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prophétismes divers

Prophéte, prophétisme, prophétie, prophétiser.. autant de mots qui ne cessent d’étre wii-
lisés actuellement dans des perspectives assez diverses. Leur wusage ne se limite pas au
domaine religienx, mais i semble commditre quelque regain de favewr dams les milienx
chrétiens. On affirme volontiers que Vexistence chrétienme w'a pas de sens aujonrd’bui s
elle n'est pas prophétique, que VEglise elle-méme doit devensr un peuple prophétique,
et que towt chrétien, de méme qu'il est prétre, est appelé aussi d devenir prophéte. Manifes-
tement, un tel langage sous-emtend towjours que la situation actuelle de VEglise n'est pas
ce qw'elle devrait étre en fomction de VEvangile, que quelque chose d'essemtiel au mes-
sage bibliqgue demande impérativement 2 étre mis en cemvre et que, par conséquemt, le
passage @ une «Eglise prophéiique» (Vassociation de ces deux mots surprendra peut-ésrel)
est bowrd de changements profonds par rapport & la sisuation actuelle. L'usage du mot
prophétique semble toujonrs impliguer une prise de distance par rapport a la réalité telle
qwelle est de fait, au profit de Vinauguration de quelque chose de neuf et de différent. 1l
implique la mise en cenvre d'ume puissance de vie et de liberté qui, semblable i un fer-
ment, souléverait enfin une péite trop lourde...

Mais que veur-on dire au juste par 1i? De quoi s'agit-il réellemens lorsque, anujour-
d’bui, nous parlons de prophéte on de prophétisme a Vintériewr du « courant chrétien » ?
Le mot remvoie toujours, explicitement ou implicitement, aux prophétes de VAncien Tes-
tament. Or, ce mouvement est né a wn moment donné de Ubistoire d'Israél, tout comme
il a cessé quelques siécles plus tard. Powvons-nous faire abstraction awjowrd’hui de la fin
bistorique de ce prophétisme? Ne trisquons-nous pas doublier tont ce qui nous en sépare
et, plus fondamentalement, d'ignorer la transformation qui sest produite avec Jésus de
Nazareth ? Le Nowvean Testament parle bien de prophétes dans les premiéres commu-
nautés chréviennes, mais ce west plus tout a fait dans le méme sens. Cest powrquoi, aprés
que Frangois Fournier ait exprimé, pour owwrir ce cabier sur le vif, quelques-unes des .
dimensions de la question du prophétisme pour la conscience croyante aujourd'bui, deux
études exégétiques, celles de Paul Beauchamp pour VAncien Testament et de Charles Per-



rot pour le Nowveau Testament, nous fowrnissent les éléments indispensables powr une
juste compréhension du prophétisme & partir des Ecritwres. Ainsi, aprés avoir reconns
Pexistence de la question an sein méme de la vie croyamte d'anjonrd’bhui, nous accompli-
rons cette démarche indispensable qui comsiste 4 «interroger les Ecrituress. Mais peus-
étre UEcriture w'a-t-elle pas le dernier mot @ nous dire en la matiére, bien que nous ne
puissions pas parler du prophétisme en nous situant en dehors d'elle. Clest pourquoi,
riches en quelque sorte de ce passage par la Parole de Dieu, et aprés avoir pris connais-
sance, grice au travail de R.]. Zwi Werblowsky, de la signification du prophétisme dans
la tradision du juddisme avec lequel nous avonms des racines communes, nous recueille-
rons & nowveaw le témoignage de la conscience croyante telle qu'elle s'exprime de nos josnrs,
parce qu'elle est en elle-méme un «lien théologique s. Pour cela, mous avons interrogé
un certain mombre de chrétiens appartenant a des cultures, des traditions et des pays diffé-
rents (i y a malbeureusement de « grands absents >, mais qui ne somt pas tous dds é un
oubli de notre part) et nous lenr avons demandé : « Compte tenu de la situation qui est
la vétre et du pays dans lequel vous vivez, que serait selon vous une Eglise dont vous
pourriez dire qu’elle est aujourd’hui une Eglise prophétique ? » Les textes sont ld et parlent
en quelque sorte d’enx-mémes dans la diversité de notre monde.

\

Il aurait été peu honnéte — et peut-étre méme contraire 4 ce que vise le mot prophé-
tique — de faire suivre ces textes d'un « essai théologique » cherchant plus on moins a
faire une synthése, une mise en ordre ou ume élaboration particulicre & partir de ce qui
était apparu dans les articles précédents. Il n’est pas possible de «récapituler> ce qui est
lié a des situations historiques singuliéres aux quelles le prophétisme lui-méme a toujonrs par-
tie lide. D'aillenrs n'est-ce pas en vertu méme de ce lien quw'il pewt y avoir prophétisme ?
Clest pourquoi ik nous a paru préférable de proposer simplement quelques questions qui
ne doublent pas les textes précédents sams en étre pour autant désachées. Autant de pro-
positions, awxquelles les lectenrs pourront joindre les leurs, et qui w'omt pas dautre but
que d'aider évenmtuellement & powurswivre le travail commencé.
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qu’est-ce donc qu’un prophéte ?

Cet article voudrait simplement introduire quelques critéres qui pour-
romt permerire de discerner ce qui se passe ici ou ld, dans Veffervescence
actuelle. Libre & chacun d'utiliser ces élémemts de critigue et de com-
tester telle ou telle attitude politique, tel ou tel comportement religienx.
En se référanmt au prophétisme biblique, le micux attesté et le sewl
que mous connaissons, Vautenr corrige deux images trés répandues qui
masquent et déforment la véritable figure du prophéte : il west ni un
Hluminé ni wn devin mais un pawvre, le pawvre de Dien qui conmteste

radicalement, an risque d'en mourir, toutes les formes d'idolirries.

La prophétie est un phénoméne universellement attesté i lorigine des
grandes religions. Dans le judaisme antique, le prophétisme était
méme devenu une véritable institution quun sociologue comme Max
Weber a analysé, Jésus lui-méme a été reconnu comme un « prophéte
puissant en ceuvres et en paroles> (Lc., 24, 19), Zoroastre, Mahomet
ont été appelés propheétes et de nos jours certains attribuent ce titre a
Marx, a Péguy, a Bernanos, 2 Yvan Illich ou a4 d'autres...

Ne sommes-nous pas auteurs ou victimes d'une inflation verbale tout
aussi inquiétante que linflation monétaire ? Ne serait-il pas plus exact
de reconnaitre que «la race des gramds prophétes est bien morte»
comme le note René Dumont au détour d'une page dans son dernier
livee 2!

Mais est-ce bien certain ? Si les grands prophétes ont disparu, les petits,
en tous cas, pullulent : objecteurs de conscience, grévistes de I'impdt
qui refusent la politique nucléaire de leur pays, grévistes de la faim
réveillant les endormis indifférents aux situations injustes que subissent
les travailleurs étrangers surexploités. Et voici que des jeunes de toutes
tendances (méme des moins jeunes!) (re)découvrent IEsprit-Saint et
comme les Apotres, le matin de la Pentecote, ils se mettent a parler en
langues. Nos communautés de base, fragiles, toujours recommencées
prétendent contester la société globale au nom d'une fraternité jamais
réalisée. Nous sommes fascinés par la communion vécue dans les
premiéres assemblées chrétiennes que nous idéalisons sans doute beau-
coup, dans la mesure ol nous ne savons pas trés bien en quoi consis-
taient leurs différents charismes. « Dies est mort », dit-on. Rien n'est

1. R. DUMONT, L'Utopie et la mort, Paris, Ed. Seuil, 1973, p. 91.
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by

moins certain : les «dieux révés»* demeurent 2 lhorizon de nos uto-
pies, écrites ou pratiquées. Contestataires de tous les pays, unissez-vous.
Les gestes et les actes prophétiques refleuriront sur notre planéte polluée.

Comme toile de fond ou « composition de lieu », le visage du « serviteur
souffrant » contemplé en la personne d’'un algérien, arrété dans les rues
de Lyon en 1943 et interné au Fort Montluc. Dans Lz Mazson des Otages,
André Frossard nous fait le récit de sa mort :

« Crie : Heil Hitler! et tu seras libre.

— Ji connais pas. »

Deux S.S. tordaient les polgnets d’'un grand Arabe hirsute qul ne voulalt
pas rendre hommage au Filhrer. Ses vétements lacérés couvralent mal son
maigre corps ensanglanté et bleui par les coups.

« Crle : Hell Hitler!

— J'ti dis qu’ji connals pas ¢a.»

On lul passa des menottes aux mains et aux chevllles.

« Crie : Heil Hitler!

— Qu’est-ce qul ci que ¢a, Hitler ? Cl rien du tout.»

Deux coups de crosse le précipitérent & genoux, puis sur la face.

« Crie : Heil Hitler!

— Hitler, ci zéro! Allah, ci quelqu’un. »

Les S.8. le trainérent dans un coin, lul marteldrent la téte contre le sol
a coups redoublés. Ses yeux tuméfiés salgnalent. Sa bouche dessinait une
grimace tragique. Mais il ne pouvait venir sur ses ldvres d’autre louange que
pour Allah.

«Veux-tu mourir chien! Veux-stu crier, chien! Veux-tu mourir? Veux-tu
crier : Hell Hitler ! Heil Hitler ! Hell Hitler!»

Il sanglotait doucement et Il répondait, comme un écho contrariant :
« Allah, Allah, Allah !». Si blen qu’ils le quitidrent, pour aller réfiéchir a d’au-
tres moyens de susciter de la sympathle pour Adolf dans cette 4me quli n’y
croyait pas.

Le soir, lis le remirent sur ses Jambes, et ils fui tapotdrent gentiment les
joues :

« Allons, allons, ce n’est rien, assurérent-lls en détachant ses mains. Et
puls tu vas manger une bonne soupe.»

lis lui tendaient une gamelle fumante. Il se mit &4 manger avec ses doigts
tout violets qui lui faisaient mal.

« Elle est bonne, hein ? Oh, elle est sirement trés bonne.»

lls avaient I’air trés bons aussi, et trés contents.

« Comment la trouves-tu, cette bonne soupe ?»

Visiblement, il la trouvait excellente. Il sourit. Cela les ravit d’aise.

« Nous sommes gentils, n’est-ce pas ? »

Il ne dit pas le contrailre. Alors ills crurent que le moment était venu. iis
se consultérent du regard et ajoutérent, comme une constatation négligeable :

2. H. DESROCHE, Les dieux révés : théisme et alhélsme en Utoples, Paris,
Desclée, 1972.
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«Tout le monde est gentil. Hitler aussi est trés gentil. »

L’Arabe continuait & sourire poliment. Mais son sourire se rétrécit un peu.
Les autres avalent sof d’un acquiescement :

«Alors puisque la soupe est bonne, pulsque nous sommes gentlls, puls-
que tout le monde est gentil, puisque Hitler est trés gentil, u dois crier : Hell
Hitler I »

«Ji ti dis merde!»

Et, en méme temps qu'll leur livrait le fond de sa pensée, Arabe, d’'un
geste rapide comme Péclair, leur avait balancé au visage le fond de sa
gamelle avec le récipient lul-méme, qui s’en alla tinter sur les dalles. Six coups
de revolver claquérent presque simultanément. Il balssa brusquement la téte,
il tomba lentement sur les genoux, puis d’'un seul coup, sur le nez.

Il était mort. Mals Allah n’en est que plus grand » 8,

Au moment ou le racisme hideux et avilissant nous menace, lorsque la
xénophobie se déchaine un peu partout, il est juste de contempler la
grandeur et la dignité d'un homme qui est le frére de ceux qui vident
nos poubelles. Cet arabe est vraiment de la race des prophétes. Tout y
est, méme le mot de Cambronne, utilisé pour stigmatiser les idoles, ces
faux absolus, qu'Ezéchiel déji appelait des gibowlim, trés précisément
des colliers ou des boules d’excréments.

1 le prophéte n’est pas un illuminé

Selon une premiére image courante de notre culture rationaliste, le
prophéte est un illuminé, un homme imaginatif, disait Spinoza. En
réalité, il n'en est rien. Le véritable prophéte, cet algérien abattu par la
Gestapo, n'est pas un <«excité», au contraire sa force de caractére, son
courage lui donnent un calme extraordinaire et une lucidité supérieure
qui lui fait choisir la mort plutdt que de trabir les plus hautes exigences
de sa foi ou de renier les convictions de sa conscience. Tout juste le
contraite de la peur ou de la lacheté. Forte personnalité, forgée dans
la vie ordinaire de tous les jours, le prophéte n’est pas un homme séparé
de son peuple, il partage les drames et les souffrances de ses contem-
porains, les épreuves et les espérances de sa génération.

2 le prophéte n’est pas un devin

Selon une seconde image, encore plus répandue, le prophéte serait un
personnage qui prédit l'avenir, 2 la maniére d'un devin qui lirait les
secrets du futur inscrits dans quelque lieu supraterrestre ou dans le marc

3. A. FROSSARD, La malson des otages, Paris, Fayard, Livre de Poche, 1972,
pp. 67-70.
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de café, et il les décrypterait pour les transmettre aux curieux qui vien-
nent le consulter.

Telle quelle cette vue superﬁcxelle est inexacte. Le prophete (pensez
toujours 2 notre algérien), n'a rien 4 voir avec les astrologues ou les
cartomanciennes de tous les temps, ce qui d'ailleurs ne veut pas dire
que la prophétie ne concerne pas l'avenir de I'’humanité. Mais le lien
entre avenir et prophétie est tout autre que ce que nous imaginons spon-
tanément. ‘

Il faudrait d’abord éviter de confondre « futurs et «avenir ».

Selon l'usage courant, dans les dictionnaires, les deux mots sont a peu
prés synonymes. Dans la réalité, une analyse rapide des comportements
de 'hnomme face au futur et a l'avenir montrent que les deux termes
n'ont pas le méme sens. Deux exemples apparemment disparates éclai-
reront notre propos.

« Des fiancés, des futwrs comme on dit, S'interrogent confusément sur
Van et sur Vautre. Supposons le fusur assuré : logement, profession, etc.
St les fiancés me somt pas trop éromrdis, ils sapercevront sans doute que
ce futur laisse sans réponse la question de lenr avenir, cet avenir que lewr
amour a fait naitre, comme un monde nouvean qui dépend avamt tous,
pour le meilleur et pour le pite, de lewr fidélité créatrice »*.

Un second exemple : l'attitude de beaucoup de nos contemporains face
a la croissance.

« Nous sommes & une époque on, powr la premiére fois, Uhumanité doit
affronter le Choc du Futur. Dwuramt des millénaires, on peut dire
gue les hommes ont laissé venir an basard, lewr avenmir et lewr futur
confondus. Aujomrd’hui, a caunse de Vévolution et du powvoir techniques
ils doivent maivriser le futur : 'est une quostion de vie ou de mort powr
une fornle d'étres humains. Nous sommes contraints non seulement de
prévosr mais de pouvoir. Or, an fur et d mesure que le futur est de
plus en plus maitrisé, voici que de tous cérés, de tons les horizons phi-
losophiques owu spirituels, des wvoix s'élévent pomr nows avertir que ce
futur pemt nous préparer un avenir inbumain. Une angoisse diffuse et
de plus en plus consciente traduit la distorsion apparemment étrange
entre un futwr planifié et un avenir menacant. C'est powrquoi, dans ce
monde techniquement triomphaliste tant de jeunes refusent violemment

4. P. GANNE, « Le Pauvre et le Prophéte », Cultures et Foi, n® spécial, été 1973,
ch. 2, p. 21. Cet article est d'ailleurs directement inspiré par ce document
important auquel nous empruntons de larges extraits.



qu'est-ce qu'un prophdte ?

un futur asswré, powr sawver, fi-ce avenglément, leur avenir domt ils
sentent qu'il ne dépend d'ancun savoir et d'aucun pomvoir. On arrive
ainsé @ discerner des astivudes trés différentes devant le futwr et Vavenir. »°

« Bien entendu, il ne sagit pas de céder aux dangereuses facilités de
Vabstraction et de regarder le futur et Vavenir comme dewx choses sépa-
rables. 1l suffit de comprendre que le powvoir sur le futur est impuissant,
par lui seul a préparer Vavenir. Car le powvoir n'épuise pas la liberté
créairice, il pewt méme la corrompre et Villusionner par les possibilités
q¥'il lui offre. Le powvoir sur le futur, dont les hommes mne peuvent
plus se passer, devra donc éire soumis aux critéres de Vavenir vérita-
blement humain, »°

Ceest 1a que le prophéte intervient. Il ne prédit pas I'avenir comme un
futur préfabriqué qui, en rigueur de termes, n’existe pas mais dans les
tensions et les contradictions du présent, il discerne des lignes de force,
découvre un sens quil communique 2 ses contemporains pour les arra-
cher & leurs illusions et a leur aveuglement. Il serait donc plus exact de
dire que le prophéte est Vhomme du présent, plus précisément Phomme
de la Présemce, le serviteur d'une Présence aimée et reconnue comme
un appel libérateur au coeur du monde. Dans V'actualité, dans Vhistoire,
le prophéte discerne une énergie, une force de libération qui rend le
présent porteur d’'un avenir, autrement dit le présent contient une espé-
rance, comme le grain de blé annonce et, en un sens, contient déja
la moisson a venir.

Il faudrait également noter que si les prophétes découvrent dans le
présent des germes d’avenir, une espérance, clest parce qu’ils ont une
mémoire vivante du passé. Cest la relecture du passé dans le présent
qui ouvre sur un « a-venir ». Et 2 ce sujet, il ne serait peut-étre pas inutile
de remarquer que ’homme sans mémoire a perdu son identité : il ne
sait ni d’ot il vient ni o il va, il risque d'étre V'esclave de toutes les
modes et des snobismes les plus bétes.

3 la prophétie comme contestation radicale des pouvoirs

Mais contemplons encore l'arabe assassiné dans sa cellule. Il témoigne
que la prophétie est la contestation radicale des puissants de ce monde,
car tout pouvoir quel quiil soit au plan politique comme au plan reli-

5. P. GANNE, op. cit,, pp. 21-22.
6. Ibid., p. 22. ‘
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gieux, devient inévitablement une idole, un faux absolu lorsqu'il céde
a la tentation inhérente a l'exercice de l'autorité : asservir et dominer
au lieu de servir et libérer. L’Etat, la Nation, la Race, le Parti, I'Argent,
IArmée, etc. veulent étre reconnus comme des puissances auxquelles
I’homme doit se soumettre inconditionnellement. La vérité, la justice ne
sont qu'abstractions pour des dmes sensibles :

« Et Vabomination de la désolation, c’est lorsqu’un culte comme celui de
la Nation, par exemple, se tromwve associé dans les églises an culte de
Dieu-Vivant et de la vérité crucifie. Alors tout est mélangé, tous est
confondu et tout devient infect. Les insignes de la Nation divinisée asso-
cides aux signes du prophéte hébrew crucifié par une police d'occupa-
tion, cela comstitue ume mixture qui fait 4 juste titre, vomir les pen-
ples »".

Eh bien, cest cette mixture que les Propheétes refusent héroiquement,
au risque d’'en mourir : l'algérien ne veut pas crier : « Heil Hitler».
Allah est plus grand. Telle est la portée universelle de la lumiére pro-
phétique. Aucun impératif économique, aucune puissance politique, ni
le Produit National Brut, ni le Profit Maximum, ni la Rentabilité ni le
Rendement ne peuvent prétendre assurer la liberté et le bonheur véri-
table de I'homme. Chaque fois que des personnes seront immolées &
ces idoles modernes, I'humanité se détruira. Cela, le prophéte le voit
et le dit parce qu'au-deld ou en-deca de toutes les analyses, il croit que
Dieu seul est le véritable libérateur. Sa conviction est si forte qu'il ne
peut pas biaiser avec sa conscience sans se renier lui-méme. Il risque la
mort, il le sait, mais ses raisons de vivre sont supérieures 2 la vie et 2
ce prix, & ce prix seulement, il fait l'expérience d'une authentique
liberté. En bref, les prophétes n'ont pas accepté et ils n’accepteront
jamais que l'avenir de I'humanité soit défini par les puissants de ce
monde.

« Non, affirment les prophétes, Vavenir véritable des bommes n'est pas
en votre powvoir, il ne dépend pas de vous malgré toutes les apparences.
Vous usurpez un powuvoir qui ne vous appartient pas. Nous savons, nous,
de quel coté se tromve Pavemir, ce qui le garamtit, ce qui permet de
Pastendre et de Vaieindre sans déception, par gquels moyens nows pou-
vons le réaliser, sur quelle puissance nous appuyer powr le construire.
Cette puissance, nous la connaissons, elle est une énergie de libération er

7. C. TRESMONTANT, Le probléme de la Révélation, Paris, Ed. Seuil, 1969,
p. 195.
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de liberté pour transformer. radicalement Vexistence humaine. Ceite
puissance fonde Vavenir véritable des hommes et cela d'abord parce
gu'elle peut venir 4 mous, parce quelle est déjd venme et qwelle ne
cessera jamais de venir. Sams limites et inépuisable, c'est la puissance
méme du Créatenr qui nous est donmée. A elle et 4 elle seule nous avons
voué notre foi, notre espérance, et motre amownr. Toute autre puisiance
ne peut étre qu'nme idole, une séduction ou une ilusion, une ruse on wn
mensonge. »*

Cette attitude est universelle, Malraux le rappelait, 4 sa manicre, dans
son hommage aux maquisards du plateau des Glicres :

«Le mot non fermement opposé a la force posséde ume puissance
mystériense qui viems du fond des sicles. Toutes les plus hauntes figures
spirituelles de Vhumanité ont dit non 4 César.. Les ombres inconnues
qui se bousculaient aux Glidres dans une nuit de jugement dernier
wétaient rien de blus que les hommes du non mais ce non du
maquisard obscur collé & la terre ponr sa premiére nuit de mort suffi
4 faire de ce panvre gars le compagnon de Jeanne er d'Antigome. L'es-
clave dit toujowrs oui»°.

Tel est le grand refus, dont tous les autres ne sont que des conséquences:
refus de l'injustice en dénonciation de toutes les pratiques qui écrasent
le visage des pauvres, la spéculation fonciere, les salaires insuffisants, les
balances truquées, les fausses factures, l'exploitation des étrangers... Qui,
tout cela se trouve listéralement dans le message des Prophetes d'Israél.
Ajoutez-y la critique et la dénonciation du culte hypocrite pratiqué par
des croyants qui vivent dans l'injustice :

« Avant dapporter ton offrande a Vautel, va d'abord te réconcilier avec
ton frére et si ton offrande est le produit du vol, fais les restutions
_qui s'imposent. Dien est dégouré de ces liturgies o rien w'est clair, si
tu bafoues la justice, ta place mest pas 4 la messe».

Ce qui conduit et pousse le prophéte a cette contestation totale c'est
done la fidélité au Dieu-Vivant qui habite : Dieu seul est le fondement
de la critique radicale, celle qui atteint 2 la racine, la prétention des
idoles 2 s¢ faire passer pour l'absolu. Sans la reconnaissance dune
Energie qui nous dépasse au cceur du réel, nos critiques, nos refus

3

sarréteront toujours 3 mi-chemin. Aussi, devons-nous absolument aujout-

8. P. GANNE, op. cit.,, p. 29.
9. A. MALRAUX, Le Monde, 4 sept. 1973.
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d’hui nous poser la question : « Ax nom de qui, an nom de quoi, contes-
tons-nous Vinjustice et les forces de répression qui s'abattent sur nous? »

Si cest seulement au nom d'un programme électoral ou de I'idéologie
d’'un groupe de pression, nous aurons tOt fait, aprés avoir désacralisé une
puissance, d’en sacraliser une autre. Rien n’est plus courant aujourd’hui
que ces phénomenes de transfert du sacré. Qu'a-t-on a4 gagner 2 rempla-
cer une idole par une autre? Nos idoles modernes sont peut-étre plus
distinguées, elles n'en continuent pas moins i asservir ’homme. Nous
sacralisons la science et la technique 4 lorigine du mythe de progres,
nous sacralisons la machine, la déesse automobile dont la puissance va-
lorise celui qui lutilise. Le «culte de la personnalité » (si bien nommé),
le culte des vedettes du sport et du cinéma auxquelles leurs dévots at-
tribuent un pouvoir extraordinaire, ont remplacé des idoles périmées.
Mais oa est le progres si, apres avoir critiqué les superstitions de « 1'Age
théologique », I'« homme moderne » rend un culte 4 la «déesse» Raison ?

En bref, la contestation n’atteindra le terme de sa visée que si elle s'en-
racine dans la seule Energie capable de libérer I'homme des piéges du
sacré toujours renaissant. Cest I'apport unique des Prophétes, ces cham-
pions de la conscience et de la raison qu’ils n’'ont jamais séparé de la foi.
Ils luttaient comtre les sacralisations abusives non pas précisément au
nom de lg conscience et de la raison mais, powur elles, au nom de la foi
au Dieu-Vivant. Au nom de Yahvé qui garantit Uespérance d'Israél, les
prophétes jettent aux idoles des noms significatifs ; les faux dieux sont
en somme des impuissants, des néants, des mensonges, des fumiers, des
excréments (en francais académique).

4 le prophéte est pauvre de dieu

En tout cela, et cest la dernitre remarque que nous suggere l'arabe as-
sassiné par les nazis, Je Prophéte est un pauvre, Pamvre DE Dien. Nous
soulignons « DE » Dieu car la pauvreté du prophéte n’est pas d'abord
la conséquence d'une situation économique ou sociale, elle est le fruit
d’'une «décision » héroique, car il faut prendre parti et décider claire-
ment ol et en qui mettre son espérance. « En ce sens, le Pauvre de Dien
west pas le Panvre d'une société donnée fit-elle chréiienne, il ne se dé-
finit pas par rapport a ses normes ou 4 ses lois, d ses structures sociales
ou a son mivean de vie, a ses idéologies on a sa culture, I} ne laisse dé-
finir son existence d’homme, son histoire et som avemir absolu que par
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rapport @ Yahvé, a sa Venue, 4 son Régne. Il est vrasment le Panvre
DE Diew »*°.

Ces notations trop bréves montrent cependant le lien existant entre Pau-
vreté et Prophétie, au point quelles ne peuvent étre séparées sans se dé-
truire I'une l'autre. Le Prophéte qui ne serait pas un pauvre de Dieu ne
serait pas un véritable propheéte, il deviendrait vite un maitre 4 penser,
un professeur ou un moraliste. Ce serait la porte ouverte 4 tous les pa-
ternalismes. Il se « pencherait sur » la misére de tous ceux qui sont sans
défense, exploitables a4 merci, écrasés par le fonctionnement anonyme
de la machine sociale. Et les pauvres peuvent méme devenir un prétexte.
« 1l est possible d’exploiter la misére powr obtemir des adbésions et des
comportements politigues on religieux. 1l entre sowvent beancoup de mé-
pris des hommes et de leur liberté dans les emtreprises qui volent au se-
cours des pauvres pour les cultiver, les aider oz les développer.»!!

Inversement, la pauvreté au plan financier, prise en elle-méme, n’ap-
porte aucune lumiére prophétique, elle n’a pas de signification libératrice.
Au contraire, dans ce cas, la pauvreté devient misére, elle n'a rien de
sacré, elle est le produit de I'injustice et a ce titre elle doit étre dénon-
cée et combattue aussi vigoureusement que possible.

Ni un devin, ni un illuminé mais un pauvre misant tout sur une Energie
de libération totale accueillie comme une Puissance qui ne vient pas de
ce monde mais sy révéle a travers les longs cheminements de I'histoire,
un homme qui au nom de cette Présence refuse toutes les formes d'ido-
latries et de sacralisation: tels sont les traits quune longue tradition

a burinés sur le visage des Prophétes.

Et si notre lecteur est de ceux qui croient encore que Jésus-Christ est
I'Alpha et 'Oméga, le commencement et la fin, il pourra donner une
autre dimension 2 ces intuitions balbutiantes.

frangois fournier

10. P. GANNE, op. cit., p. 29.
~11.. Ibid., p. 83.
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Le prophétisme de VAncien Testament w'est pas d'abord wme attitude,
une maniére de penser on de parler. Il est un événement unique en son
genre: le prophéte annonce que Dien parle, et non le prophéte. Ces
paroles sont orientées vers ce que la foi chrétienne considére comme le
centre de Vbistoire: la vennue de Jésus-Christ. Entre le prophétisme et
son terme, 1} y a un mouvement irés suivi et trés cobéremt, dont le poins
de départ est la fonction d'interpréte. Elle a dewux aspects, étant a la fois
ume continuation et un commencement. Si Von considére le prophétisme
non comme une Séric de cas individuels, mais comme wn développe-
ment historique, le commencement qui est Vessence du prophétisme est
atteint avec la fin de celui-ci. Il y a wme fin du prophétisme de VAncien
Testament, donc quelque chose de lus qui w'est pas répérable.

