommes fiers de proclamer dans
le Christ Jésus notre Seigneur. »

D’une toute autre nature que cette « proclamation » sont les promesses
que les Eglises exigent en certaines circonstances. Ainsi, dans les Eglises
de la Réforme, le x1x° siécle a vu se généraliser la pratique d’'une céré-
monie désignée sous le nom de « confirmation ». Par cette cérémonie
IEglise entendait rappeler aux adolescents leur baptéme recu dans la
petite enfance et les inviter 2 la communion. Selon une liturgie du siécle
dernier qui resta longtemps en vigueur, les jeunes devaient promettre
de « prier Dien chaque jour, de lire avec soin sa Parole, de fréquenter les
saintes assemblées, de participer 4 la Sainte-Céne. »

A Toccasion de la cérémonie de mariage, I'échange des consentements,
accompagné de la promesse d’une fidélité 2 vie, constitue depuis plusieurs
siécles une étape indispensable du point de vue de I'Eglise pour des
époux chrétiens. La liturgie de I'Eglise Réformée de France est particu-
licrement explicite : « Mon frére, promettez-vous @ votre femme de
Vaimer, de la respecter, de la protéger, de vivre avec elle dans la vérité,
de lui demeurer attaché dans les bons et les manvais jours, de lui rester
fidéle jusqu'a ce que la mort vous sépare ? Lui prommettez-vous de veiller
A ce que vos enfants apprennent i connaitre Jésus-Christ ? ». Cette pro-
messe s'applique a la fois 4 la fidélité dans la vie conjugale et au service .
chrétien des époux dans leur rdle de parents.

Des promesses précises sont exigées de ceux qui s'engagent dans un minis-
tere dans I'Eglise. Ainsi le prétre au moment de son ordination, aprés
avoir déclaré devant I'assemblée sa volonté de « devenir prétre», de
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« célébrer avec foi les mystéres du Christ », &'« accomplir fidélement le
ministére de la Parole », de s'«unir » toujouss « davamiage an somverain
prétre Jésus-Christ », promet « de vivre en communion » avec son évéque
et ses successeurs, « dans le respect et l'obéissance ». On pourrait enfin
citer des formules de « voeux » prononcés lors de l'entrée dans la vie
religieuse.

Confession de la foi et promesses peuvent étre vécues comme deux formes
d’engagement trés semblables. Pourtant ce sont deux actes trés différents.
11 est frappant que l'entrée dans la vie chrétienne, au moment du baptéme,
ne s’exprime pas sous la forme d'un serment. L'Eglise n’est pas le peuple
de ceux qui ont juré fidélité 2 un méme idéal, fut-il le Royaume de Dieu.
Elle n’est pas le peuple de ceux qui ont promis de suivre quoi qu'il arrive,
un méme chef, fht-il Jésus-Christ. L'Eglise est un peuple de pécheurs
que Dieu appelle a son service parce qu'il leur fait grice. Cest son
initiative que le baptéme proclame. C'est I'ceuvre de Jésus-Christ, sa mort
et sa résurrection, que le baptéme annonce et le baptisé ne peut que
répondre en confessant sa foi, émerveillé de I'amour qui lui est témoigné.
Or confesser sa foi ce n'est pas dire : « Je serai toujours fidéle». Cest
dire : « Awjowrd’bhui je sais Vamowr donmt je suis aimé et avec VEglise
entiére je mets toute mon espérance dans le Christ ressuscité ». La ques-
tion méme de savoir si la persévérance dans la foi est possible ne peut
trouver sa réponse que dans la fidélité de Celui qui a, lors du baptéme,
mis 2 part le chrétien pour son service. Il n'est pas demandé au baptisé
d’affirmer sa force, son courage, son héroisme, mais de compter sur celui
qui achévera I'ceuvre entreprise.

On peut illustrer cette maniére de concevoir la vie chrétienne et la
consécration au service du Seigneur, par la maniére dont Pazl argumente
dans le chapitre 6 de 'Epitre aux Romains. Poutquoi le chrétien doit-il
renoncer au péché pour faire la volonté de Dieu? Paul rappelle a ses
cotrespondants leur baptéme. Dit-il 2 son propos : « Tenez-vous en 2 la
décision que vous avez prise ce jour-ld ; gardez couragensement vos bonnes
résolutions et soyez fidéles a votre parole» ? Bien au contraire, longue-
ment il explique ce que Dieu a fait pour eux et dont le baptéme est le
signe et le gage. Alors, qu'ils prennent au sérieux, non pas leurs enga-
gements, mais la victoire du Christ qui les délivte du péché et les rend
disponibles pour le service du Seigneur.

Y a-t-il une place dans la vie du chrétien pour un engagement pris sous
forme de promesse ? Le chtétien peut-il disposer de lui-méme, de son
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avenir et se lier par une parole qu'il ne saurait renier ? Il est frappant de
constater que, dans le Nouveau Testament, le vertbe «promesire» n'a
que Dieu pour sujet. Alors que le Seigneur engage sa Parole, jamais il
nest question de chrétiens qui se lient par un serment. Un seul a cru
pouvoir affirmer qu’il serait fidele quoi qu'il arrive : « Méme si rous
tombent & cause de t0i, moi je ne tomberai jamais » (M¢., 26, 33). On sait
ce quil en advint. Dans I'Eglise de Jésus-Christ, le seul engagement
possible n'est-il pas celui de la foi qui remet le présent et I'avenir a la
fidélité du Seigneur ?

choisir : étre fidéle et libre

Si I'engagement du chrétien ne s'exprime pas dans un serment mais dans
une confession de foi, il n'en implique pas moins un choix et un choix qui
se veut définitif. Il ne peut en étre autrement d’'un choix qui est réponse
3 Pamour et 2 I'appel de Dieu. Jésus n'est pas I'une des solutions que
I'homme peut essayer parmi beaucoup dautres. « Le salur ne s'obtient
gw'en lui senl » (Act., 4, 12). Au don total qu'il a fait de sa vie pour les
siens répond le don total de ceux qui croient en lui. L’abandonner, apres
avoir découvert qui il est, C’est s'exclure du salut (Hé,, 6, 8).

Qu'implique la fidélité a ce choix décisif ?

Il n'est pas de fidélité chrétienne sans référence au passé. Le Christ de
la foi n'est pas le réve des hommes de bonne volonté, I'expression sym-
bolique d'une vérité que I'homme découvrirait en lui-méme. Le Christ de
la foi est Jésus de Nazateth, ce juif qui vécut sous Ponce Pilate. Il ne
prend pas naissance lors de toute rencontre authentique entre deux hom-
mes ; il ne prend pas forme dans tout groupe ou des personnes s'expri-
ment et s’écoutent fraternellement. Il est né a Bethlehem, lorsque Au-
guste était empereur de Rome, lorsque Quirinius était gouverneur de
Syrie. Ainsi nul ne peut savoir qui il est, comment il a vécu I'amour de
Dieu parmi les hommes et comment il est leur délivrance, sans passer
par la médiation du témoignage de ceux qui ont été ses compagnons et
rendent compte de leur foi en sa victoire. La fidélité au Christ est indis-
sociable de la fidélité 2 ce qui a été transmis a son sujet: « Fréres, je
désire vous rappeler maintenant la Bonme Nonvelle que je wous
4 anmoncée, que vous avez regue et & laquelle votre foi est ferme-
ment attachée. Cest par elle que vous étes samvés, si vous la retenez
telle que je vous Vai annoncée...» (1 Co., 15, 1s).
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Ce qui est transmis, c’est 'affirmation de la mort et de la résurrection du
Christ et l'assurance que cette mort et cette résurrection constituent
I'événement décisif pour le salut du monde. Ainsi ce que livre le sou-
venir de I'Eglise, ce ne sont pas des dogmes et des préceptes qu'il faudrait
répéter. Il ne livre, non plus un modéle 2 reproduire. Il raméne sans
cesse au témoignage rendu par les apdtres, a travers ce témoignage au
Christ, et dans la personne du Christ 2 Dieu venu chercher et sauver

ce qui est perdu.

Ecouter le témoignage apostolique ce n’est pas se lier 3 la conceptualité
du premier siécle ; ce n'est pas se lier, non plus, 4 un mode de vie anachro-
nique, c'est découvrir le vivant Seigneur de I'Eglise et étre appelé a
croite et vivre en homme de notre temps la foi, 'espérance et I'amour
qui animaient déja les apotres.

La fidélité au Christ vivant débouche sur la liberté du chrétien qui, se
souvenant sans cesse, 2 nouveau, du fondement apostolique de sa foi,
se sait appelé a imaginer, 2 inventer,  risquer les actes et les paroles
quexigent de lui sa volonté d'étre fidéle au Christ dans le monde d’au-
jourd’hui.

Dans cette invention méme, il renouvelle fidélement la démarche qui
a été celle des chrétiens de toutes les époques. Il faut en tout temps
retrouver ce qu’implique le « sacrifice vivamt, réservé 3 Dieu et qus
lui est agréable » auquel I'apétre Paul invitait les chrétiens de Rome.

Ainsi fidélité et liberté sont étroitement liées dans la mise en ceuvre
du choix que fait le chrétien de vivre au service du Christ.

fidélité et ministére

Cette liberté estelle possible dans le cas de ceux qui assument dans
I'Eglise une charge ministérielle ? Ne sont-ils pas consacrés & une tiche
qui exige d'eux un don total et définitif ? Une instruction qui figure dans
l'ancienne liturgie de consécration de 'Eglise Réformée affirmait: « Le
service de Dien anguel vows vous engagex w'est pas comme le service
des maitres de ce monde que V'on peut prendre ou quitter quand on veys,
an gré de ses intéréts, de ses aises et de ses caprices. Ceux qui somt élus
au ministére doivent entendre qi'ils sont en charge pour toute leur vie. »

Bien des éléments sont intervenus pour faire des ministres de la Parole
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et des sacrements, des membres de I'Eglise attachés pour leur vie durant
2 la méme responsabilité.

On affirme qu'a l'origine de leur ministére se trouve une vocation que
leur a adressée le Seigneur lui-méme. Il en va de méme pour ceux qui
entrent dans I'état religieux. Cette conception est certainement tributaire,
en partie, de la maniére dont les éctits néo-testamentaires rendent compte
de lorigine du ministére apostolique et, en particulier, de celui de saint
Paul. Il est impossible, en effet, dans le cas de I'apbtre Paul, de distinguer
entre son adhésion 2 la foi au Christ et son entrée dans la charge qui
fut la sienne. Sa rencontre du Christ ressuscité est en méme temps la
rencontre de celui qui I'envoie pour étre son témoin. Les trois récits que
donne de I'événement le livre des Actes des Apdtres s’accordent sur ce
fait. Lorsque 'apbtre s’exprime dans ses épitres, il identifie également ce
que l'on appelle souvent sa conversion avec sa vocation au ministére.
Ainsi, pour lui, la fidélité au Christ ne peut s’exprimer que dans latta-
chement 2 la mission qui lui a été confiée. « Malhenr 4 moi si je w'annonce
pas VEvangile » (1 Co., 9, 16).

Comme le Christ lui-méme a mis 2 part pour son service ceux qui furent
ses compagnons, les envoyant aupreés des hommes de toutes les nations
pour faire d’eux ses disciples (Mz.,, 28, 19), comme il a choisi Paul et
I'a constitué son témoin, ainsi le Christ continue dans I'Eglise a travers
les 4ges & mettre 2 part pour le ministere des hommes qu’il consacre
de facon définitive a cette téche.

L’'abandon du ministére est ressenti comme une trahison d'autant plus
grave que cette responsabilité est considérée, généralement, comme plus
redoutable, donc supérieure aux autres. Ceux qui I'exercent ne doivent-ils
pas étre les « modéles du trompean» (1 P, 5, 3)? La vie religieuse,
avec la pratique des trois conseils évangéliques de chasteté vouée a Dieu,
de pauvreté et d’obéissance, permet de se livrer «entiérement & Diex,
aimé par dessus tout », de « se comsacrer plus intimement ax service di-
vin ». Les conseils évangéliques, « grdce 4 la charité 2 laguelle ils condwi-
sent, umissent, de maniére spéciale, cewx qui les pratiquent, 3 VEglise et
2 son mystére...» (Lumen Gentium, 44). La renonciation 4 I'observation
des conseils évangéliques ne peut, dans cette perspective, que marquer
un recul pour celui qui abandonne et pour I'Eglise tout entiére.

Ces maniéres de voir appellent plusieurs questions :

A-t-on raison de lier aussi étroitement ministére et vocation? Il faut
noter 2 cet égard la diversité des langages néo-testamentaires. L'identi-
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fication, si forte dans le cas de I'ap6tre Paul, doit étre nuancée par un
certain nombre de constatations. Tout chrétien est I'objet d’'une vocation
a la foi. Cest I'élection du Christ qui constitue I'Eglise. Ainsi I'appel de
Dieu n'est pas réservé a quelques-uns qui exercent le ministére aposto-
lique, il est le fait de tous ceux qui reconnaissent en Jésus-Christ le Sei-
gneur. Seul cet appel ouvre a la foi, introduit dans V'espérance, engage
dans une vie animée par I’amour. Cest le baptéme qui scelle la vocation
chrétienne. On ne saurait trop mettre 'accent sur cette affirmation. Elle
signifie 2 la fois qu'on peut renoncer a la poursuite du ministére sans
trahir sa vocation chrétienne et que la responsabilité du témoignage 2
rendre a Jésus-Christ n'est pas le seul fait des ministres, mais de tous
les baptisés.

Y a-til dans D'Eglise des services privilégiés, cest-a-dire des respon-
sabilités ou des modes de vie qui donnent accés 4 une plus grande pro-
ximité du Christ ? Le ministére et la vie religieuse situent-ils ceux qui
les pratiquent dans une relation plus étroite avec le Seigneur?

La protestation de Luther contre les voeux monastiques porte essentielle-
ment contre l'attribution d'une supériorité 3 un type de setvice, 2 un
mode d’obéissance dans I’Eglise. Bien des études récentes montrent qu'on
n'a pas encore établi de facon sérieuse l'existence, dans I'enseignement
apostolique, des trois « comseils évangéliques » adressés 4 ceux qui au-
auraient recu vocation d'une plus grande consécration au service du
Seigneur.

Tous les chrétiens, et non seulement ceux qui ont fait veeu de pauvreté,
doivent maitriser le probléme redoutable que constitue l'argent dans
leur vie. Dans le monde de la consommation et de la croissance écono-
mique, tous ont 2 rendre témoignage du fait que I'homme ne vit pas
de pain seulement, mais de toute patrole qui sort de la bouche de Dieu,
qu’ils sont serviteurs du Christ et non de Mammon. Dans un monde qui
privilégie le désir et sa satisfaction, la vocation des chrétiens est la méme,
qu’ils aient ou non fait voeu de chasteté et d’obéissance: rendre témoi-
gnage a celui qui est venu non pour étre servi mais pour servir,

Ainsi, la fidélité a la confession de foi du baptéme exige de tous une
méme consécration. Le combat des uns n’est pas plus exemplaire que
celui des autres. Le témoignage des uns n'est pas plus significatif que
celui des autres. Passer d'un type de service 2 un autre n'est pas passer
d'une plus grande fidélité & une fidélité moindre.
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La fidélité au ministere de la Parole et des sacrements, la fidélité
3 la vie religieuse exigent-elles I'adhésion aux formes prises par ces
services dans les institutions ecclésiastiques actuelles? Que répondre 2
des prétres, des pasteurs qui ont le sentiment que 'annonce de I'Evangile
du Christ est impossible dans le cadre assigné 2 leur ministére ? L’Eglise
primitive ne fournit aucun modéle unique et définitif qui s'impose pour
la suite des temps. L’histoire nous montre comment, 3 toutes les épo-
ques, de nouvelles maniéres de vivre I'annonce de I'Evangile ont surgi,
inspirées par des besoins nouveaux dus a I'évolution de la société. Plus
que jamais aujourd’hui nous devons admettre la légitimité d’une trans-
formation de structures ecclésiales en rapport avec les mutations qui
affectent 4 la fois le mode de vie et de pensée de nos contemporains.

Nous retrouvons ainsi, dans la recherche sur le mode d'exercice des
ministéres, cette liberté dont nous faisions état plus haut, cette liberté
du chrétien pour découvrir le service significatif qui lui permette d’ex-
primer avec conviction sa fidélité au Christ.

Cette liberté ne peut pas aller jusqu'a remettre en cause la signification
centrale du ministére, sa responsabilité premiére, qui est la proclamation
du Christ sur le fondement du témoignage apostolique.

Cette liberté ne peut étre fidélement vécue que dans la communauté
de I'Eglise. L'amour du Christ est indissociable de I'amour des fréres.
L'écoute du Christ passe par 1'écoute des fréres. Cest la recherche com-
munautaire de la volonté du Christ et non l'aventure individuelle et
sectaire qui portera des fruits.

Ou est cette communauté ecclésiale que doivent écouter ceux qui s’in-
terrogent sur le chemin de la fidélité aujourd’hui? Dans la hiérarchie,
en particulier dans la personne de I'évéque auquel le prétre a promis
obéissance ? Dans le peuple de ceux qui nous ont précédé dans la foi
et nous ont transmis une tradition riche de multiples enseignements ?
Dans les « communantés de base », ces groupes de chrétiens d’apparte-
nance confessionnelle souvent diverse, qui partagent le méme combat ?

Quelle que soit la réponse retenue, l'important est de ne pas choisir
d’écouter seulement ceux dont on partage le point de vue. La recherche
de la volonté du Christ exige qu'on se laisse interroger par ces chrétiens
dont les propos vont a contre-courant de ses propres tendances. L'Eglise
ne peut pas étre une communauté dans laquelle est instaurée une una-
nimité facile, sous peine de devenir une secte. Tant qu'elle chemine vers
la rencontre de son Seigneur, elle prie pour son unité et ne la possede
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pas et doit faire en sorte que la diversité des points de vue enrichisse
son obéissance.

v

fidélité et mariage

Monsieur Rémy écrit qu'on ne peut assimiler la fidélité dans l'engage-
ment sacerdotal 2 la fidélité conjugale. Ces deux fidélités ne sont simi-
laires qu'au niveau d'une lectute moralisante, celle-ld méme que nous
évoquions au début de cet article, Qwe votre oui soit o#i..».

Le propre de la fidélité conjugale n'est pas de s'attacher 2 I'accomplisse-
ment d'une promesse. Elle a son fondement, sa raison d’étre dans I'amour
d’un autre, et d'un amour tel qu'il ne peut trouver sa satisfaction que
dans le projet d'une vie partagée. Un couple qui ne se forme que pour
un temps, met une limite 2 'amour : les conjoints ne se livrent pas {'un
a l'autre aussi totalement et ne sont pas liés par le méme besoin de
fidélité que ceux qui, saimant sans réserve, ont décidé de transformer
le choix d'un moment en une réalité qui s'épanouira dans la durée de
leurs deux vies.

La réussite de la fidélité conjugale n’est pas la chose la plus paturelle
du monde. Jésus le souligne bien dans sa réponse A la question des pha-
visiens : « Est-il permis a un homme de répudier sa femme pour n'im-
porte gquelle raison? » (Mat., 19, 3). La dureté¢ du coeur de 'homme
explique les dispositions prises dans la loi de Moise pour le divorce.
Jésus continue en évoquant le célibat volontaire en vue du Royaume
qui vient. Il emploie des mots comme « comprenne qui powrra». « I}
a donc le sentiment que la fidélité conjugale est une question extréme-
ment difficile, dont nous parlons de maniére trop légére, comme si
Vamour unique était la norme et la coutume, alors que lui, Jésus, en parle
comme d'un miracle, un miracle semblable 3 Vacceptation joyeuse d'un
renoncement total lorsqu'est anmmoncé le Royaume.» (F. DuMas, in
Engagement et Fidéliré, Ed. du Cerf, 1970).

La réussite de la fidélité conjugale est liée 2 la vitalité de I'amour des
époux l'un pour l'autre, 2 leur volonté de tout mettre en ceuvre pour
réussir leur projet commun, sans pour autant refermer leur foyer sur
lui-méme. Elle peut étre fortifie, approfondie par la découverte que
le lien conjugal est comme le reflet de I'amour fidéle que le Christ porte
a son Eglise.
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Parce que I'engagement matrimonial lie un homme et une femme, l'in-
fidélité de l'un peut étre ressentie par I'autre comme une trahison. Elle
est une blessure grave a leur amour dont elle peut méme signifier la
mort, et I'échec du projet formé par l'un et l'autre au moment de leur
mariage.

Faut-il refuser de constater cet échec, ou du moins d'en tirer les consé-
quences en refusant 2 des époux qui se séparent la liberté de contracter
un nouveau mariage ? Les Eglises chrétiennes donnent a cette question
des réponses diverses. Il est des époux qui admettent Pimpossibilité
détre libérés, quelles que soient les circonstances, d'un lien « indisso-
luble ». 1ls assument dans la foi au Christ les conséquences de leur
conviction.

Mais peut-on, au nom de I'Evangile du Christ, obliger des hommes et
des femmes 2 rester fidéles & un lien conjugal qui a perdu pour eux
toute signification, toute réalité autre que celle d'un souvenir amer, du

souvenir amer d’un échec?

La liberté chrétienne ne peut jamais autoriser la trahison de I'amour
et étre comme un contrepoids & la fidélité exclusive de deux conjoints
I'un 2 Pautre. Mais la liberté chrétienne, lorsque la fidélité a échoué,
ne peut-elle pas, dans le pardon, ouvrir un chemin nouveau vers I'avenir ?

La fidélité chrécienne se souvient de Jésus-Christ. Nous I'avons souligné
plus haut. Mais elle ne s'épuise pas dans le souvenir. Bien au contraire,
elle est renvoyée du souvenir de I'événement pascal 2 l'attente du Retour,
de I'écoute des témoignages rendus 2 Jésus de Nazareth a Yaccueil du
Royaume qui vient.

Dans I'Eglise, I'exhortation 4 la fidélité n'est pas linvitation 4 répéter
toujours les mémes gestes, se conformer toujours aux mémes idées, pré-
server comme dans un musée, voire dans un cimetiére, les souvenirs du
passé. Lexhortation a la fidélité tourne vers la rencontre du Christ
vivant, du Christ qui vient pour accomplir toutes les promesses du Dieu
fidele dans son amour.

La fidélité a laquelle le chrétien est tenu pe peut justifier les jugements
portés sur ceux dont l'existence est marquée par des ruptures et des
bouleversements qui les écartent des chemins habituels. Elle contraint

toute I'Eglise 4 étre attentive aux exigences toujours renouvelées du té-
moignage 2 rendre & Celui « g#i fait toutes choses nomvelles! »

jean-pierre monsarrat
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chronique de liturgie

Cette premigre chronique de liturgle situera la
réforme en cours et les diverses recherches
qu'elle a suscitées ces deux derniéres an-
nées. Peu d’ouvrages peuvent &ire considérés
comme fondamentaux au point de justifier une
présentation exclusive. 1l nous a paru préfé-
rable de saisir les lignes de force du phéno-
méne liturgique actuel en procédant & un
survol panoramique des principales produc-
tions.

situation de la réforme liturgique

Sous la forme que nous lui connaissons, la
récente réforme liturgique est unique dans
[’histoire de I'Eglise, tant en raison de son
caractére englobant qu’en raison du laps de
temps relativement restreint — une dizaine
d’années — au cours duquel elle aura été
conduite. S'il est Inadéquat de dire qu’il s’agit
d'une révolution!, on doit convenir qu’elle
aura eu de profondes répercussions dans la
vie des communautés chrétiennes et pour la
spiritualité des fideéles?. Paradoxalement, elle
aura parfois accentué le décalage entre pra-
tiquants réguliers qui, tant bien que mal —
et plutdt bien — ont suivi cette évolution des
formes cultuelles, et les chrétiens marginaux
ou occasionnels qui ne retrouvent plus la
« religion de leur enfance ». C'est un phéno-

1. Cf. R. DESJARDINS, Le sens de la révolu-
tion liturgique (Coll. « L'humain et la foi », 2),
Toulouse, Ed. Privat, 1969, 164 p.; J. VAQUIE,
La Révolution liturgique, Chiré-en-Montreuil
(F. 86 Vouillé), Diffusion de la Pensée fran-
caise, 1971, 220 p.

2. Dans une perspective traditionaliste, on
trouvera un réquisitoire contre la teneur
« moderniste et progressiste » des récents
documents romains de la réforme liturgique
dans l'ouvrage de J. Vaquié, supra cit. Ac-
tuellement, aucune enquéte sociologique
sérieuse n'existe encore concernant les ré-
percussions de ces changements.

méne intéressant 3 noter, auquel les respon-
sables de cette réforme n’ont peut-8tre pas
toujours suffisamment porté attention. A
cause de leur facture sociale, les riies, méme
ceux qui peuvent nous paraitre avoir une ori-
gine typiquement chrétienne ou appartenir &
une ethnie religieuse donnée, sont par cer-
tains c6tés un bien commun du groupe social.
Tout changement pose donc un probléme de
« déontologie sociologique », tant aux respon-
sables généraux qu'aux pasteurs locaux.