Les grands moments de lhistoire font subit i notre esprit une curieuse
division, et c’est le cas pour le prophétisme de I’Ancien Testament. Si
le prophétisme est 4 mettre au passé, c’'est que quelque chose de lui a
disparu, et s’il est actuel, la recherche de ses traces anciennes apparaitra
comme un luxe. Naturellement, la réalité est plus complexe : il est pous-
sé par un instinct plus fort que toute objection, celui qui remonte le
cours du temps pour écarter, dans I’amertume du travail et de la critique,
un amalgame d'images commercialisées qui porte le nom du prophétis-
me mais barre la route ouverte par lui. Son effort pour dire non a sa
beauté et sa récompense. Il a peut-étre sa part de nocivité, parce que
le temps n’est pas fait seulement pour étre remonté a contre-courant,
et il doit rester du prophétisme quelque chose qui n'est pas frelaté, a
moins de croire que dans ce que nous appelons lhistoire surgit d’abord
I'événement et ensuite le néant, d'abord le moment prophétique puis sa
simple disparition. Mais I'historien est celui qui regarde en face cette part
du réel qui n'est plus : tout ce qui parait, disparait. On dit que la gran-
deur du prophétisme est d’étre une interruption, on dit que sa grandeur
est d’étre unique: on ne va donc pas le trouver aujourd’hui, le méme,
a portée de tous les regards. Si le temps et la mort ne le suppriment
pas, au moins ils le cachent. Comment étre unique sans disparaitre ? Il
est étrange que cette simple question soit 4 la fois au cceur du prophé-
tisme et au cceur de la vocation de lhistorien. Elle commandera notre
réflexion sur le prophétisme de I'Ancien Testament.
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le prophéte comme interpréte

1 interpréte de sol-méme

Le but de la science est de fournir une approche plus concréte que celle
de Yimagination. L'imagination se représente le surgissement du prophé-
tisme, et s'en tient la. La science se prononce sur ce qu'elle tient, qui est
le discours écrit des prophétes. La comparaison de cette écriture avec
d'autres monuments fait ressortit son originalité. Ainsi, les oracles de
Delphes s'exprimaient briévement, recourant souvent a la forme de
I'énigme. Dans l'organisation d’ensemble qui assurait leur transmission,
ce laconisme érait compensé par l'importance de linterprétation. Au
moins selon ce qui apparait, a travers Hérodote; de la série des interven-
tions de Delphes dans lhistoire d’Athénes, le moment prophétique est
démontable en deux parties: ce que dit l'oracle et la conclusion que
lexégéte en tire, celuici exercant un autre office 4 c6té du sanctuaire.
Les deux parties sont si détachées que la deuxiéme apparait souvent la
plus décisive, aux dépens de la premiére. Interpréter un oracle concer-
nant le sort de la cité, c’était raisonner et c’était décider. L'oracle lui-
méme avait sa politique continue, donc sa raison et sa volonté, dont
Hérodote veut plutét montrer la rectitude, mais la voix de l'oracle serait
restée érouffée dans son mystere sans ce relais de 'interpréte mélé a la
vie concréte. Au contraire, le prophéte biblique n’est pas essentiellement
lié a un sanctuaire qui l'encercle et n’a donc pas besoin d’un intermé-
diaire pour transformer en décisions affectant la vie publique les paroles
que Dieu met dans sa bouche. Il est son propre exégete. Il en résulte
une énorme différence entre une collection d’énigmes et I'ensemble des
paroles prophétiques. L'oracle prophétique tend au discours et finale-
ment forme une littérature. Des critiques ont bien cherché a séparer ce
qui est, dans chaque oracle ou dans I’ensemble, le noyau de ce dévelop-
pement, afin de parvenir par cette réduction a4 ce qui serait « essentiel-
lement » prophétique, ou primitivement tel. Mais un meilleur examen
a montré que ce noyau est lui-méme, irréductiblement, une argumenta-
tion. Ce qui était, dés le départ, un développement du Jogos articulé,
appelait d’autres développements. L'engagement dans la parole suppose
qu'on l'accompagne dans une durée, pendant laquelle elle se commente
elle-méme, s’interroge et se reprend. On a ainsi cet alliage unique d’'une
obscurité qui tient de 1'énigme, et d’une clarté qui est celle du discours
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public. On n'a pas un discours dont la vérité serait un deuxiéme dis-
cours a c6té du premier. On a un langage a la fois poétique et articulé
qui se développe en larges ondes. Comme l'avait fait Moise, aprés lui,
Isaie, Jérémie, Ezéchiel accompagnent leur peuple, et leurs paroles abon-
dent comme la nuée, ombre et lumicre. La durée est un aspect fonda-
mental de leur fonction. L'autorité du recueil d’Isaie, de celui de Jéré-
mie, qui témoignent I'un et l'autre de plus de quarante ans d’activité,
n'est guere compatible avec aucune forme d'incohérence et leur vient
au contraire de leur impressionnante continuité. Notre guide dans la
vie ne peut donc étre un oracle détaché, mais le recueil porteur de cette
unité.

2 les disciples prophétes

Ce n'est pas que les prophétes n'eurent pas du tout besoin d'interprétes:
dans ces recueils mémes Ia main de leurs disciples intervint, et la litté-
rature prophétique serait beaucoup moins abondante sans ces derniers.
La fonction de ces intermédiaires n’était pas de mettre les prophétes en
contact avec leur temps mais avec les périodes qui suivraient. Il y a
évidemment un cas différent pour chaque recueil, mais tous nous appor-
tent un ensemble composite. Non seulement ces recueils sont pour nous
la seule voie d'accés au fait prophétique, mais ils font partie de ce fait.
Il ne suffit pas de séparer un oracle original de celui d’'un disciple pos-
térieur : il faut encore enregistrer le fait que des prophétes se manifes-
térent ainsi, par la voie d’upe affiliation anonyme i un prophéte majeur.
Certains d’entre eux sont eux-mémes des prophétes majeurs, leur anony-
mat devenant un point central de leur message. Cest le cas de celui a
qui I'exégése moderne a donné le nom de deuxiéme Isaie, en lui attri-
buant les chapitres 40 & 55 du recueil isaien. Comme il est suivi d'un
troisieme (moins bien unifié), le recueil isaien pris dans sa totalité té-
moigne finalement d’an moins deux siécles et demi de tradition prophé-
tique. Dans le message du deuxiéme Isaie, la fonction d’interpréte et de
disciple apparait avec ampleur : il interpréte le premier, mais aussi, pro-
bablement, 'ensemble de ses prédécesseurs saisis comme une parole uni-
que de Dieu, derri¢re laquelle il efface ses particularités propres. I1 pro-
meut la figure de prophéte «successeur» au plus haut rang. Cela doit
étre associé avec l'annonce du Deutéronome (18,15) : Moise, traité
comme prophéte, sera suivi soit d’'une lignée prophétique, soit d’'une au-
tre figure unique, de méme stature. La tradition a sans doute offert les
deux interprétations de cette annonce, la premicre parce que les pro-
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phétes, tel Elie, eurent souvent leur action reconduite par un successeur,
la deuxiéme parce qu'elle portait I'espérance ultime d'Israél. Le prophé-
tisme apparait ainsi comme une durée de plusieurs prophétes et le Nou-
veau Testament voit dans la mort de Jésus l'acte d’'un prophéte «suc-
cesseur ».

3 le prophéte exégeéte

Elie dans le creux du rocher au Sinai est une des images clés du pro-
phétisme, et ce n’est pas sans raison que la tradition du Nouveau Testa-
ment le joint & Moise. Les grands noms du prophétisme historique ne
sont pas les initiateurs de I'alliance : tous sont adossés 4 elle. Elie retour-
ne au Sinai comme 3 un commencement.

Draprés le récit du premier Livre des Rois (ch. 19), il y entend I'ouragan
et le tremblement de terre, il y voit le feu. Cest ce que le peuple avait
entendu et vu au sortit de 'Exode. De surcroit il y rencontre la pré-
sence intime de Dieu, signifiée par la brise légére: c'est ce que Moise
seul avait rencontré. De méme, on peut se demander si la vision d’Isaie
n'est pas une autre maniére de signifier que ce prophéte bénéficie de
certains des privileges de Moise. On voit ainsi les prophétes reconnaitre
un commencement qui leur est antérieur dans le passé du peuple. Ils
supposent connue la Loi, et en particulier le décalogue. Un grand nom-
bre de leurs oracles sont des inculpations de l'auditoire sur la base de
cette charte. La maniére dont les grands moments du salut (particuliére-
ment I'Exode dans le message du premier puis du deuxiéme Isaie) sont
présents dans leurs paroles, permet de les appeler les hommes de la mé-
moire d’Isra€l. On s’est méme demandé s'il n'y avait pas des traces d'ar-
chaisme dans le message prophétique.

Il est vrai que si I'on pense & ces deux grandes innovations de lhistoire
d’Israél que sont le Temple et la Monarchie, I'une et lautre instituées
pour répondre aux nécessités de I'heure, le moins qu'on puisse dire est
qu'elles ne rencontrérent pas d’emblée ni continfiment I'enthousiasme des
prophétes. Mais ici le prophétisme offre des données contrastées et les
mémes plissements que lhistoire elle-méme: on ne peut le définir par
une ligne de conduite globale. On discerne toutefois que, sur des points
essentiels, des traditions enfouies aux yeux de la plupart des hommes
dIsraél sous le poids des nécessités de chaque nouvelle période, étaient
demeurées chose vivante pour les prophétes. Il est fréquent de les voir
rejeter une institution devenue ancienne au nom d'une autre plus an-
cienne quelle: la simple obéissance du désert est plus ancienne que
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le culte encombré du Temple (Amos, 5, 21-25) ; la conduite directe du
peuple par Dieu dans ses guerres est plus ancienne que la stratégie et la
politique de la monarchie. G. von Rad a vu dans les prophétes les conti-
nuateurs des traditions primitives de la « guerre sainte », celle de l'an-
cienne alliance. Cela fait des prophétes les gardiens de l'unicité d'Israél
en face d'une monarchie dont tout leffort était de faire accéder ce
peuple, économiquement et militairement, au rang des autres nations.

Il y a certainement 1 une intuition trés juste. Mais, si elle est vraie, il
est d'autant plus remarquable que les prophétes ne présentent jamais
un fanatisme de secte, luttant pour la lettre d’'une antique tradition. De
telles sectes existérent, comme les Rékabites qui répudiaient la vigne
et la construction de maisons, autrement dit ce qui succédait aux migra-
tions du désert : Jérémie les cite une fois en exemple pour leur fidélité
a leur serment (Jr., 35) mais tout indique qu'il n’était pas l'un d'entre
eux. L'exégese classique de notre époque a eu ses moments de rékha-
bisme, jugeant I'Israél de I’Ancien Testament au nom d'un idéal qu'elle
appelait prophétique, refusant les conditions du culte et de la politique.

Il y a des éléments darchaisme dans le fait prophétique. Mais le fait
prophétique est vivant et flexible. Le message prophétique s’accompagne
d'une lecture du passé, d'une exégése de la tradition. Cette lecture et
cette exégese sont créatives, et c'est pourquoi elles s‘opposent aux opi-
nions recues sur le passé et sur la tradition. On parle a leur sujet de
réinterprétation du passé, phénomeéne constant dans lhistoire d’Israél
et dont les prophétes furent les principaux agents. Mais cet acte d'exé-
gése, qui est au cceur de la prophétie, est rabaissé si on le considére
comme dicté par les besoins du moment. S'il en est ainsi, le passé n'est
plus autre chose qu'un prétexte et l'utilisation de Ihistoire est une rhéto-
rique. Or, la relecture du passé est prononcée par le prophete comme un
cri d’évidence et de libération. Au terme, c’est Jésus présentant avec une
«autorité » qui n'est pas celle des glossateurs ordinaires sa lecture de
IAncien Testament : David mangeait sans permission les pains de
proposition, Elie secourait les veuves étrangéres, et toutes les Ecritures
témoignent de ce qui atrive aujourd’hui. La réinterprétation n'est pas
le fait d'un calcul : elle jaillit avec autorité, et elle est prophétique en
cela. Cest pourquoi elle a été appelée «charismatique», ce qui est
fondamentalement juste, malgré les facilités courantes auxquelles se
préte l'acception de ce terme. L'autorité que revét la réinterprétation
charismatique opérée par les prophétes n'est pas soumise 2 des vérifi-
cations comme 2 une instance supérieure, mais elle n'est pas non plus
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en dehors du travail de 'esprit qui met en mouvement la vérification
du passé : au contraire, elle est a l'origine de ce travail. On ne peut
imaginer d'interprétation plus libre de lalliance que celle qui fait
annoncer par Jérémie une alliance nouvelle, « non pas comme celle que
fa conclue avec lewrs péres» (Jr., 31, 32). Mais l'autre face de cette
liberté, clest le témoignage de toutes les Ecritures invoqué par Luc et
formulé en termes de nécessité : «#l fallait» (Lc., 24, 26; cf. 24, 44).
Les prophetes sont les porteurs de cette liberté et de cette nécessité.

prophétie et commencement

La question du prophétisme est fondamentalement liée a celle du com-
mencement. Oui, le prophete innove, mais aussi il continue. Il continue
Phistoire de son peuple, il continue les autres prophétes, il se continue
lui-méme. Ce qui porte 3 les décrire ainsi n’est pas le goiit du balan-
cement ; C'est que, vus d’oli nous sommes, ils apparaissent effectivement
ainsi. Er dailleurs, s’ils apparaissent, cest qu'ils sont ainsi, une lignée et
une masse : autrement, ils n’apparaitraient pas du tout. Il faut donc
chercher 4 la racine ce qui chez eux reléve de la nouveauté et du
commencement. On peut évidlemment procéder en abattant, dans la
littérature prophétique, toutes les branches qui s'étendent entre nous
et cette racine. Cela correspond 2 un moment, en soi parfaitement 1égi-
time, de la critique scientifique. Si les prophétes continuent, il a bien
fallu que quelqu’un commence. Mais il est de la nature des commen-
cements d’étre inatteignables par voie sensible, et la Bible appelle créa-
tion le plus inatteignable de tous. Nous appellerons commencement
l'action, — qui est le trait le plus commun de tous les prophétes, —
d'un homme disant que Dieu luni-méme parle par sa bouche : « ainsi
parle Yahvé ». Pendant des siécles, des hommes ont osé dire cela devant
leur cité et le maintenir dans la durée de leur vie. Cette parole était
accompagnée d'une écriture qui I'imprimait dans le monde. Non d'abord
Yécriture des livres, mais celle qui marquait leur propre corps par les
signes du message : épouser une prostituée, engendrer, marcher nu,
acheter un champ au jour de la défaite, étre muet, étre tué, autant de
variantes plus ou moins amples de ce quon appelle les « gestes pro-
phétiques ». Mais pendant la méme durée, d’autres hommes ont dit la
méme chose queux : «ainsi parle Yahvés, pour introduite un autre
message, et la Bible les appelle prophétes de mensonge, aussi nombreux
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que les premiers ou davantage, selon toute vraisemblance. Le mot
biblique « prophéte » désigne les uns et les autres sans distinction. Les
voix se sont mélées et le livie de Jérémie est le témoignage le plus
complet de cette cacophonie, avec la part qu’il fait au « mensonge» et
au discernement de prophéte & prophéte dans la crise quil vivait. On
Toublie quand on parle du prophétisme comme d'une tessource i notre
portée, ou d’'une issue a nos perplexités, d'une attitude 2 prendre. A s'en
tenir au modéle biblique, plus il y aura de prophetes et plus il y en aura
de faux. D'un c6té le risque de parler la parole de Dieu assumé jusqu’au
ras de l'existence, de Vautre I'espace rempli par des paroles qui se
présentent contradictoirement comme celle de Dieu. Clest par la que la
parole prophétique est commencement. Les deux esprits se manifestent
ensemble parce qu'il faut bien qu’il soit clair finalement qu'il n’y a pas
d'autres signes et pas d’autres critéres de la vérité que la vérité, ou de
Dieu que Dieu. Le prophétisme biblique a été discernement du passé
et des traditions, de la Loi, mais finalement du prophétisme lui-méme.
Cette décision de vérité, qui ne laisse rien hors de son champ, est le
commencement apporté par les prophétes, parce que, si c’est Yahvé qui
parle, rien d’antérieur a sa parole ne peut lui étre opposé. Mais clest
plutt dans la crise de l'exil, c’est-a-dire & la fin d'un long processus,
que le prophétisme se manifeste vraiment comme commencement.

Le lien du prophétisme a la valeur du commencement est souligné et
traduit de manicres diverses. Par exemple, on confére la dignité de
prophéte, tardivement, a des figures inaugurales. Ainsi, Abraham sera
appelé un jour prophéte (Gn., 20, 7) ou bien verra l'avenir de son
peuple (Gn., 15, 13-16). Le Deutéronome en viendra 2 donner ce titre
4 Moise (auteur de la Loi) : il le fait en accord avec Osée, 12, 14. A un
niveau plus concret, donc plus difficile, les prophétes eux-mémes repor-
tent la vérité des commencements historiques sur ce qui se passe de leurs
jours. Le premier Isaie, déja, vit comme le véritable Exode le salut de
Jérusalem libéré d’Assur. Le deuxiéme va plus loin dans la méme ligne :
le commencement absolu, celui de la création, comme Je commen-
cement historique de 'Exode, C'est ce qui « déja commence » (Is., 43, 19)
de son temps. Donc I'Exode n’est pas un passé, mais un présent, et il faut
a la fois se rappeler le passé et oublier (43, 18). L’Exode d’aujourd’hui
est plus vrai que celui d’hier.

Cette démarche, a Dintérieur de la fonction prophétique, s’harmonise
avec celle qui, dans des cercles plus lointains, remodéle jusqu'a lexil
les récits historiques. Cest dite que l'aveénement du commencement
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est authentifié par la préoccupation du passé. La prophétie n'est pas
actualisation opérée 4 bon marché et sur ordre du désir. Qui ne peut
décréter un commencement ? Il n'y a aucune épaisseur dans un vouloir
qui dit simplement que ce qui est le plus désirable, naitre et étre neuf au
lien de mourir, est le plus désirable. On ne trouve guére autre chose
dans certaines apologies du prophétisme, qui s'épuisent sur elles-mémes.
Le prophétisme de ’Ancien Testament est étranger & toute insolence
envers la raison, a P'impatience envers le temps. Il s'explique avec le
passé, y compris avec le sien propre, qui est si long. L’Exode qui trouve
aujourd’hui sa réalité, c'est au passé qu'il prend ses signes, son nom,
les paroles qui le disent, au présent qu’il trouve des yeux pour le recon-
naitre, une oreille pour I'écouter. On ne connait pas l'aujourd’hui autre-
ment que comme l'heure ol le passé devient vrai, n'est plus passé, ou
bien au contraite se ferme. Pour les prophétes, dire et faire le commen-
cement, c'est connaitre qu'ils ne sont pas le commencement. Ainsi parle,
non le prophéte, mais Yahvé. Et cette attribution du commencement %
un autre queux n'est pas gratuite mais payée par l'obéissance du corps
jusqua la mort. Avec le Serviteur Souffrant qui résume le destin de
beaucoup d’autres tout en annoncant la consommation, la mort des
prophétes scelle leur parole. Clest dans cette mort que passe le passé.
Ce fut ainsi : I'Ancien Testament porta en lui-méme déja, par les
prophétes, la Loi de sa propre lecture telle que Jésus la fera. Jésus ne
serait qu'un faux prophéte si, en lui, le passé ne naissait. Autre maniére
de dire quau lieu de refuser la mort de sa propre ancienneté, il passe
de la mort 2 la vie. Il est a la fois fin et commencement du prophétisme,

le prophétisme et Ia fin

L'expérience spécifiquement historique de I'Ancien Testament a dans le
prophétisme sa plus forte racine. L'autorité de chaque nouvelle parole
de Dieu est liée 4 son unicité : celle-ci s'exprime sous forme d’un repére
dans le temps, d’'une date. Ici et 13, les oracles ou les groupes d’oracles
sont soigneusement circonstanciés ou rattachés 4 la mention de I'année,
parfois du mois et du jour. Les livres historiques qui concernent I'époque
de la monarchie sont construits pour une large part comme une con-
trontation de l'oracle et de I'événement. Les grands prophétes de I'An-
cien Testament prononcent au nom de Dieu, publiquement, des paroles
qui concernent le sort de la nation prise dans son ensemble, sa vie et
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sa mort. Ils ne sont pas les initiateurs de mouvements spirituels paral-
leles & l'organisation de la cité. Ce sont les décisions de cette cité que
leurs oracles concernent. En fait, cC'est pendant qu'lsraél est étroitement
mélé aux passions et aux actions de lhistoire, étant une nation parmi
les autres, cest-a-dire pendant la durée de la monarchie, que se manifeste
le prophétisme classique. Ses grandes figures sont de méme stature que
les figures royales. Les années qui précedent et qui suivent la fin de la
monarchie sur la durée d'une vie humaine, et qui virent la chute de
Jérusalem 4 laquelle cette monarchie ne devait pas survivre, ont produit
une efflorescence extraordinaire de la conscience prophétique. Les der-
niers messages de Jérémie, avec ceux d’Ezéchiel et avec le deuxiéme
Isaie, forment une totalité harmonieuse autour de Il'annonce d'un
nouveau monde, de temps nouveaux, d’une alliance nouvelle. Cette
profusion, cette unité, cette autorité, ne se retrouveront plus sur le méme
arbre, sur I'arbre de la prophétie. Cest pourquoi le commencement pro-
phétique dont nous avons parlé plus haut est datable de la fin du pro-
phétisme classique. Evidemment, les grands mouvements historiques
ne sarrétent pas souvent d’une seule secousse : ils s'éloignent plutdt,
en laissant quelques prolongements lumineux, des rappels qui habituent
I'ceil & leur absence.

En prenant ainsi le temps de disparaitre, le prophétisme envoie aussi
le message de sa disparition. Il ne serait pas le prophétisme sil était
expulsé par une autre force. On a plutdt le sentiment que ce qui est
annoncé doit naturellement remplacer 1'annonce, en sorte que la dispa-
rition n'est pas un vide. Pour Joél (3, 5), c’est tout le contraire : IEsprit
sera donné i tout le peuple sans distinction : garcons et filles, jeunes
et vieux, esclaves méme auront des visions. Tous seront prophétes : la
fonction disparait par extension. Cela rappelle une annonce de Jérémie
qui cependant vise plutdt le sacerdoce, chargé d’enseigner la Loi : « Ils n'an-
ront plus @ S'instruire mutuellement, se disant Vun a Vamre: Ayez la con-
naissance de Y abvé! Mais ils me connaitront tous, du plus petis jusqu’an plus
grand> (Jr., 31, 34). Le livre des Nombres attribue 4 Moise une parole qui
vadans le méme sens: « Puisse tout le peuple de Yahvé prophésiser,
Yahvé lenr donnant son Esprit!» (Nb, 11,29). L'oracle de Zacharie (13,
2-6) est d’interprétation plus malaisée : « J'dterai du pays les prophétes et
Vesprit dimpureté... », mais, pris dans son ensemble, il parait bien s’ap-
pliquer 2 toute linstitution dont il refléte le déclin, et pas seulement
aux prophétes de mensonge. Pour le livre de Daniel enfin, dont I'auteur
n'est déja plus un prophete classique, I'annonce de la fin va de pair avec
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le fameux oracle des soixante-dix semaines « powr sceller vision et pro-
phéties (Dn., 9,24). Tous ces textes ne sont que l'affleurement dun
mouvement convergent de toute la réalité. Pour le prophétisme histo-
rique, finir prend du temps. Mais la lignée prophétique a déja atteint
son terme avec l'annonce du Serviteur Souffrant. Son message va de la
discrétion de ses débuts au mutisme de sa mort. Ce prophéte prophétisé
n'est pas dépassable, sinon en cela que l'annonce est toujours dépassée
par la réalité. Pour le Nouveau Testament, la mort de ce prophéte et
le don de I'Esprit fait 4 tous coincident.

On voit de tous les cdtés s'annoncer dans le prophétisme la pente de sa
disparition. Dans I’Ancien Testament, le prophétisme est une institution
particuliére. Elle situe un homme avec l'autorité de Dieu en face de la
totalité du peuple. En méme temps, l'autorité de cette fonction est cor-
rélative de celle qui s’exerce dans le Temple et de celle qui s'exerce dans
la monarchie. Il est méme notable que la nouveauté du terme nabi, pour
« prophéte », ait laissé le souvenir précis de son apparition aux jours
de Saiil (I Samuel, 9,9). Le propre de I'époque classique est que le role
de centre y est interchangeable entre chacun de ces trois postes, la mo-
narchie, le Temple, le prophétisme, dont aucun n'est supérieur 2 lautre,
en dépit des forces qui, pour chacun d'entre eux, tendent 2 cette supé-
riorité. Déja, avec la suppression du type de pouvoir politique exercé
par la monarchie, le prophétisme ne peut plus renaitre sous cette méme
forme ; a plus forte raison quand le Temple aussi disparait. Le prophé-
tisme, c’est Dieu parlant par un homme choisi par lui, mais Cest aussi
un fait de culture, dans un monde qui fait une place, quelle que soit
sa religion, a ce genre d’intervention, et dans une société comme celle
d’Israél, qui l'accueille selon sa structure originale. Quand le message
prophétique atteint son commencement au sommet de la crise comme
parole de Dieu, il est renvoyé au passé comme fait de culture. Le com-
mencement quest la crise de 'Exil est le principal signe avant-coureur
de I'ére nouvelle de la nouvelle alliance. Pour le Nouveau Testament,
Jésus assume en sa seule personne la rencontre et le sommet des fonc-
tions de messie, de prétre, de prophéte. Ainsi l'’ére nouvelle apporte
une double disparition du fait prophétique. La premiére, par extension,
est celle qui distribue la plénitude de I'Esprit a tout le peuple de Dieu.
La deuxieme, par concentration, est celle qui se produit en Jésus-Christ :
elle faic disparaitre la particularité prophétique en l'unissant aux autres
particularités.
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conclusion

Il est difficile de séparer I’Ancien Testament de son terme si I'on admet
quil en est réellement porteur. Dans la mesure ol ce qui précéde a
maintenu cette ligne du réel qui suit la séparation des deux économies,
le probleme n’est pas présenté dans sa totalité. A titre d’indications pour
son autre face, deux remarques suffiront. :

1 — Le prophétisme de I’Ancien Testament a disparu, mais non le mes-
sage des prophétes. On peut se rappeler le rigoureux avertissement de
saint Jean de la Croix : linterprétation matérielle des prophéties bibli-
ques est exposée a une multitude d’erreurs, et nulle révélation ne suit
celle de Jésus-Christ. Mais la parole des prophétes est incorporée 2 la
prédication de Jésus-Christ. En cela, elle retentit encore aujourdhui et
cest d'abord 1 qu'il faut la chercher comme un fait de notre temps.
Ceest parce quelle donne voix au silence de Jésus dans sa mort et prend -
sens par cette mort que la parole des prophétes est parole de Dieu, re-
pére définitif. Mais la méme chose est vraie de toute I'Ecriture, qui de-
vient toute entiére prophétique.

2 — Labsorption d’'une particularité culturelle dans la manifestation
définitive quapporte le Nouveau Testament n’est pas le dernier mo-
ment de I'histoite ol cette particularité se manifeste, et ne l'empéche
pas de se reproduire comme telle. Le cas de la communauté chrétienne
de Corinthe en est un bel exemple. Les faits d’inspiration extatique qui
s’y produisent paraissent essentiellement liés a une culture locale. Mais
la différence avec la prophétie de I’Ancien Testament saute aux yeux.
Au lieu de rappeler la grande période du prophétisme d’Israél, ces faits
sont proches des débuts de ce prophétisme, de sa période inarticulée au
temps de Saiil, et ne se développeront pas au dela. De tels faits, quon
appellera si I'on veut du nom de prophétisme, ne s’enclenchent plus
sur le processus complexe du prophétisme historique, ils menent une
existence séparde et chaque fois distincte.

paul beauchamp



prophétes et prophétisme
dans le nouveau testament

Le phénoméne prophétique est bien conmu dans la premiére Eglise. Des
prophétes oun plutér des groupes de prophétes somt attachés awx com-
munautés d'Antioche et de la Diaspora. Ces prophétes ont un réle dif-
féremt de celui du prophéte messianique. Comme les prophétes de VAn-
cien Testament, le prophéte chrétien, investi gratuitement par VEspris,
reste fondamentalement un héraut de la parole de Dieu. Mais désor-
mais cette parole porte un nom, celui de Jésus-Christ. Par cette parole
vivante adressée 4 la communauté, le prophéte révéle Vactudlité de Van-
cienne prophétie; en exhortant ses fréres dans le temps présemt et em
les comsolant dans Vattente de la Parousie, il cemvre efficacement 2 la
construction de UEglise.

Il n’est pas facile de cerner avec exactitude et de définir simplement le
role polymorphe des prophétes de I’Alliance nouvelle. Les Actes de Luc
et les lettres de Paul en donnent une image sensiblement différente, et au
sein méme de ces écrits la présentation reste parfois indécise et mou-
vante. Malgré cette diversité des données, l'exposé qui suit s'attachera
surtout a dégager les éléments communs, en tentant une synthése sur
les trois points suivants: 1) l'existence du phénoméne prophétique dans
IEglise d’apres le Nouveau Testament ; 2) Le prophéte et IEsprit ;
3) la fonction prophétique dans 'Eglise. Nous ne parlerons pas du role
prophétique de Jean-Baptiste et de Jésus, du moins directement. Pour
donner a ces lignes une pointe d'originalité, nous comparerons assez
fréquemment les données du Nouveau Testament 2 celles trouvées dans
un écrit juif peu connu du I** siécle de notre ére, A savoir les Amtiquités
Bibligues du Pseudo-Philon (sigle LAB)!. D'autres paralléles juifs seront
cités aussi®.

1. Les Antiquités Bibliques rapportent histoire sainte d’Adam & David, en
ajoutant beaucoup de traits narratifs inconnus de la Bible. Cf. G. KISH,
Pseudo-Philo’s Liber Antiquitatum Biblicarum, Notre Dame, 1949, en attendant
la nouvelle édition critique a paraitre dans Sources Chrétiennes.