La réforme liturgique générale & faquelle nous
venons d’assister n'est — on doit ’admetire
— qu’une premigre étape : une rénovation du
rite romain avec un premier effort d’adapta-
tion aux différentes sphéres culturelles, sous
formes de traduction et d’aménagements par-
tiels. Ce travail était absolument indispen-
sable et il faut reconnaitre que, pour le sec-
teur francophone du moins, il a été conduit
avec rapidité et ingéniosité par les différents
Centres Nationaux de Pastorale Liturgique3.
S’ouvre maintenant une nouvelle étape oit
seront davantage pris en considération les
problémes spécifiques des aires culturelles
et ’exigence de créativité si vivement ressen-
tie actuellement. I est illusoire de croire que
cette mutation aurait pu se faire, du jour au
lendemain, sans le stade transitoire que nous
connaissons présentement. Pour percevoir
I'enjeu de cette seconde étape, il importe de
mieux cerner les grandes masses de notre
expérience liturgique actuelle.

la célébration de l'eucharistie

1 Les nouveaux rites de la messe
et le Missel de Paul VI

Les nouveaux rites de la messe sont suffi.
samment connus et pratiqués pour qu'il ne

3. Pour la France, ce fut I'ceuvre du C.N.P.L.
(4, avenue Vavin, 75006 Paris).
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soit pas nécessaire d’insister sur leur pré-
sentation. Le Missel romain de Paul VI, pro-
mulgué & Rome au début de juin 1970, com-
porte plusieurs particularités trés bien mises
en valeur par le Pere Jounelt. Il importe de
souligner la souplesse qu'instaure la distinc-
tion entre Présentation générale, sorte de loi-
cadre pour la célébration de la messe, et
’Ordo Missae contenant les rubriques immé-
diatement ordonnées 3 la célébration, 3 tel
moment de la pratique de V'Eglise, et par le
fait méme plus contingentes. Cette sou-
plesse s'est d’ailleurs trouvée mise en pra-
tique rapidement dans les orientations don-
nées pour « les messes de petits groupes =8,

S'il fallait choisir parmi les innombrables arti-
cles ou livres parus au sujet de ces rites,
nous mentionnerions I’ouvrage de P. Cneude?,
déja un peu ancien mais écrit dans la pers-
pective de ce renouveau, et surtout les deux
ouvrages du P. Roguet® en raison de leur
grande qualité pédagogique.

2 Le Lectionnaire pour la messe

L'autre réforme majeure apportée a la célé-
bration de !’eucharistie réside dans I'instau-
ration d’un lectionnaire qui fasse droit aux
requétes de la Constitution conciliaire sur ia
liturgie souhaitant une lecture biblique plus

4. « Le Missel de Paul VI », La Maison-Dieu
(103}, 1970, p. 16-45.

5. Edition de ces documents dans : Les
Nouveaux rites de la messe, (Coll. « Réfé-
rences »), Prés. du C.N.P.L., Paris, Ed. du
Centurion, 1969, 3° éd.

6. Cf. B..D. MARLIANGEAS, « Réflexions sur
les messes de petits groupes », La Maison-
Dieu (100), 1969, p. 130-138.

7. Que faisons-nous & la messe ? (Coll. « Egli-
se et spiritualités »), Paris, Ed. Saint-Paul,
1969, 320 p.

8. Table ouverte. La messe d’aujourd’hui,
(Coll. « Remise en cause »), Paris, Desclée
et Cie, 1969, 236 p.; Id., La messe. Appro-
ches du mystére (Coll. « Livre de vie s, 9),
nouvelle édition (ire éd. 1951), Paris, Ed. du
Seuil, 1971, 185 p.
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abondante®. Les fideles sont désormais fami.
liers avec le cycle dominical réparti sur trois
années (A, B et C) et le cycle férial établi
pour un rythme de deux ans avec des élé-
ments permanents pour les temps privilégiés
(Avent, Caréme, etc.).

Ces lectures ont fait I'objet de trés nom-
breuses présentations exégétiques ou pasto-
rales. Cette production est de valeur trés
inégale. La collection « Assemblées du Sei-
gneur / Nouvelle série »'® est un instrument
de travail remarquable réalisé par la colla-
boration des meilleurs spécialistes, et pou-
vant servir non seulement pour la préparation
des homélies mais aussi pour les cercles
bibliques. L’ouvrage de Th. Maertens et J.
Frisque!* a aussi beaucoup de valeur, bien
que sa présentation des textes soit parfois
trop unilatérale et son application politique
ou sociale un peu systématique. Signalons
aussi le travail de la revue Feu nouveaul? et,
pour une aide en vue de I’homélie, I’ouvrage
du P. Mottel3. La revue Esprit et Vie (L’Ami
du Clergé) posséde une partie « Prédication »
comportant aussi des indications utiles pour
situer et analyser les lectures.

En marge du lectionnaire, et pour une utilisa-
tion beaucoup plus large en vue de célébra-
tions diversifiées, indiquons un instrument
de travail appréciable : Parole de Dieu pour

8. Cf. art. 24, 35. 1.

10. Publications de Saint-André/Les Editions
du Cerf, 1969 et suiv.

11. Guide de Vassemblée chrétienne, Nouv. éd.
ref. et mise & jour, Tournal/Paris, Casterman,
1969-1971, 9 t. ; Petit guide de I’Assemblée
chrétienne. Une parole pour chaque jour,
Tournai/Paris, Casterman, 1972, 580 p.

12. Voir aussi : Abbé GATEAUX, Prions le
Seigneur, année C. Comment. de la messe,
année C, dimanches et fétes principales y
compris le fasc. T., Paris, Dessain et Tolra,
1971, 144 p.

13. Homélies pour une année. Homélies pour
tous les dimanches et jours de féte de [|’an-
née, Mulhouse, Salvator, 1971, 304 p. Du
méme auteur, deux vol. années A et B.



toute circonstance'<. Pour situer de maniére
plus générale la Parole de Dieu dans la litur-
gie, on pourra se reporter aux conférences de
la Semaine Liturgique de I'lnstitut Saint-Serge
de 196625,

3 Recherches sur I'Eucharistie

L’utilisation de la langue vivante dans la litur-
gie, notamment pour ce que l’on appelait le
canon, a conduit & un renouveau des études
sur le genre « priere eucharistique ». Certai-
nes sont relativement savantes!®, d’autres
d’accds plus abordable!?. Leur connaissance,
ainsi que celle des études relatives au pro-
bléme des ministéres!s, est Iindispensable
pour une bonne compréhension et pratique de
I'eucharistie chrétienne. Elle permettra aussi
de faire un travail de discernement dans la
prolifération de prigdres eucharistiques plus
ou moins officielles et de se préparer a rece-
voir les nouveaux textes eucharistiques que

14. Répertoire de lectures bibliques, psaumes
et refrains. Ed. Centres nationaux de pasto-
rale liturgique des pays d'expression fran-
caise (Diffusion : Cahiers du Livre, Cham-
bray-les-Tours), 1971, 192 p.

15. C. B. BOTTE, H. CAZELLES, K. HRUBY et
al., La parole dans la liturgie, (Coll. «Lex
orandi », 48), Paris Ed. du Cerf, 1970, 180 p.

16. Cf. B. BOTTE J. CADIER, H. CAZELLES et
al., Eucharisties d'Orient et d'Occident, Coll.
« Lex orandi », 46, 47), Paris, Ed. Cerf, 1970,
2 t.; A. VERGOTE, Mgr. A. DESCAMPS, A.
HOUSSIAU, L’eucharistie, symbole et réalité,
(Coll. « Réponses chrétiennes », 12), Gem-
bloux, J. Duculot et Paris, P. Lethielleux, 1979,
179 p.; J. GODART, « Aux origines de la célé-
bration eucharistique : essai de synthése »,
Questions Liturgiques 51, 1970, p. 89-113.

17. Cf. F. GUILLAUMIN, M..L. AUBRY, Ph.
ROUILLARD et al., Des chrétiens découvrent
les nouvelles priéres eucharistiques, Paris, Ed.
du Centurion, 1968, 96 p.; B. BOTIE, J. GELI-
NEAU, L. BOUYER et al., Anaphores nouvelles,
Coll. « Assemblées du Seigneur/2me série »,
2}, Paris, Ed. du Cerf, 1969, 100 p.

I’Eglise envisage de fournir, spécialement pour
certaines circonstances (messe d’enfants...).
Les conditions d'une célébration de l'eucha-
ristie dans la conjoncture ecclésiale et sociale
contemporaine sont analysées de maniére fort
pertinente dans deux dossiers, 'un émanant
de la Faculté de théologie de Lyon!®, |'autre
du Centre Lacordaire de Paris2°.

4 Les missels des fidéles

Dans ce chapitre sur la célébration de I'Eucha-
ristie, un autre point est & mentionner : celui
des missels pour les fidéles. A lui seul, ce
sujet mériterait une chronique. Parmi la dizai-
ne de possibilités offertes, signalons-en trois:
le Nouveau Missel des Dimanches2! parais-
sant chaque année, et qui se veut un instru.
ment de formation liturgique, le Nouveau Mis-
sel présenté par P. Jounel?? et le Missel domi-
nical de Passemblée édité par les Bénédictins
de Saint-André, d'Hautecombe et de Cler-
vaux?3. De conception différente, ces deux
derniers missels ont ceci de commun : d'8tre
définitifs et de répondre & Pattente des fidéles
désireux d’avoir un livre permanent.

18. Sur ce point, voir le dossier : Ministéres
et ordinations dans ['Eglise aujourd’hui »,
La Maison-Dieu (102}, 2° trimestre 1970, spé-
cialement I'article de Y. CONGAR, « Minis-
téres et structuration de ['Eglise », ibid.,
p. 7-20.

19. L'eucharistie, le sens des sacrements. Un
dossier théologique 1971. Faculté de théolo-
gie de Lyon, diffusion : Profac, 25 rue du
Plat, Lyon, 320 p.

20. J. MANSIR et J.-P. JOSSUA, Divisions des
chrétiens et vérité de leucharistie (Docu-
ment n° 45), diffusion : Centre Lacordaire,
20 rue des Tanneries, 75013 Paris, 96 p. Ce
dossier et repris dans un numéro de Paroisse
et Liturgie, sept.-oct. 1972.

21. Edition collective pour I’année liturgique
1972-1973, Paris, Brépols, Ed. du Centurion et
al., 1972, 480 p.

22. Paris - Tournai, Desclée et Cie, 1971,
1300 p .

23. Paris/Turnhout, Brepols, 1972, 1439 p.
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les autres sacrements

Pour importante qu'elle soit, la recherche sur
P’eucharistie ne doit pas uniguement retenir
notre attention. Elle se situe dans cet ensem.
ble que constituent les sacrements chrétiens.
Conformément aux veeux de la Constitution
conciliaire?4, ils ont fait l'objet d’'une refonte
compléte.

1 Evangélisation et sacrement

L’originalité de la situation francgaise, dans
ce domaine sacramentel, tient au fait que les
nouveaux rituels et l'effort de réflexion ont
été recus dans une perspective missionnaire.
Aux pasteurs et aux liturgistes, il a paru im-
portant de ne pas séparer les sacrements au
sens [imité du terme, de la sacramentalité en
général tant de I'Eglise que de I’humanité et
de I'expérience quotidienne elle-méme?5.

Préparée par différents travaux2é, cette pers-
pective a été orchestrée par Monseigneur
Coffy, évéque de Gap, et président de la Com-
mission épiscopale de la liturgie. Son rap-
port?7 constitue un événement marquant de
la réflexion sacramentaire et ecclésiologique
de ces derniéres années. Il a donné lieu &
d’importants travaux d’assimilation dans les

24, Cf. chap. lll, art, 59.82.

25. Sur les recherches actuelles en ce
domaine, cf. P.-.M. GY, «Problémes de théo-
logie sacramentaire », La Maison-Dieu (110),
1972, p. 129-142.

26. Cf., entre autres, des études comme
celles de H. DENIS, Les sacrements ont-ils un
avenir ?, {Coll. « Lex orandi » 52), Paris, Ed. du
Cerf, 1971, 120 p.; « Rechsrches nouvelles
de pastorale sacramentelle », La Maison-Dieu
(104), 1970.

27. R. COFFY et R. VARRO, Eglise signe de
salut au milieu des hommes. (Eglise-Sacre-
ment : rapports présentés a [’Assemblée
pléniére de [I'Episcopat francais, Lourdes
1971), Paris, Ed. du Centurion, 1972, 93 p.

régions apostoliques2s, et la revue Parole et
Pain a pris ce théme comme un des axes de
ses publications récentes??.

2 Baptéme, confirmation
et communion solennelle

Bien que le nouveau rituel du baptéme des
enfants soit déja paru depuis quelques an-
nées, les débats autour de ce sacrement sont
toujours trés actuels. Le bulletin du Pére
Liégé, Le baptéme des enfants dans le débat
pastoral et théologique3®, constitue un excel-
lent guide de lecture et d'appréciation face a
une littérature trés abondante et pas toujours
bien enracinée dans la connaissance de la tra-
dition ou dans [|’analyse de la conjoncture
sociologique réelle®l. Pour une appréciation
de la tradition biblique et conciliaire, on
pourra se reporter a deux articles récents
parus dans La Maison-Dieu32.

28. Cf. « Evangélisation et Sacrement. Com-
ment continuer le travail ? », Informations
C.N.P.L. (2), mai 1971, p. 56; «Ol va la
réflexion sur "Evangélisation et Sacrement’'?»,
Inf/CN.PL. (5), sept. 1971, pp. 34; «la
participation des diocéses a la recherche sur
« Evangélisation et sacrement», La Croix, 6
mai 1971, p. 7.

29. Cf. « Evangélisation et sacrement, 1. Bap-
téme », Parole et Pain (49), 1972; « Il. Eucha-
ristie », Parole et Pain (50), 1972 ; « IIl. Péni-
tence », Parole et pain (51), juillet-aot 1972.
30. Cf. La Maison-Dieu (107), 1971, p. 7-28.
31. Tel est le cas, a notre avis, des articles
de J. MOINGT, « L'initiation chrétienne des
jeunes. Pour une rénovation de la pasto-
rale sacramentaire », Etudes, mars 1972, p.
437-454 ; 1D., Etudes, avril 1972, p. 599-613 ;
ID., Etudes, mai 1972, p. 744-762. Voir la mise
au point de Ch. PALIARD, <« L’initiation des
jeunes », La Maison-Dieu (112), 42me trimes-
tre 1972.

32. Cf. A. HOUSSIAU, « Indications bibliques
sur la pastorale du baptéme », La Maison-Dieu
(110}, 1972, p. 7-15; A. DUVAL, « Le Concile
de Trente et le baptéme des enfants », ibid.,
p. 16-24.



Le rituel de confirmation, de son cdté, a mis
longtemps a voir le jour. Dom Botte s’en
explique dans un article des Questions Litur-
giques?®3, La présentation de ce document et
I'évocation des problémes pastoraux soulevés
en France a ce sujet font I’objet du numéro
110 de La Maison-Dieu3?. Parmi une littéra-
ture, elle aussi foisonnante, deux livres ma-
jeurs émergent : celui du C.NPL/CNER,
La confirmation, que dire ? que faire ?3° et
celui de H. Bourgeois, L'avenir de la confirma-
tion3¢, qui posseéde par ailleurs une excellente
bibliographie, bien a jour.

On peut rattacher a ce paragraphe une ques-
tion actuellement irés controversée, celle de
la communion solennelle. Cette pratique est
I'objet d’affrontements trés vifs dont il n'est
pas toujours bien facile de dire s'ils sont
commandés par une analyse sereine de la
situation ou par le désir de manifester des
réactions, peut-8tre trop épidermiques, de-
vant ce qu’on appelle la « désacralisation » ou
la « déritualisation »37.

3 Malaise devant le sacrement de la pénitence

Autre secteur qui, présentement, pose de
nombreux problémes : celui de la pénitence.
Pour &tre pertinente, la question ne doit pas
d’abord &tre posée en terme de confession.

33. Cf. B. BOTTE, « Problémes de la confirma-
tion », Questions Liturgiques 53 (272), 1972,
p. 3-8.

34. B. KLEINHEYER, « Le nouveau rituel de la
confirmation », La Maison-Dieu (110), 1972,
p. 51-71; B. VIOLLE, «Problémes pastoraux
de la confirmation en France », Ibid., p. 72-87.
35. Lyon, Ed. du Ghalet, 1972.

36. Lyon, Ed. du Chalet, 1972, (Coll. « Paque
nouvelle »).

37. Sur l'évolution du probleme et sur ces
orientations, ainsi que sur ['analyse sociolo-
gique, cf. A. COTTIN et S. BONNET, La com-
munion solennelle, folklore paien ou féte chré-
tienne, (coll. « Etudes de sociologie »), Paris,
Ed. du Centurion, 1969, 296 p. ; S. BONNET,
« Le clergé et la communion solennelle », La
Croix, 1¢ juillet 1971, p. 2.

La redécouverte progressive qui est faite
dans [|'Eglise catholique, depuis quelques
années, de fa dimension communautaire de
ce sacrement souligne bien qu'il ne s’agit
pas de réduire cette question & celle de la
confession privée ou a celle de I'absolution de
type individuel ou collectif.

Les cérémonies pénitentielles communautai-
res sont bien connues. Les missels pour fide-
les contiennent des schémas de célébration.
Dans le genre, l'ouvrage collectif paru aux
éditions du Chalet est un des meilleurs3®.

Le probléme reste cependant a l'ordre du
jour, tant en raison d'implications ecclésiolo-
giques et sacramentelles sur lesquelles la
lumigre n’est pas pleinement faite3? qu’en
raison de conditionnements psychosociolo-
giques qui furent différents dans la pratique
de [I'Eglise*®. Les aspects anthropologiques
de la pénitence et de ce sacrement sont sou-
vent abordés de maniére fort heureuse4l.

38. Cf. R. AUBRY, J. BAGIOCCHI et Cl. RO-
ZIER, Célébrations pénitentielles, (Coll. « Pa.
gque nouvelle »), Lyon, Ed. du Chalet, 1969.
39. On trouvera un panorama des questions
théologiques dans : P. JACQUEMONT, « Bul.
letin de théologie : le sacrement de péni.
tence », Rev. des Sc. Phil. et Théol. 56, 1972,
p. 127-146.

40. Voir par exemple les études de : L. BRAE-
CKMANS, Confession et communion au
Moyen Age et au Concile de Trente, {Coll.
« Recherches et synthéses - Morale », V1),
Gembloux, Duculot, 1971, 233 p. ; H. JEDIN,
« La nécessité de la confession privée selon
le Concile de Trente », La Maison-Dieu (104),
1970, p. 88-115. Pour la période plus ancienne,
cf. H. KARPP, La Pénitence. Textes et com-
mentaires des origines de Vordre pénitentiel
de I’Eglise ancienne, Neuchatel, Delachaux ot
Niestlé, 1970, 353 p.

41. Cf. G. DEFOIS, J. LE DU, N. FABRE, Le
sacrement de Ja réconciliation. Les difficultés
de la confession, Paris, Mame-Fayard, 1969 ;
J. LE DU, P. GUERIN, Transgression et récon-
ciliation (Coll. « Paque nouvelle »), Lyon, Ed.
du Chalet, 1970 ; J. REMY, «Lla faute et la
culpabilité dans la perspective de ['analyse
sociologique », Concilium (61), 1971, pp. 11-23.
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4 Liturgie des malades et des défunts

Dans [I'ancien rit romain, cette partie offrait
de nombreuses difficultés en raison d’une
inadaptation certaine et de l'oblitération des
structures rituelles essentielles par suite
d’avatars historiques divers.

Les funérailles chrétiennes ont fait I’objet
d'une révision complete et d’une adaptation
frangaise ol la créativité — notamment en
matiére de prieres — a trouvé une bonne
place. D'excellents livres présentent ce nou-
veau rituel et fournissent d'utiles suggestions
pour la célébration42.

De nombreuses questions liturgiques, théo-
logiques, anthropologiques se sont posées au
sujet de la liturgie des malades. La section
correspondante du Rituel Romain doit &tre
prochainement promulguée. On en trouvera
une présentation dans le numéro 113 de La
Maison-Dieu (fer trimestre 1973). Quant 2
la célébration, I’essentie]l en est donné, de
maniére anticipée, dans la brochure : Rencon-
trer le Seigneur Jésus43,

la priére aujourd’hui

Point n’est besoin de rappeler que la priére
est un sujet a 'ordre du jour. Depuis quatre
ans un nombre important d’articles et d'ou-
vrages sont parus sur ce sujet. Des revues

42, Cf. F. AGNUS, Ph. BEGUERIE, F. de CLA.-
VIERE et al., Des chrétiens découvrent le
nouveau rituel des funérailles, (Coll. « Foi et
spiritualités »), Paris, Ed. du Centurion, 1972,
144 p.; R. DAILLE, Cl. DUCHESNEAU, J. LE
DU et al., Célébration chrétienne de la mort,
(Coll. « Paque nouvelle »), Lyon, Ed. du Chalet,
1872, 142 p.; J. POUTS et J. SERVEL, Veillées
familiales auprés d’un défunt, Lyon, Ed. du
Chalet, 1972.

43. Lyon, Ed. Chalet, 2 éd., 1972.

ou mouvements ont réalisé, de leur coté, des
enquétes44,

1 Le nouvel office

Face & ce bouillonnement spirituel et & ces
aspirations, le nouvel office’ divin, Liturgia
Horarum, peut sembler venir d'un tout autre
monde. Gréce & Priere du temps présent, qui
en est |'édition anticipée, les lecteurs fran-
cais connaissent bien la strcuture et les avan-
tages de cette liturgie des heures. Une excel-
lente présentation en a été donnée par le
P. A-M. Rogueti’, dégageant la théologie
traditionnelle et ’organisation renouvelée de
cette priére. Plusieurs revues ont abordé ce
sujet4s.

Peut-on dire pour autant que les Eglises loca-
les, les prétres, les communautés religieuses,
les laics se retrouvent a l'aise dans cette
« priegre de I'Eglise»? La réponse requiert
des nuances, et la prise en considération du
stade d'olr l'on partait (I'ancien bréviaire) et
le fait que les besoins des communautés
chrétiennes ne sont pas tous a jauger selon
un gabarit frangais. Cependant, de nombreux
problémes ecclésiologiques, structurels et
pastoraux ont par trop, semble-t-il, été es-
quivés pour ne pas rendre trés fragile cette
partie de la réforme liturgique. Cela explique,

44, Cf. 1.C.I. (393), 1°r oct. 1971 ; (395}, 1er
nov. 1971 ; les mouvements « Chrétiens dans
le monde rural », I’« Action Catholique géné-
rale féminine ». Sur le résultat de ces recher-
ches, cf. Sceur MARIE DU SAINT-ESPRIT,
< Que pensent les chrétiens de la pridre 2 »,
La Maison-Dieu (109}, 1972, p. 51-59.

45. La Priére du Temps Présent pour le peuple
chrétien, Paris, Ed. Le Cerf/Desclée de Brou-
wer, 1971,

46. Cf. « Priere du temps présent », Parole et
Pain (32), aofit-sept. 1969, p. 175199; «la
liturgie des Heures - Le renouveau de l'office
divin », La Maison-Dieu (105), 1° trimestre
1871 ; H. VINCK, = Vatican | et la réforme du
bréviaire romain», Questions Liturgiques
(272}, janv.-mars 1972, p. 37-57.



sans doute, les déficiences que Pon reléve
parfois et le malaise ressenti, ici et I, dans
I'utilisation de l'actuelle liturgie des heures.

En marge de la structure générale de cet of-
fice se situent les éléments relatifs au lec-
tionnaire. Deux publications sont a mention-
ner : Lectures pour chaque jour de I'année*7,
qui est un complément & Priégre du temps
présent, et les Llectures chrétiennes pour
notre temps, plus connues sous I’appellation
de « Fiches d’Orval4® ». Leur systéme de sé-
lection, de regroupement et de complément
biblique en fait un outil trés précieux pour
la pastorale liturgique et catéchétique.

Dans une ligne traditionnelle qui s’appuie sur
une pratique déja longue de l'usage du fran-
cais, le nouvel office de Taizé La louange des
jours?? présente une structure parfois plus
dynamique et des textes mieux frappés que
la liturgie des heures.

2 Livres de priéres

Pour répondre a |’attente des chrétiens ou
aux besoins des groupes dans ['Eglise, un
nombre croissant de livres de priére sont é-
dités depuis quelques années. Plusieurs chro-
niques leur ont été consacrées®, qui permet-
tent de se rendre compte de leur apport
respectif. Divers, ils le sont par leurs auteurs,
leur style, mais aussi par leur lieu d'origine
selon qu’il s'agit de P’expression d'un groupe
ou de la parole d'un individu. lls possédent,
toutefois un trait commun qui les différencient

47. Paris, Ed. du Cerf, Desclée et Cie, D.D. B,
Labergerie, Mame, 1971-1972,

48, Diffusion Desclée et Cie.

49. Presses de Taizé, 5° éd., 1971, diff. Seuil,
Paris, 784 p.

50. Cf. D. RIMAUD, « Trois livres de priére »,
La Maison-Dieu (103), 1970, p. 120-125; Ph.
ROUILLARD, «Les mots de la priére », Ibid.
(110), p. 9398 ; A. HAQUIN, «*Une priére pour
aujourd’hui », Notes de Past. Lit. (93}, 19.
p. 40-44; R. GANTOY, « Composer des prig-
res pour aujourd’hui », Paroisse et Liturgie
1/1972, p. 1425.

des ouvrages classiques précédents (M.
Quoist, L. Lebret, Th. Suavet, etc.), c'est
d’étre fortement marqués par la liturgie et
son genre particulier. Parmi la dizaine de
titres que l'on pourrait citer, relevons l'ouvra-
ge de H. Oosterhuis’! pour sa qualité litté-
raire, celui de P. Talec52 comme témoin d'une
créativité liturgique s’appuyant sur une as-
semblée paroissiale, celui de J. Feder’?® com-
me une sorte de « livre d'heures », celui de
P. Griolet’* rédigé par un laic et enfin un
des derniers en date, le recueil de textes et
de priéres de L. A. Gignac et G. Lapointe35.

année liturgique et calendrier

L’année liturgique et le calendrier ont été
I’objet d'une réorganisation d'ensemble qui
a surtout été percue, au niveau du grand pu-
blic, par les déplacements de féte de saints
ou la suppression de certains rites ancienne-
ment pratiqués au cours de I'année.