2. Surtout Pécrivain juif FLAVIUS JOSEPHE dans les Antiquités Juives (sigle
AJ) et les Guerres des Juifs contre les Romains (sigle Guerre). Nous citerons
aussi la Régle de la Communauté de Qumran (1QS), le rouleau des Hymnes,
(1 QH) et le Pesher d’Habaquq (1 Q p. Hab.).
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le phénoméne prophétique dans P’église

L’existence de prophétes chrétiens, mentionnée 21 fois dans le N. T.,
est un fait bien connu et toujours surprenant. L'Eglise entitre n’est-elle
pas prophétique, qu'il faille distinguer en son sein des personnes dotées
de ce charisme particulier ? Alors, quels sont ces prophétes et d’ou vien-
nent-ils ?

1 une église de prophétes

Dans Nb., 11,29 Moise s'écriait: « Putsse tount le peuple de Dien éire
prophéte! ». Et tel fut bien le nouveau peuple de Dieu créé a la Pente-
cote, un peuple prophétique accomplissant la parole de Joél, 3, 1-3,
reprise par Pierre dans Ac., 2, 17-18: « Je répandrai de mon Esprit swr
toute chair. Vos fils et vos filles prophétiseront ». Les derniers temps
sont 1% et tous sont prophétes dans ce groupe de Pentecte qui « parle
dautres langues, comme VEsprit leur donnait de s'exprimer> (ou plutde
«de rendre des oracles prophétiques») Ac., 2, 4. Lots de la nouvelle
Pentecdte sur les disciples d’Ephése, ces derniers « se mirent aussi a par-
ler en langues et a prophétiser » (Ac., 19, 6). Comme on le voit, le the-
me est lucanien et il peut étre tardif. Néanmoins, dans la plus ancienne
lettre de Paul, I'apdtre exhortait déja les Thessaloniciens & ne pas <« mé-
priser les dons de prophétie» (1 Th., 5, 20). Dans 1 Co., 14, 1. 39, il
demande méme aux Corinthiens « d'aspirer an don de prophétie ». Sans
doute 4 ses yeux tous les chrétiens peuvent-ils posséder ce charisme, c'est-
a-dire ce don ou ce cadeau particulier de la grice divine exercé en vue
d'un service i rendre 3 la communauté. Ainsi dans 1 Co., 14, 5.24.31,
Paul déclare : « Vous ponvez tous prophétiser ». 11 n’empéche que ce cha-
risme reste une « dispensation persommelle i porsée communamtaire »,
comme Décrit A. Chevallier*, et non pas une dispensation proprement

3. Comparer Midrash Nombres Rabbah 15, § : «En ce monde des hommes
ont prophétisé, mais dans le monde & venir, tous les Israélites prophéti-
seront ».

4. M-A. CHEVALLIER, Esprit de Dieu, paroles d’hommes, Neuchatel, 1966.
Outre ce livre fondamental, signalons Particle important du Dictionnaire de Ia
Bible, Supplément, Vill, sur Prophétisme (L. Ramlot sur I'AT; E. Cothenet
pour le NT). En plus de H. GREEVEN, «Propheten, Lehrer, Vortsieher bel
Paulus », ZNW 44 (1952-3), pp. 1-43, remarquons parmi les travaux récents
E. E. ELLIS, «The Role of the Christian Prophets in Acts» dans Apostolic
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communautaire que I'Eglise pourrait ensuite fragmenter et attribuer 2
loisir 2 des individus particuliers. L’Eglise ne fait pas de prophetes, Cest
toujours Dijeu qui les lui donne. Tous les chrétiens peuvent étre pro-
pheétes, mais si Dieu leur donne de l'étre. Effectivement, dans les com-
munautés, tous ne sont pas prophetes (cf. I Co., 12, 29). Quels sont donc
ces prophétes ?

2 des prophétes dans I'église

Afin de situer exactement l'existence et la nature du prophétisme dans
I'Eglise, il importe d’abord de rappeler brievement quelle utilisation était
faite du mot prophete dans le judaisme du 1** siécle.

le prophéte et les prophdtes au 1°* slécle de notre ére

Tous ceux qui prophétisent ne sont pas considérés pour autant comme
des prophétes ; et ceux qui sont appelés ainsi, le sont soit a4 titre person-
nel, soit en tant qu'ils appartiennent 2 quelques groupes de prophétes.
Il faut donc soigneusement distinguer entre le prophéte individuel, le
groupe de prophétes et ceux qui prophétisent. Ainsi dans les Antigustés
Bibligues, 3 coté des prophetes reconnus comme Moise, « le premier des
prophétes » (LAB 35,6; 53,8), on trouve beaucoup de gens qui annon-
cent l'avenir et exhortent le peuple dans la voie de I’Alliance, en un mot,
qui prophétisent sans étre pour autant appelés des prophétes. Par ail-
leurs, certains prophétes constituaient un groupe au sein du peuple.
Ainsi, juste aptés la mort de Josué, le Pseudo-Philon énumére: un pré-
tre, le juge Qenaz, deux propheétes, les anciens et le peuple (LAB 28,1).
Ou encore, selon LAB 23,7, Dieu révéla 3 Abraham: «Je comparerai
@ la tourterelle les prophétes qui naitromt de toi; je comparerai aux
béliers les sages qui nastromt de toi et éclaireronmt tes fils »°. Les prophe-
tes sont distingués des sages ou des anciens (presbytres). Cette derniére
distinction se trouve aussi dans Mz, 23,24 rapportant la parole de Jésus

History and the Gospels, Exeter, éd. W.W. Gasque et R.P. Martin, 1970,
pp. 55-67; D. HILL, «Prophety and Prophets in the .Revelation», NTS 18,
1972, pp. 401-418 (ce dernier souligne que dans I’Apocalypse l'Eglise entiére
est considérée comme une communauté prophétique et il n'est plus question
de groupes de prophétes ; voir cependant Ap., 22, 9 sur les fréres-prophétes).
5. Ce texte permetitrait peut-dtre d’éclairer le récit du Baptéme de Jésus. La
présence de la colombe au Baptéme reste toujours une énigme pour bien
des exégétes. Suivant LAB, on pourrait comprendre ce texte comme le récit

d’intronisation ou de reconnaissance prophétique de Jésus au départ de son
ministére,
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« J'envote vers vous des prophétes, des sages et des scribes» (voir aussi
Ac., 13,1 sur les prophétes et les docteurs; 1 Co., 12,28-30).

On pourrait encore citer bien d’autres paralléles juifs pour justifier ces
distinctions. Au I** siécle de notre ére, il existait de nombreux voyants
qui annongaient l'avenir, en particulier chez les Esséniens (tel Menahem,
d’'aprés Joséphe, AJ., 15,373 ; Guerre, 2,159), chez les Pharisiens (AJ.,
17,43), et méme le Grand Prétre prédisait I'avenir en fonction de sa
charge (Jr., 11,51). Mais ils ne sont pas appelés pour cela des prophétes.
A Qumrin, le Maitre de Justice assurant pourtant la fonction prophé-
tique n'est jamais appelé prophéte. Il se désigne lui-méme comme un
sage a qui Dieu a fait connaitre tous les mystéres de ses serviteurs les
prophétes (I QH., 12,11-12; 1 Qp. Hab. 7,4). Par ailleurs, il n'est ja-
mais question a cette époque de groupes organisés de prophétes, hormis
le cas un peu particulier des éléves d’un certain Simon, qui apprenaient
a lire I'avenic 2 partir des Ecritures (Joséphe, AJ, 13,311). La fonction
prophétique reste alors attachée a loffice de la parole, spécialement
quand la parole concerne I'avenir. Au contraire, quelques individus s'at-
tribuérent a I'époque le titre prophétique, mais cette fois le mot a une
résonance messianique. Comme Moise, guide et prophéte 4 la fois, com-
me Samuel juge et prophéte (LAB, 49,4.7; 57/4), ils se présentaient
alors comme des leaders et des libérateurs (des juges). Ainsi Theudas
qui veut renouveler au Jourdain le miracle de la Mer Rouge (Joséphe,
A, 2097 ; Ac., 5, 36), ou encore le propheéte égyptien qui veut sem-
parer de Jérusalem et Jonathan le Sicaire (un partisan anti-romain), cf.
A, 20,169 ; Guerre, 7,437. Comme on le voit, ces figures isolées et
soi-disant prophétiques jouent un role bien différent de celui qui pro-
phétise I'avenir ou des groupes de prophétes d’antan.

les groupes de prophdtes dans l'église

Les distinctions précédentes (les prophétes individuels; ceux qui prophé-
tisent; les groupes de prophétes) restent toujours valables et méme
prennent plus de force encore. Dans les milieux baptistes en effet, on
assiste alors 4 une résurgence extraordinaire du phénoméne prophétique.
A l'instar de Moise et surtout d’Elie et d’Elisée, le titre prophétique dé-
signe Jean et Jésus, considérés comme des leaders messianiques et les
prédicateurs du Royaume qui vient. A leur suite, les chrétiens prophé-
tisent, le regard tourné vers Jésus qui accomplit I'ancienne prophétie et
dont on attend impatiemment le retour. Enfin, dans la Dispersion sur-
tout, des groupes de prophétes se constituent un peu i l'exemple des
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{reres-prophétes serrés autour d’Elisée (I R, 20,35; 2 R, 2-9). Réser-
vons notre attention sur ces derniers groupes.

Saint Paul connait des gens qui prophétisent 2 Thessalonique, Rome,
Corinthe et Ephése ; des hommes et des femmes (I Co., 11, 6). Paul lui-
méme prophétise (I Co., 14,6), il exhorte la communauté comme un
prophéte et prédit méme I'avenir (Rm., 11,25s; Ac., 20,225.29s ; 27,22s)
et cependant il n’est jamais appelé prophéte. Parmi les gens qui prophé-
tisent, certains se distinguent des autres fidéles au point de constituer
une classe de prophétes, ainsi dans 1 Co., 14,29 : « Quant anx prophétes,
que deux owu trois premment la parole>, et 14, 32 : «les esprits des
prophétes somt soumis aux prophétes». La chose est claire dans 1 Co.,
12, 28 : « Ceux que Dien a établis dans VEglise sont, premiérement des
apbires, deunxiémement des prophétes, troisidmement des doctewrss
(comparer Rm., 12, 6 et Ep., 4, 11). Ici, Paul ne parle pas seulement de
roles a jouer sous I'influx de I'Esprit, & linstar des charismes qui suivent
(le don des miracles, parler en langues), mais il désigne, suivant leur
hiérarchie, des personnes ou plutt des classes de personnes ayant une
fonction a remplir. Toutefois, aucun nom précis n'est donné, permettant
une identification personnelle (3 la différence de Luc). Le titre de pro-
phéte ne semble pas attaché 2 l'individu comme tel, mais & l'ordre ou
se situe celui qui prophétise, en donnant la mesure de son charisme
propre, « 4 tour de vdles (I Co., 14, 31). En d'autres termes, le titre
prophétique est plus un titre «corporatif » qu'un titre professionnel
individualisé. En outre, un tel groupe n'est pas a proprement parler
érabli par I'Eglise; il est seulement reconnu par elle. Au niveau de
Pindividu, c’est & chacun de savoir §'il « cro@ étre prophéte on inspiré »
(I Co., 14, 37) ; cependant I'individu reste toujours sous le jugement de
I'Eglise : c’est aux autres prophétes et 2 la communauté entiére de dis-
cerner le vrai du faux prophéte (I Co, 14, 29; 1 Th, 5, 20 : «exa-
minez tout avec discermementy).

La situation n'est pas tellement différente chez Luc ol des groupes de
prophétes sont mentionnés, ainsi dans Ac., 11, 27 : «des prophétes
descendirent de Jérusalem & Antioche» et 13, 1 : «il y avait & Antioche
des prophétes et des doctewrs», sans parler du groupe plus particulier
des quatre filles vierges de Philippe «gwi prophétisatent > (21, 9).
Hormis peut-étre Ac., 21, 10 («#n prophéte de Judée, nommé Aga-
bus »), le mot propheéte n’est pas utilisé comme un titre individuel; il

\

désigne d’abord une fonction et I'appartenance 4 un groupe donné, ainsi

2
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pour les chefs-juges Jude et Silas « gui éraient ewx-mémes prophétes»

(15, 32).

Tant chez Paul que dans les Actes, le prophéte chrétien est donc un
charismatique intégré dans un groupe ecclésial particulier. Il a une
fonction 2 la fois occasionnelle, sous l'influx de la seule grice de Dieu,
et permanente, de par son intégration au groupe des prophétes. A ce
niveau déja, l'opposition créée par certains modernes® entre ministéres
appelés «charismatiques » et ministéres dits « institutionnels » est
factice. Tous les ministéres sont charismatiques et il n’y a pas de groupe
sans institution’. Saint Paul est d'ailleurs le premier 2 préciser les moda-
lités de l'exercice institutionnel du groupe charismatique des prophétes
(I Co., 14, 39, «avec ordre»). Le prophéte en tant que figure isolée est
inconnu ici, qui puisse se prévaloir de son titre en dehors de la fonction
communautaire qu'il exerce et du groupe auquel il se rattache et qui
finalement le juge. Méme Agabus appartient 2 un groupe (Ac., 11,
27-28). Sur ce point précis, les prophétes chrétiens sont bien différents
des figures prophétiques individuelles connues dans I'A.T. ou encore
de Jean-Baptiste et de Jésus le Prophete (Mz., 21, 11), sans parler des
soi-disant leaders messianiques qui perturbérent la vie politique au cours
du 1 siecle de notre ére. Comme tel, le prophéte chrétien n’a pas
d’'action immédiate sur la vie publique de son temps; il n'est méme pas
un dirigeant a l'instar de l'apbtre ou du presbytre ; il n'est pas 2 cHté
ou au-dessus de la communauté, il est dans la communauté et au service
de cette derniére.

En raison méme de l'attachement du prophéte chrétien 2 une commu-
nauté donnée, la distinction opérée parfois entre prophétes itinérants
et prophétes résidentiels ne semble pas absolument pertinente (contre
E.C. Selwyn et A. Lemaire). Chez Paul, les prophétes ne «bougent»
pas et restent apparemment attachés a leur communauté (Rm., 12, 6;
1 Co., 12, 10. 28; 14, 1s; Ep., 4, 11). Chez Luc, les prophétes voya-
gent parfois (Ac, 11, 27), mais ces déplacements caractérisent-ils la
fonction prophétique comme telle ou illustrent-ils seulement les rela-
tions tissées entre les communautés ? Comme nous le verrons, la fonc-
tion prophétique n'est pas dirigée directement vers la mission, 2 la
différence de I'apostolat. Sans doute Barnabé et Paul, appelés pro-

6. Ainsi Harnack, au siécle dernier déja.
7. Cf. J. PAQUETTE, «Unité et Institution», Lumiére et Vie, 103, 1971,
pp. 49-69, ’



dans le nouveau testament

phétes ou docteurs dans Ac., 13, 1, voyagent-ils, mais n'est-ce pas en
raison de leur mission apostolique (Ac., 14, 4. 14)? Méme dans la
Didaché, 13, 1, les prophétes cherchent 4 se fixer dans une commu-
nauté et selon Didaché, 11, 4. 5, tout apbtre qui demeure plus de trois
jours dans un méme lieu doit étre considéré comme un faux prophéte :
en tant qu'apdtre il doir voyager et il n'est appelé prophéte et bon
prophéte que durant le temps de sa bréve résidence. Le seul cas plus
énigmatique est celui d’Agabus trouvé successivement 2 Jérusalem,
Antioche et finalement Césarée (Ac., 11, 27 et 21, 10). Ce prophéte,
il est vrai, semble spécialisé dans une forme trés particulitre de la
fonction prophétique et apparemment peu encouragée dans les com-
munautés, celle de la prédiction de 'avenir.

Dot surgissent les premiers prophétes dans I'Eglise ? De Jérusalem ou
d’Antioche, le premier centre missionnaire chrétien? Assurément, le
rayonnement d’Antioche a été grand sur les communautés chrétiennes
de la Dispersion et I'on peut se demander si la trilogie apdtres-prophétes-
docteurs, recue par Paul de la tradition (I Co., 12, 28) ne provient pas
effectivement d’Antioche, aux environs des années 50-60%. Un groupe
de prophétes, dont Barnabé et Paul, est établi & Antioche (Ac., 13, 1);
Jude et Silas sont a Antioche (15, 32). Par ailleurs, les communautés
palestiniennes semblent plutét désigner leurs ministres 2 l'aide du titre
de presbytre ou ancien, sans qu'il soit question de prophétes. Toutefois,
selon Ac., 11, 27 et 21, 10, Luc rappelle que les prophetes d’Antioche
descendent de Judée. Est-ce li seulement une réflexion et déduction
tardive de cet auteur pour souligner le lien avec la communauté-mére
de Jérusalem ? On pourrait en douter, mais sans parvenir 4 une réponse
ferme en la circonstance.

Comme on sait, 'Eglise-mére comprit bient6t en son sein des tendances
et des groupes divers. Il y a plusieurs judéo-christianismes. Ainsi le
groupe des Hellénistes juifs devenus chrétiens se sépara bientét du
groupe des Hébreux (Ac., 6, 1s). Or la premiére mission et la fondation
d’Antioche ne sont-ils pas le fait des Hellénistes surtout (Ac., 11, 19s)?
Toutefois, les Sept dont parle Luc ne sont pas appelés prophétes; dans
Ac., 6, 3. 8, Luc insiste seulement sur l'esprit et la sagesse qui les ani-
ment ; mais I'un des Sept, 'évangéliste Philippe aura quatre filles qui
prophétisent, et le discours d’Etienne est l'un des rares textes, en dehors
des Evangiles, qui désignent Jésus comme le prophéte attendu (Ac.,

8. Cf. A. LEMAIRE, Les ministéres aux origines de I'Eglise, Paris, 1971, p. 182.
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7, 37). Il est plus prudent cependant de bien distinguer ici entre le titre
et la fonction prophétique. Cette fonction que nous mettrons plus loin
en lumiére était certainement exercée i Jérusalem comme ailleurs dans
I'Eglise, car cest la parole de Dieu qui est alors en cause. Mais le titre
prophétique peut étre plus tardif, en usage surtout dans les milieux non
palestiniens, et cela en raison méme du sens messianique donné a
I'époque au mot prophete sur la terre d’Israél. On remarquera d'ailleurs
le phénomeéne curieux qui suit. On voit apparaitre des groupes de
prophétes dans les communautés de la Dispersion, alors que le titre
prophétique donné 4 Jésus tombe en désuérude (Paul n’en parle méme
plus). Inversement, dans les communautés & tendance judaisante ou le
titre prophétique donné & Jésus reste toujours prestigieux (ainsi dans les
Homélies Clémentines), les prophétes chrétiens semblent absents. Dans
Homélies Clémentines, 18, 7. 6, Pierre lui-méme n'est pas prophéte :
il est disciple du vrai prophéte, il n'est pas prophéte. Cependant une
titulature reste chose contingente et il importe surtout de mettre en
lumi¢re Lorigine et les expressions diverses du charisme prophétique
exercé dans toute I'Eglise.

le prophéte et I'esprit

Il n'est pas de prophétie authentique sans la mouvance de UEsprit. Les
deux sont liés. Ainsi dans LAB, 9, 10 on lit : «lesprit de Dieu fondit
sur Marie en wvuye d'annoncer la naissance de Moise»; en 18, 11

« Balaam doté de Vesprit saint prophétise malgré lui» ; en 62, 2; «Ves-
prit demenra sur Sajil et il prophérisa». Il en est de méme dans le N.T,,
par exemple dans Ac., 2, 18 : « Je répandrai mon espris et ils prophéti-
seront » ; voir aussi Ac., 11, 28 et 19, 6, les disciples d’Ephése prophé-
tisent aprés avoir requ UEsprit. Toutefois, I'Esprit n'est pas réservé
seulement 2 ceux qui prophétisent quels quiils soient. Les Juges aussi
recoivent esprit : « Gédéon revétit Vesprit du Seignewr» (LAB, 36, 1)
et « Dien renforca Vesprit de Jephté» (39, 1). De méme dans I'Eglise,
les chefs décident sous la mouvance de I'Esprit, cf. Ac., 15, 28 : « L'es-
prit et nous avons décidé de me pas wvous imposer d'amres charges ».
Loffice de gouvernement est lié a L'Esprit, alors que le prophéte, en
un sens, est plus 'homme de la parole que 'homme de I’Esprit comme
tel. Il n’empéche que la prophétie reste le premier des dons de I'Esprit,
du moins clest celui qu'il faut rechercher en premier selon Paul dans
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1 Co., 14, 1; mais il y a d'autres dons de I'Esprit, et dans la liste des
charismes de 1 Co., 12, 10 la prophétie n'est méme pas citée en téte.

Dieu est l'auteur de la prophétie. Comme le dit LAB, 53, 13, Clest
Dieu qui prophétise. De toute facon, « ce #'est pas la volonté humaine
qui a jamais produit une prophétie, mais c’est portés par VEspris que les
hommes omt parlé de la part de Diew» (2 P., 1, 21). Les mysteéres
divins sont révélés <« par VEsprit » (Ep., 3, 5). Dieu est a l'origine de la
prophétie, et en méme temps I'Esprit se trouve au départ (I Co., 12, 8,
« VEsprit domme »), tout au long et 3 Pachévement de Dacte prophé-
tique : «chacun regoit le don de manifester VEsprit> (1 Co., 12, 7);
Agabus peut méme dire : « Voici ce que dit VEspris Saint » (Ac., 21, 11).
Enfin, selon Ep., 4, 11, le Christ ressuscité joue aussi un rble dans la
désignation prophétique : « c'est lui qui a donné certains comme apétres,
d'autres comme prophétes». L'’homme n'est pas maitre de ce don, il
peut seulement le perdre : « #'éteignez pas UEsprit» (1 Th., 5, 20).

La prophétie vient de Dieu et les dons de Dieu sont imprévisibles et
gratuits. Du coup, chez le prophéte, cet instrument de IEsprit, la
prophétie se manifeste comme une impulsion dont il n'est pas maitre.
Josué «prit les vétements de sagesse (du prophéte) et som esprit sen-
flamma s> (LAB, 20, 2-3). De méme celui qui prophétisait a Corinthe
est soulevé par la force d'une inspiration subite; les autres prophétes
n'ont plus alors qu’a se taire et a discerner l'authenticité de cette emprise
de I'Esprit (I Co., 14, 29-40). Toujours selon le Pseudo-Philon, les pro-
phétes gardaient d’ordinaire la maitrise d'eux-mémes, mais ce n’'était
pas toujours le cas : par exemple, le Juge Qenaz « se réveilla et il ne
savait pas lui-méme ce quwil avait dit> (LAB, 28, 10 et 62, 2). On
poutrait croire 2 quelques phénoménes analogues chez les prophetes et
glossolales du jour de Pentecote, apparemment pleins de vin doux (Ac.,
2, 13) ou encote chez les prophétes « tramsportés par VEsprits de Ap.,
17, 3 et 21, 10. Mais Luc et surtout Paul ont fermement réagi en la
circonstance : «les esprit des prophétes somt sowmis aux prophétes»
(1 Co., 14, 32), et en conséquence les prophetes doivent rester maitres
de leurs sens et se contrbler eux-mémes avant d’étre contrOlés par les
autres, car « Dienw w'est pas un Dien de désordre» (id.). En outre, I'of-
fice majeur du prophéte est de porter la parole dans la communauté;
cette parole doit étre intelligible pour lui-méme et pour les autres.
L'« enthousiasme » des devins, bien connu du monde hellénistique,
n'a plus de place désormais (cf. Ac., 16, 16 sur la jeune servante qui a
un esprit de divination).

3
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la fonction prophétique dans P'église
et le service de la parole

La prophétie est une des formes du ministére de la parole parmi d’autres,
comme nous le verrons en comparant le charisme prophétique aux
autres dons spirituels ot la parole est aussi engagée. Résumons d’abord
les traits proprtes & ce charisme particulier, en reconnaissant d'ailleurs
quun tel charisme est moins caractérisé par son contenu souvent trés
mobile, que par son origine et sa visée propre. '

1 un ministére de la parole

A Tlinstar des prophétes de I'A.T. dont il porte le titre, le prophéte
chrétien est un héraut de la parole; il est le porte-parole, « la bouche »
méme de Dieu (Ac, 3, 21). Le prophete de I'Apocalypse écrit «les
paroles mémes de Dieu» (Ap., 19, 9). Aussi le prophéte Agabus peut-il
s'écrier : «Voici ce que dit VEsprit Saimt > (Ac., 21, 11), comme les
prophétes d’antan disaient : « Ainsi parle le Seigneur ». Mais cette parole
porte désormais un nom, celui de Jésus-Christ lui-méme, la parole
vivante de Dieu. Et sur ce point, le prophéte nouveau est radicalement
différent de l'ancien. Il fixe essentiellement son attention sur Jésus :
«le témoignage de Jésus, c'est Vesprit de la prophéties (Ap., 19, 10).
La prophétie est la révélation « des mystéres de Dien» et de son dessein
dans toute l'histoire aboutissant & Jésus (I Co., 13, 2; Ep., 3, 5; Ap.,
10, 7). L'événement et le mystére de Jésus restent premiers, méme s'ils
sont interprétés en fonction des Ecritures. Au contraire, le prophéte
d’antan — tel quon le comprenait au I si¢cle de notre ére du moins —
regardait d’'abord I’Ecriture, quitte & interpréter les événements du temps
présent en fonction du texte sacré. Déja le prophéte Daniel « scratait
les Ecritures» (Dn., 9, 2); de méme la prophétesse Débora ne cessait
d'exposer la Torah, suivant le Targum de Jug., 5, 9, ou encore le Maitre
de Justice 2 Qumrin se présentait comme «um insiructenr qui inter-
préte les Ecritures» (1 QS, 9, 17-19; 1 QH, 12, 11-13; 1 Qp. Hab,,
7.4). En d'autres mots, le prophéte est considéré seulement comme le
chainon privilégié de la tradition issue de Moise : «Diex a disposé
pour vous sa Loi et vous Va confiée par les prophétes» (LAB, 30, 5,
cf. Pirguey Abbot, 1, 1). Les prophétes sont devenus des sages ou des
docteurs ; les deux mots sont identifiés. Par contre, les prophétes du
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N.T. sont essentiellement les prophétes du Prophéte, désignant d’abord
le Seigneur, telle Elisabeth remplie de U'Esprit Saint (Lc., 1, 41-43).
Le prophéte de Jésus s’adressait surtout i la communauté des croyants
en faisant mémoire des paroles du Maitre, cClest-a-dire en les re-actua-
lisant : voici ce que nous dit maintenant le Seigneur. Il est « signe pour
les croyamts » (1 Co., 14, 22) et il doit édifier ou construire une com-
munauté déja fondée (I Co., 14, 1), ceuvrer « en vue du bien de tous»
(I Co., 12, 10). Durant le temps limité de ce monde (I Co., 13, 8-9),
sa parole s’adresse d’abord 4 l'assemblée des croyants, méme si d’aven-
ture quelques non-croyants étaient atteints dans le cadre d’'une assem-
blée chrétienne (I Co., 14, 24). En outre, son regard s'étend 2 la fois
sur le passé, le présent et I'avenir du dessein de Dieu touchant le Christ
et son Eglise. Sur le passé, en tant qu'il dévoile en Jésus et dans la
communauté Paccomplissement du dessein de Dieu; par la désormais
Pancienne prophétie devient claire (Lc., 24, 27; Ac, 9, 35). Sur le
présent aussi, en tant qu’il découvre en Jésus, non pas le héros d’une
histoire passée, mais le Ressuscité, toujours vivant au milieu des siens
et parlant actuellement par la bouche du prophéte; du coup, ce der-
nier éclaire lexistence chrétienne, communautaire et individuelle. Sur
Pavenir enfin, dans l'attente du retour du Seigneur, en récupérant les
paroles de Jésus sur la Parousie, en sorte que le ministére prophétique
devienne essentiellement eschatologique. Hier, aujourd’hui et demain,
son regard s’étend sur toute l'histoite du salut. Il en est dailleurs de
méme dans le Pseudo-Philon ol les prophétes prophétisent sur le début
du monde, sur les temps présents en donnant des directives précises,
sur les événements de I'avenir et sur la fin du monde (LAB, 20, 5;
28, 6; 53, 11).

Dans le moment présent, «celui qui prophétise parle aux hommes : il
édifie, il exhorte, il comsoles» (I Co., 14, 3). Le prophéte construit
I'Eglise par la parole méme de Jésus, cette parole que Jésus adresse
actuellement 2 la communauté. Lorsque Paul déclare : «si quelqu'un
croit éire prophéte ou inspiré, qu'il reconnaisse dans ce que je dis un,
commandement du Seignenr» (1 Co., 14, 37), il attend des prophétes
quils reconnaissent que sa parole est vraiment la parole actuelle de
Jésus & son Eglise. Et ce seront justement ces paroles toujours actuelles
de Jésus, rapportées par les prophétes chrétiens, qui constitueront la
base de l'enseignement des docteurs chrétiens®, avant d’étre reprises par

9. A la suite de R. Bultmann et H. Conzelmann, E. KASEMANN, « Sentences
of Holy Law in the NT», New Testament Questions of Today, Londres, 1969,
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les évangélistes dans le cadre d’une histoire qui va de Jean-Baptiste
a Jésus. Par la parole toujours vivante de Jésus, le prophéte exhorte et
éclaire l'existence chrétienne dans toutes ses dimensions. L'exhortation
ou la paraclése est 'ceuvre du prophéte. Non pas son ceuvre exclusive
(en Rm., 12, 8, la paraclése est distinguée de la prophétie), mais cer-
tainement ['ceuvre principale. Le prophéte doit exhorter ses fréres
(I Co., 14, 31), comme l'ont fait Jean-Baptiste (Lc., 3, 18), Barnabé
«le fils de la paraclése » (Ac., 4, 36; 11, 23), Paul et Silas (16, 40;
20, 2), Pierre (2, 40), Jude et Silas (15, 32), sans parler du prophete
Timothée qui doit se consacrer « & la lecture des Ecritures, 4 Vexhoria-
tion et 4 Venseignement» (1 Tm., 4, 13-14). Dans ce dernier texte,
I'exhortation désigne I'homélie qui suit les Ecritures, selon la pratique
de la Synagogue.

1e prophéte vise enfin I'avenir. Agabus annonce la grande famine qui
sévira sous le régne de Claude (Ac., 11, 28; 21, 10), et la parole pro-
phétique est efficace en l'occurrence : elle peut « fermer le ciel» (Ap.,
11, 6). Ce role de prédiction reste cependant marginal'®. Mais il y a
plus encore. Le prophéte comsole le peuple de Dieu, et il semble bien
qu'il faille donner au mot consoler toute sa force eschatologique, car
le Nouvel Israél vit toujours dans l'attente de la Parousie et du retour
du Consolateur (en hébreu Menabem ; cC'était 12 un nom donné au
Messie dans le Judaisme). En bref, la fonction prophétique porte essen-
tiellement sur le service de la parole, dans le cadre des assemblées et
des repas de la communauté. Il n'est donc pas étonnant de voir les
prophétes jouer plus tard un role important dans le service eucharis-

pp. 66-137 et M.E. BORING, «How may we identify oracles of christian Pro-
phets », JBL 91, 1972, pp. 501-521, tentent d'identifier dans les Evangiles les
paroles relevant directement des prophétes chrétiens. Le tri s’avére en fait
bien difficile a faire. Personnellement, nous nous demandons si d’une certaine
manidre toutes les paroles de Jésus n'ont pas été produites dans les com-
munautés par les prophétes, ce qui ne veut pas dire inventées par eux. Le
prophéte est un porte-parole, tenu a la fidélité envers celui dont il est la
bouche. Evidemment, par prophétes nous entendons ici, non seulement les
prophétes de la Diaspora, mais aussi tous ceux qui ont exercé en fait la
fonction prophétique dans la communauté palestinienne. Selon Ac., 6, 4, les
Douze continuent d’assurer la priére et le service de la parole ; dans le lan-
gage de la Diaspora, on dira : la glossolalie et la prophétie, ou encore la
priere et l'office de la parole.

10. A la suite de G. Fiedrich, G. THERRIEN, Le discernement dans les écrits
pauliniens, Paris, 1973, p. 74 écrit : « Le propre du charisme prophétique n’est
pas de prédire l'avenir mais d’annoncer, dans la situation concréte, la
volonté de Dieu sur un individu ou sur la communauté.» i
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tique, d'aprés la Didaché, 10, 7 : « Que les prophétes rendent grice
autans qu'ils le vowdront ».

Comme on le voit, les prophétes chrétiens ressemblent singuliérement
aux prophétes de I'A.T. et ils en different 2 la fois. Les prophétes
d’Israél étaient les hérauts de la parole divine, mais cette parole s’adres-
sait 2 un peuple donné et jouait par la-méme un rdle politique évident.
Considérés comme les leaders du peuple élu, ils avaient une influence
directe sur la vie nationale et méme internationale. Par contre, les
prophétes chrétiens s’adressent seulement a des groupes de croyants,
bient6t répandus parmi tous les peuples, et leur action n’aura de réper-
cussion sur la vie sociale que par la force méme des paroles de Jésus
dont ils sont les porte-parole, et encore indirectement, par le biais des
communautés croyantes qui les écoutent et rendent ces paroles efficaces.

2 la prophétie et les autres charismes

Le contenu de la prophétie étant trés divers, il y a parfois quelque diffi-
culté a distinguer la prophétie des autres charismes ot la parole est
engagée, d'autant plus qu'une méme personne peut avoir plusieurs
charismes 4 la fois. Paul est apdtre, prophete, glossolale et docteur. La
prophétie doit étre distinguée de la glossolalie, et pourtant ces deux
charismes semblent étroitement liés (I Co., 11, 4 : «tout homme qui
prie et prophétise > Ac., 19, 6). Le prophéte interpréte les langues,
discerne les esprits, exhorte et méme enseigne (I Co., 14, 30), mais ces
diftérents charismes gardent aussi leur spécificité. Hormis le cas de la
glossolalie sur laquelle Paul retient spécialement Dattention, il est
parfois difficile de trancher en la circonstance. Disons seulement ces
quelques mots avec toute la marge d’hypothése qu'il faut accepter en
Ioccurrence. :

1) Comme on sait, la glossolalie est une des formes de la priére de
louange (Ac., 10, 46) ou le chrétien, transporté par I'Esprit, prononce
des paroles indistinctes, tant la joie et la contemplation des mystéres
indicibles sont profondes. La « parole de la langues (Targum, Ps.,
51, 5) s’embrouillait ou encore, telle Anne au Temple d’'Héli, le glos-
solale parlait a4 voix indistincte, alors que normalement une priere doit
étre dite « @ voix haute et claire, comme tout le monde s (LAB, 50, 5).
En effet, le glossolale « parle 4 Dien et non pas auwx hommes» (1 Co.,
14, 2) et sa louange reste inintelligible. Sans doute le phénoméne
érait-il poussé 2 l'extréme a Corinthe, au contact du monde hellénis-
tique. Paul devait alors réagir. Non point qu’il récuse la glossolalie ou
la dédaigne, car il est glossolale lui-méme et il prie. D’ailleurs, la priére
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n'est-elle pas une des charges du prophéte, 2 I'exemple de Moise (LAB,
10, 4), de la prophétesse Débora (LAB, 32, 14 : « Que la grice de
Pesprit saimt 5'éveille en toi, et mets-toi i proclamer les cenmvres de
Dieu ») et de Samuel (64, 2 : « Voici que le prophéte Samuel est morts
Qui va prier pour Israél ? »). Paul ne dévalorise nullement la priére des
glossolales qui reste un don de DEsprit, mais il donne cependant la
priorité au charisme prophétique, en tant que ce dernier opére l'inter-
prétation des langues. Chez le glossolale, « Vesprit prie, mais Vintelli-
gence est stérile », sans pouvoir sexprimer clairement (I Co., 14, 14).
Le prophéte, dans son service de la parole au bénéfice de la commu-
nauté, doit donc interpréter ce langage mystique et quelque peu exta-
tique. Cest la un de ses rbles importants. Il doit non seulement étre
le porte-parole de I'Esprit et du Ressuscité dans la communauté, mais
il lui faut aussi porter la parole de louange que la communauté adresse
a Dieu. Il est 'homme 2 la parole claire, celle de Dieu aux hommes
et celle des hommes 4 Dieu. Mais d’autres que lui peuvent aussi inter-
préter les langues.

2) Le charisme de I'apostolat est différent de celui de la prophétie. Dans
le premier cas, il s’agit essentiellement du témoignage de la résurrec-
tion ; cest la proclamation ou le Kérygme fondamental qui est alors en
jeu. L'apdtre a un rOle fondateur et directif; il est missionnaire et
s'adresse a tous les hommes. Le prophéte, au contraire, parle 3 une
communauté déja croyante, il ne la ditige pas apparemment'!, mais il
transmet la parole de Dieu sur le passé (la révélation des Ecritures
accomplies), le présent et le futur de la communauté.

3) L'office du docteur chrétien est différent aussi de la prophétie. Dans
le premier cas, il s’agit essentiellement de lire les Ecritures pour y
découvrir Jésus — tels les docteurs juifs actualisant la Torah en fonc-
tion de [P'événement présent (le Midrash); sans doute doit-ii donner
aussi un enseignement didactique a partir du dépét de la tradition (voir
par exemple dans les Evangiles, les regroupements didactiques des

11. Contre E. Kasemann et G. Bornkamm. Ajoutons cependant que les apbtres
ayant un role plus directif sont choisis parmi les prophétes (Barnabé, Paul).
12. Le prophéte n’expose pas les- Ecritures 4 la maniére du docteur (contre
H. Greeven). Chez lui, le Midrash est comme retourné sur lui-méme et I'Ecri-
ture devient servante. Par ailleurs, il faut bien distinguer entre ces deux
genres bien connus de la Synagogue : d’'une part, la Bible expliquée (sic les
Midrashim exégétiques) et la Bible continuée, dont le Pseudo-Philon donne
un exemple remarquable. Pour le prophéte chrétien, I'Ecriture n'est pas close
encore, tant que retentit dans son actualité la parole de Jésus qu'il produit
in spiritu devant la communauté.
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paroles ou des gestes de Jésus, ordonnés autour d’'un théme commun).
Le prophéte, au contraire, vise d’abord la personne de Jésus en tant
quil accomplit les Ecritures et quil s’exprime actuellement dans la
communauté. Chez lui, U'Ecriture se met au service de Jésus'® et cClest
Jésus qui parle actuellement. Les apotres et les prophetes sont les « créa-
teurs » du dépdt de la tradition. Non point assurément quils inventent
les paroles de Jésus, mais ils les transmettent, les adaptent 4 la situation
du moment et les produisent in spiritu comme les paroles actuelles du
Seigneur. Leurs paroles sont révélation, et non point gnose, C'est-a-dire
le fruit de quelques réflexions personnelles. Et leurs paroles dites par
IEsprit doivent étre authentifiées, discernées et épurées par I'ensemble
de la communauté; ce ne sont pas des révélations particuliéres. Le
prophéte a le don de discernement des esprits, mais ce don n’est véri-
table que si la communauté discerne et reconnait en lui la parole méme
de Jésus.
4) Enfin, loffice prophétique est bien différent de celui de I'évangé-
liste qui s'appuie justement sur l'apport conjugué des apdttes, des pro-
pheétes et des docteurs pour le ramasser a sa maniére dans la trame d’une
nouvelle histoire sainte.
Pour terminer, posons une question actuelle. L'office prophétique est-il
encore & l'ceuvre de nos jours’®? Nous répondrons a la fois par oui et
par non. Non, parce que le temps de la prophétie fondatrice est clos :
«Vous avez été intégrés dans la construction qui a pour fondation les,
apotres et les prophétes» (Ep., 3, 5). Le Montanisme porteur de quel-
ques révélations nouvelles est a exclure, car le service de la parole,
assuré par les prophétes chrétiens, a déja abouti dans les Evangiles et le
N.T. en entier. II en est des prophétes comme des apdtres : leurs
fonctions sont intransmissibles, parce que fondatrices de la révélation.
Oui enfin, parce que le service de la parole continue toujours dans
I’Eglise, dans une relecture inlassable des Ecritures proclamées comme
paroles de Jésus pour le temps présent. Sous cet aspect, rien n'est plus
actuel que la prophétie, 2 la condition que le prophéte moderne fuit
l'isolement de quelques révélations particulieres et parle pour I'Eglise
et dans I'Eglise, en acceptant d’étre & son tour «discerné» par ses fréres
les prophétes. La prophétie peut étre audacieuse, mais elle ne sera le
fruit de V'Esprit que si la communauté reconnait en elle I'écho méme
des paroles que Jésus adresse toujours a son Eglise.

charles perrot

13. Cf. A. DULLES «La succession des prophétes dans I'Eglise », Concilium,
34, 1968, pp. 51-59.
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le prophétisme dans le judaisme
contemporain

Un bistorien des religions ne peut pas faire d'affirmations normatives
sur la place du prophétisme dans le judaisme comtemporain. Le mot
<« prophétisme >, sauf lorsqu'il est utilisé powr désigner, auw sems étroit
du terme, un message divinement infus et révélé que le prophéte-
messager doit communiquer, a été wtilisé de différentes facons et dans
des buts variés. C'est bien ce que montre Ubistoire depuis la fin de ld
prophétie biblique classique jusqu'a la période comtemporaine. Une
attention particuliére est ici accordée i la tradition pharisienne et rabbi-
nique puisque celle-ci détermina le cours wultérienrement suivi par le
judaisme. D'une maniére globale, il ne semble pas que le prophétisme
soft wne préoccupation majeure des juifs comtemporains. Par comtre, ce
qui semble an plus baut poinmt important pour la plupart d’entre eux,
cest de comprendre et d'appliquer correctement le message des pro-
phétes bibliques, et d'intégrer ce factenr dynamique dans la création
d'une vie juive comtemporaine qui sott aumthentique.

L'auteur de cet article, ayant accepté trop hétivement la tiche d’écrire
sur « Le prophétisme dans le judaisme contemporain », se doit d’avertir
ses lecteurs qu'il n'est pas théologien mais spécialiste de I’histoire com-
parée des religions. Comme tel, il considére son sujet avec un certain
détachement, et il ne saurait attribuer un caractére normatif a4 ses asser-
tions. De plus, il présume que ce qu’il a a dire recoupera partiellement
ce que diront les autres collaborateurs dans les articles traitant du pro-
phétisme dans I’Ancien et le Nouveau Testament, de l'usage (ou des
usages) du prophétisme, de la théologie du prophétisme, etc. Un tel
recoupement est a peu prés certain en ce qui concerne mes remarques
préliminaires concernant les significations et les connotations générale-
ment attachées au mot « prophétisme ».

Le mot « prophétisme »* — cest un fait bien connu — a tout signifié
pour les hommes ou, du moins, beaucoup de choses pour beaucoup de
personnes et, en conséquence, son champ sémantique s'est considérable-
ment élargi. Selon que I'accent est mis sur les phénoménes de possession
ou dextase, la parole inspirée, la prédiction de l'avenir, I'expérience

1. J'ai traité briévement mais plus systématiquement ce sujet dans mon article
« Prophet », Encyclopoedia Britannica.
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visionnaire, la ferveur morale, la critique sociale passionnée, le sens de
I'engagement absolu dans une vocation divine, les attentes millénaristes
ou apocalyptiques, etc., des phénoménes et des personnalités extréme-
ment diverses furent qualifiées de prophétiques: montanistes, pentecd-
tistes, Zoroastre, Mohammed, Joachim de Flore, Savonarole, Thomas
Miintzer, Jacob Boehme, George Fox (fondateur du mouvement Qua-
ker), Joseph Smith (fondateur de I'Eglise des Mormons) et beaucoup
d'autres. Le marxisme fut aussi paifois qualifi¢ de prophétique, a la fois
en raison de sa protestation passionnée contre 'injustice sociale et de
la structure «eschatologique » de sa doctrine.

1 le prophétisme biblique

Puisque le phénoméne prophétique le plus significatif et le plus influent
— tout au moins en ce qui concerne la culture occidentale — fut le
prophétisme israélite, il est compréhensible que les discussions sur un
tel sujet soient profondément influencées par les données bibliques.
Mais puisque cet article ne traitera que du judaisme, cette limitation
est, en fait, un avantage. En ce qui concerne notre propos, pour gagner
de I'espace et du temps et pour éviter des malentendus, le prophétisme
biblique (ou « hébraique », ou «israélite ») est compris au sens de pro-
phétisme «apostolique » : le prophéte est un messager de Dieu, chargé
de transmettre un message. Sans vouloir nous étendre ici sur le contenu
et l'essence de la prédication prophétique et sur la prise de conscience
quelle reflete, on peut dire que le message prophétique se présente gé-
néralement sous forme d'exhortations, d’appels au repentir, d’avertisse-
ments donnés contre un danger menagant (pour donner du poids aux
exhortations), de paroles de réconfort et parfois aussi d’actes symboli-
ques ou de miracles qui ajoutent au message ou a la mission du pro-
phéte une crédibilité ou une force d'imptession. Ainsi, le prophéte est
essentiellement une sorte de «facteur» dans le processus de communi-
cation entre Dieu et le groupe auquel Il s’adresse, et il est par la-méme
distinct du thaumaturge, du devin, de 'augure, de celui qui prédit I'ave-
nir. Cette définition repose sur les formes les plus développées de la pro-
phétie hébraique littéraire classique, distincte de ses formes extatiques
primitives (cf. 1 Samuel, 10 et 19)2

Le prophétisme biblique a atteint son sommet vers la fin de la période

2. La littérature sur cette question est abondante. L'une des études impor-
tantes les plus récentes est J. LINDBLOM, Prophecy in Ancient Israél, 1963.
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du Premier Temple et commenga a décliner aprés le retour de l'exil a
Babylone (cf. les «derniers» prophétes: Aggée, Zacharie, Malachie).
Pendant la période du Second Temple, le prophétisme apostolique sem-
ble avoir entiérement cessé et on pourrait presque dire qu'il s'est scindé
en deux. Les visionnaires apocalyptiques héritérent de I'élément pneu-
matique (la plupart de leurs écrits furent, de facon significative, exclus
du canon juif des Ecritures), tandis que les éléments rationnels et moraux,
ainsi que les efforts d’interprétation et d’enseignement de la volonté de
Dieu, furent repris par les sages et les rabbins. Il n’est pas possible de
discuter ici a fond la question de savoir si les israélites, pendant la pé-
riode du Second Temple, pensaient que le prophétisme avait disparu et
quil ne serait restauré qu’a titre de don eschatologique. 1 Maccabées, 14,
41 semble affirmer que la prophétie n'existe plus: Simon Maccabée est
désigné prince et Grand Prétre sur Israél «jusquw'd ce qu'apparaisse un
vrai prophéte » (voir aussi 1 M., 4, 46; Ps., 74, 9; Dn., 9, 24).

D’autres sources semblent indiquer que la croyance en une persistance
du prophétisme était encore vivante, au moins dans certains cercles, bien
quil ne faille pas attacher une trop grande importance au fait que Jo-
séphe appelle habituellement prophétes toute sorte d'individus étranges
qui circulaient en Palestine et a4 Jérusalem en <« prophétisants des ca-
lamités et des catastrophes menagantes. La question possede un certain
intérét historique en rapport 2 une autre question concernant Jésus :
pouvait-il étre considéré comme « prophéte» (distinct du messie) par
ses contemporains juifs? Si la croyance générale a cette époque érait
que le prophétisme avait cessé d’exister, il ne pouvait certainement pas
étre considéré comme un prophéte au sens classique du terme. Mais il
semble raisonnable de penser que la croyance en la possibilité du pro-
phétisme était encore vivante dans le peuple, celui-ci étant bien distin-
gué de ces hommes instruits que furent les pharisiens. La tendance quont
les textes du Talmud & nier lexistence du prophétisme dans la période
du Second Temple pourrait bien étre due a des visées apologétiques et au
désir de saper les revendications de « prophétisme » de I'Eglise primitive®.

2 le prophétisme comme attente eschatologique

Cette référence a I'Eglise primutive nous conduit a4 envisager le point
suivant, Pendant la période du Second Temple, le prophétisme n’a pas

3. Comme l'a suggéré le Professeur E. E. URBOCH de I'Université Hébraique
de Jérusalem dans Tarbiz, XVII, 1946, pp. 1-11.
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seulement dégénéré en apocalyptique (comme nous l'avons noté plus
haut), mais il est aussi devenu l'objet d’attentes eschatologiques. Le livre
de Joél (3, 1, dans le texte hébreu) prévoit une restauration trés ample
du prophétisme : « Aprés cela, je répandrai mon esprit sur toute chair.
Vos fils et vos filles prophétiseront, vos amciens anromt des songes, vos
jeunes gens, des wvisions ». Lintérét de ce texte n'est pas seulement de
montrer que le prophétisme devient un signe eschatologique, mais aussi
d’indiquer qu’il est un phénomene de masse. Cest un don, le signe d’une
¢re nouvelle, plus qu'un appel et un message. De toute évidence, ceci
abolit la notion classique de prophétisme apostolique, et ce texte montre
bien aussi Iidentification faite par Joél de la prophétie avec les songes
et les visions — ce que Jérémie aurait vigoureusement rejeté! Ce pas-
sage de Joél inspira non seulement les premiers chrétens (Ac., 2, 16-21),
mais engendra aussi des phénoménes prophétiques de masse dans les
mouvements messianiques juifs ultérieurs, parmi lesquels le plus connu
est ce mouvement qui, au XVII' siécle, fut centré sur la personne de

Sabbatai Zevi®.

3 la tradition rabbinique

Si nous passons des visionnaires apocalyptiques, des enthousiastes sec-
taires et du réveil messianique au « judaisme normatif » tel qu’il a forgé
Ihistoire religicuse juive aprés la destruction du Second Temple, nous
devons porter toute notre attention sur la tradition pharisienne et rab.
binique. Ce fut cette tradition qui détermina le cours suivi par le judais-
me et les aspects qu'il revétit, et pour ce « judaisme normatif » (comme
G. F. Moore I'a appelé), la prophétie n’avait aucun role a jouer dans
le présent. Le prophétisme était, d’une part, un-élément de la révélation
et de la tradition canoniques et, d’autre part, une promesse eschatolo-
gique. Mais il n’avait aucune place dans la vie juive quotidienne telle
que les rabbins— qui en avaient assumé la tesponsabilité, le leadership
— la comprenaient. Il n’est peut-&tre pas exagéré de voir en cette phrasel
du Talmud: «Le sage est supérieur an prophéte », un résumé de la ré-
volution rabbinique. Aprés la période du Premier Temple, la prophétie
avait cessé d'exister ; aprés la destruction du Second Temple le sacerdoce

4. Evidemment, on trouve aussi des phénoménes « prophétiques» de ce
genre en dehors du judaisme. Les montanistes et les moines «pneuma-
tiques » des premiers siécles chrétiens eurent pour successeurs les prophe-
tae itinérants & laube de la premiére Croisade et les enfants-prophétes a la
fin du XVile siécle parmi les Camisards frangais.
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perdit également son role. Les rabbins occupérent alors la place: ils
furent reconnus comme ceux qui avaient a enseigner et a interpréter la
volonté, la loi et la promesse de Dieu. Puisque la Torsh contenait toutes
choses (surtout si on la comprend dans son sens le plus large qui inclut
également les prophétes et la «Torah orales), il y avait besoin din-
terprétation et d’explication plus que de nouveaux messages inspirés.

Le judaisme rabbinique représente une étape décisive dans I'évolution
culturelle et intellectuelle de la religion juive. La voie droite, la juste
réponse aux exigences de Dieu et jusqua la vraie connaissance de ces
exigences elles-mémes ne sont plus annoncées par des messagers cha-
rismatiques ou pneumatiques : leur connaissance est le résultat d'un tra-
vail discipliné auquel concourent I'Ecriture, la tradition, 'habileté exégé-
tique, la raison, la conscience et l'ouverture créatrice. Dans de telles cir-
constances, la vraie question n'est plus: «La prophétie existe-t-elle? »,
mais: «La prophétie est-elle encore utile et nécessaire ? »°.

Les rabbins savaient sans aucun doute que certaines formes de sain-
teté, de piété et de communion avec Dieu pouvaient conduire 4 des états
de perfection et dinspiration qui témoignaient de l'action de IEsprit
Saint. Ce n'est pas ici le lieu de discuter les idées et les doctrines rab-
biniques au sujet de I'Esprit Saint®, bien qu’il faille mentionner en pas-
sant que les rabbins distinguaient nettement entre la révélation directe
de Dieu 2 Moise (le Pentateuque), le Prophétisme et l'inspiration de I'Es-
prit Saint. Cest pourquoi ils distinguaient également divers degrés d'ins-
piration suivant les différentes parties de la Bible. Les manifestations de
I'Esprit Saint et les signes de sa présence n’étaient aucunement considé-
tés comme des choses insolites, mais ceci n'a rien a voir avec le prophé-
tisme s§tricto sensu.

4 la période médiévale

Cependant, les notions de prophétie, inspiration, dons de I'Esprit Saint,
vie charismatique, communion contemplative avec Dieu, etc., ne pou-

5. A un niveau trés différent — celui de la théologie mystique — des questions
analogues ayant trait aux nouvelles «révélations » de vérités religieuses sont
discutées dans les écrits de I'un des plus grands mystiques chrétiens, saint
Jean de la Croix. Inutile de préciser que la réponse de saint Jean est abso-
lument négative.

6. Voir I'étude récente de Peter SCHAFER, Die Vorstellung vom Herligen Geist
in der Rabbinischen Literatur, Munich, 1972, et les ouvrages auxquels renvoie
cette étude.
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vaient pas toujours rester séparées. De fait, dans I'Antiquité, elles furent
identifiées dans les écrits de Philon d'Alexandrie et, plus tard, dans la
pensée des grands théologiens et philosophes médiévaux. Bien que ce
ne soit pas ici le lieu de donner une vue densemble et de passer en
revue les doctrines médiévales sur le prophétisme et encore moins d’ana-
lyser leurs éléments néo-platoniciens et aristotéliciens, il peut étre bon de
faire 4 ce sujet une courte parenthése. La tradition néo-platonicienne
avait trés profondément influencé la pensée juive médiévale, comme aussi
certains courants des philosophies et des spiritualités chrétiennes et mu-
sulmanes. Une des idées platoniciennes qui reléve de notre sujet est la
notion d'une ascension quasi automatique de I'ime vers des sphéres plus
hautes, plus pures, plus spirituelles et plus divines, 2 mesure qu'elle se
purifie de la matiére et des passions. La conduite proprement ascétique,
contemplative et, tout a la fois, intellectuelle et morale, culmine dans le
contact de I'ame avec le divin (dans la version néo-aristotélicienne: le
contact de lintellect humain avec Uimsellectus agens divin). Le prophé-
tisme représente ainsi la réalisation maximale de lintellectus acquisitus.
Les généralisations sont toujours dangereuses, mais il est peut-étre pos-
sible d’avancer que la philosophie juive médiévale tendait vers la sup-
pression de la distinction entre le prophétisme et la vie comtemplative
(intellectuelle ou mystique). Le prophétisme ne fut plus considéré com-
me étant essentiellement une vocation #d hoc (c'est-a-dire la transmis-
sion d’'un message particulier 2 un public particulier), mais comme un
état spirituel de perfection. On peut observer un développement tout a
fait semblable dans les courants chilites et quelques-uns des courants
soufis de 1'lslam : le prophéte est I'homme parfait (cf. le insan al-Kamil)
dont I'dme est unie 4 la Lumiére ou Essence divine. La doctrine chi'ite
de la prophétie et de I'« échelle de la montée » & travers les différentes
étapes de lillumination mystique a été profondément étudiée par le
Professeur Henri Corbin. Les historiens de la philosophie juive ont éga-
lement étudié les conceptions du prophétisme chez Maimonide, Yehuda
Halevi et chez d’autres auteurs. Il vaut la peine de signaler que leur
conception faisant de la prophétie 1'état spirituel le plus élevé (au plan
intellectuel et mystique, comme au plan de lillumination et de la con-
templation) les a conduit & négliger le caractére spécifique de la pro-
phétie classique, 2 savoir la prophétie comme charisme social — carac-
téristique justement développée par saint Thomas d'Aquin (Somme
Théologique, 11a lae, q. 171, a. 1,2; q. 172, a. 1-4).
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5 le judaisme contemporaln

D’aprés ce qui précede, la raison pour laquelle Vhistorien des religions
ne peut pas faire d’affirmations normatives sur la place du prophétisme
dans le judaisme contemporain devrait étre claire. Nous avons vu que
le mot «prophétisme» — sauf lorsqu'il est utilisé pour désigner, au
sens étroit du terme, un message divinement infus et révélé que le pro-
phéte-messager doit communiquer 4 ceux auxquels il est adressé —
a été utilisé de différentes fagons et dans des buts variés. Il peut signi-
fier, comme nous venons de le voir, un état de perfection mystique.
Mais cette utilisation, semble-t-il, ne respecte pas le caractére propre du
prophétisme biblique. Si l'on veut a tout prix utiliser un terme biblique,
celui de ruab ha qodesh (UEsprit Saint) est peut-étre moins trompeur.
« Prophétisme » est également un terme qui a été utilisé au sens figu-
ratif et métaphorique (et souvent fort peu légitime) pour désigner une
vie libre de toutes les contraintes de la halakbab (la «lois). Ainsi, le
mouvement de Réforme du judaisme au X1x° si¢cle dans son désir de
se débarrasser des limites pesantes, — devenues pour certains insigni-
fiantes —, de la loi rabbinique traditionnelle, parla de «judaisme pro-
phétique » au sens d'un engagement en faveur de certaines valeurs
morales « prophétiques» dans leur forme la plus générale : paix,
justice, amour humain universel, et monothéisme éthique. Mise a part
la question de savoir si cette vue de l'enseignement prophétique est
exacte (le moins que l'on puisse dire est qu'elle est trop sélective et uni-
latérale pour étre juste), il devrait étre clair qu'un renouveau mis sur
I'enseignement des prophétes n'est pas la méme chose quun prophé-
tisme renouvelé. D’autres encore font du mot « prophétique» le sym-
bole ou le chiffre d'un renouveau spirituel qui fait irruption a travers
des structures sclérosées. Un tel usage du terme est sous-tendu par une
volonté et des idéaux certainement respectables, mais je doute que nous
gagnions beaucoup — si ce n'est, peut-étre, une certaine satisfaction
affective — A nommer ainsi des protestations d’ordre charismatique (au
sens sociologique et non pas théologique du terme) contre la bureau-
cratisation, la routinisation et linstitutionnalisation de structures reli-
gieuses, ecclésiastiques, sociales et morales. Souvent nous entendons des
slogans déclarant que les religions ou I'Eglise ont une vocation prophé-
tique dans notre monde. Il n’y a aucune raison pour qu'un observateur
étranger et critique n'affirme pas, au contraire, que «le Monde» a la
mission prophétique de reconduire les religions et les Eglises a la réali-
sation de leurs responsabilités et de leurs devoirs fondamentaux. Le fait
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que la religion sattribue une tiche prophétique est tout sauf convain-
cant aujourd’hui.