Pour la semaine sainte, on trouvera un ins-
trument pratique et pédagogique dans le
Missel de la Semaine Sainte édité par P.
Jounel56. Quant au reste de I'année, en plus
des ouvrages signalés au sujet du lection-
naire du Missel, indiquons I'effort entrepris
par la collection « Paque Nouvelle » des é&di-

51. Quelqu'un parmi nous, 4¢ éd., Paris, Des-
clée et Cie, 1968.

52, Un grand désir. Prigres dans le secret.
Pridres en commun, Paris, Ed. Le Centurion /
Le Cerf, 1971, 210 p.

53. Comme un feu. Pridres du jour, Paris,
Ed. Le Centurion, Le Cerf, etc., 1971, 336 p.
54. Tu viens nous rassembler, Tours, Mame,
1972, 192 p.

55. « Quand I’espoir se fait parole - Priéres
pour toute l'année », Liturgie et Vie Chré-
tienne (77-79), juillet 1971, (2715, chemin de
la Cote Sainte-Catherine, Montréal, 250),
272 p.

56. Paris, Desclée et Cie, 1972.



tions du Chalet®?. Progressivement aussi
s’éditent des ouvrages qui, sans remplacer
les anciens commentaires de Y'année liturgi-
que, s'orientent vers un genre nouveau’s,
Curieux de connaitre la physionomie nouvelie
du calendrier, ou désireux de choisir un pré-
nom, on aura un guide excellent et savou.
reux dans le livre de A. Vinel®®. Pour la pré-
sentation du sanctoral, un effort de renouvel.
lement est a relever®®,

problémes de la célébration

1 Optique générale

Le théme de la célébration a fait l'objet de
recherches théoriques ou pratiques depuis
une quinzaine d'années. Actuellement, cette
réflexion se détache sur une problématique
plus générale relative a la féte®? et a la pos-
sibilité d’une liturgie dans un monde sécula-
risé et en voie de désacralisation®?.

57. Cf. Avent 70. Impossible et nécessaire uni-
versalisme, (Coll. « Pdque nouvelle »), Lyon,
Ed. du Chalet, 1970 ; Des chrétiens ont pris
la parole. Cinq entretiens sur lattente de
Dieu, Paris, Ed. du Sénevé, 288 p.

58. Cf. M. BOBICHON, Marie dans la nouvelle
liturgie de la parole, (Coll. « Pagque nouvel-
le »), Lyon, Ed. du Chalet, 1971, 2 t. ; G.-M.
OURY, Racontez & tous les peuples ses mer-
veilles. Les fétes du Seigneur (Coll. « Sour-
ces de la spiritualité », 20), Paris, Ed. Alsatia,
1969, 248 p.; J. FEDER, L’année du Seigneur,
Tours, Mame, 1970, 325 p.

59. Le livre des prénoms selon le nouveau
calendrier, Paris, Albin Michel, 1972, 299 p.;
« Le nouveau calendrier. Tous les saints, tou-
tes les fétes », Fétes et Saisons (261), janvier
1972.

60. Cf. COUNESON, Les saints nos fréres,
Paris, Beauchesne, 1971, 4 vol. (Conforme au
nouveau calendrier. Intéressant par tous les
textes authentiques qu’il contient).

61. Cf. H. COX, La féte des fous, essai sur les
notions de féte et de fantaisie, trad. de I'amé-
ricain, Paris, Ed. du Seuil, 1971, 240 p.;
E. MOELLER, «Jours de féte. A propos de
La féte des fous de Harvey Cox », Questions
Liturgiques (270), juillet-sept. 1971, p. 177-
194.
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Le rejet d'un ritualisme inadapté et I'appa-
rition d'exigences nouvelles en matiére d’ex-
pression relance le débat, et pas seulement
au niveau abstrait.

2 CQuelques ouvrages

Parmi les ouvrages relativement récents,
quelques-uns sont & mentionner parce qu'ils
pourront aider la recherche et la pratique.

En premier lieu, La communication par le ges-
te (Actes des sessions organisées par le
Comité de recherche du sacré a P’Arbresle
1965-1968) 3, C’est le résultat d'un travail en
commun auquel ont participé des artistes,
des metteurs en scéne, des musiciens, des
liturgistes. L’apport de A. Laurentin®¢ nous
semble particuliérement intéressant.

Le numéro 108 de La Maison-Diey, « La mu.
sique dans la liturgie », fait utilement le
point sur les questions concernant la musique
liturgique et la régie sonore. Il comporte une
bibliographie fournissant les principaux ins-
truments de travail — encyclopédies, livres
ou revues — nécessaires pour une étude re-
nouvelée du probléeme. Dans une ligne plus
pratique, sont & mentionner la sélection an-
nuelle des fiches de chant®3 et un ouvrage du
P. Gelineau sur la psalmodie$s.

L'ouvrage collectif Dans vos assembléest?,
publié sous la direction de J. Gelineau, trouve

62. Cf. F. GISTELINCK, « Approche actuelle de
la liturgie », Questions Liturgiques et Parois-
siales (262), juil-sept. 1969, p. 187-206;
A. VERHUEL, « Comment célébrer la liturgie
aujourd’hui », Questions Liturgiques (267),
oct.-déc. 1970, p. 253-274; L. MALDONADO,
Vers une liturgie sécularisée, (Coll. = Lex
orandi », 51), Paris, Ed. du Cerf, 1971, 256 p. ;
« La liturgie du chrétien d'aujourd’hui », Con-
cilium (62), 1971, 63. Paris, Ed. du Centurion,
1970, 193 p.

64. « La fonction gestuelle du théatre et de la
liturgie », op. eit,, p. 79-115.

65. Cf. « Sélection 71 », Notes de Past. Lit.
(91}, avr. 1971, p. 41-48; Livre des accompa-
gnements, t. 2, Hymnes et Cantiques. Sélec-
tion 1971, Paris, Ed. du Cerf, du Chalet, etc.,
1972, 247 p.



une place appropriée dans cette partie rela-
tive a la célébration. C'est une présentation
de la liturgie a partir de I’assemblée et en
fonction de Vacte de la célébration. L'optique
est nouvelle et mérite d’8tre signalée. Le
premier tome, sous ce rapport, est plus neuf
que le second. Un souci analogue se trouve
dans les études de R. Gantoy, directeur de
la revue Paroisse et Liturgie¢®.

Toujours dans cette orientation, des revues
réalisent un travail intéressant : Eglise qui
chante®®, les Notes de Pastorale liturgique’?
qui viennent de renouveler complétement leur
formule dans une ligne plus attrayante,
Paroisse et Liturgie qui fait la jonction entre
la réflexion et la célébration??.

Enfin, relevons au passage le livre de G. Au-

thelain sur les Gospel night’2. Ce type d’étude’

semble une voie plus sire, pour aborder le
probleme du renouveau liturgique 3 partir de
I'expérience et de la vie, que les réflexions
plus générales sur la féte”3. Deux livres
récents sur le rythme et son insertion dans

66. Psalmodier en frangais. Méthode complate
de psalmodie, Paris A.8.A. (Eglise qui
chante), 98. Document n° 2), s. d., 133 p.

67. Dans vos assemblées. Sens et pratique de
la célébration liturgique, Paris, Desclée et Cie,
1971, 2 vol., 624 p.

68. Le minisiére du célébrant dans la nouvelle
liturgie, (Coll. « Vivante liturgie », 85), Paris,
Ed. du Centurion, 1970, 192 p.

69. Cette revue parait depuis 1957 (« Associa-
tion Saint-Ambroise », 31, rue de Fleurus,
75006 Paris). Présentation des « Revues de
Musique Sacrée », dans : LN.F. / CNP.L. (6),
oct. 1971, p. 13-14.

70. Paris, Ed. du Cerf, 29 Bd. Latour-Maubourg,
75007 Paris.

71. Revue d'action liturgique et pastorale pa-
raissant tous les deux mois, Monastére Saint-
André, B. 1340, Ottignies (Belgique).

72. Gospel-Night. Un livre pour les jeunes ot
les éducateurs, Bourg-en-Bresse, Ed. Voix de
I'Ain, 1972, 200 p.

73. Les articles sur ce sujet paraissant dans
les revues liturgiques n'ont pas toujours la
rigueur que l'on trouvera par contre dans :
F-A. ISAMBERT, art. « Féte », Encyclopaedia
Universalis, Vol. 6, Paris, 1970, p. 1046-1051.

la liturgie sont a signaler comme effort de
synthése intéressant’,
Les lieux de la célébration font I'objet de
nombreuses recherches. On s’interroge sur
I'opportunité de construire des Eglises?s. Ces
questions n'empéchent pas de poursuivre un
travail d’approfondissement sur l'art sacré et
’expression liturgique. Plusieurs études se
révélent d’une grande actualité?é.
Partis des grandes lignes de la réforme litur-
gique contemporaine, nous en arrivons a évo-
quer les exigences de la célébration.
En face de ces aspects théoriques, il faudrait
rappeler des faits (Paques 1972 a Taizé, a
Boquen...; messe de «Lla Vie Nouvelle» a
Neuilly en 1971 ; le spectacle de Godspell)
ou des phénoménes comme le renouveau de
la priére ou de l'expression corporelle. Ces
réalités requiérent, de notre part, une grande
attention et un souci d’analyse, mais égale-
ment les répercussions qu’elles peuvent avoir
sur la nouvelle liturgie. Cette derniére, bou-
clant le cercle de sa réforme, se trouve af-
frontée a une situation humaine par rapport
a laquelle elle est déja en perte de vitesse
et comme en disjonction. La confrontation de
ces données pourra permettre 2 la liturgie de
I'Eglise d'affronter une seconde étape, celle
d'une créativité locale plus marquée et effec-
tive.

dominique dye

74. Cf. M. WACKENHEIM, Le rythme, un intrus
dans I’église ?, Lyon, Chalet, 1970, 153 p.;
E. GRANGER, Chanter Dieu avec les rythmes
de notre temps, Paris, Fleurus, 1969, 127 p.
75. Cf. J. BABOULENE, M. BRION, J. M. V. DE-
LALANDE, Faut-il encore construire des égli-
ses ? [Coll. « Recherches pastorales », 40),
Paris, Fleurus, 1970, 112 p.; Comité National
des Constructions d'Eglises, Pour une politi-
qgue nouvelle de P'équipement religieux, Paris,
Ed. du Centurion, 1971, 104 p.

76. Cf. Card. J. LERCARO, D. AUBERT, J. CA-
PELLADES et al, Espace sacré et architecture
moderne, (Coll. « Lex Orandi », 49), Paris, Ed.
du Cerf, 1971, 143 p.; Comité National d’Art
Sacré, L’Eglise, maison du peuple de Dieu.
Liturgie et architecture, Nouv. éd. ent. ref.,
(Coll. « Lex Orandi» 53), Paris, Ed. du Cerf
1971, 93 p.
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comptes rendus

écriture sainte

Luis ALONSO-SCHOEKEL, La Parole inspirée
(Coll. Lectio Divina), traduit de l'espagnol par
H. de Blignieres et P. Hardy, Paris, Ed. du
Cerf, 1971, 408 p., 55 f.

Daniel LYS, Comprendstu ce que tu lis?
(Coll. Lire la Bible), Paris, Ed. du Cerf, 1972,
144 p., 15 f.

Mario W. SHAW, Studies in Revelation and
the Bible, Catholic Seminary Foundation of
Indianapolis, 1971, 92 p., 2,50 §.

Le P. Alonso-Schoekel est professeur a 1'Insti-
tut biblique pontifical de Rome : & ce titre
déja l'essai qu’il consacre & la doctrine de
I'inspiration intéressera tous ceux qui comme
lui ont connu la période inquiétante de la
préparation et des débuts du concile Vatican I.
On y trouvera la somme des efforts déployés
par les biblistes catholiques pour desserrer
I’étau de la théologie des manuels en renou-
velant Pétude de D’inspiration scripturaire par
I'apport de la psychologie du langage.

Ces efforts furent entrepris par le P. Lagrange
dés 1896 dans la Revue Biblique, et combattus
avec une rare efficacité par des théologiens
aux noms heureusement oubliés depuis... En
lisant ce livre, achevé en 1964 et élaboré,
semble-t-il, dans les années 50, on constatera
que, si la problématique n'a guére évolué, les
solutions témoignent d’une réelle ouverture :
la crise moderniste est désormais « digérée »;
les biblistes catholiques et protestants peu-
vent au grand jour travailler ensemble avec
le méme idéal et les mémes méthodes... On
regrettera cependant que les redoutables
problémes posés par les développements
récents des sciences humaines ne soient pas
abordés I'index analytique ne comporte
méme pas le mot « mythe »... La psychana-
lyse et la linguistique structurale n’au-
raient-elles rien a dire sur le langage, qui est
leur «lieu» propre ? L'énergie employée 2
rénover le vieil édifice semble s’y &tre épui-
sée : d’autres viendront, espérons-le, qui
oseront en sortir...