En dernier lieu, il existe un autre usage, assez large et figuré du terme
« prophétique », lorsqu’on attribue cet adjectif 4 des personnes qui ont
antinipé, accéléré ou déterminé d'une facon significative et souvent
révolutionnaire, d’importants développements culturels, sociaux et his-
toriques. Cest ainsi quon en est venu 2 désigner par le mot « prophé-
tique» une certaine qualité d’hommes exceptionnels qui, par leur
ardeur ou par leurs vues, ont donné a I'histoire un élan créateur ou des
impulsions significatives. Marx, par exemple, est un prophéte en ce
sens métaphorique, et tel est aussi le cas de Théodore Herzl pour de
nombreux sionistes. Ici encore, on peut sinterroger sur I'emploi de ce
terme au sens figuré, bien qu'il y ait probablement peu d’inconvénients
a ludiliser de cette sorte si on reconnait clairement que le sens donné
est effectivement figuré.

Quelques écrivains juifs modernes ont exprimé des espérances et des
attentes prophétiques, mais leurs propos semblent liés a une interpré-
tation semi-messianique (ou pré-eschatologique) des événements récents
de I'histoire juive, comme par exemple I'établissement de I'Etat d’Israél.
D’une maniére globale, il ne semblerait pas que le prophétisme soit
une préoccupation majeure des juifs contemporains. Ce qui, aux yeux
de la plupart des juifs, semble étre un probléme autrement important
et immédiatement pertinent, c'est de comprendre et d’appliquer correc-
tement le message des prophétes bibliques. Cest aussi de laisser toute
sa place 2 ce facteur dynamique pour que, avec les autres traditions du
judaisme, il contribue 2 la création d’'une vie juive contemporaine qui
soit signifiante et authentique.

Traduit de Vanglais
par Alain Durand 1. J. zwl werblowsky
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face au culte et a I'argent
I'église en inde

« Que serait en Inde une Eglise réellement prophétique ? »

A mon avis, une telle question a trois implications majeutes : 1) Dans
I'Eglise indienne, les fidéles accordent-ils encore quelque importance au
charisme prophétique ? 2) Comme «communauté des croyants » I'Eglise
indienne joue-t-elle un rdle prophétique au sein de la communauté for-
mée par ceux qui ne croient pas au Christ? 3) Quel est l'enjeu de la
dimension prophétique de la foi chrétienne en Inde aujourd’hui? On
peut rendre compte de ces différents aspects de la question posée en les
expliquant dans leur relation au contexte actuel de I'Eglise telle qu'elle
se manifeste dans les situations diverses que I'on rencontre en Inde.

les caractéristiques du prophétisme

Je n’ai pas a résumer ici méme les idées de I'Ancien et du Nouveau Tes-
tament sur le prophétisme. Je voudrais toutefois signaler quels sont, 2
mon avis, les traits caractéristiques du charisme prophétique tel qu'il fut
compris et tel qu'il se réalisa dans la tradition biblique judéo-chrétienne :
a) Remonvellement de la foi du peuple, grice au zéle qu'une personne,
membre de la communauté croyante de Yahvé, recoit de Dieu; b) Ré-
forme de la société, conformément aux idéaux de la fidélité a I'Alliance ;
c) Annonce de la Parole et de la Volonté de Dien, en tant qu'elles con-
cernent la communauté dans sa situation actuelle. Le Nouveau Testa-
ment ajoute trois autres traits similaires, qui correspondent & trois carac-
téristiques du prophétisme de 1'Ancien Testament; d) Edification de la
communanté de ceux qui croient au Christ ; €) Confirmation dans la foi,
par I'encouragement et la consolation ; f) Interprétation de la Parole du
Christ, pour obtenit une comptéhension plus profonde du mystere du
salut au fur et 2 mesure du développement de la communauté croyante.
Ce dernier point est rigoureusement 1ié a4 l'expression missionnaire de la
communauté primitive qui eut a rencontrer des cultures différentes de celle
du monde juif. On pourrait réunir suffisamment d’éléments dans les Acres
et les lettres de saint Paul pour éclairer ce point. Laissant ce travail aux
exégetes, je voudrais ici analyser la situation indienne en me référant aux
différents aspects de la question mentionnée plus haut, et voir si nous
pouvons trouver dans I'Eglise indienne les traits caractéristiques du pro-
phétisme.
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On peut analyser de différents points de vue la situation actuelle de
IEglise en Inde. Je me placerai uniquement sous l'angle religieux. Je
laisserai ici de c6té ce qui reléve dun point de vue social, économique
ou politique, mises a part quelques rares reférences 2 ces questions lors-
quelles s'imposeront & moi 2 partir de l'objet méme de mon éude. Au
plan religieux, on peut distinguer trois catégories : la masse des illettrés,

le monde urbain, les intellectuels et les jeunes élites.

la situation de Péglise
1 les illettrés

Les masses illettrées du monde rural continuent a pratiquer les rites et
rituels traditionnels, & croire aux mythes, aux tabous et aux superstitions
de leurs ancétres. Méme A présent, ils croient au Panthéon hindou. Ils
forment la partie la plus importante de la population religieuse et vien-
nent s'installer dans les périphéries urbaines. Leur religion n’a pas béné-
ficié des nouvelles valeurs de la science et de la technologie et n’a pas
profité des changements sociologiques du monde en général. Il semble
quun groupe de leaders religieux tirent avantage de leur ignorance et
exploitent économiquement leur ferveur religieuse. La soi-disant classe
d'élite des varnas (castes) exerce encore sa domination sur les pauvres
afin de pouvoir survivre individuellement et collectivement. Constatant
les formes extrémes d'exploitation religieuse que l'on rencontre, méme
dans des villes telles que la «cité sainte » de Bénarés, un de mes colle-
gues remarquait : « Cest la religion de la panvreté ». Une pauvreté qui
se situe de part et d’autre : du c6té des exploiteurs autant que du coté
des exploités.

Il y a des Eglises en beaucoup de ces régions. La question est posée:
«En de telles situations, VEglise est-elle prophétique? » Je dois le re-
connaitre franchement: jusqua présent, je ne suis pas arrivé 2 me con-
vaincre, avec une certitude suffisante, qu'une telle Eglise accomplissait,
comme communauté, I'une quelconque des fonctions caractéristiques du
charisme prophétique. Peut-étre n'est-elle pas elle-méme innocente dans
des cas similaires d’exploitation. En de telles régions, certains de ses sanc-
tuaires jouent le méme réle que les sanctuaires hindous a Bénares, Tiru-
pati, Rishikesh, Bhuvaneshvar, etc. Ils sont en grande partie construits
avec l'argent malhonnéte des riches qui trompent le peuple. Les troncs
destinés A recevoir les offrandes sont pleins de pieces de monnaie frap-
pées au sang et a la sueur des pauvres et des mal nourris. L’Eglise, qui
devrait libérer ceux qui sont écrasés, ne se trouve pas davantage justifiée
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lorsqu'elle favorise des célébrations fréquentes et lorsqu'elle renforce
artificiellement les pouvoirs prodigieux de quelques centres religieux,
dans un esprit de compétition. Lorsquun regard critique est porté sur
la conduite superstitieuse dont font preuve certains gardiens de sanc-
tuaires chrétiens, tout croyant sincére peut devenir perplexe sur lesprit
réel du culte chrétien. Un prophéte ne pourrait-il pas se lever pour cri-
tiquer ces pratiques perverties perpétrées par certaines églises et certains
de leurs administrateurs ? Serait-ce dangereux de le faire? A plusieurs
reprises, des hommes croyant sincérement en la religion évangélique
ont élevé la voix. Mais tous furent malicieusement manipulés par les
gardiens des «trésors de sanctuaires». Il ne convient pas de nommer
qui que ce soit, d'un c6té comme de l'autre. Mais c’est un fait que le
véritable esprit prophétique reste caché et ne s'exprime pas parmi ceux
qui croient sincérement au Christ : le plus souvent, ceux-ci craignent de
perdre leur sécurité personnelle. EFt il est rare quun respon-
sable officiel dans I'Eglise conduise l'ensemble de sa communauté
a libérer ceux qui constituent la classe écrasée de la « communauté des
non-croyants » et qui sont exploités, sous couvert de culte, par leurs
propres leaders religieux. A cet égard, I'Eglise qui est en Inde n’a pas
une conduite prophétique: le «trésor de la foi» s’y trouve exprimé 2
tout propos sous forme d’argent, de cierges et de neuvaines perpétuelles.

‘

2 le monde urbain

On peut légitimement observer que le monde urbain devient de plus en
plus séculier, absorbé dans des intéréts matériels. Les gens sont mani-
festement indifférents 2 la religion et spécialement aux formes cultuelles
traditionnelles. Méme la population suburbaine séloigne progressive-
ment du ritualisme rural au fur et & mesure qu'elle est absorbée dans
le courant de la vie urbaine. Les non-chrétiens et les « chrétiens de nom »
se conduisent de la méme maniére. L'Eglise fait-elle prophétiquement
quelque chose pour renouveler lesprit religieux qu'ils ont perdu? Elle
" ne fait pratiquement rien. Elle reste silencieuse. Peut-étre en est-il ainsi
parce que. les églises apparaissent dans ces grandes villes comme des
monuments du génie artistique de I'Occident et comme des témoins de
la richesse passée des missions étrangeéres. Certaines d’entre elles n’évo-
quent en aucune facon la piété ou le souflle intérieur de I'Esprit: elles
témoignent du «corps du Monde ». Elles ne sont pas le lieu de la pré-
sence vivante du Christ tel qu'il devrait se manifester dans notte culture
religieuse, mais elles portent en elles le souvenir des artistes européens
et des «bailleurs de fonds». Aussi bien, pour quantité de raisons con-
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crétes, ces comstructions nous renvoient l'image du temps de la coloni-
‘'sation étrangere, Et tous ceux qui y ont pénétré peuvent témoigner que
tous les offices y sont célébrés en vétements liturgiques romains ou go-
thiques, avec un déploiement coloré de rites, de priéres et de chants
conformes aux modeles romains, chaldéens ou antiochiens. On y trou-
vera trés peu d'éléments religieux appartenant en propre i notre cul-
ture nationale. Ce n’est pas 14 une expression particuliérement prophéti-
que! En conséquence, l'influence est nulle sur les non-croyants qui sont
attachés a4 une véritable liberté nationale et 3 loriginalité culturelle de
notre pays depuis l'indépendance (en 1947).

3 les Intellectuels et les jeunes élites

Ia troisiéme catégorie de gens que I’Eglise doit rencontrer est constituée
par les intellectuels et les jeunes élites. Ils sont étroitement liés aux
centres du savoir et aux universités. Ils deviennent trés critiques a 'égard
des valeurs traditionnelles de notre culture et hyper-critiques lorsqu'il
s'agit des structures institutionnelles des religions. A leurs yeux, I'Eglise
est un ensemble oppressif, légaliste, dogmatique et intolérant. Le
contraste est énorme lorsqu'on la compare aux structures pluralistes des
traditions hindoues. Celles-ci rendent possible et permettent la liberté
de pensée en matiére religieuse. Elles accueillent volontiers en leur sein
tout dchirya (prédicateur, maitre) enseignant et proclamant une quel-
conque profession de foi a l'intérieur du grand courant religieux tradi-
tionnel, pourvu qu'il s’agisse d’'un apport nouveau susceptible de contri-
buer a I'édification de la communauté dans son ensemble. Certains de
ces dchiryas eurent une grande profondeur de vue et nous trouvons en
eux les caractéristiques des vrais prophétes. Ils firent des choses admi-
rables en leur temps, furent au service de la société dans laquelle ils
vivaient et la transformérent. La renaissance de I'hindouisme provient
du travail accompli par des hommes tels que Rija Rdm Mohan Roy,
Swimi Vivekidwanda, Shri Aurobindo.

L’Eglise est-elle prophétique 2 I'égard de cette catégorie de la popula-
tion? Vraiment peu. Parce qu'elle se présente elle-méme comme une
force de conservation et non de transformation. Elle n'a aucune inter-
prétation nouvelle 2 proposer 2 ces intellectuels qui cherchent sincére-
ment une compréhension neuve du message évangélique. Une interpré-
tation nouvelle doit inclure une approche nouvelle du probléeme reli-
gieux dans son ensemble; elle implique aussi une conscience nouvelle
des changements qui affectent la situation de I'Eglise et son adaptation
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raisonnable aux conditions nouvelles de la nation, de la culture et des
valeurs. L'Eglise officielle permet-elle que soient effectuées une approche
et une expérimentaton de I'Evangile qui le rendraient plus intelligible
et plus actuel pour nos milieux culturels? Cette possibilité dépendra
de la facon dont elle comprendra le prophétisme. Le prophétisme con-
siste dans une liberté d'interprétation qui suive les impulsions de I'Esprit
de Dieu, et « VEsprit souffle oi # veut » (Jn.,, 3, 8). Pour que le prophé-
tisme puisse vivre dans la communauté chrétienne, pour quil puisse édi-
fier les croyants aussi bien que les non-croyants auxquels il arrive d’en-
trer dans l'assemblée de la « communauté des croyants » (cf. I Cor., 14, 23-
25), il faut que la «liberté des enfants de Dieu» soit reconnue.

Bien que le prophétisme de I’Ancien Testament — comme l'a fait re-
marquer J. L. Makenzie — ait succombé face aux scribes et que le pro-
phétisme du Nouveau Testament ait été submergé par le développement
des fonctions hiérarchiques (cf. Dictionnary of the Bible, « Prophecy »),
il est grand temps de restaurer le prophétisme du Nouveau Testament
loin de I'emprise exercée par ceux qui assurent les divers offices dans la
communauté des croyants. Parce que I'Eglise en Inde est, au vrai sens
du terme, en pélerinage sur la terre. Elle a besoin d’étre encouragée,
consolée, édifiée et éclairée par le message évangélique de Jésus-Christ.
Mais pour étre 2 méme de lui communiquer ces réalités caractéristiques
du prophétisme, il faut suivre activement et servir dans la foi le message
du Christ, alors que la main qui détient le sceptre ou la crosse du pouvoir
dans I'Eglise peut n’étre pas trés apte a renforcer la vraie foi religieuse.
Ainsi, I'Eglise qui est en Inde deviendra prophétique dans la situation
actuelle lorsquelle sera capable d’étre prophétique jusque dans son appel
méme a la sainteté, et lorsqu'elle vivra une religion d'« Esprit et de

Vérité » (Jn., 4, 24).

Traduit de Vanglais
par Alain Durand t. m. manickam

Avez-vous pensé a offrir a vos amis
un abonnement a lumiére et vie ?




sur une terre divisée
I'église au viet-nam

Depuis quelques années, de nombreux problémes préoccupent les cons-
ciences chrétiennes ; d’'un peu partout dans le monde, des voix s’élévent
pour rendre témoignage au nom de I'Evangile ou pour protester contre
les violences ou les injustices qui sévissent ici ou la. Parfois, une Eglise
locale, en la personne de ses chefs, prend position devant tel ou tel pro-
bléme dont la solution adoptée peut aller a l'encontre des exigences
chrétiennes. Une telle «prise de parole» caractérise ce quon appelle
aujourd’hui la « mission prophétique » de I'Eglise.

On voudrait savoir si au Viet-nam, ot des questions briilantes — la guer-
re, la paix, la réconciliation, les injustices sociales, la corruption, les pri-
sonniers politiques préoccupent l'opinion internationale, I'Eglise de
ce pays a d'ores et déja assumé cet aspect prophétique de sa vocation.
Une premiére remarque simpose: I'Eglise au Viet-nam, depuis 1954,
du fait de la coupure du pays, s'est trouvée divisée en deux zones: le
Nord et le Sud. Depuis de nombreuses années, 'Eglise qui est au Nord:
donnait trés peu de ses nouvelles; lors du concile Vatican II, elle n’a
pas pu envoyer ses évéques pour y participer. Ce n’est que tout récemment
quune délégation religieuse partie d’Europe et composée de prétres, de
pasteurs et de laics a pu faire une visite aux chrétiens du Nord. Du fait
du manque d’informations, cette Eglise est isolée et ne parle pas.

Quant i I’Eglise qui se trouve au Sud, elle est apparemment plus prospere,
en personnel comme en avoir et en pouvoir, car I'exode des réfugiés du
Nord, en 1954, a renforcé le nombre des chrétiens dans cette partie du
pays. Mais a la question de savoir si cette Eglise du Sud Viet-nam est pro-
phétique, on doit avouer quelle n'en donne pas de signes évidents. Pour-
quoi ?

1 la mentalité du « lettré » ne porte pas au prophétisme

Pourquoi I'Eglise du Viet-nam est-elle si «discréte » dans ce domaine ?
Disons tout de suite que cette discrétion n’est pas propre aux chrétiens
de ce pays: bien dautres Eglises particuliéres se trouvent dans une si-
tuation analogue. '

Une explication tirée de I'Ecriture pourrait étre avancée : le Prophéte,
dans I'Ancien Testament, était I'homme qui parlait, au nom de Dieu,
pour préparer la venue du Messie; or, avec l'avénement du Christ, la
révélation s’est trouvée accomplie (cf. Jm., 15, 15); de ce fait, dans
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I'"économie du Nouveau Testament, les prophétes ne sont plus nécessai-
res. Tout a éé dit, et merveilleusement dit, par le Fils de Dieu en per-
sonne, voild vingt siécles: qu'est-il besoin, alors, de reprendre la parole,
d'utiliser nos pauvres mots au risque de déformer le message divin?
Et s'il faut des précisions, le dogme déja formulé, le droit canonique déja
institué, la morale déja fixée en manuels compacts, ne sont-ils pas 13 —
trésor fabuleux, arsenal invincible — pour trancher avec compétence
et célérité tout cas tant soit peu épineux ?

De fait, une telle explication se situe trés opportunément dans la ligne
des «lettrés » vietnamiens. Ceux-ci en effet, les #hi nbho comme on les
appelle, ont été nourris, dans les temps anciens, de la doctrine de Con-
fucius et, par respect pour le Maitre, se sont souvent contentés de le
répéter, tellement émus et heureux de la concision des phrases et de la
profondeur des concepts quils excluaient d’emblée la possibilité de ser-
vir la cause du Maitre autrement qu'en le citant: « T'% vidt — le Maitre,
dit ». Dans cette perspective, il existe encore au Viet-nam un temple,
le Van-Miéu, ot sont gravés les noms des lettrés les plus prestigieux,
champions des concours triennaux, docteurs en confucianisme, habiles
a jongler avec les textes classiques chinois dans une pureté de style telle
quelle enchantait les oreilles des connaisseurs de IP'antiquité, mais
demeurait malheureusement hermétique 2 la compréhension du peuple.
Et c’est sans doute pour cela que la grande masse, ne trouvant pas le
lien qui pouvait exister entre ses interrogations angoissées et la doctrine
dont la pérennité était incontestable, s’est éloignée des « lettrés» pour
se tourner vers d'autres propositions, exprimées par d’autres en un lan-
gage plus accessible, plus concret, parce que reflétant lactuel de ses
souffrances et de ses aspirations.

On peut se demander si le chrétien vietnamien, tributaire plus ou moins
de cette mentalité, — laquelle n'est pas dépourvue d’une certaine valeur
—, habitué & un respect plutdt figé de I'idéal ou des traditions, n'est pas,
de ce fait, porté 4 accorder une importance excessive a I'INSTITU-
TIONNEL au point de négliger le REFLEXIF qui, loin d’étre statique,
avance au contraire, remet en question, soupése, interroge, essaie de
s'adapter, de s'améliorer, de se mettre a jour, et pour cela essuie parfois
des crises, ressent l'angoisse, l'inquiétude d'un monde qui n’a pas fini
de se découvrir. Un exemple : en 1970, lors des massacres des viet-
namiens au Cambodge — ou des milliers de civils furent tués par les
soldats khmers, alors que dans le monde entier l'opinion criait son
indignation, I'Eglise du Viet-nam gardait tranquillement le silence et
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certains évéques trouvaient méme excessives les protestations des étu-
diants vietnamiens. On a l'impression que cette communauté ecclésiale,
plus orientée vers la recherche de la permanence des essences que vers
une vision dynamique de lhistoire, le regard fixé sur la beauté sereine
et théorique de l'ordre cosmique et social, plutt que sur le désordre et
les conflits introduits par le péché, éprouve une certaine répulsion devant
le caractére tragique de la condition humaine et évite la confrontation
pour n'avoir pas A se défaire d'une image optimiste qu'elle s'est faite de
son univers religieux’. Quoi quil en soit, tant qu'elle ne dépassera pas
une certaine mentalité de «lettréy, I'Eglise du Viet-nam restera en
deca de sa mission prophétique.

2 le souci de lavenir suscite le prophétisme

« Mais, est-il vraiment indispensable que VEglise du Viet-nam soit pro-
phétique ? > m’a objecté une jeune chrétienne. Pourquoi vouloir a tout
prix que cette Eglise intervienne dans les conflits, qu'elle prenne la
patole pour contester ou pour énoncer ce qu’il faut faire? Les non-
chrétiens, par exemple les communistes, en face d’une injustice ou d’'une
oppression, croyez-vous qu’ils ont besoin de prophetes pour s’en aper-
cevoir, pour ressentir ces faits comme des atteintes a4 la dignité de
I'homme ? Non, n’est-ce pas, et ces hommes n'ont pas attendu la voix
de I'Eglise pour engager la lutte!

Si paradoxal que cela paraisse, bon nombre de chrétiens responsables
tiennent 2 peu prés le méme langage. La hiérarchie, au fond, a raison
de se taire : que peut-elle apporter de plus 2 ce que les hommes en tant
que tels sont capables de reconnaitre? Le role de I'Eglise se canton-
nerait dans le domaine des rites, des dévotions, ou des querelles de
casuistique en évitant les vrais problémes qu'elle laisserait volontiers
aux hommes vrais le soin de résoudre.

Mais dans ces conditions, quelle serait la place de I'Eglise du Viet-nam
dans le monde de ce temps? Serait-ce celle souhaitée par Vatican II?
Car, on ne peut nier que dans ce pays déchiré par prés de trente années
de guerre, les hommes sont aux prises avec des idéologies diverses qui
s'affrontent et qui ne satisfont personne: entre le communisme matérialis-
te et le capitalisme athée qui, loin d’apporter le bonheur, se révélent tout
autant oppresseurs, y a-t-ii une troisitme voie? Et [I'Eglise,

1. Lire F. HOUANG, Ame chinoise et christianisme, Paris, Casterman, 1957,
pp. 42-46.
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porteuse du message évangélique, pourrait-elle proposer 4 ces hommes
une orientation, un espoir, un autre choix qui leur permette de s’enga-
ger en connaissance de cause, en personnes libres et responsables ?

Je sais que pour bon nombre de membres responsables de I'Eglise du
Viet-nam, la solution est plus simple, plus pratique : entre deux maux,
disent-ils, il faut choisir le moindre. En conséquence, cette détermination
les porte 4 une plus grande indulgence a I’égard du bloc non commu-
niste, sinon 3 s’aligner purement et simplement de ce cdté. A cause de
cette praxis, il leur faut taire les exactions commises par les partisans
de ce bloc, par crainte, en les dénoncant, d’affaiblir le bloc qu'implici-
tement ils soutiennent, ou de fournir des arguments qui, pensent-ils, ne
poutraient que profiter 2 ceux d’en face. La serait, & mon avis, la raison
principale de la timidité de I'Eglise en ce pays. En fin de compte, cest
cette option politique, — implicite —, qui empécherait les responsables
de confronter la parole de Dieu au réel de la vie. Or, rappeler aux
hommes les exigences de I'Evangile en fonction du présent, laisser la
parole du Seigneur déployer toute sa signification dans l'aujourd’hui de
I'existence, cest cela, précisément, la «mission prophétique» de
I'Eglise.

On le voit, il ne s’agit pas d’'une querelle d’intentions. Nous ne préten-
dons absolument pas que I'Eglise du Viet-nam doive encourager le bloc
communiste ou, au contraire, soutenir le bloc capitaliste. Ce qui nous
préoccupe, Cest de savoir si I'Eglise est assez vivante et forte pour pro-
poser aux hommes une parole qui leur donne de pouvoir vivre libre-
ment et fraternellement leur foi sur un sol qui peut étre commun 2 tous,
au milien des mystiques qui peuvent étre diverses.

3 que serait concrétement une église prophétique ?

Ce que nous venons dexprimer rend compte, d’'une certaine manifre,
de la situation concréte de 'Eglise du Viet-nam. Cette perspective nous
permet d’esquisser quelques suggestions pour répondre 4 la question :
« Compte tenu de la sitwation qui est la vitre et du pays dans lequel
vous vivez, que serait concrétement une Eglise dont vous pourriez dire
qwelle est aujourd’bui une Eglise prophétique ? »

1. Pour étre prophétique, 'Eglise du Viet-nam devrait, en premier lieu,
réassumer son unité. Du fait de la division du pays en deux, lors des
accords de Genéve en 1954, cette unité n’a pas pu se réaliser. Mainte-
nant que la guerre a cessé — du moins selon les accords de Patis —
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il est hautement souhaitable que I'Eglise puisse accomplir cette réuni-
fication. Rappelons qu'il n'y a pas deux conférences épiscopales, l'une
au Sud, l'autre au Nord, mais une seule. Le jour ou !'épiscopat vietna-
mien pourra se retrouver au complet, guidé par les orientations ma-
jeures de Vatican II, confrontant les expériences que chaque membre
du collége aura pu faire, éclairé par I'Esprit-Saint, il n'est pas impossible
qu'un souffle nouveau donne 2 I'Eglise une énergie nouvelle.

2. 11 est nécessaire que les membres responsables de I'Eglise consentent
4 un certain «recyclage », indispensable au lendemain de Vatican IL
Cette pratique maintenant courante dans tous les domaines de la vie,
est importante sur le plan ecclésial, en obligeant les responsables 2 ne
plus se contenter d’'un acquis théologique ou d'une culture historique
quelque peu dépassés, au risque de ne pas pouvoir suivre le rythme de
IEglise ni tépondre valablement aux besoins actuels. Prenons un exem-
ple concernant I'avoir et le pouvoir. Tant qu'on est persuadé que l'avoir
est l'élément constitutif d'une Eglise, on tentera, en toute bonne foi,
d’'accumuler les biens et de défendre aprement ces possessions maté-
rielles, en oubliant pratiquement que d'autres éléments, moins tangi-
bles peut-étre, sont tout de méme plus essentiels : on aura tendance a
apprécier la vitalité d'un groupe, d'une communauté, au nombre d'édi-
fices érigés ou a l'importance du compte en banque. Par ailleurs, tant
qu'on en reste 4 la mentalité « constantinienne », on croira que I'alliance
avec le pouvoir est un dogme inamovible, ce qui de nos jours risque de
placer I'Eglise dans des situations embarrassantes, en tout cas de l'em-
pécher d'affirmer son indépendance dans le cas ou il lui faur aller a
Pencontre des positions prises par le pouvoir politique?.

3. Par ailleurs, I'Eglise du Viet-nam ne devrait pas éventuellement se
laisser accabler par les conséquences de la «déculturation ». Je m'ex-
plique. Par le jeu des conjonctures et des interférences historiques, il
est possible qu'un certain travail missionnaire au Viet-nam ait pu faire
de nous des «déculturés », C'est-a-dire des hommes chez qui la culture
originelle, autochtone, s'est trouvée plus ou moins détruite par les élé-
ments dune autre culture (en I'occurrence la culture occidentale) au
point que nombre dentre nous sont devenus plus «romains» que les
romains, plus catholiques que le Pape, hostiles 4 toute naturalisation du

3

christianisme et méme i toute inculturation de la foi. Nous maintenons

2. Méme la lecture du Directoire pour le ministére pastoral des Evéques, (Vati-
can, 1973) exige une formation théologique a jour.
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a tout prix des coutumes qui relévent des usages occidentaux et nous
refusons la « vietnamisation », méme dans des domaines permis, encou-
ragés par le Magistére. Faut-il conclure pour autant que nous sommes
irrécupérables ? Non, si nous prenons conscience de cet état de choses,
et si nous acceptons de dépasser ce stade au lieu de nous y cramponner
par ressentiment et si nous savons respecter les essais des autres en vue
de vaincre cet handicap. La redécouverte de notre identité profonde peut
susciter la prise de parole : « Al redlities will sing, nothing else will —
Toute réalité chantera, rien d'autre ne chantera>».

4. Enfin, pour parler, il faut savoir écouter. Ecouter Dieu, c’est évident;
écouter aussi les hommes, faire droit a leurs interrogations, étre attentif
2 leurs souffrances, 2 leurs révoltes mémes. Ecouter autrui, c’est avoir le
respect de la personne humaine. Cela suppose qu'on n’opere pas de dis-
crimination, se faisant tout oreille aux grands, aux nantis et dédaignant
les pauvres, les malheureux. Au Viet-nam, on a pu regretter que tel ou
tel membre de la hiérarchie, tout en se montrant affable & I'égard des
petites gens, ne prenne jamais position en leur faveur quand elles en ont
besoin, mais se trouve prét i intervenir en faveur d'un puissant de ce
monde alors qu'il n'en a pas expressément besoin.