Le petit livre du pasteur Lys s'ajoute, lui
aussi, a2 une longue série depuis la pre-
miére génération chrétienne, on s'interroge
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sur le sens de la Bible hébraique, apparem-
ment reléguée dans le passé, ne serait-ce que
par le sous-titre, « Initiation au sens de I’An-
cien Testament» (c'est nous qui souli-
gnons...). Le ton de l'ouvrage est celui du
conférencier (cing « fausses routes» et un
« sens unique » & propos de « I’auto-stop » de
Philippe dans Actes, 8, 30; sept mauvaises
fagons de s’approprier, c’est-a-dire de faire
sien le sens de I'Ancien Testament, entre
autres la « pontification »...) c'est le fruit
des nombreuses réunions bibliques ol les
professeurs d’exégése sont affrontés a des
non-spécialistes et s’efforcent de s’adapter &
leur auditoire. Il faut avouer qu’aprés avoir
pris garde d'éviter tant de déviations, le
voyageur craindra de s’engager dans la bonne
voie, dont la direction est prestement es-
quissée...

Le probléme posé est pourtant crucial
comment un chrétien peut-il comprendre la
Bible hébraique en elle-méme, alors qu'il
refuse de se soumettre & ce qui en est le
centre du point de vue israélite, la Loi ?
Comment un bibliste peut-il se sentir & l'aise
dans son travail quand il sait combien son
exégése est radicalement opposée a l’inter-
prétation juive ? La controverse judéo-chré-
tienne n'est pas close, hélas, elle renait sans
cesse, avec parfois la mauvaise odeur des
crématoires... En-deca des recherches actuel-
les sur l'interprétation, ce petit livre est éga-
lement de peu de secours a quiconque désire
sincérement entrer en dialogue avec ceux qui
croient « encore » 3 la révélation mosaique :
il sera utile, malgré un vocabulaire parfois
un peu technique, aux membres des cercles
bibliques.

Quatre courts chapitres sur la Révélation dans
le Proche-Orient ancien, la doctrine de I’Al-
liance, le « drame » de la Révélation dans le
IV* Evangile et le « schisme » judéo-chrétien
forment un ensemble assez décousu intitulé
modestement par le P. M. W. Shaw « Etudes
sur la Révélation et la Bible ». Rédigées entre
1960 et 1970, ces études tirent sans doute
leur opportunité de la conclusion, qui est un
rapide survol de quelques tentatives de dialo-
gue judéo-chrétien. L’intention est louable.

Claude ORRIEUX



Jacques GOLDSTAIN, Promesses et alliances :
histoire patriarcale (Genése, 12-50), Paris, Ed.
de la Source, 1971, 223 p.
Voici un beau livre, bienfaisant pour tous et
combien reposant pour un historien! Au lieu
de spéculer sur les rapports théoriques des
deux « Testaments », Dom Goldstain tente
plus modestement de lire les récits patriar-
caux, avec les lumiéres multiformes d’une
méditation religieuse et d'une érudition sa-
vante vieilles 'une et I'autre de plus de deux
millénaires. C’est dire qu'Abraham apparait
dans sa vérité profonde, pére dans la foi de
millions de « fréres séparés », ennemis parce
que fréres sans doute, juifs, chrétiens et mu-
sulmans...
Le probléme est posé dés l'introduction : « la
difficulté de ’homme de tous les temps, mais
plus encore de I’homme moderne, c’est d’ac-
cepter que le salut vient des Juifs » (p. 23).
Cette difficulté concerne aussi I'Evangile lui-
méme : n'entendons-nous pas dire que Jésus
n'était pas juif, mais « palestinien » ? Raymond
Aron éveque dans |a préface un de ses cama-
rades lycéen israélite, qui, pour avoir « peut-
étre I’esprit un peu compliqué, ne pouvait pas
ouvrir la bouche sans que toute la classe se
mit a proférer, d’ailleurs sans méchanceté :
Talmud, Talmud » (p. 8). Que de fois n’avons-
nous pas retenu aux limites du cceur et des
levres la question naive : pourquoi done ajou-
‘ter a la Bible tout ce « fatras de textes juridi-
-ques aussi pointilleux qu'exsangues » (p. 19) ?
Nous nous souvenions heureusement en
temps opportun que nous lisons I’Evangile &
travers vingt siécles de commentaires et
plusieurs siécles de « sécularisation »...
La nouveauté de ce livre est ’apport de la
lecture juive de la Bible : regrettons qu'il s'a-
gisse encore d'une nouveauté, alors qu’aux
Israélites appartiennent I'adoption filiale, la
gloire, les alliances, la législation, le culte,
les promesses et aussi les patriarches (Rom.,
9, 4)... Le lecteur sera vite convaincu, et un
- peu humilié, de n’avoir pas plus tét puisé a
cette source.
C. 0.

Jean LEVEQUE, Job et son Dieu. Essai d’exége-
se et de théologie biblique (Coll. « Ftudes Bi-
bliques »), Paris, Gabalda, 2 t., 1970, 830 p.
Traduction cecuménique de la Bible, Le livre
-de Job, Paris, Ed. Les Bergers et les Mages
<t Le Cerf, 1971, 108 p.

1l faut beaucoup de courage pour reprendre
I’exégése du Livre de Job : mais comment s’en
empécher ? Les cris de Job, d'une extréme
poésie, nous permettent de crier & notre tour :
jamais nos révoltes ne parviendront au niveau
des siennes... Pour beaucoup moins, nos con-
fesseurs de jadis nous eussent contraints a
nous accuser de blaspheme...

Cet essai groupe les textes apartenant a un
méme ensemble : on échappe ainsi a I'émiet-
tement des commentaires continus. Une pre-
miére partie étudie le théme du « juste souf-
frant » dans les littératures anciennes du
Proche-Orient (prolongé vers 1’'Ouest jusqu'a
la Gréce et vers VEst jusqu’a ['Inde..); 'a
seconde partie s’attache au « cadre en prose »
{1, 1.2, 13; 42, 717) et la quatrieme aux
« compléments et relectures » (32-37 et 28).
L’essentiel est formé par la troisiéme partie,
qui fournit le titre du livre et 'axe de la
recherche théologique, « Job et son Dieu dans
les dialogues poétiques » (3, 1-42, 6).

La masse compacte d'une érudition appuyée
sur 130 pages de bibliographie et d’index
exclut tout compte rendu global. Nous retien-
drons pour notre part comme essentielle
I’analyse des « grands textes sur |'espérance »
{p. 460 s.), qui conduit dans la conclusion a
des remarques intéressantes sur « la place de
I'imaginaire dans I’expérience religieuse judéo-
chrétienne » (p. 688 s.). « Sans cesse, écrit
I’auteur, les images de Dieu secrétées par
son angoisse viennent contredire les images
révélées » (p. 689). D’oll un « dédoublement
de I'image de Dieu » : dans les moments de
répit, «les deux Images coincident, ou du
moins Job comprend qu'elles pourraient bien
coincider » (p. 466) ; mais la plupart du
temps, « Job essaie rageusement de superpo-
ser deux visages incongiliables de Dieu» (p. -
463). Les éclaircies n’arrétent pas le drame ot
n'apportent aucun soulagement a [a tension :
le «je sais» et le «j’ai vu» du dénouement
(42, 2, 5), qui reprennent en les actualisant
les espoirs fugitifs entrevus précédemment
(14, 13-15; 16, 822; 19, 25-27), ouvrent sur
le silence. « Dieu reste Dieu » (p. 531) et « Job
n‘a pas quitté son fumier, mais la parole de
Dieu a converti son regard » (p. 526). Aprés
avoir, « par une distorsion trés consciente »
(p. 690), retourné contre son Seigneur les
images bibliques, Job enfin se tait, compre-
nant qu’il « se rend prisonnier de ses propres
images dés qu’il quitte les voies du langage
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de PAlliance, c'est-a-dire du langage convenu
entre Dieu et lui » (id.). Puisque I'Autre reste
ce qu'il est, le dialogue est possible : au prix
de son silence, Job « connait » son Dieu. On
sent que l'auteur, disciple de Saint Jean de
la Croix, rejoint avec joie, au-dela de son exé-
gése, la théologie spirituelle la plus authen.
tique.

Le texte célébre, calvaire des interprétes, « je
crois que mon Rédempteur est vivant» (19,
25.7), est étudié avec méthode : |auteur a
été séduit par une correction économique du
Pére Tournay, peu de chose en effet, « deux
mots intervertis » (p. 477), et rend ainsi le
v. 26 : « Si I'on arrache ma peau de ma chair,
méme aprés cela, je verrai Eloah ». La conjec-
ture pourtant ingénieuse du Pére Larcher dans
la Bible de Jérusalem (« aprés mon éveil » au
lieu de « derriere ma peau », d’aprés un autre
sens de la racine) est rejetée, comme [’inter-
prétation pourtant si nuancée qui en est don-
née au méme endroit : & notre avis, justice
n'est pas rendue a une pensée qui s’exprime
avec mille finesses dont on ne voit plus trace
dans la réfutation (p. 482-484)}. Le passage
controversé est un de ceux qui spontanément
excitent la curiosité quand on aborde la nou-
velle traduction de Job dans la T.O.B., aprés
avoir souri en lisant dans [I'introduction une
belle profession de foi au « texte hébreu tra-
ditionnel » (p. 13). Hélas, quel exégéte n’a pas
déchanté aprés s'étre juré de ne pas « corri-
ger » | Effectivement, le v. 26 apparait sollicité
vigoureusement en faveur de la résurrection,
sans qu’on sache toutefois dans la note quand
celle-ci aura lieu, ni de quelle maniére : un
chrétien pensera normalement, puisqu’il est
question d’un « article de foi », au Symbole
des apdtres. Avouons que nous ne sommes
pas convaincu.

Un lecteur gratifié de la traduction de Job
dans la Bible de Jérusalem, une des misux
venues, cherche dans la T.0.B. s’il était possi-
ble de faire mieux : la preuve en est faite,
et tant mieux pour la Parole de Dieu! Attri-
buons sans hésiter ce progrés au travail d’équi-
pe entre biblistes catholiques et protestants,
qui n'ont pas négligé les commentaires juifs
médiévaux. Bien des trouvailles de la BJ.
ont été réutilisées ou améliorées ; mais que
de mots plus sonores, d'équivalences plus
heureuses, de formules plus percutantes! Le
style est jeune et vigoureux, la phrase nerveu-
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se se préte a la lecture biblique. Certains mots
ont été rendus en francais aux dépens du
pittoresque, par ex. Béhémoth et Léviathan
(« le Bestial » et le « Tortueux »). On n'a pu
échapper 2 certains termes rares, comme
« arroche » ou « effraies » (30, 4, 19), ni éviter
I'expression « mettre les pieds dans les fers »,
quand I’hébreu pense & une bille de bois (13,
27). La date proposée dans l'introduction (vers
575 av. J.C.) est trop haute d’un siécle au
moins. Mais P’ensemble est un beau succés.

C.0.

PHILON D’ALEXANDRIE, De Specialibus Legi-
bus Il et IV, Intr., trad. et notes par A. MOSES
(Oeuvres de Philon d'Alexandrie, 25), Paris,
Ed. du Cerf, 1970, 366 p., 51 f.

La prochaine chronique d’Ecriture Sainte nous
permetira de mesurer, dans toute son am-
pleur, I'édition bilingue des ceuvres de Philon
qui, publiée sous la direction de R. Arnaldez,
J. Pouilloux, et Cl. Mondésert, s'approche de
son terme.

Le philosophe juif d’Alexandrie a tenté, dans
la premiére moitié du premier sigcle, de mon-
trer le caractére cohérent, harmonieux et
rationnel de la Révélation. C’est ainsi que
toute la législation mosaique doit s’ordonner,
pour lui, autour du Décalogue qui, seul, est
expression directe du Logos de Dieu. Les li-
vres Il et IV des Lois Spéciales, que traduit
et présente André Mosgs, sont donc étroite-
ment attachées aux cing derniers Comman-
dements ; cela permet ainsi a la réflexion
philonienne de montrer comment les préceptes
particuliers, puisqu’ils ne sont pas coupés de
Pinspiration vivifiante de la Parole, ne sont pas
régle sclérosée et périssable. La remarquable
introduction de Mosés permet & celui qui n'est
pas encore entré dans les arcanes du systéme
philonien de ne pas perdre pied dans cet
univers assez déconcertant. Quant a la tra-
duction, elle aussi montre dans le détail la
qualité de cette thése de troisidme cycle.

Hugues COUSIN

Jean POTIN, La féte juive de la Pentecote.
Etude des textes liturgiques (Coll. Lectio
Divina, 65), Paris, Ed. du Cerf, 1971, 2 vol,,
336 -+ 80 p., 73 f.