4 partage des responsabilités

Evoquer toutes ces conditions ne serait-ce pas, indirectement, critiquer
I'Eglise actuelle du Viet-nam? A mon avis, non.

Quand on considére cette Eglise et quon ne peut pas ne pas regretter
une trop grande timidité de la part de la hiérarchie, en ce qui concerne
I'aspect prophétique de sa mission, on est par contre surpris qu'au niveau
des communautés de base, il se rencontre des tentatives valables pour
témoigner de la présence de Dieu au milien des tensions multiples. Il
suffit en effet de suivre les efforts des prétres ou des groupes de religieux,
de religieuses vivant au milien des pauvres, partageant leur condition,
s'associant i leurs soucis humblement, simplement, pour se rendre
compte que par leur truchement, I'Eglise rend témoignage, quelle est
loin d’étre paralysée. Et il suffit de rencontrer des chrétiens laics oser,
au nom de leur foi, aller jusqu'au bout des exigences de I'Evangile en
assumant des responsabilités temporelles qui peuvent leur cofiter la
sécurité personnelle et méme familiale, pour étre convaincu que cette
Eglise porte en elle des germes de renouveau, une capacité de prophé-
tisme.
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Or, si de tels chrétiens, au sein de cette Eglise encore peu évoluée, en-
core conservatrice, au sens étroit du mot, ont quand méme pu étre plei-
nement eux-mémes et témoigner de I'Evangile au milieu des besoins
actuels, préparant ainsi l'avenir, c’est que, tout compte fait, cette Eglise
porte en elle des virtualités de richesse spirituelle qui ont pu s’actualiser
dans ses membres les plus vivants. Cest pourquoi, plutdt que de parler de
critique de cette Eglise, jaimerais insister sur la solidarité qui nous lie
tous ensemble, hiérarchie et peuple de Dieu. Je suis d’avis, avec Saint-
Exupéry, qu'il ne faut pas cracher sur notre maison, et que s'il faut évo-
quer les responsabilités, que ce soit un partage. Car si réellement cette
Eglise était «fermée» dans un sens irrécupérable, si ses représentants
éraient irrémédiablement incapables de toute ouverture, est-ce que les
membres les plus conscients de cette communauté auraient pu émerger
et devenir ce qu'ils sont, en se dégageant de la gangue qui les retenait
et s'affirmer libres?

nguyen-huy-lich



dans la perspective

du renouveau charismatique
I’église aux états-unis

Jai éé trés heureux de prendre connaissance du théme choisi pour ce nu-
méro de Lumiére et Vie. Dans ce court article sur le prophétisme, écrit
a partir de notre expérience actuelle du renouveau charismatique et du
don de I'Esprit, je voudrais faire trois choses. Tout d'abord, je donnerai
rapidement quelques informations sur le développement du renouveau
charismatique dans DEglise catholique aujourd’hui. En second lieu, je
traiterai de ce que nous expérimentons dans le don de prophétie et de la
facon dont nous comprenons cette expérience. Enfin, je présenterai quel-
ques réflexions sur I'Eglise d’aujourd’hui comme Eglise « prophétique ».

1 quelques rappels historiques

Clest au tournant du XX siécle que se situent les débuts du renouveau
charismatique, plus communément connu jusqua une époque récente
sous le nom de mouvement pentecotiste’. Un groupe de protestants se
rassembla dans une ferme de Topeka dans le Kansas, pour y rechercher
la «clefs de la vitalité du christianisme décrit dans le Nouveau Testa-
ment. Ils furent conduits a prendre particuliérement en considération les
Actes des Aporres et, le premier jour de I'an 1901, certains d’entre eux
commencérent 3 expérimenter une libération ou effusion de V'Esprit Saint.
Cet affranchissement, ils l'appelérent « baptéme dans I'Esprit» confor-
mément aux descriptions qui en sont faites en plusieurs passages de
I’Ecriture?.

Ce «baptéme dans I'Esprit » allait de pair avec le fait de parler en lan-
gues et il entraina parfois leur exclusion des Eglises protestantes tradi-
tionnelles. Ils furent bientdt contraints de donner naissance a ce que nous
connaissons maintenant sous le nom de dénominations pentecbtistes, tel-
les que les Assemblées de Dien et VEglise de Dien. 11 y a actuellement
quinze millions de «pentecdtistes classiques» dans les dénominations

1. Pour une étude historique plus approfondie, voir : Michael HARPER, As
at the Beginning, London, Hoder and Staughton, 1965; Vincent SYNAN, The
Holiness-Pentecostal Movement, Grand Rapids, Michigan, William B. Eerdmans
Publishing Co., 1971.

2. Mt, 3 11; Me.,1,8; Lc, 3, 16; dn, 1, 33; Ac, 1, 5.
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pentecotistes ou les églises indépendantes ; ce sont les groupes chrétiens
qui connaissent la plus forte croissance en de nombreuses régions du
monde®. :

Cest en 1960 qu'a commencé ce que nous pouvons appeler la seconde
étape du renouveau charismatique: les épiscopaliens, et d'autres avec
eux, commencérent 2 expérimenter le baptéme dans I'Esprit mais res-
térent dans leurs dénominations traditionnelles. Il y eut des difficultés,
des persécutions, des incompréhensions, mais ceux qui avaient expéri-
menté le baptéme dans I'Esprit et recu les dons charismatiques n’étaient

plus dans I'obligation de quitter leurs Eglises®.

La troisiéme étape du renouveau charismatique débuta en 1967 lorsque
-des groupes de catholiques commencérent 2 faire l'expérience d'une vie
renouvelée dans I'Esprit. Celle-ci incluait aussi I'expérience d’une vaste
réapparition des charismes énumérés dans 1 Co., 12, 8-11%. Des reporters
et des observateurs attentifs estiment a4 deux ou trois cent mille le nom-
bre de catholiques qui prennent part actuellement au renouveau charis-
matique en différentes régions du monde. Le renouveau charismatique
a commencé parmi les catholiques, il y a seulement sept ans. En juin
1973 la rencontre internationale qui eut lieu & Notre Dame réunit ap-
proximativement vingt-deux mille personnes; elle s’acheva par une eu-
charistie concélébrée par six cents prétres, sept évéques et un cardinal.
La revue internationale qui traite de ce renouveau, New Covenant, est
en train de dépasser les vingt-cing mille abonnés, eux-mémes répartis
en quatre-vingt-dix pays, aprés seulement deux ans de parution. Elle a
récemment ouvert un bureau européen 2 Londres et un bureau australien
2 Brisbane®. Le répertoire des groupes de priére paru en 1972 recensait

3. Kilian McDONNELL, « Catholic Pentecostalism : Problems in Evaluation »,
Dialog, 9, 1970, pp. 35-54, reproduit par Dove Publications, Pecos, New Mexico,
U.S. A,

4. Pour une histoire plus populaire des deux premiéres étapes du renouveau
charismatique, voir : John L. SHERRILL, They Speak With Other Tongues,
Westwood, N.J., Revell, 1964,

5. Pour une étude historique et théologique compléte du renouveau charisma-
tique catholique, voir : Kevin and Dorothy RANAGHAN, Catholic Pentecostals,
New York, Paulist Press, 1969 ; Edward O'CONNOR, Pentecostal Movement in
the Catholic Church, Notre Dame, Indiana, Ave Maria Press, 1969.

6. New Covenant, P.O. Box 102, Ann Arbor, Michigan, 48107, U.S.A. Pour
I'Europe : New Covenant, 58 Princes Rd., Wimbledon, London S.W. 19, Angle-
terre ; pour I'Australie : New Covenant, P.O. Box 91, Red Hill, Brisbane 4059,
Australie.
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plus de cing-cents groupes. Le répertoire de 1973 en compte plus de mil-
le, et beaucoup d’autres existent qui n'ont pas été « découverts» par les
auteurs de cet ouvrage’. J'ai donné ces quelques renseignements sur le
contexte historique et la croissance du renouveau charismatique parce
quil s’agit 12 d’'un phénomene trés significatif pour ceux qui s’intéressent
au prophétisme et 4 I'Eglise d’aujourd’hui. La renaissance du don de pro-
phétie, tel qu’il en est parlé dans le Nouveau Testament, est largement
liée a ce renouveau, tant 2 la base, au niveau des groupes de priére, que
lors des grands rassemblements. -

2 exégése et expérience

A Notre Dame, lors de I'une des toutes premiéres réunions de priére du
renouveau charismatique, un professeur de théologie entra et fit l'expé-
rience de la présence de I'Esprit dans la prophétie, la guérison et le don
des langues. Il s'exclama: « Moi qui avais démythologisé tomtes ces cho-
ses, voild qu'elles se réalisemt devant moi!>». Une telle expérience con-
tinue chez beaucoup d’entre nous. Certaines choses dont parle I'Ecriture,
que nous ne prenions pas en compte ou que nous interprétions de facon
abusive, se produisent au milieu de nous. Nous pouvons constater & quel
point les différentes traductions de la Bible sont marquées par l'expé-
rience ou l'absence d’expérience de Dieu qua le traducteur. Il suffit de
comparer différentes traductions, de voir comment elles traitent certains
passages précis concernant le Saint-Esprit et les dons de I'Esprit, pour
voir apparaitre des différences subtiles mais significatives. Nous décou-
vrons quil est nécessaire quexégeése et expérience aillent de pair. Des
questions auxquelles on ne peut donner de réponse décisive 2 partir de
la seule exégése peuvent étre considérablement éclairées 4 la lumiére de
I'expérience religieuse qui est faite. De méme, certains phénoménes qui
apparaissent dans l'expérience religicuse en cours peuvent étre considé-
rablement éclairés 2 la lumiére des textes du Nouveau Testament. Ceci
est particuliérement vrai en ce qui concerne la prophétie. L'exégése et
l'expérience contemporaine peuvent s'éclairer grandement lune lautre
et, ensemble, éclairer la plénitude de la Parole de Dieu sur notre sujet.

7. Ce répertoire est composé par la communauté de Notre Dame, Indiana. il
peut étre obtenu, ainsi qu'un catalogue des ouvrages parus et des bandes
magnétiques (tout ce qui est cité ci-dessus s’y trouve inclus) 3 Communication
Center, P.O0. Box 12, Notre Dame, Indiana 46556, U.S.A.
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3 compréhension et expérience du prophétisme
dans le renouveau charismatique

Dans 1 Co., 12, Paul indique que l'Esprit distribue ses dons (ceuvres,
manifestations) comme il l'entend et quil donne & certains celui de pro-
phétie. Au chapitre 14, 1, il poursuit : « Recherchez la charité; aspirez
aussi awx dons spirituels, surtous & celui de prophétie». 11 décric de la
facon suivante la fonction de la prophétie dans la communauté chré-
tienne: « Celui qui prophétise parle auwx hommes; il édifie, exhorte,
console (...) celui qui prophétise édifie Vassemblée (...) puisque vous as-
pirez aux dons spirituels, cherchez 4 y exceller powr que Passemblée en
tire édification». La prophétie est liée a I'édification de I'Eglise; Paul
enseigne que sa fonction spécifique est d’édifier, d’encourager, de con-
soler. Dans d’autres passages du Nouveau Testament, la prophétie revét
des fonctions plus larges comme, par exemple, dans le cas du prophéte
Agabus prédisant personnellement a Paul son avenir (Ac., 21, 10-11) ou
annoncant la famine (Ac., 11, 27-30), ou dans le cas de Silas et de Jude,
prophétes qui exhortent ou préchent (Ac., 15,32). Toutefois, dans le
mouvement prophétique, c’est I'enseignement de base de saint Paul, tel
quon le trouve dans I Co., 12 et 14, qui est le plus communément ex-
périmenté.

A une réunion de priére typiquement charismatique, il y aura souvent
des paroles prophétiques i la premiére personne. Normalement, ces mes-
sages répondent dans une certaine mesure aux descriptions faites par
saint Paul du don de prophétie. La formulation d'une prophétie type
peut se présenter de la facon suivante : « Je swis votre Dieu, je vous aime
infiniment, je vows appelle powr que vous me cherchiez, pounr que vos
caeurs se confient & moi, powr que wous m'accordiez la premiére place
dans vos vies ». Evidemment, le théme des prophéties de ce genre varie.
Le message porte parfois sur 'amour de Dieu, parfois sur le repentir.
11 peut s’agir d’une exhortation du Seigneur & le rechercher avec plus de
ferveur, 2 nous aimer les uns les autres avec plus de zéle, ou & annoncer
aux autres la Bonne Nouvelle.

Non seulement le théme des prophéties varie, mais aussi la réalité de leur
pouvoir spirituel. Dans ce renouveau charismatique, on rencontre sou-
vent ce que j'appellerais volontiers un prophétisme « faible », exactement
comme on trouve beaucoup d’enseignements, de prédications ou de con-
seils pastoraux « faibles » dans le renouveau actuel et dans I'Eglise en
général. La maturité et le pouvoir du don de D'Esprit sont trés variés,
comme c’est aussi le cas pour les autres dons et ministéres.
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La prophétie « moyenne » posséde une certaine efficacité dans I’encoura-
gement, la consolation et I'édification du corps ecclésial. La prophétie
peut devenir beaucoup plus efficace et spirituellement puissante si la per-
sonne qui exerce ce don vit profondément enracinée dans le Seigneur.
Il y a de nombreux dons de prophétie qui n’ont pas encore atteint leur
maturité, Pour peu que l'on en prenne soin, ils peuvent se développer
et devenir efficaces d’une facon réguliére et incontestable dans la cons-
truction de la communauté chrétienne a laquelle ils apportent la puis-
sance spirituelle et le sens de la présence de Dieu. Comment une per-
sonne prend-elle conscience quelle doit prophétiser ? On demande sou-
vent: « Quest-ce qu'on ressent? A quoi cela ressemble-t-il ? » Ceux qui
prophétisent doivent faire I'expérience d’une indication, appelée habituel-
lement « onction » ou «suggestion» de I'Esprit, qui leur vient de Dieu
et leur fait savoir quand ils doivent prophétiser et ce qu’ils doivent pro-
phétiser. Une stimulation intérieure de 1'Esprit, un sens aigu de la pré-
sence de Dieu, un message qui commence 2 prendre forme, indiquent
souvent les débuts du prophétisme chez quelqu’un. Toutefois, une expé-
rience considérable s'est développée: elle est une aide efficace pour sa-
voir quand il convient de prophétiser et comment peut étre atteinte une
plus grande maturité dans ce don. Parfois, les nouveaux venus interpré-
tent toute suggestion de I'Esprit comme une invitation pressante a pro-
phétiser 3 la premiére personne. Pourtant, certaines suggestions de I'Es-
prit sont a4 exprimer sous forme d'exhortation, d’enseignement, de pré-
dication, de partage, de lecture des Ecritures, ou méme sous une forme
de ce genre: «Le Seigneur me domme le sentiment que nous devrions
nous tourner maintenant vers lui pour le lomer». Si on considere que
toute suggestion est une invitation i prophétiser, il en résulte une édul-
coration ou un discrédit de la puissance du don de prophétie. Ce n'est
que grice & 'expérience et aux conseils fournis par une saine pastorale
qu'il est possible d’aider les gens a découvrir la fagon correcte dont une
suggestion de I'Esprit doit étre communiquée a I'assemblée. Le don de
prophétie se parfait, se purifie et devient plus puissant chez celui qui
I'exerce de facon réguliére et non pas seulement occasionnelle. De plus,
la maturité que l'on atteint en ce domaine dépend des progrés que Y'on
fait dans la vie chrétenne, de I'approfondissement de l'union a Dieu et
de I'abandon de soi & I'Esprit. Tel est bien le cas de ces gens que saint
Paul nous présente comme prophétes lorsqu’il énumére, en Ep., 4, 11,
les principaux ministéres exercés de fagon réguliére dans la communau-
té chrétienne : apdtre, prophéte, évangéliste, docteur et pasteur. A me-
sure que s'affermit le renouveau charismatique, apparaissent des gens que
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fe Seigneur constitue prophétes, des gens qui possédent a son égard une
sensibilité peu commune. Ils sont 2 méme de discerner, avec une extréme
acuité, la parole du Seigneur et l'orientation dans Jaquelle il nous guide
et ils peuvent le communiquer avec puissance spirituelle 4 la commu-
nauté. :

En méme temps, nous apprenons que toute parole prophétique doit étre
appréciée et vérifiée par la communauté dans son ensemble (I Co., 14,
29; 1 Th., 5, 21), par ceux qui exercent le ministére prophétique et tout
particulié¢rement par les anciens de la communauté, ceux qui ont une
responsabilité pastorale 2 1'égard du groupe. La charge de pasteur est
essentielle pour que tous les dons et ministéres, y compris le don de pro-
phétie, fonctionnent correctement et de facon harmonieuse. A cet égard,
toute une sagesse pastorale s'est développée et continue a I'étre, & linté-
rieur du renouveau charismatique. Nous apprenons comment exercer une
certaine vigilance 3 I'égard du don de prophétie dans une communauté,
comment corriger les abus et renforcer une bonne mise en ceuvre de
ce don®.

En résumé, la prophétie, telle qu'elle est expérimentée dans le renou-
veau charismatique, n’est pas un simple mot utilisé 2 la place d’'un autre
pour désigner la prédication, comme certaines traductions de 1'Ecriture
le font, mais c’est un don particulier de I'Esprit qui joue un réle unique.
Le don de prophétie n’édifie pas automatiquement l'assemblée, mais
lotsqu’une personne, ayant atteint une certaine maturité chrétienne, -ap-
profondit un tel don avec l'assistance d’'une aide pastorale compétente,
il peut permettre normalement d’acheminer la communauté vers une
conscience trés vive de la proximité de Dieu — sa présence, sa sainteté,
son amour — avec des résultats pratiques dans le domaine de la priere
et de l'action. Il arrive occasionnellement qu'une prophéiie prenne la
forme d'une prédiction ou soit adressée 4 une personne particuliére, mais
il faut en ce cas faire preuve de sagesse pastorale puisque nous sommes
ici dans un domaine particuli¢rement dangereux, ouvert a toute sorte
de tendances dépourvues de maturité (par exemple: « Moi, le Seigneur,
je vous dis de vous marier a telle ou telle personne ). 1l arrive parfois
que Ton fasse une expérience plus ample du don de prophétie dans la
prédication et I'enseignement, mais nous estimons que lorsque saint Paul
parle de la prophétie dans le Nouveau Testament, il désigne un don qui,

8. Michael HARPER, Prophecy : A Gift for the Body of Christ, Plainfield, N.J.
Logos International, 1970 ; Bruce YOCUM, «Prophecy», New Covenant (les
trois numéros de juin, juillet et aoGt 1973).
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dans l'assemblée chrétienne, est explicitement exercé comme parole ve-
nant directement de Dieu; c’est un don destiné 2 construire le Cotps
du Christ, exactement comme le don fait aux évangélistes, ou le don
des miracles, ou le pouvoir de guérison ont un rdle particulier pour con-
duire au Christ ceux qui sont extérieurs a4 la communauté chrétienne.
Ceci nous améne 2 présenter quelques réflexions sur la signification
d’une Eglise ou d'une communauté chrétienne « prophétique» aujout-

d’hui.

4 une église prophétique aujourd’hui

La parole prophétique fondamentale que la communauté chrétienne
adresse au monde en général est la parole de nos vies — Il'annonce
explicite de I'évangile du repentir, le pardon des péchés et le don de
VEsprit par Jésus-Christ, lui qui a rendu tout cela possible par sa mort
et sa résurrection. Mais dans ce cas, le mot est utilisé en un sens dérivé.
Je crois que I'étude de I'Ecriture, ainsi que l'expérience que nous faisons
habituellement de renouveau charismatique, montrent que I'essence de
la prophétie est d’étre une parole qui vient des profondeurs de Dieu
lui-méme. Elle communique la réalité, le pouvoir, la présence et la
sainteté de Dieu ; elle fait prendre conscience de Dieu d’'une facon telle
que les gens se repentent, renouvellent ou approfondissent leur engage-
ment, grandissent dans 'amour et le don d'eux-mémes. Une Eglise ou
une communauté n'est pas d’abord prophétique parce qu'elle parle de
Pinjustice sociale. (Une telle parole, lorsqu'elle est donnée par Dieu et
prononcée avec la puissance de I'Esprit Saint, peut étre véritablement
prophétique ; mais lorsque la puissance de Dieu n’est pas avec elle,
une telle parole ne peut jamais étre prophétique, sinon en un sens
abatardi). Une Eglise ou une communauté est prophétique lorsque ses
membres ménent une vie d’'union fervente avec Dieu et les uns avec les
autres ; une Eglise ou une communauté est prophétique lorsque I'Esprit
de Dieu repose fermement sur elle, dune fagon manifeste et profonde;
une Eglise ou une communaté est prophétique lorsque les hommes, au
simple contact de ceux qui vivent en elle, parviennent 4 la connaissance
de Dieu, lorsqu’ils ne voient pas seulement les membres de cette Eglise,
mais le Dieu qui demeure en eux et parmi eux, avec gloire et puissance,
et dans le resplendissement de l'amour. Dans une telle communauté, je
crois que Dieu veut positivement qu’il y ait une manifestation réguliere
des dons divers de I'Esprit, y compris du don de prophétie. En vérité,
'exercice de ces dons rendra une communauté capable de devenir véri-
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tablement prophétique. Mais le cceur de la prophétie, considérée tout 2
la fois comme une manifestation unique de 1’Esprit et comme un effet
de I'union profonde avec Dieu, n'est pas seulement le propre d'un mou-
vement mais de 1'Bglise elle-méme.

Tradwit de Vamérican
par Alain Durand ralph martin
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suppléance politique
et couches populaires
I'église au brésil

Depuis quelques années, 'Eglise catholique du Brésil se trouve direc-
tement liée 2 des événements dont on ne saurait nier limportance.
Ces événements concernent la société brésilienne dans son ensemble, ce
qui veut dire qu'ils sont loin d'étre exclusivement d’ordre religieux. Il
s'agit en effet d'un combat politique de plus en plus inflexible entre
I'Eglise et la dictature militaire au pouvoir voila bient6t dix ans. Cela
se passe dans un pays qui est, selon les statistiques, le «plus catholique
du mondes. Si l'on se souvient que pendant V'Estado Nowo (dicta-
ture de Vargas, 1937-1945) cette méme Eglise n'a pas bougé, on est
bien obligé de constater quun progrés remarquable a été accompli. Je
n'ai ni le temps ni la compétence pour dresser ici le bilan de ce progres.
Toutefois, si je I'évoque, c'est parce qu'il représente l'aspect le plus
caractéristique de la situation actuelle de I'Eglise du Brésil. Cest donc a
partir de la constatation de ce progrés que jenvisagerai ici la question
du prophétisme dans I'Eglise du Brésil. Les limites imposées & ces lignes
ne permettant pas une analyse détaillée, je me contenterai de faire
quelques observations, 2 mon avis nécessaires, pour une compréhension
plus exacte de ce qui se passe actuellement dans P'Eglise du Brésil.

1 la suppléance politique de Péglise

Il est indéniable qu'un des motifs fondamentaux du processus de trans-
formation par lequel passe en ce moment I'Eglise du Brésil, est son
désir, souvent explicitement affirmé, d’étre d’une fidélité sans faille a
la Parole de Dieu. D'olt sa volonté non dissimulée de manifester son
caractére prophétique, c'est-a-dire de s'affirmer comme puissance d'inter-
pellation de la société brésilienne. Cest dailleurs ainsi que, récemment,
dans une déclaration remarquable, un groupe d’évéques et de supérieurs
religieux du Nord-Est du Brésil parlaient de la mission de I'Eglise, en
se réclamant de facon explicite du « cowrant prophétique »*.

1. «J'ai entendu la clameur de mon peuple», Déclaration d'évéques et de
supérieurs religieux du Nord-Est, 6 Mai 1973. Toute diffusion de ce document
est officiellement interdite au Brésil, mais des milliers d’exemplaires, échappés
a la surveillance policiére, circulent sous le manteau. On peut se procurer la
traduction intégrale de cette Déclaration en s’adressant au DIAL, 170,‘ Bd. de
Montparnasse - 75014, Paris.
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Cependant, dans le cas de I'Eglise du Brésil, I'exercice de la fonction
prophétique est rendu davantage complexe par son role actuel de sup-
pléance politique (je préfere « suppléance» a « substitution »).

L’Eglise a commencé a jouer ce rOle, grosso modo, aprés la prise dw
pouvoir par les militaires en avril 1964. Une fois installés au pouvoir,
les militaires n’ont pas hésité & réprimer, en usant de tous les moyens
dont ils disposaient, toutes les organisations syndicales vraiment repré-
sentatives des travailleurs et aussi, bien entendu, les partis politiques, y
compris les partis « réformistes ». La dictature militaire manifestait ainsi
sa véritable orientation ; mais, sans le vouloir, elle ouvrait en méme
temps la voie 4 d’autres forces sociales capables de véhiculer le mécon-
tentement populaire que le coup d’Etat avait, on s’en doute, aggravé.
L’Eglise du Brésil, représentée en cela surtout par la Conférence Natio-
nale des Evéques (C.N.B.B.), va donc apparaitre comme l'une des
forces sociales capables, sinon d’affronter systématiquement la dictature
militaire, du moins de lui faire face dans des périodes plus graves. Ce
qui n'est pas sans mérite... Les «efforts» de la dictature militaire pour
ramener au «droit cheminy cette alliée traditionnelle des pouvoirs
réactionnaires n'ayant pas réussi, il est maintenant question de la sou-
mettre. Espérons que ces essais seront, eux aussi, voués 2 un échec total.
Du point de vue politique, ce rdle de suppléance joué par 'Eglise est
aujourd’hui d'une grande importance. On ne saurait le nier sans faire
le jeu de la dictature militaire. Mais, et je crois que c’est la une exigence
élémentaire de lucidité, il ne doit étre poursuivi que jusqu'an moment
ou les groupes politiques — je pense ici aux organisations et partis
politiques qui ont subi la plus violente répression de la dictature mili-
taire — seront suffisamment organisés et forts pour prendre la place
qui leur revient. Aucun chrétien n’oserait croire, je pense, que .l'exercice
indéfini de ce role de suppléance politique exercé par I'Eglise puisse,
d'une part, apporter aux problémes brésiliens les solutions politiques
qui s'imposent et, d’autre part, que ce rble puisse correspondre tout sim-
plement 4 ce quon est en droit d’attendre de la fonction prophétique
de la communauté chrétienne. La dimension politique accompagnant
nécessairement toute annonce de la Parole de Dieu, ne doit pas étre
confondue avec le role de suppléance politique qui est, de par sa nature
méme, passager.

2 la diversité des tendances et le courant populaire

Dans son effort pour retrouver sa vocation prophétique, I'Eglise du
Brésil s’affronte a un autre probléme qui est de plus en plus aigu et
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quil va bien falloir regarder de prés un jour : il s'agit de son unité.
En effet, cette Eglise est, & I'heure actuelle, une communauté plus divisée
quon ne pense. Tres schématiquement, on peut dire quon y déceéle au
moins trois tendances : «intégriste », «réformiste » et « populaire ».

La tendance «intégriste» est la moins originale. Ses revendications en
matiére de «doctrine catholique », par exemple, sont la copie conforme
des groupes similaires existant dans d’autres pays, mais surtout en France.
On a2 méme pu définir une de ses branches comme le «relais brésilien,
de limégrisme framcais »®. Les intégristes brésiliens sont de plus en
plus des adversaires résolus des orientations, d’ailleurs modérées, de la
Conférence Nationale des Evéques, ces orientations étant, bien entendu,
le résultat des <« machinations du communisme international ». Un de
leurs principaux objectifs est d’instaurer un «ordre» fondé, comme le
rappelle avec insistance un de leurs chefs, sur « Pbarmonieuse inégalité
sociale » ; ce qui les améne parfois 4 une coopération on ne peut plus
étroite avec les organismes policiers chargés de la répression des oppo-
sants 2 la dictature. Ainsi, un journaliste bien connu au Brésil, spécia-
liste en information religieuse, a participé activement i linterrogatoire
d'un prisonnier politique, en l'occurrence un prétre dominicain®. Et un
évéque brésilien, trés lié aux groupes intégristes, de passage a Rome,
interrogé par des journalistes sur la torture au Brésil, n'a eu pour toute
réponse que cette phrase : « On #arrache pas des aveux avec des
bonbons ».

La deuxiéme tendance est composée de catholiques venus pour la plu-
part des milieux industriels et intellectuels — professions libérales, ensei-
gnants, etc. IIs récusent toutes les représentations traditionnelles du
christianisme véhiculées soit par les groupes intégristes, soit par les
formes de dévotions dites populaires (processions, pelerinages, etc.). Il
est hors de question pour eux de critiguer soit la société dans laquelle
ils vivent, soit le rdle (ou les roles) joué(s) par I'Eglise. Tout en repto-
chant & la dictature militaire « certains excés», ils s'empressent de se
désolidariser des prises de position réputées trop contestataires ou trop
politiques d'une <« poignée d'évéques>», par exemple. A 1Eglise ils
demandent surtout une <« adaptation spirsuelle» aux nouvelles exigen-
ces du monde moderne. Le mot sécwularisation garde encore, dans leurs

2. Ch. ANTOINE, «Llintégrisme brésillen», Paris, Centre Lebret, 1973, pp. 42

sq.
3. Ibld., pp. 85-105.
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rangs, une grande valeur opératoire. Une partie non négligeable du:
clergé brésilien est trés sensible aux aspirations et propositions de cette
tendance.