Cherchant & cerner quelques traits théologi-
ques du judaisme & I'époque néo-testamentai-



re, le nouvel assistant de l'Institut Catholique
de Paris présente les textes targumiques qui,
dans le cadre de la féte juive de la Pentecéte,
servaient & présenter I'Alliance du Sinai et le
don de la Loi. Qui a lu la magistrale étude
de Le Déaut sur La Nuit Pascale sait que
toute étude sur la théologie des targums doit
d’abord commencer par dater chacun des
matériaux ; ['exégéte chrétien, qui garde tou-
jours & I’esprit une meilleure compréhension
du N.T., se doit de trier avec soin les maté-
riaux antérieurs a notre &re. On ne s’étonnera
donc pas du caractére méticuleux avec lequel
J. Potin présente I’étude critique des targums
d’Exode, 19 et 20. De méme, l'utilisation du
Tg d’Habacuc parait se justifier dans la mesure
ou le pesher d’Habacuc trouvé 3 Qumran n’est
pas sans relation avec notre Tg; en revanche,
seule la cohérence du Tg des Psaumes avec
les conclusions déja tirées a partir d'Ex.,
19.20, parait [égitimer 'usage de ces passages
psalmiques.

Cette étude des textes occupe les deux-tiers
de I’ouvrage. Si le profane percoit sans peine
PPaustérité d’un tel travail, il trouvera pourtant
a glaner dans ces chapitres : une longue in-
troduction sur la littérature et les études tar-
gumiques ainsi qu'un essai sur la féte de !a
Pentecote et son évolution donnent un cadre
d'informations plus générales, dans lequel le
lecteur pourra re-situer les analyses minu-
tieuses qui abondent par ailleurs. La troisiéme
partie de !’ouvrage expose, quant a elle, « la
théologie du targum dans la tradition juive ».
Gardant comme préoccupation ultime une
meilleure compréhension de I'A.T. tel qu'il était
compris au fer s. dans I’enseignement syna-
gogal, l'auteur présente quatre thémes dé-
veloppés dans la liturgie pentecostale : I'Eglise
au Désert, la théophanie, la Parole de Dieu et
les Dix Paroles (= commandements). Il
cherche enfin qu’elle put &tre l'influence des
lectures liturgiques de cette féte sur le
récit de la Pentecote chrétienne dans les
Actes des Apotres.

Laissons aux revues spécialisées le soin de
préciser tel ou tel point de cette étude et
constatons que le travail de J. Potin constitue
un dossier important. Et, fait trop rare chez
les éditeurs frangais, tous les textes traduits
dans le corps de l'ouvrage sont fournis en
araméen dans le tome 2, ce dont se réjouiront
les chercheurs. 1l n’y a qu'un point noir : com-

ment un travail de cette qualité peut-il avoir
fait 1'économie d'indices ? Tout particuliére-
ment, I’absence d'un index des citations rend
'ouvrage difficilement utilisable. -

J. BLINZLER, H. GEIST, etc., Jésus dans les
Evangiles (Coll. Lire la Bible, 29), Paris, Ed. du
Cerf, 1971, 170 p., 18 f.

Pouvons-nous encore atteindre le Jésus « his-
torique » ? Comment la tradition sous-jacente
4 Matthieu et Luc, comment chacun des évan-
gélistes, ont-ils compris la prédication de
Jésus ? C’est ce a quoi s'emploient les six
courtes monographies qui composent ce re-
cueil. L'ouvrage enseignera au lecteur a ne
pas estomper ce que ces divers témoigna-
ges ont de spécifique, & ne pas tenter déses-
pérément de fondre les quatre Evangiles en un
seul, bref, & prendre au sérieux les différents
tableaux qu’ils brossent d’une méme réalité
qui échappe a la photographie. c
H. C.

Louis MONLOUBOU, Lire aujourdhui les
Evangiles de I’Enfance (Coll. Croire aujour-
d’hui, 14), Paris, Ed. du Sénevé, 1971, 112 p.,
9 f.

« Entrevoir les caractéristiques littéraires de
ces chapitres de Matth. et de Lue, découvrir
Pintérét, mais aussi les limites de la question
posée habituellement sur -Ja «valeur histo-
rique » de ces textes, comprendre I’esprit qui
a présidé a leur rédaction, assimiler le mes-
sage qu’ils nous apportent» (p. 7), tel est
le but poursuivi par l'auteur. Le travail est
honnéte et pourra offrir une premiére appro-
che de ces textes évangéliques a ceux qui
jugent trop savant [’excellent petit livre
d’André Paul sur Les Evangiles de I'Enfance
selon 8. Matthieu (Paris, Ed. du Cerf, 1969).

H.C.

Pierre LE FORT, Les structures de I'Eglise mili-
tante selon saint Jean (Coll. N. S. Th., 25),
Genéve, Ed. Labor et Fides, 1970, 190 p.,
27 f. s.

L'ouvrage porte en sous-titre : « Etude d’ec-
clésiologie concréte appliquée au IVe Evangile
et aux épitres johanniques ». Pierre Le Fort
exprime par la sa volonté de dépasser Ialter-
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native offerte par les théologiens concernant
la position de Jean & I’égard de la réalité
de [I'Eglise; partisans d'une ecclésiologie
richement structurée et représentants d'un
christianisme tout intérieur se voient pré-
senter le portrait d’'un homme d’Eglise qui,
a la fin de I’age apostolique, discerne dans
l'existence de I’Eglise oli est le noyau vital
par rapport auquel le reste trouve sa signi-
fication ou, peut-étre, perd de son importance.
L’auteur résume ses conclusions sous la
forme de quinze theses (pp. 180-182) qui
tirent leur intérét de l'étude exégétique qui
les a sous-tendues. En ce qui concerne la
bibliographie, on peut regretter que Le Fort
n'ait pu consulter I'excellent commentaire de
R. E. Brown sur I'Evangile de Jean (New-York,
1966). Mais, de toute maniére, ce travail
d’ecclésiologie apporte une contribution inté.
ressante dans la recherche cecuménique.

H. C.

Stanislas LYONNET, Le message de I’Epitre
aux Romains (Coll. Lire la Bible, 28), Paris,
Ed. du Cerf, 1971, 170 p., 18 f.

On saura gré a I’éditeur d'avoir rassemblé,
dans ce volume, dix-neuf méditations du
P. Lyonnet sur Romains, qui toutes, a |’ex-
ception d'une seule, avaient paru dans la
revue Vie Chrétienne. Le professeur de l'ins-
titut Biblique, bien connu pour ses travaux
sur cette épitre, est particulierement qualifié
pour guider les croyants dans la lecture de
ces textes difficiles et importants ol sont
abordés les points les plus fondamentaux du
dogme chrétien. Sans avoir |'austérité d'un
commentaire suivi, ces méditations trouvent
cependant le moyen de «coller » au texte,
de I'expliquer de telle sorte que le lecteur
peut déboucher 2 la fin de chaque chapitre,
s’il le désire, sur une véritable méditation
personnelle. 1l est bien rare de voir allier de
la sorte I'exégése d’un texte, la présentation
de sa théologie et la lecture spirituelle ;
c’est |3 la véritable « lectio divina ».
H.C.

Robert BAULES, L'insondable richesse du
Christ ; étude des thémes de I'Epitre aux
Ephésiens (Coll. Lectio Divina, 66), Paris,
Ed. du Cerf, 1971, 172 p., 18 f.

L'auteur a déja donné, dans cette collection,
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un commentaire de I'Epitre aux Romains ayant
des caractéristiques analogues au présent
volume sur les Ephésiens. Par une présenta-
tion thématique, il s'efforce de saisir de I'inté-
rieur l'organisation de la pensée paulinienne
mise a I’ceuvre dans cette épitre, d’en
faire I'herméneutique. S'appuyant sur ’analyse
exégétique, tout en cherchant précisément
34 dépasser ce point de vue particulier,
Baulés tente de reprendre le message pauli-
nien dans des catégories actuelles : il se
demande comment [’homme peut trouver un
sens a Jésus et, plus précisément, un sens
tel que le lui donne I’Apédtre. C'est !'exi-
gense chrétienne tout entiére qui est visée
derriére ce travail.

La tentative est encore incertaine mais son
intérét est visible. C'est avec une grande
attention que les théologiens suivent les
travaux de Paul Ricceur; trés modestement,
R. Baulés, professeur de philosophie et lec-
teur de S. Paul, cherche lui aussi a interpréter
I'un des joyaux du Nouveau Testament.

H. C.

Sceur JEANNE D'ARC, Jattends la résurrec-
tion (Coll. « Lire la Bible s, 25), Paris, Ed. du
Cerf, 1970, 152 p., 12 f.

Ce petit livre se propose de conforter |’espé-
rance des chrétiens en suivant d’un trait
rapide le cheminement progressif de la révé.
lation sur l'au-dela de la mort & travers la
Bible. L'auteur y expose bien le boulever-
sement qu’opéra, dans la croyance tradition-
nelle, la doctrine prophétique de la rétribution
personneile ; trés intéressant sera aussi pour
le lecteur la présentation de la crise macca-
béenne et du lien initial entre le martyre et la
croyance en la résurrection. Certes, les cha-
pitres concernant «la lumiére chrétienne »
sont brefs et |'exégése disparait derriere la
parénése, I’exhortation de sceur Jeanne d’Arc;
mais, tel qu'il est, cet ouvrage sera lu avec
profit par beaucoup et son style, simple et
chaleureux, permettra une entrée facile dans
cette méditation.
H. C.

A. KLEINKNECHT, F. BAUMGAERTEL, W.
BIEDER, E. SJOEBERG et E. SCHWEIZER,
Esprit (Dictionaire biblique G. Kittel), Genéve,
Ed. Labor et Fides, 1971, 288 p.



Le monumental dictionnaire théologique pour
le N. T. (T. W. N. T.), qui est sur le point
d’arriver & son terme en Allemagne, ne se
consulte habituellement que dans les biblio-
théques. L’édition frangaise partielle permet
d'accéder plus aisément aux articles princi-
paux. L’article Esprit que traduit E. de Peyer
avait paru un peu avant 1959; compte tenu
de ce qu’est le « Kittel », ¢c'est donc un travail
récent qui met en ceuvre en particulier les
documents de Qumran. Un index des réfé-
rences bibliques vient trés heureusement enri-
chir I'édition allemande et rendra de grands
services aux étudiants; on trouve de méme
une table des principaux auteurs cités.

H. C.

Maurice CARREZ, Frangois MOREL, Diction-
naire grec-francais du Nouveau Testament,
Neuchatel-Paris, Delachaux et Niestlé - Ed. du
Cerf, 1871, 274 p.

Voila un ouvrage qui comble une lacune impor-
tante : il n’existait pas encore de diction-
nare grec-francais pour le Nouveau Testament.
Tous les mots sont recensés, y compris les
noms propres. La traduction est faite en choi.
sissant les termes francgais les plus simples
et les plus intelligibles, donc sans avoir recours
a un vocabulaire désuet mais sans sacrifier
pour autant la nécessaire exactitude dans la
correspondance difficile d'une langue 2 Pautre.
La traduction choisie est d’ailleurs suivie de
quelques références au N, T., qui seront autant
d’exemples utiles a la compréhension du mot.
Ce dictionnaire est facilement utilisable, aussi
synthétique que possible, tout en donnant des
éléments analytiqgues suffisants. Un instru-
ment de travail qui s'avérera vite indispen-
sable.
Alain DURAND

Rudolf SCHNACKENBURG, L’existence chré-
tienne selon le Nouveau Testament, Paris,
Desclée De Brouwer, 1971, 2 vol., 430 p., 52 f.

Il est impossible de résumer ce recueil de
14 études du professeur Schnackenburg qui
examine le probléme de la prédication de
Jésus et celle qui est contenue dans les
Evangiles (ex. : la foi, le Sermon sur la mon-
tagne et 'homme d’aujourd’hui, la perfection
chrétienne d’aprés Matth.), puis présente ses
recherches sur les théologies paulinienne et

johannique (la liberté chrétienne d’aprés
Paul, la vie et la mort d'aprés Jean..).
Solidement étayé sur le plan exégétique, il
s'agit d'un travail de théologie biblique qui
tente d’ordonner en un tout homogéne les
thémes principaux des écrits néo-testamen-
taires. 1l est certes proprement impossible, &
notre avis, de réaliser une théologie du N. T.
(cf. LV, n° 101, p. 123 et 126) ; avouons
pourtant que Schnackenburg va aussi loin
qu’il est possible dans cette ligne et que
Pexposé qui résulte de ces 14 études sera
d’'un grand profit pour les lecteurs croyants
qui sont a l'aise dans ce genre littéraire.
H. C.

théologie

Jacques-Marie POHIER, Au Nom du Pére (Re-
cherches théologiques et psychanalytiques),
Paris, Ed. du Cerf, 1972, 226 p.

Comme croyant et théologien, I'auteur étudie
les thémes de la paternité de Dieu et de 'a
filiation adoptive, du salut et de la culpabilité,
de la grace et du désir, en utilisant un outil-
lage conceptuel trés élaboré de provenance
psychanalytique. Il manie avec aisance, perti-
nence et originalité, la distinction de l'imagi-
naire et du symbolique, ['analyse du désir et
de la castration, dans la fidélité a la lecture
lacanienne de Freud.

Tout cela est écrit avec style et donne &
penser, d'autant plus que ['auteur provoqus
lui-méme un rebondissement par rapport a sa
problématique en en annongacnt un dépas-
sement dans |’Avertissement initial. En conti-
nuité avec son option fondamentale, il réaf-
firme sa conviction de la nécessité d’une
théologie pour articuler le discours sur I'expé-
rience de la foi .Mais il constate une distance
entre les constructions qu'il a mises face &
face en matiére de théologie et de psycha-
nalyse et ce qu’est en vérité aujourd’hui son
expérience personnelle de la foi et de la
psychanalyse. Reprenant ['intuition qui con-
clut son étude de «la Paternité du Pére
comme attribut du Fils » (p. 170}, il voudrait
répondre de maniére plus existentielle et plus
unifiée aux deux demandes a lui adressées
par la foi et la psychanalyse : « Qui dis-tu
que Je suis ? » et « Qui dis-tu que tu es ? ».
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A ces deux demandes distinctes mais intri-
quées, il ne faut pas répondre par deux dis-
cours parralleéles, ce serait une défense, mais
par une méme et unique parole. Telle sera
la nouvelle étape pour le croyant, et, par soli.
darité d’aventure, nous ne pouvons qu'atten-
dre avec grand intérét la thématisation de ce
propos dans les prochains travaux de |’auteur.

Jean-Claude SAGNE

Christian DUQUOGC, Ambiguités des théolo-
gies de la sécularisation (Coll. Recherches et
Synthéses), Gembloux, Duculot, 1972, 152 p.

Le chapitre premier de cet ouvrage présente
le phénomeéne de la sécularisation, état de
marche d’une société « qui ne se définit en
rien par rapport a2 une transcendance =. Dieu
n'y est pas nié, mais sa non-intervention pro-
clamée dans le domaine politique, écono-
mique, culturel, voire moral. Plusieurs fac-
teurs de sécularisation sont analysés (prises
de conscience des diverses autonomies de
I'homme, urbanisation, etc.) ; mais I'auteur
accorde le réle le plus déterminant a4 Pessor
de la rationalité scientifique. Cette option,
que d'aucuns discutent peut-étre est a l'ori-
gine de nombreuses critiques contre ceux
qui traitent de la sécularisation d’un point de
vue trop théologique ou idéologique. Mais
le sujet de I’auteur concerne les théologies
de la sécularisation. Elles commencent le jour
ol le processus qui nous a conduits & notre
monde rationnel et profane n’est plus pour
le chrétien objet de déploration, mais théme
de chapitre de I'histoire du salut. Car le recul
de la sphére ecclésiastique et du sacré dans
notre histoire occidentale est aujourd’hui in-
terprétée comme conséquence positive du
fait chrétien et de la révélation évangélique.
Chez certains il y a plus : la sécularisation
devient nécessaire pour que se dégage !'es-
sence du christianisme, qui est « foi » et non
« religion »,

Promue par la sécularisation, la foi ne doit-
elle pas se séculariser en son propre contenu?
Et jusqu’a quelles limites ? Limites modestes
dans le catholicisme de Vatican Il et sa va-
lorisation des réalités terresires, trop souvent
acceptées avec insuffisance d'analyses et de
critiques (selon le chapitre Il de notre au-
teur). Limites éclatées, dans un protestantis-
me « radical » dont le chapitre Il nous dépeint

I'évolution dramatique. C. Duquoc fait ache-
ver cette évolution dans la pensée d’Altizer,
pour qui le Christ est surtout I’annonce d’une
humanité délivrée de toute dépendance ex-
térieure.

Ce livre, qui a peut-étre trop de raccourics,
est vigoureux, clair, stimulant.

Claude GEREST

Louis BOISSET, La société moderne épreuve
de la foi, préface de Mgr Matagrin, Paris, Ed.
du Centurion, 1972, 207 p.

Cet ouvrage signé par Louis Boisset est en
fait le résultat d'un travail effectué par un
groupe de chrétiens (étudiants, employés,
enseignants, prétres, etc., avec des compé-
tences diverses historiens, philosophes,
exégetes, théologiens) dans le cadre du cen-
tre théologique de Meylan, prés de Grenoble.
C'est & ce titre surtout qu'il peut intéresser
de nombreux lecteurs, soucieux de faire naitre
une réflexion théologique dans les groupes ol
ils sont eux-mémes impliqués; ils découvri-
ront ici une démarche exemplaire, une sorte
d’inventaire des questions posées a la foi
par le monde moderne, un itinéraire suscep-
tible d'affermir leur vie chrétienne en les
recentrant sur |'essentiel. Il n’a pas la pré-
tention d’apporter des réponses précises et
originales ; il constitue plutdét un balisage des
pistes de recherche et, en ce sens, il peut
étre un livre de base pour des groupes en
recherche. On regrettera simplement la forme
un peu impersonnelle de la présentation; en
voulant synthétiser I’ensemble des discussions
et exposés, l'auteur laisse échapper la spon-
tanéité des échanges.

Etienne DUVAL

André DUMAS, Prospective et prophétie, Pa-
ris, Ed. du Cerf, 1972, 230 p., 23 f.

Dans une compilation d'articles et de confé-
rences, nous suivons les multiples interroga-
tions d’A. Dumas face a la société actuelle.
L’auteur s’interroge sur le sens de la propriété
dans la Bible avant de poser la question de
la richesse et de la pauvreté dans une société
«d’abondance». Cette société incite I’Eglise et
le croyant a trouver de nouvelles formes de
vie et d’annonce de la foi. A. Dumas pose la
question d’une éthique pour la société de



demain. La préoccupation centrale de ['ouvra-
ge, trés fourni en références bibliques, est de
savoir si «le christianisme saura supporter
(la) mutation de F'’homme du besoin vers
I'homme du désir, des maladies du désordre
vers les maladies de ['ordre, de la voracité du
labeur vers la voracité du divertissement ».

Christian DUFOUR

Jean-Claude BARREAU, Questions a mon
Eglise (Coll. Questions), Paris, Stock, 1972,
186 p., 20 f.

« Le message de Jésus est subversif comme
la folie est subversion par rapport a toutes les
bonnes raisons » (p. 29). Voila qui donne le
ton de cet excellent livre, traversé par un
souffle évangélique incontestable. Les analy-
ses sont lucides, un peu rapides parfois, mais
elles vont droit & 'essentiel. L’auteur dresse
un contraste frappant entre le message et le
portrait de Jésus, homme libre s’il en fut, et
le poids de I'appareil ecclésial actuel. C’est
bien a son Eglise que J.-Cl. B. s’adresse, bien
qu'il Wi pose les « questions d’un exclu ». En
réalité, ce sont les questions d'un chrétien
qui, en tant que tel, parle de lintérieur de
cette Eglise. II reconnait sa nécessité, y
compris au plan institutionnel. Mais ¢’est pour
une Eglise & visage humain qu’il plaide. Le
dernier chapitre est un vaste programme de
rénovation. J.-Cl. B. reprend diverses propo-
sitions, déja faites ici ou la, mais pour les
réunir en un tableau dynamique. Le langage
trées simple de l'auteur rend son ouvrage
largement accessible et contribuera donc, du
moins nous [’espérons, & élargir les prises
de conscience et a frayer la voie & une Eglise
plus évangélique.
A. D,

spiritualité

Ambroise-Marie CARRE, Les yeux illuminés
du coeur, (Coll. Epiphanie), Paris, Ed. du Cerf,
1970, 168 p., 12 f.

Marc JOULIN, Un credo pour vivre, Paris,
D.D.B., 1971, 173 p.

Pierre DE LOCHT, Et pourtant, je crois, Paris,
Casterman, 1970, 168 p., 13,50 f.

Une fiche de présentation du livre_de P. de
Locht note que, pour répondre a I'inquiétude
actuelle des chrétiens, on a présenté souvent
des synthéses doctrinales « comme s'il suffi-
sait d'un exposé traditionnel un peu rajeuni
pour porter reméde a la crise ». Aucun des
livres cl-dessus ne tombe dans ce défaut.
Deux des auteurs sont prédicateurs a la
radio-télévision et donc en contact suivi avec
les hommes auxquels ils s’adressent.

Le lfivre du P. Carré est une méditation sur la
foi dans la perspective de ceux qu'ébranlent
les révisions actuelles. Une vingtaine de cha-
pitres trés brefs se structurent autour de
trois themes : la foi qui est lumigre, le Saint-
Esprit notre guide d’aveugle, Thérése de
I’Enfant Jésus ou des yeux d’enfant. Une con-
viction profonde sous-tend ces pages pétries
d’Evangile : le soutien le plus efficace de la
foi est la foi elle-méme. Et encore : Jésus ne
renvoie jamais les mains vides celui qui veut
croire davantage.

Dominicain aussi, Marc Joulin nous présente,
sous une forme neuve, un « catéchisme pour
adultes ». Riche de son expérience a la télé-
vision et de ses contacts avec des chrétiens
affrontés a l'indifférence religieuse, le Pére J.
a voulu éviter un langage technique gui rebute,
non en tant que tel, mais & cause de sa tech-
nicité d'un autre temps. Il n'entend pas dou-
bler les commentaires de la profession de
foi de Paul VI, mais donner, simplement, un
credo « ramené au minimum vital, pour effec-
tivement vivre ».

D'entrée de jeu P. de Locht avoue : « malgré
sa lumiere et sa joie, ma foi est laborieuse,
douloureuse ». L'aspect de démarche person-
nelle est donc ici plus accentué. L’A. justifie
sa publication en pensant que ses interro-
gations rejoignent celles de beaucoup de ses
contemporains. L'invite du début, a considérer
davantage la vision globale que tel ou tel
point particulier, ne doit pas &tre oubliée en
cours de route, car les graves questions abor-
dées (P’autorité, la spécificité d’une morale
chrétienne) le sont de fagon trop rapide et
donc partielle, et I'aspect critique est prédo-
minant. Espérons que le lecteur appréciant
la sincérité d'une démarche verra sa foi con-
fortée par ces pages et que la déception qui
s’exprime ne prévaudra pas.

Sceur MARIE DU SAINT-ESPRIT
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Raymond-Léopold BRUCKBERGER, Le monde
renversé (Coll. Pour quoi je vis), Paris, Ed. du
Cerf, 1971, 128 p., 12 f.

Le monde renversé, c’est le Royaume, selon
le Talmud. Serviteur de Dieu et éternel vaga-
bond (et aussi journaliste, cinéaste, résistant),
le Pére B., personnalité hors-série, se meut 3
I'aise dans les exigences de la collection; li-
berté de tout dire, pourvu qu’on ne triche pas
avec la question. Dans ce récit passionnant,
abordant les sujets les plus variés, transpa-
raissent 'homme au cceur d’enfant et de pogte
qu'aimait Bernanos ou le polémiste lucide,
brillant, virulent méme. On peut 8'irriter ou
applaudir. Pourtant — est.ce une réaction fé-
minine ? — j'aimerais trouver chez un frére
en S. Dominique, révérant spécialement en
son sacerdoce le pouvoir de lever les écluses
de la miséricorde, un peu moins de juge-
ments blessants. « Volaille d'intellectuels » ou
non, les théologiens sont des hommes, eux-
aussi, et ses fréres dans le sacerdoce. Comme

comité d’élaboration

celle de l'auteur leur souffrance a droit au
respect.
Sr M.

André MANARANCHE, Un chemin de liberté,
Essai de théologie spirituelle, Paris, Ed. du
Seuil, 1971, 238 p., 18 f

Fruit longuement mGri d'une recherche spiri-
tuelle partagée avec des fréres, cet essai ose
partir d’un optimisme foncier. A. Manaranche
n’élude pas les difficultés actuelles, mais
« I'invention vient de psychologies saines pro-
pulsées par une ferveur positive» (p. 9).
Nous sommes dans la coulée des Exercices,
mais la reprise est forte et originale. Avec
la recherche de sens, de liberté, de commu-
nion, nous sommes a la racine des problémes
de notre société. Le style coloré, bien frappé,
pourrait faire croire & une lecture facile. Non,
ces pages ne livrent leur secret que dans
une lecture méditée. Celles sur la prigre, la
Croix, la mort, recelent une grande plgnitude.

r M

Martin Allégre, Paul Beauchamp, Nelly Beaupére, René Beaupére, Marie-Frangois Berrouard, Jean
Bianchi, Christian Biot, Alain Blancy, Pierre-Réginald Cren, Henri Denis, Christian Duquoc, Alain
Ourand, Etienne Duval, Raymond Etaix, Frangois Genuyt, Claude Gerest, Michel Gillet, Guy Gou.
reaux, Jean Grangette, Colette et Jean Guichard, Philippe Hamon, Jean Jolif, Jean-Pierre Lintanf,
René Luquet, Régis Mache, Jean-Pierre Monsarrat, Marie-Dominique Prévot, Louis Trouiller, Eliette
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