La troisitme tendance, ou plutdt le troisiéme courant, correspond & ce
que jappellerai le catholicisme « populaire». Formule dangereuse s'ik
en est, mais qui me permettra, faute de mieux, d’insister sur un phéno-
meéne vraisemblablement nouveau, ou du moins trés ‘marquant dans I'his-
toire récente de I'Eglise du Brésil. Je veux parler de lintervention gran-
dissante dans la vie de U'Eglise des couches populaires de la société, or-
ganisées dans des « communantés de quartiers» comme on les appelle
chez nous, dans des communautés rurales et dans certains mouvements
confessionnels du style A.C.O. Cette intervention, parait-il, commence
a faconner I'Eglise catholique au Brésil, comme le remarquait un théo-
logien ayant vécu longtemps au Brésil : « Awjowrd’hui, c'est parmi les
panvres que VEglise renait et recommence. Au moment o des institu-
tions vénérables et qui paraissemt solides (clergé, ordres religieux, pa-
roisses, diocéses) commencent a dommer des signes de faiblesse et 4 se
désintégrer, VEglise recommence dans la communmauté des panvres»*.

Certes, il faudra attendre des analyses rigoureuses pour bien mesurer la
portée de cet événement qui n’a, en lui-méme, rien de spectaculaire.
Mais on peut déja, je pense, évaluer quelques-unes des implications quen-
traine l'existence de cette « communauté des pauvres», ne serait-ce que
par la place grandissante qulelle occupe dans les déclarations épiscopales
et dans le discours théologique de I'Eglise du Brésil, et qui est moins
« opportuniste » quil ne parait. On peut aussi estimer que cette « poussée
populaire » est en partie la conséquence du role de suppléance politique
joué par I'Eglise du Brésil dans la vie nationale.

Quoi qu’il en soit, c’est grice a4 ce courant — auquel sont venus s’ajouter
ceux, parmi les chrétiens brésiliens, qui n'ont pas attendu le coup d’Etat
de 1964 pour insister sur la responsabilité de la communauté chrétienne
quant a la «libération des opprimés » — que I'’Eglise du Brésil demeure
vivante. 1a réside sa chance de manifester son charisme prophétique.
Dans la situation actuelle, il me parajt irréaliste d’espérer une inspiration
prophétique venant soit des groupes obscurantistes, soit de ceux qui veu-
lent & tout prix d’'une Eglise dont la seule tiche serait de leur offrir un
«lieu d'apaisement des conflits ».

4. J. COMBLIN, La Croix, 27 juillet 1972.

[g)
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L’Eglise du Brésil, grice au courant «populaire» qui la rend vivante
et agissante, est en train de faire l'apprentissage du prophétisme. Dans
des conditions fort douloureuses, comme chacun le sait, ou peut l'ima-
giner. Pour un certain nombre de chrétiens, ces conditions sont particu-
litrement tragiques. Mais la fidélité & la Parole de Dieu est 4 cé prix.
Si, au cours de ces réflexions, j'ai beaucoup insisté sur les problémes ren-
contrés par I'Eglise du Brésil, ce n'est pas & cause d'un quelconque pes-
simisme. Au contraire, je suis convaincu qu'elle est sur la bonne voie.
Peut-étre méme que l'affermissement de sa vocation prophétique doit
passer nécessairement par l'expérience de la division, avec son long cor-
tége de déchirements, de calomnies, et de suspicions. Il passe en tout cas,
a Theure actuelle, par I'acceptation de son rdle de suppléance politique.
Mais comme rien n’est encore définitivement joué, et que le combat dans
lequel I'Eglise se trouve engagée exige des options claires et une grande
lucidité, j’ai cru bon de fixer le regard ailleurs que dans les réussites
déja accomplies. Est-il besoin de dire que si je procéde ainsi, c’est parce
que je souhaite vivement que 'Eglise du Brésil aille jusquau bout, sans
tergiversations, dans sa participation 4 la lutte pour la libération de tout
un peuple et du méme coup dans le temoxgnage quelle est appelee 3
rendre 2 la puissance libératrice de la foi qui l'anime?

magno-josé vilela
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de l'état de chrétienté
a l'éetat de prophétie

I'église en espagne

Pour décrire 4 grands traits la nouvelle situation de I'Eglise espagnole,
je dirai une chose qui peut sembler paradoxale : au cours de lhistoire
du catholicisme espagnol une rupture s’est produite telle qu'on n’en avait
pas enregistrée depuis quatorze siecles. Ce fut avec le roi Ricardo, au
VI siecle, roi wisigoth qui, d’abord arien, se convertit au catholicisme.
Il comprit que l'unité de I'Espagne ne pouvait se réaliser que par le
catholicisme. Ceest lui qui promut les conciles de Tolede, dont on ne
savait pas exactement s’ils étaient des parlements civils ou des assem-
blées ecclésiastiques. IIs étaient les deux a la fois, me semble-t-il. Cet
état de fait eut naturellement une trés longue histoire et fut une cons-
tante au cours des siécles : le catholicisme devint religion nationale.
Evidemment il y a toujours eu dans notre histoire des contestataires,
appelés anticléricaux, mais l'anticléricalisme, surtout au cours des deux
derniers siécles, a toujours été un anticléricalisme de gauche. Aujour-
d’hui, pour la premiére fois dans lhistoire du catholicisme espagnol,
Panticléricalisme vient de l'extréme droite.

Ou se situe l'origine de ce changement radical ? Sans aucun doute au
concile Vatican II Il ne s’agit pas seulement d'un affrontement entre
I'Eglise et un régime politique. L'affrontement existe, mais il y a autre
chose de plus profond. Et pour dire la vérité, nous devons reconnaitre
que dans ce conflit, la partie civile n’a pas manqué a sa parole, n'a jamais
refusé de payer son dii ni de tenir ses promesses. Cest I'Eglise qui, aprés
une sérieuse réflexion A partir de son caractére propre, et cela, au cours
d’'une maturation douloureuse et progressive, s’est trouvée dans I'obli-
gation de prendre des décisions.

1 les étapes d’'un changement rapide

Ce processus, parti de la base si péniblement, a fini par aboutir au
. sommet., Les grandes étapes en ont été les suivantes : d’abord la mise 3
exécution du concile au niveau des personnes et des groupes 4 l'intérieur
de I'Eglise. L'étape suivante a été I'’Assemblée évéques-prétres de 1971.
Elle avait été bien préparée : les représentants des préures ont été élus
par voie démocratique et le travail réalisé en collaboration avec les
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évéques revétit également une forme démocratique. De cette Assemblée
est sorti, au début de 1973, le document de la Conférence épiscopale.
Il s'agit du document intitulé Eglise et Communamté politique, publié
dans le méme esprit que celui élaboré par la hiérarchie francaise : ce
dernier est techniquement plus au point, mais je dirais que, du point de
vue historique, le document de notre conférence épiscopale est plus im-
portant car il suppose la rupture historique dont j'ai parlé plus haut.
Je ne voudrais pas que ma remarque soit interprétée de facon triompha-
liste. Chez nous subsistent encore beaucoup de difficultés, de conflits et
d'affrontements. Il y a lutte au sein de I’Eglise, mais nous nous rendons
compte aujourd’hui que nous pouvons la vivre, de méme qu'on reconnait
au conflit un droit de cité dans I'Eglise. Cest ainsi que nous ne sommes
pas tenus de créer des comités de défense anti-hiérarchique, pour ainsi
dire. Non. Il suffit d’étre partie prenante dans I'Eglise, comme prétres,
ou comme laics, pour avoir la possibilité de mener a bien, avec intel-
ligence et audace, un combat qui ne soit pas de 7éforme, mais un combat
révolntionnaire.

Je dis bien «non de réforme », parce que nous remarquons aujourd'hui
4 tous les niveaux que ce que 'on appelle la « Réforme » du catholicisme
européen, la Réforme protestante, fut seulement une «réforme», vu
que Luther, comme Léon X, soutenait la méme ecclésiologie, les mémes
principes. Luther était seulement un pur, qui voulait purifier le visage de
la chrétienté, mais n'avait pas l'intention de faire passer 'Eglise de 1’état
de chrétienté a celui de prophétie. Pour conduire sa réforme, il s'est
appuyé sur le pouvoir temporel, par exemple par lintermédiaire des
électeurs directs. Quant 2 nous, & partir du concile Vatican II, — que
nous considérons comme une impulsion dans la ditection révolution-
naire —, nous entendons mener, non pas une réforme, mais une révo-
lution, Cest-a-dire un changement radical de lecclésiologie, un passage
de I'Eglise-chrétienté, qui avait un caractére bien défini en Espagne, 2
I'Eglise prophétique.

Ce passage s'opére de facon si rapide qu'on s’en étonne de tous cOtés.
Bien siir une question importante se pose, celle quon me pose surtout
au cours de mes fréquents voyages en Italie : quelle est l'attitude du Saint-
Siege 4 P'égard de ce processus révolutionnaire de I'Eglise espagnole?
Je dois dire honnétement qu'en général — je laisse de cOté les déeails
— le Saint-Siége favorise ce pas en avant : il se tient au courant et
laisse aux évéques une grande liberté d'action et on peut méme dire
quil les soutient.
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2 une situation prophétique structurelle

Ce n'est pas qu’il n’y ait pas de conflits, loin de la. Mais en général nous
ne rencontrons pas de difficultés insurmontables. Les Iraliens me
demandent : d'ot vient quen Italie les relations avec le Saint-Sicge
soient différentes étant donné qu’il s’agit des mémes personnes en place ?
Cest 1a précisément qu'une siuation prophétique structurelle joue un
rOle. En y réfléchissant, je ne trouve que cette raison : I'Eglise italienne
entretient une différence spécifique par rapport aux autres Eglises non
italiennes, & savoir queen Italie uniquement, I'Eglise, en tant quEglise,
a éé un pouvoir temporel. Dans les autres pays, par exemple en
Espagne, I'Eglise a été trés liée au pouvoir, a bénéficié de privileges,
mais en tant qu'Eglise n’était pas un pouvoir temporel.

On n’efface pas l'histoire dun seul coup. Il faut pour cela beaucoup
de temps. L'histoire a beaucoup de poids. Jusquol pouvons-nous dire
que DEglise italienne est parvenue a4 dépasser complétement ce poids
historique ? Cest vrai quil existe 'Etat du Vatican, c’est vrai que cer-
taines forces politiques, qui aujourd’hui sont au pouvoir, ont un lien
historique trés profond, méme au sens socio-économique, avec 1’Eglise.
Je dirais qu'il existe une sorte de survivance du pouvoir temporel, incons-
ciemment peut-étre, car je ne veux pas charger les personnes, mais seu-
lement constater un fait dans ses grandes lignes et présenter une hypo-
thése de travail.

En outre je dirais qu'en Italie, aprés des années de répression, a surgi une
démocratie, et que cependant subsiste un danger de confusion. Peut-étre
les Italiens sont-ils toujours un peu sous l'effet de cette « liberté» démo-
cratique et 2 méme de tomber dans un piége, sans avoir recouru a une
stratégie efficace. Je me référe surtout aux militants catholiques, aux
contestataires, 3 ceux qui vivent des conflits. Nous, catholiques espa-
gnols, avons été contraints par notre histoire politique récente a étre
trés prudents et 2 ne jamais donner d’arguments utiles 4 nos ennemis.
Bref, nous avons toujours évité de commettre des erreurs de formalité,
car tout pouvoir est puissant justement au niveau des formalités. En
raison de divers préjugés, le pouvoir, dans notre histoire, ne veut pas
condamner I'Eglise en tant quEglise, ni un théologien parce qu’il est
théologien ni un prétre parce qu’il est prétre, mais il s'efforce de trouver
d’autres raisons qui ne soient pas d'ordre religieux. Si nous lui donnons
naivement cet «alibi», le pouvoir s'en trouve fort satisfait.

Dans une situation comme celle de 'Espagne on est plus conscient de
ce danger, alors quen Italie on serait facilement plus naif, on se lais-
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serait emporter par Uivresse de la liberté et on dévoilerait naivement son
jeuw. Il faut admettre qu'une prudence est nécessaire, qu'elle est révolu-
tionnaire au plus haut point; il faut étre prudent. Comme dit Jésus :
« simples comme les colombes, mais prudents comme les serpents ». 1l le
faut aussi pour le bien de I'Eglise. J'avoue que cela est loin d’étre facile.
Il fawt étre croyamts. Bt je dirais méme, au nom de tant de camarades
avec qui jai lutté, que sans la foi, qui est un don de Dieu, sans un sens
profondément religieux, on ne pourrait mener cette lutte.

Ce n'est pas pour en faire profiter notre pays que nous nous battons.
Nous ne sommes pas contre, mais notre point de départ est une exigence
de foi. Nous sommes croyants et notre foi nous pousse a agir de la sorte.
Nous pouvons constater enswite que la société a bénéficié de notre facon
d’agir.

Un fait récent mais significatif s'inscrit dans cette nouvelle attitude
prophétique dont notre Eglise a le plus grand souci. Un groupe nom-
breux et représentatif de toute I'Espagne s'est réuni pour réfléchir a
I'attitude qu'ont les chrétiens en face du socialisme. A ce sujet on a
publié un document intitulé Chrétiens pour le socidlisme. Ce groupe
était formé par des représentants des chrétiens de toute I'Espagne, du
Nord et du Sud, engagés dans des mouvements clandestins de recherche
sur le socialisme, y compris d’inspiration marxiste au sens le plus large
du mot. Dans ce document on a réfléchi a cette question.

Nous avons constaté — dit le texte — que dans notre lutte politique,
la foi, loin d’étre un obstacle, a été un stimulant. Notre foi s’y est affer-
mie. Et nous proclamons notre droit de cité au sein de I'Eglise. Néan-
moins, nous sommes loin de penser a1 la possibilité d'un socialisme
chrétien. En tant que chrétiens, nous luttons sur plusieurs fronts, mais
dans le sens du socialisme, utilisant méme tous les instruments de l'ana-
lyse marxiste permettant de déboucher sur une société socialiste.

Ce document a été rédigé avec une grande rigueur théologique et a été
présenté 2 la Commission épiscopale de I'apostolat des laics. Les évéques
ont accepté le document en disant : nous sommes a I'écoute, I'Esprit
peut parler d’out il veut.

L’important n'est pas que nos évéques approuvent ou non, il ne s'agit pas
de cela. Il s'agit de rester & l'écoute des nouveaux appels de I'Esprit.
Ainsi saint Pierre, au moment ot il fut appelé par la communauté de
Césarée (Act., 10). Pour devenir chrétiens — c’était nouveau — il n’était
pas nécessaire de passer par le judaisme. Dans le cas de Césarée, les
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paiens ont adhéré directement au christianisme. Ce fut un scandale, mais
quand Pierre s’y est rendu, il s'est apercu que IEsprit avait entrainé les
paiens 4 faire ce pas et il n’'a fait que prendre acte de la nouveauté. Il
s'écria : I'Esprit, bien plus que moi, est libre de souffler ol et comment
il veut.

Cette attitude évangélique est celle qua adoptée la Commission épis-
copale pour l'apostolat des laics. Ils restent ouverts, ils questionnent,
ils s’informent, ils ne donnent pas leur bénédiction, mais ils n'excom-
munient pas non plus; ils accueillent le fait comme tel qui confére une
signification profonde a la structure prophétique de notre Eglise. Telle
est, 2 grands traits, la situation prophétique de notre Eglise. Le point de
Jdépart fut ce que quelques-uns d'entre nous ont appelé le « national
catholicisme », C'est-a-dire un confessionalisme de I'Etat et la profonde
signification sociologique de l'appartenance 2 I'Eglise.

Nous nous efforcons maintenant péniblement, mais avec courage, de
vivre un espace absolument libre pour l'exercice de notre foi. Clest pour
cela que nous avons déja commencé i lutter contre un « cléricalisme de
gauche », puisque quelques-uns — évéques y compris — ont laissé dire
que nous, chrétiens, nous n'avons rien 2 apprendre des mouvements
socialistes, car 1'Evangile et notre tradition contiennent suffisamment de
valeurs pour construire une société parfaite.. Une sorte de chrétienté
socialiste mais d’appellation ecclésiastique.

Traduit de Vespagnol
par Jesus Ferro et Denis Hamelin josé maria gonzalez-rulz
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quand il faut quitter la prison

millénaire du pouvoir
I'église en italie

A Yheure actuelle en Italie, la compénétration entre I'Eglise et la
société civile est si intime qu'il n'est pas possible de parler de l'une sans
parler de l'autre. En Italie, plus que partout ailleurs, pour imaginer une
Eglise rétablie dans son rdle prophétique, on est obligé de prendre des
distances avec I'Eglise concréte. La raison en est claire : c’est dans notre
pays que I'Eglise a réalisé jusque dans ses derniéres conséquences d’ordre
matériel l'option constantinjenne, c'est-a-dire le remplacement de la
prophétie par le pouvoir politique. Voila un siecle que I'Eglise a perdu
le pouvoir de type territorial (on peut a peine parler d’expression géo-
graphique pour la Cité du Vatican), mais la réalité temporelle de ce
pouvoir a subsisté de bien des maniéres : la solidarité croissante avec la
classe bourgeoise, le concordat, un parti politique d’origine crypto-confes-
sionnelle et qui se trouve au gouvernement depuis maintenant trente
ans, la participation, a titre d’actionnaire, aux structures capitalistes de
la nation.

1 le chemin de la libération de Péglise

Le Concile, dans son issue, a secoué de maniére trés relative ce que je
voudrais appeller avec Simone Weil «le gros amimal sociologique »*,
dont le principe vital semble étre, bien souvent, plutdt la Jibido domi-
nandi que le Saint-Esprit.

Pourtant, méme en Italie, s'est ouvert le chemin de la libération de
I'Eglise par rapport a la prison millénaire du pouvoir et déja se mani-
festent des expressions de sa présence prophétique.

Lacte prophétique de I'Eglise consiste essentiellement dans l'exercice de
la compétence propre i la communauté des croyants, que ce soit dans
la connaissance du mystére du Royaume, connu seulement «en para-
boles » par les autres, ou que ce soit dans le discernement des mou-
vements de Phistoire qui font appel & ce mystére, en méme temps qu'ils
le manifestent. Cette connaissance prophétique, dont le «lieu» propre
est la Parole de Dieu et les événements de la société, suppose que soit

1. En frangais dans le texte. NDLR.
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éliminée la mondanité de I’Eglise;, dont le principe premier, violemment
dénoncé par I'Evangile, consiste dans' la subordination des raisons de
Dieu et des raisons de 'homme aux raisons du pouvoir dans ses diverses
expressions idéologiques, politiques et économiques.

Concrétement, cette élimination (moment négatif de la conversion) com-
porte :

a) La fin de la nostalgie de la restauration. Une grande partie du monde
catholique italien, spécialement dans le peuple, vit en régime de chré-
tienté et se trouve, du moins au niveau du subconscient, dominé par la
nostalgie d’'un monde chrétien s'exprimant, non pas selon de courageuses
anticipations prophétiques, mais conformément a des modéles hérédi-
taires remontant 24 la société rurale. Cette nostalgie comporte un juge-
ment négatif sur le monde moderne : jugement sommaire et non cri-
tique, qui attaque la modernité comme moderité. Une telle attitude,
diffuse en particulier dans le sous-prolétariat, se retrouve dans toutes les
classes et, du moins comme idéologie latente, également dans les curies
épiscopales.

b) La fin du projet compétitif élaboré par I'Eglise a partir de Léon XIIL
Dans ce projet, on accepte le monde moderne, en ce sens que lon
reconnait la valeur des problémes qui agitent la société moderne, mais
I'on suppose que l'on est en possession de la seule réponse valable et
lon sefforce de la faire prévaloir 2 l'encontre des autres idéologies. Le
monde catholique qui s'est formé dans ce climat, — son aile marchante
a été laction catholique —, a tiré de I'Eglise sa propre idéologie, anti-
marxiste et antilibérale, alignée sur les tranchées défensives du pro-
gressisme bourgeois, auquel elle empruntait, comme points fermes, la
défense de la propriété privée des moyens de production et la confusion
des classes.

¢) La fin du catholicisme idéologique rajeuni, qui avait accueilli avec
enthousiasme le nouveau mot d'ordre de I'Eglise conciliaire : le dia-
logue. Or, le dialogue supposait aussi la permanence de I'identité socio-
culturelle du catholicisme, en vue d’une ceuvre de collaboration dans
laquelle les catholiques resteraient toujours une force parmi les autres
forces.

En général, 1épiscopat italien se trouve aligné sur ces frontieres histo-
riques, d'oll n'est possible aucun message prophétique. Seule une Eglise
qui se convertit, Clest-d-dire se modéle, non pas sur son passé pour
défendre une continuité d'ordre charnel, mais sur la Parole de Dieu, au
prix d’'une mort, seule une telle Eglise peut étre aussi parole qui
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annonce le Royaume et le manifeste en filigrane des événements histo-
riques. Il ne manque pas, dans cette ligne, méme au niveau de I'épis-
copat, de prises de conscience courageuses, appelées sans doute 3 se
multiplier. Ainsi, lit-on dans le document de la Conférence épiscopale
italienne sur le renouvellement de la catéchése : « L'Eglise catéchise
non pas tant et non seulement par ce qu'elle dit, non pas tant et nom
seulement par ce qu'elle fait, mais par ce guw'elle est». 1l s'agit 1a d'un
principe qui, a lui seul, légitime en grande partie la contestation 4 I'inté-
rieur de I'Eglise, pour autant qu'elle recherche une Eglise qui s’accepte
pérégrinante en ce monde, et, par conséquent, se refuse 3 toute demeure
stable, méme d'ordre culturel, tenant les yeux fixés sur I’homme vivant,
plus précisément sur ’homme qui reproduit en notre temps la condition
des mendiants des paraboles.

En Italie, la contestation ecclésiale la plus vigoureuse exprime préci-
sément cette nécessité évangélique, méme si les modalités de la contes-
tation réfletent, par contagion dialectique, une confiance excessive dans
la valeur salvatrice des projets politiques de marque révolutionnaire.
Ces derniéres années, l'exigence d'une Eglise différente semble avoir
atteint un point de maturité, car la prévalence de la polémique anti-
institutionnelle va en s’atténuant (sa virulence méme mériterait, dans
bien des cas, d’étre analysée par des spécialités en psychologie), tandis
que grandit la certitude que lobjectif d’'une Eglise différente ne peut
se réaliser que dans un engagement au service de la libération de
I’homme, sans que soit poussé a l'exces le souci d'une vérification d’iden-
tité au sein de linstitution. Je voudrais indiquer, tout en restant dans
l'optique de la situation italienne, quelques signes embryonnaires d'une
Eglise prophétique, sans omettre pour autant les abus les plus évidents.

2 des signes prophétiques

Tout d’abord, il faut reconnaitre que la réforme liturgique, dans sa pru-
dence méme, réveille dans les rassemblements paroissiaux un vif besoin
d’aptitudes communautaires. Si les chroniques sont avant tout occupées
par ces franges du catholicisme ol lon attaque bruyamment UEglise
institutionnelle, il reste que, dans la réalité, on trouve également une
maturité collective dans le milieu directement controlé par linstitution,
et je crois quon le doit 4 la rencontre immédiate avec la Parole de Dieu
que favorise la nouvelle liturgie. Le jugement sur le monde actuel et la
lectures des signes qui font appel a la Parole et a la praxis chrétienne;
(ce sont bien Ia des fonctions prophétiques) ne sont plus pacifiquement
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délégués a la hiérarchie, ni au clergé dans son ensemble: les commu-
nautés comme telles, méme celles du type paroissial, exercent toujours
plus souvent et de maniére plus directe leur responsabilité prophétique.
La longue lutte du Viet-nam, par exemple, a mobilisé un trés grand
nombre de communautés chrétiennes, tout 2 fait insatisfaites par les dé-
clarations prudentes et diplomatiques de la hiérarchie. Les réunions li-
turgiques, a l'intérieur ou en dehors des édifices ecclésiastiques, ont recu
l'assaut violent des événements et ont provoqué, parfois avec des résultats
un peu rapides, la conscience chrétienne. La parole de I'Eglise de demain
ne sera pas celle du sommet institutionnel, mais celle des communautés,
selon leur diversité géographique et politique; la fonction des minis-
téres, dépouillés de leur stérile monopole prophétique, sera de maintenir
en communion les communautés, dans le tourbillon centrifuge des sol-
licitations les plus disparates de Ihistoire. '

Il y a danger, dans ce glissement en dehors de I'institution, que I'on as-
sume les idéaux et les modes d’expression des idéologies révolutionnaires
pour le seul besoin de dominer ses propres frustrations bourgeoises et ca-
tholiques, donnant lieu ainsi 4 un futurisme purement verbal, non con-
tr6lé par les dures exigences de l'analyse et, finalement, tout 3 fait dans
la ligne de linstinct de conservation du vieux monde catholique. Il y a,
par exemple, le faux prophétisme des jeunes catholiques qui font leur
la passion pour le Tiers-monde ainsi que Ia négation du capitalisme, mais
avec lillusion que ce sera la communauté chrétienne, vrai modéle de so-
ciété égalitaire, libre et fraternelle, qui donnera la réponse juste aux
problémes soulevés par la dialectique tiers monde - capitalisme. A cette
tendance, numériquement appréciable, s'oppose cependant de plus en
plus lesprit critique d’autres catholiques, — libres de tout crypto-triom-
phalisme —, qui s’habituent 4 lire les conflits de notre temps en utili-
sant des instruments scientifiques conquis par I’homme moderne, comme
I'analyse de la lutte des classes et la science des profondeurs. Je suis con-
vaincu que, en cet 4ge nouveau de 'humanité, la médiation de la science
est nécesaire 4 la prophétie; car le donné historique auquel doit sappli-
quer la Parole de Dieu est déterminé dans sa réalité objective et, aujour-
d’hui, seul Pinstrument scientifique est apte 2 le saisir. Ce qui ne signifie
nullement qu’il faille réaliser on ne sait quelle fusion entre la prophétie
et la science : le stade scientifique demeure un préambule (praeambulum)
a la prophétie, et comme tel, nécessairement sujet 4 opinion. La force
obligatoire de la prophétie ne découlera pas de I'évidence scientifique,
mais du caractére de provocation décisive qu'elle détient de sa nature
méme,
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1l apparait clairement que, dans la situation que préfigurent les commu-
nautés prophétiques, l'identité chrétienne ne pourra plus étre détermi-
née de maniére adéquate a l'intérieur de cadres doctrinaux ou discipli-
naires. Le lieu de cette liberté sera, pour une part, la fidélité aux lois
de la communion (parmi lesquelles il faut compter la docilité au mi-
nistere apostolique), et pour une autre, la fidélité a la situation historique
objectivée par la critique (dans cette démarche critique, aucune décision
de P'autorité ne peut étre dirimante).

Ces dernic¢res années s'est donc dessinée une diversification assez nette
a l'intérieur du monde catholique italien. Je pourrais la décrire de cette
manicre : a) une tendance institutionnelle, qui résout l'exigence de la foi
par l'obéissance aux directives de la hiérarchie: c'est la tendance politi-
quement conservatrice et actuellement encore majoritaire; b) une ten-
dance & un retrait par rapport 2 un régime de stricte obédience institu-
tionnelle, afin de mieux répondre aux projets d'un renouvellement de la
société, mais avec ceci d’énorme, que I'adoption des projets de renouvel-
lement semble uniquement destinée a fournir des compensations psy-
chologiques et de futurs triomphes historiques au catholicisme ; c¢) une
tendance qui se préoccupe de moins en moins de ses rapports avec l'ins-
titution comme telle, mais qui conserve le souci de maintenir des contacts
communautaires avec la Parole de Dieu, et, par dessus tout, recherche
une connaissance du temps présent avec de nouveaux instruments, « laics »
parce que scientifiques, et exprime sa foi a travers un jugement politique.
Les rapports conflictuels entre ces tendances et le manque d'un discer-
nement pastoral qui maintienne le conflit dans de justes limites et en fa-
cilite le dépassement, donnent 2 la situation de I'Eglise italienne une
allure saccadée et un pouvoir général aux forces d'inertie. Il serait inexact
de dire que 'Eglise prophétique de demain s'identifiera avec celle qu'en-
visage la troisitme tendance. Je pense, au contraire, que finira par pré-
valoir une conscience chrétienne dont la structure ecclésiale ne sera pas
soumise aux conflits actuels, mais en aura assimilé et reconstitué les ri-
chesses fragmentaires.

Traduir de Vitalien
par Robert Soullard ernesto balduccl



pour une église prophétique

3

Neécessité pour moi de préciser le mot « église ». Deux piéges a éviter.
Le premier, dont nous sommes aujourd’hui libérés (mais non sans cica-
trices), consiste a réduire I'église aux limites statistiques d’une institution
aux registres bien tenus. Frontiéres claires et précises, hors desquelles
« point de salut». Le second est plus subtil et la tentation est grande, en
réaction aux siécles de servitude imposés par le premier, de s’y précipiter.
Cest d'inverser Ja proposition et de déclarer que partout ot il y 2 salut
de 'homme, il y a, qu'on le sache ou non, quon le veuille ou non,
Péglise. Toutes frontiéres évanouies dans l'espace comme dans le temps,
Péglise s’identifie alors 3 I'humanité tout entiére dans ce quelle a pu
capter, a travers les siécles et les continents, du courant de vie qui trans-
cende I'espace et le temps. Un nouvel adage est sur le point de se former
qui risque de refermer sur nous ses méchoires et de paralyser 2 son tour
notre réflexion sur 'église: « partount on il y a libérasion de I'bomme,
iy a léglise>».

Il me semble quune juste appréhension de l'église est a la fois plus
modeste que cette derniére approche mais aussi beaucoup plus exigeante
que la premiére. Aprés tant de définitions proposées au cours des siécles,
aurai-je la naiveté de proposer la mienne ? L’église, ensemble des hom-
mes et des femmes qui se reconnaissent personnellement disciples de Jé-
sus de Nazareth et sont reconnus tels publiquement par les autres dis-
ciples, remontant ainsi dans le temps jusqua Jésus [ui-méme.

A peine jetée sur le papier, je sens le besoin de commenter cette propo-
sition, tant je suis malhabile 2 cerner mes concepts et 2 jouer avec les
mots. En insistant sur la « reconnaissance personnelle » je voudrais mat-
quer le passage d'une église des statistiques 2 une église des « convertis ».
Un mot qui n'est plus a la mode. Et pourtant, se reconnaitre disciple de
Jésus de Nazareth nest-ce pas faire le pari de se laisser animer par son
esprit ? La référence précise 2 Jésus impose des limites modestes a I'égli-
se. Elle exclut toute récupération, toute annexion dans l'espace et dans
le temps. Personne ne peut étre déclaré disciple de quelqu’un dont il n’a
jamais entendu parler ou dont il ne connait que des caricatures ou qu’il
repousse explicitement. L'église ne s'identifie donc pas & 'humanité ré-
capitulée dans I'amour de Dieu. Méme si l'unique lieu de cette récapitula-
tion est l'esprit dont nous reconnaissons la manifestation pléniére en
Jésus, I'église n’est pas l'unique médiation de son action dans le monde.

Salutaire lecon de modestie. Dans les deux piéges que je dénoncais plus
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haut, il y a toujours la méme prétention 2 étre tout : par l'excommunica-
tion dans le premier cas, par I'annexion dans le second. Mais au fond,
cela revient au méme.

La reconnaissance publique par les autres disciples, aussi est essentielle.
Clest I'aspect social de I'église. Il ne suffit pas de se reconnaitre person-
nellement disciple de Jésus. Il faut encore étre reconnu par les autres.
Le baptéme devrait étre le moment de cette double reconnaissance et
marquer la frontiere sociale de I'église. Non pas qu'il y ait une rupture
abrupte: il y a toute cette marge des hommes et des femmes (des en-
fants aussi) atteints par I’évangile mais qui ne sont pas encore préts i
se reconnaitre et a étre reconnus disciples de Jésus. Et une fois cette re-
connaissance accomplie, tout n’est pas encore joué. La conversion reste
une aventure quotidienne. Mais elle est alors I'aventure d'un membre de
I'église.

Voila le sens que je donne dans ces pages au mot « église ». J'ai marqué
son aspect social qui lui donne 2 la fois sa consistance et ses limites. Je
voudrais maintenant insister sur le fait que cette consistance n'est pas
appelée a se manifester dans I'épaisseur de la vie quotidienne. L’'église,
dans sa totalité, n'est jamais rassemblée. Quand occasionnellement cer-
tains de ses membres se rassemblent, C'est toujours pour se désassembler
aussitot. La vocation des disciples de Jésus n’est pas de vivre ensemble
en vase clos. Le lieu de leur vie est la société. Les occasions de se re-
trouver entre eux sont nécessairement rares (ils ont autre chose a faire:
ils ont a vivre!) et comme le rappelait Bonhoeffer, ce sont des moments
privilégiés qu’il faut attendre et accueillir comme une grice exception-
nelle.

La contrepartie inéluctable, c'est que ce sont des moments artificiels, et
de cela nous avons du mal 2 prendre notre parti. Le temps de I'assem-
blée, c’est-a-dire le seul moment ou I'église a I'occasion de se manifester
socialement n’est pas le temps de I'accomplissement de la vie selon l'es-
prit mais celui de son expression. C'est nécessairement le lieu et le temps
de la parole. Le lieu et le temps du geste symbolique. Nous n’avons pas
a nous en choquer. Ce qui est scandaleux ce n’est pas de prendre le
temps de la parole et du geste. Cest de prononcer des paroles et de
poser des gestes insignifiants. Cela est, littéralement, in-sensé! Ce qui est
scandaleux c’est de prendre la parole ou le geste pour la vie et de se
croire dispensé de vivre parce que l'on a posé le geste qui dit la vie!
Ce qui est scandaleux cest de prononcer des paroles et de poser des
gestes, dépourvus de toute efficacité, qui vous laissent indemnes, inchan-
gés : si 'assemblée ne vous a pas transformés, bouleversés (autrement dit
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« convertis »), non seulement elle est inutile mais elle est encore une
imposture. Si la vie quotidienne des membres de I'assemblée ne donne
aucune épaisseur i ses gestes parlés, alors nous avons raison de hurler
notre indignation. Et avant de s’adresser aux autres, elle s’adresse a
nous-mémes.

Si cette analyse est juste, une conclusion s’impose: le seul mode d’action
efficace auquel 1'église assemblée puisse prétendre est celui de la pro-
phétie, C'est-a-dire celui du geste chargé de sens comme de dynamite
pour réveiller les hommes et les provoquer a vivre, non pas «en église »,
mais «en humanité ».

Le registre propre de l'église n’est pas l'accomplissement de program-
mes de vie, qu'ils soient individuels ou politiques. Si nous avions des dou-
tes sur ce point, vingt siécles d’histoire au cours desquels I'église n'a pas
résisté 4 la tentation d’assumer en tant que telle les multiples «sup-
pléances » que rendaient tentantes les insuffisances encore plus nom-
breuses de la société, suffiraient 2 nous convaincre des ambiguités de ce
changement de registre. Nous n'en sommes pas encore sortis. Encore
moins remis. Ecoles d'église, hopitaux d’église, tribunaux d’église, diplo-
matie d’'église... la liste est trop longue et trop douloureuse pour que je
m’y attarde ici.

Et plus s'épaississait linstitution plus se retrécissait l'espace possible de
la prophétie, du geste scandaleux qui empéche de tourner en rond le
manége des idoles grimacantes du pouvoir (quil s’exprime par largent,
le savoir, la violence et toutes les formes de la dégradation de I’homme
par 'homme). Un nonce ne peut étre prophete. Il y a trop de suscep-
tibilités 2 ménager...

Une église prophétique ? A mon sens, l'expression devrait étre un pléo-
nasme. Lorsqu'elle n’atteint pas la prophétie, 1'église ne mérite pas de
se référer 3 Jésus dont la parole vécue reste un signe levé sur le monde
pour l'illumination des peuples.

Mais des quelle sort de la prophétie, I'église sort de sa compétence.
L'accomplissement de la prophétie ne lui revient pas. Cest l'affaire de
Phumanité tout entiére dont ses membres font partie et ou ils devraient,
s’ils étaient vraiment animés par l'esprit de Jésus, étre I'un des ferments.

Ferment d’autant plus actif quil ne cherche pas a se nommer ni 4 comp-
tabiliser ses succés.

bernard besret
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I} ne s'agit pas de conclure ce numéro de Lumicre et Vie, ni de reprendre
Vensemble des points de vue ou des questions qui somt apparus. 1l sagit
simplement de proposer quelques remarques qui n'ont pas la prétention
d'étre exhanstives, qui remvoient pour ume part awx textes précédents,
sans leur étre totalement libes. L'objectif powmrsuivi est simplement de
proposer quelques questions, en indiquant les difficultés gqu'elles impli-
quent, afin d'aider 4 la continuation de la recherche ici commencée.

Penracinement du prophétisme

Un prophétisme n'est jamais abstrait, c'est-d-dire désaché des conditions
historigues, sociales, économiques... au sein desquelles il jaillis. I} s'agit
toujours de Vici et du maintenant de la Parole et du geste. Il en allaw
ainsi powr le prophétisme dans VAncien Testament, et la conscience
croyante interrogée dans ce numéro indique clairement que, si prophé-
tisme il y a awjowrd’hui, il est radicalement lié 4 la particularité des si-
tuations 3 travers le monde. I} sagit dune parole qui n'est pas transpo-
sable ou répétable a travers tows les temps et tous les lieux : elle nait
singuliére et me pewt prétendre survoler bistoire des hommes.

Il ne sawrait donc y avoir prophétisme aujourd’bui dans la simple répé-
tition des paroles promoncées par les prophétes de jadis, qu'ils soient de
VAncien ou du Nouvean Testament. I} y faut création. Parce qu'elle est
bistoriguement emracinée, une parole prophétique sera une parole newve
par rapport aux prophéties qui Vont précédée dans le temps. Cette nou-
veauté est liée 4 Phic et nunc de la sitwation dans laquelle nait la Parole
et pour laquelle elle est dite. La prophétie est historiquement limitée
dans som point de départ comme dans son terme. Il W'y a jamais, en
quelque sorte, que des prophéties. Chaque prophétie ne meurt-elle pas
avec sa propre situation ?

Ces remarques fomt surgir quelques questions:

1) La force d’une parole prophétique n'est-elle pas a la mesure de sa
compromission historique singuliére ? Sa force est d'étre prise de posi-
tion dans une sisuation historique déterminée, et mon pas langage général
et (ilusoirement) wnmiversel. La parole prophétique west pas distincte
4 proprement parler de la prise de position : elle est tout entiére en elle.
Elle w'est pas discours universel & propos d'une situation particuliére, mais
parole précise powr cette situation. Ne pourraiz-on pas penser que VEglise
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détourne de sa fin la puissance prophétique qui est en elle chaque fois
gwelle s'en tient 4 des propos généraux sur la justice, la fraternité, Famonr
unwersel, le droit des pauvres, etc., c'est-d-dire, sans prendre position de
fagon déterminée, sans dire finalemens de qui elle parle et de quoi 4
sagit.

2) S est vrai que le prophétisme nest rien en debors d'une histoire
dérerminée, nest-il pas vrai également qu'il nest prophétime qu's con-
dition de percevoir une radicalité fondamentale de la situation considé-
rée ? Par exemple, i travers tontes les analyses de situation qui sont in-
cluses dans le langage prophétique et qui concourrent 3 la « prise de po-
sition > du prophite, n'y a-t-il pas quelque chose qui se trouve mis 3 nw
et qui excéde en guelgue sorte les possibilités mémes de cette lecture ?
Le langage prophétique dépouille, il radicalise, il étonne, il déplace les
problématiques babitnelles. Il dépayse et dynamise & la fois. Pourquoi
en est-il ainsi ?

La méme interrogation pourrait étre posée & propos de Vavenir. Sl est
vrai que la parole prophétique sadresse & un monde déterminé et sil
est vrai qu'il s'agit d'une destinée trés comcréte (par exemple le peuple
chilien et som avenir), west-il pas vrai aussi que la prophétie onvre un
espace d'avenir quasi illimité ? La parole prophétique est prise de posi-
ton pour un avenir différemt an sein d'une sitwasion donnée, mais cet
avenir lui-méme semble en quelque sorte impliquer davamtage que le
seul changement de cette sitwation: Uemjen parait towjours plus wvaste.

3) La méme didlectique pourrait étre reprise & propos des rapports entre
les conditions déterminées (hic et nunc) de rowse parole prophétique et
le sens d'une telle parole pour cewx qui ne vivent pas dams ces mémes
conditions de temps et de lien. Une parole serait-elle prophétique si Von
ne pouvait percevoir en elle d'une maniére ou d'une autre quelque chose
qui veste susceptible d'intéresser et d'imterpeller la comscience de tout
bomme pour sa vie ou pour sa mort? Une parole prophétique en Inde,
en Chine, dans les pays africains dominés par le Portugdl, west-elle pas
aussi, powr nous qui ne vivons ni en Inde, ni en Chine, ni en Afrique,
wne Parole qui mous atseint? La détermination historique de la parole
prophétique ne lui permet-elle pas datteindre une « universalité s spé-
cifique, qui n'a plus rien & voir avec Vumiversalité illusoire du langage
des généralités ? Nest-ce pas simultanément, en raison méme de la
singularité bistorique et de la radicalité qu'elle vise em ume sitwation
donnée, gu'une parole prophétique pews me pas étre enticrement enfer-
mée dans les limites évidentes de Vici et du maintenant qui Vaffectemt ?
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Comment comprendre, en effes, le fait quw'une parole prophétique existe
encore et towjours comme question powr ceux qui, appartenant 3 ume
autre culture ow & ume awire période bistorique, somt mis en sa pré-
sence? La question posée par la parole prophétique semble ne pas
S'épuiser totalement dans le champ des déterminations historiques con-
crétes qui Voms vu maitre. La parole prophétique comme question n'ex-
céde-t-elle pas son propre sems? Mais pewt-btre suffirait-il avant tout de
recomnaitre que ces paroles prophétiques, pour nous éiramgéres par la
culture ou dans le temps, nous questionnent aujourd’hui parce qu'elles
désignent avec vignewr un mangue radical dans notre propre situation,
c'est-d-dire Vabsence d'une autre parole prophétique, d'une parole qui
Serait prise de position au sein de notre situation.

4) Awjowrd’hui, plus quen tout autre temps, une parole prophétique
peut-elle surgir quelque part et prendre powr objet la vie réelle des
hommes, sans étre, d'une facon on d'wne autre, prise de position dans
un champ de forces internationales ?

Une parole qui oublierait, par exemple, que Vécrasement des panvres
est anjonrd’hui le fait d'une exploitation qui s'opére & Péchelle mondide,
n'aurait certainement pas de quoi devemir prophétigue an sein méme
du lien dans lequel elle apparaitrass.

5) Une derniére remarque enfin, towjours a propos de cette « didlects-
que» de Vici et de Vailleurs, du maintenant et de Vavenir, du particulier
et de Vumiversel qui semble travailler au coewr de la prophétie. Alors
méme qu'elle Sadresserait — ou pewt-étre devrait s'adresser — d'abord
@ des croyamts, une parole prophétique ne vise-t-elle pas toujours quelque
chose qui dépasse amplemems la propre situation des croyamts? La
parole prophétique n'a-t-elle pas tomjours powr objet Pbistoire humaine
elle-méme et non pas d'abord Vhistoire des croyamts? Si elle concerne
VEglise, west-ce pas pour Vinciter aussi a rompre son propre emferme-
ment, pour lui rappeler que Venjen radical qu'elle vise — qui est aussi
Lobjet méme de la Parole de Diew — est celui de Ubistoire méme des
hommes et non pas celui d'une quelconque Eglise particuliére ?

une parole libre

Il semble bien qu'un authentique prophétisme soit fonciérement «irré-
cupérable . Cest wune parole qui « vésistes en quelque sorte awx appro-
priavions que des hommes cherchent inévitablement 4 en faire. Elle ne
peut étre ramende a aumtre chose que ce gquelle est. Le faux prophéte
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west-il pas celui dont la parole est anmexée, alors que la parole du vrai
prophéte, quelgue semtative d'annexion qui puisse ére faite a som égard,
subsiste toujours comme question? 1L y a en elle une altérité irréductible.
Nlest-ce pas daillewrs parce quil est impossible de Sapproprier la
parole du vrai prophéte que la seule issue est d’emprisonner ou de metire
4 mort le prophéte lui-méme ?

Comment comprendre cet aspect de la prophétie ? Quelle est domc cette
Jiberté ? Une telle question nous remvoie d une tension fondamentale
entre dewx piles qui semblemt inhérents & la parole prophétique elle-
méme.

1) D'une part, le prophéte se donnme, implicitement ou explicitement,
des éléments et des instruments d'analyse, powr powvoir parler. Sans
eux, il parlerait en Vair et ne dirait finalement rien du tout. S'il inter-
vient dans ume situation donmnée, c'est tomjowrs em mettant em ceuvre
une certaine comnaissance de cette situation. Clest 13 un prédablé 2 la
parole prophétique. Anjowrd’hui une telle analyse doit viser 4 ume
rigueur <« sctemtifique ».

2) D'antre part, il est clair que le prophéte n'a pas pour but de dire ou
de transmettre une telle analyse. Sa parole prend appui sur elle pour
provoguer un changement bistoriqgue réel. Elle appelle les hommes a
ume compromission concréte powr que naisse un avenir différent du pré-
sent. Mais avons-nous 13 une différence réelle entre « science et prophé
tie»? Le marxisme, par exemple, dans la mesure os il est « science de la
société », nest pas wme analyse sciemifique séparée d'ume pratique
orientée vers un changement bistorique réel. Par rappors & towte parole
de ce gemre, on par rapport d um langage politique ou syndical par
exemple, la parole prophétique ne se livrerait-elle pas fondamentale-
ment comme une parole pauvre 7 Alors méme gw'elle sinscrit dans un
champ de forces réelles, elle ne pewt s'anmexer emticrement aucune de
ces forces, pas plus que ces forces me pewvent purement et simplement
Sannexer une parole authentiqguemens prophétique. N'est-ce pas par sa
pawvreté méme qu'elle tranche sur touses ces paroles liées & des pratiques
orientées vers la création d'un avenir différent ? Et ne serait-ce pas em
vertu méme de sa panvreté quelle jouerait un role irremplacable par
rapport 4 tous les autres discours?

3) Comme croyamts, ne reconnaissons-nous pas dans la liberté et la
panvreté de la parole prophétique quelque chose qui symbolise d'une
fagon on dune autre, la liberté et la panvreté de Jésus de Nazareth e,



par le fait méme, la libersé et la panvresé de Dien lui-méme? E: la
Parole d'un tel Dien n'est-elle pas efficace précisément dans la mesure
o% elle Wa pas & son service les moyens de la puissance bumaine ?

La panvreté et la liberté de Jésus de Nazareth n'en restent pas moins
bistoriquement « situées » quelque part. Jésus lui-méme aurais-il pu tenir
le langage qui fut le sien et provoquer le mouvement bistorique qui
sutvit sa mort S'il avait appartenn awux classes aisées de son temps? Ld
liberté de la parole prophétigue — symbole de la liberté de Dien —
est-elle comprébensible autrement que dans son rapport aux pauvres?
Cette question sur les conditions bistoriques de la liberté du prophéite
nous remvoie inévitablement au premier poimt indiqué, celui des ana-
lyses mises en cemvre par le prophéte. Ne retromvons-nous pas la méme
question : le «lien>» social dans lequel nous sommes n'intervient-il pas
de facon décisive sur la connaissance et Vinterprétation que nous avons
d'une sitwation bistorique? Selon le lien dans lequel nous sommes,
sont-ce les mémes faits qui apparaissent? S'il en était ainsi, la libersé de
la parole prophétique et Vanalyse faite par le prophéte, ne sauraient étre
détachées du lien social dans lequel surgit la parole prophétique. Sans
tomber dans ume compréhension « mécaniste s de ces rapports, une der-
niére question apparait dans cette perspective : ume Eglise locale domt
les pauvres sont absemts west-elle pas ume église qui se trowve dans
Vincapacité objective de devenir réellement prophétique? 1l se peut
que des prophétes surgissent en elle ou comre elle, mais elle-méme
pourra-t-elle jamais devenir prophétique ?

une parole de I'absence

Que signific aujourd’bui un prophétisme chrétien? Clest, dira-t-on, wun
prophétisme centré sur Jésus lui-méme. Mass qu'est-ce que cela vews
dire? En quoi et comment la parole du prophéte est-elle cemirée sur
Jésus ?

1) Il ne suffit pas pour cela — on en conviendra aisément — que le
nom de Jésus soit prononcé. Quant & son Esprit, Jésus lui-méme nous
a dit guw'«il souffle ol il veut». Si nous croyons vraiment que VEsprit
de Jésus souffle oa il veut, nous ne pouwvons pas nous conmtemter de dis-
cerner cet Esprit 4 partir de ce que nous saurions déja de Jésus grice aux
Ecritures et aux traditions des Eglises. Clest bien plutét 1a oz souffle
VEsprit qu'il pewt y avoir parole prophétique an nom de Jésus. S'i en
est bien ainsi, comment la parole prophétique pourrais-elle simplemens



quelques questions

provenir du sein de la communauté croyamte? Ne se troumve-t-elle pas
adressée aussi a cette communauté de Vextériewr d'elle-méme? En ce
sens 1d, la foi et la prophétie wont certainement pas le méme staut. Il
n'y a de foi en Jésus qu'explicite, mais pems-on en dire autant du pro-
phétisme ? N’y a-t-il pas un prophétisme selon VEsprit du Christ, qui soit
une parole dénuée de toute référence d Jésus? A la limite, ne devons-
nous pas reconnditre qu'il existe de nos jours un prophétisme qui est
passé & Vathéisme, er qui n'en est pas moins parole prophétique dans
VEsprit de Jésus ? En ce sens la, Vassemblée des croyants, anw nom méme
de sa foi en un Esprit gui souffle on il vems, devrait reconnaitre que la
prophétie ne lui appartient pas en propre et que la parole de Jésus lui
advient aujourd’ hui par des chemins qu'elle ne prépare pas et qu'elle ne
pews pas d'avance discerner.

2) La parole n'est-elle pas parole prophétique cemtrée sur Jésus chaque
fois qu'elle provoque les hommes d'un temps et d'un lienw & vivre de la
méme fagon que Jésus de Nazareth ? De la méme facon, c'est-d-dire non
pas selon la lettre, mais en inaugurant powr amjourd’hui une forme
dexistence qui réponde effectivement 4 ce que fut celle de Jésus en son
temps. Car Jésus n'a pas vécu sa vie d’homme pour lui-méme, mais pour
nous, pas plus qu'il west ressuscité pour lui-méme mais powur nous. A
tel point, nous dit saimt Paul, que si nous ne ressuscisons pas, le Christ
lut-méme west pas ressuscité! Ainsi, toute parole n'est-elle pas prophé-
tiqgue du seul fait qu'elle est «pﬂse de position » en favewr d'wn mode
déterminé d'existence humaine qui « actualise> aujomrd’hui la fagon
domt Jésus vécwt? Et ce serait, fondamentalement, en étant prise de
position powr cette fagon d'étre homme, qu'elle ammoncerait le sens
méme de Vexistence de Jésus.

3) La prophétie chrétienne ne désigne-t-elle pas towjours, d'wne facon ou
d'une autre, Vabsence du Ressuscité ? Le prophéte west certainement pas
1a powr dire : Jésus est ici, Jésus est la. Il est Vhomme qui vit dans notre
temps comme dans un temps qui west pas celui de la réalisation de la
Promesse. Clest le temps des hommes, le méme temps des mémes
hommes qui ont mis & mort le Prophéte. C'est le temps dans lequel nul
ne devrait s'installer. 1] w'est pas Vhomme d'un savamt équilibre entre
le «déja la» er le «pas encore> du Royaume. 1l sait que la résur-
rection de Jésus n'est pas un événement « bistorique », que notre histoire
Senclanche directement sur le temps de sa mort. 1L n'est pas Vhomme
de ce «déjé la> du Royaume anquel les chrétiens ont parfois la tenta-
tion de s'identifier on d'identifier tel on tel systéme socidl, et grice
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angquel nous cherchons 2 faire Vécomomie de cette fagon de vivre gqui
conduisit le Prophéte 4 la mort sur la Croix. Enfin, si la parole qui
console, exhorte et fortifie dans la foi, est une parole prophétigue, n'est-
ce pas parce que la Promesse de Dien west pas réalisée, mais reste tou-
jours objet d'ume espérance soumise i Vépremve du monde, et par 13
méme menacée ?

4) Comme cela est déja apparu an cours de Vhistoire, le sens du mot
« prophétisme > anjourd’hui semble se diviser en deux cowramts : Vun
qui est de tendance plus politigue, Vausre de tendance plus mystique.
Faus-il choisir Vun comtre Vautre on ne vaudrait-il pas mienx rechercher
Varticulation grice a laquelle I'un et Vamtre powrraiemt mutuellement
Sauthentifier > La question est wrgemte face awx développements du
« remonvean charismatique > et du « christianisme politique », deux cou-
rants qui somt souvemt vécus comme exclusifs Van de Uautre.

Ils le somt peut-étre bel et bien 4 présent, tout au moins aussi longtemps
qu'ils ne seromt pas rectifiés d'une facon comforme & VEvangile lui-
méme. C'est, en son fond, toute la question des rapports entre le culte
chrétien «en esprit et en vérité» et la facon comcréte dont nous nous
situons dans le champ des rapports sociaux et des relations i autrui. Ib
est 4 ce sujet une constante de la tradition biblique et évangélique : Van-
themticité de la priére et du culte, quels que soient les phénomeénes qué
penvent se produire en eux, est toujours référée 4 la facon domt vivent
ceux qui prient. Un « renomvean charismatiqgue> qui se produsrast au
sein méme des communautés chrétiennes situées dans le couramt révolu-
tionnaire, wanrait-il pas, du point de vue méme de la foi, une signifi-
cation tout amtre qu'um & remomvean charismatique> se produisant dans
des groupes domt Vexistence semble parfois coincider avec une dépoli-
tisation de lewrs membres ? On concevra aisément quw'une telle question
nwest pas sans rapport avec celle de '« absence »...



actualiteé

une soirée sur le chili

Le Comité d’'élaboration de Lumiére et Vie a
décidé que la revue prenne position sur des
questions d’actualité, soit en publiant une
chronique, soit en organisant des débats pu-
blics. C'est cette derniére forme qui fut mise
en ceuvre a Lyon, le 8 novembre 1973, pour in-
former sur la question des « Chrétiens et du
Chili », puis débattre des possibilités d’action
en faveur de ceux qui luttent contre le fascisme.

La réunion était animée par Jean-Pierre Lo-
quais, prétre frangais rentrant du Chili et ayant
une expérience ouvriére en cette région, et
Paul Blanquart de la direction de « Politique
Hebdo » et de « Politique aujourd’hui », ayant
lui-méme participé a Santiago a une réunion
des « Chrétiens pour le socialisme ». J'avais
pour ma part a expliciter les conséquences
doctrinales des prises de position de la hié-
rarchie catholique dans les événements ré-
cents. Bernard Frangin, du « Progrés », était
présent a ce débat dont la direction revint a
Jean Guichard. Alain Durand, directeur de
Lumiére et Vie, ouvrit le débat en présentant
les graves raisons qu'avaient les chrétiens
de n’étre pas indifférents au putsch de San-
tiago.

J.-P. Loquais décrivit son expérience dou-
vrier dans une petite ville au nord de Santia-
go. [l montra comment une opposition d’abord
larvée, puis de plus en plus violente, se fit
jour contre I'Unité populaire et expliqua ses
efforts pour briser I'exploitation capitaliste du

pays. |l donna des précisions intéressantes
sur les gréves des mines de cuivre et celle
des camionneurs. |l indiqua également la

majorité assez forte dans le clergé et chez
les chrétiens qui combattait 'Unité populaire,
il témoigna de sa mise a [I'écart par son
évéque en vertu méme de son intérét aux
pauvres. Son témoignage ne portait que sur
une infime partie du drame chilien, et il pré-
cisa bien qu'il n’universalisait pas son ex-
périence, il nota cependant que les rencon-
tres avec d'autres prétres ou d’autres chré-

tiens vivant dans des endroits divers du
Chili recoupaient assez fortement ce qu'il
avait lui-méme pergu. Il termina par une
vigoureuse prise de position contre [I'hési-
tation de la hiérarchie catholique qu'il jugea
étre motivée par son option capitaliste. J.-P.
Loquais estime, en effet, qu'on est en droit
d'attendre des Eglises chrétiennes : 1) une
condamnation explicite du systéme au nom
duquel la Junte a pris le pouvoir; 2) une
dénonciation explicite de I'écrasement du
mouvement de libération nationale et de
I'aspiration a construire une société socia~
liste. Les évéques chiliens ont appuyé la
démocratie chrétienne, mais il n'y a pas de
troisiéme voie entre le capitalisme et le so-
cialisme marxiste. Le réformisme politique, lié
a la doctrine sociale de [I'Eglise, conduit
cbjectivement, le jour ol se présente une
alternative entre capitalisme et socialisme a
appuyer I'impérialisme, le capitalisme et le
fascisme. L'Eglise cherche toujours a faire
I’économie d’une révolution. Elle condamne
la violence lorsqu’elle surgit des mouvements
de libération populaire, mais se tait sur la
violence institutionnalisée. Aujourd’hui, le
Christ crucifié, c’est le peuple chilien qui
meurt sous les balifes et la torture. Saurons-
nous entendre l'appel de Gladys Marin, se-
crétaire générale des Jeunesses Communis-
tes : «Vous, jeunes catholiques, demandez
gue [I'Eglise condamne le calvaire imposé
aux chiliens de toutes croyances et de toutes
opinions politiques par la Junte qui a usurpé
le pouvoir ».

J'avais, pour ma part, un tout autre travail :
it me revenait d’expliquer a partir des textes
de la hiérarchie catholique chilienne, écrits
depuis l'accession d'Allende au pouvoir, les
prises de position de cette mé&me hiérarchie
face aux événements récenis. Je résume
ainsi mon intervention :

Les textes trahissent une grande hésitation
de la hiérarchie devant I'accession d’Allende
au pouvoir. Certes les évéques marquent
une grande déférence & I'égard du Président
et le Cardinal de Santiago n’hésitera pas a



le recevoir chez Ilui. Toutefois I'épiscopat
parait regretter que ce soit un marxiste qui
accomplisse des réformes jugées urgentes,
il n'ose pas entrer dans les analyses socio-
politiques d’inspiration marxiste, et finalement
il a peur que l'expérience Allende s’'achéve
dans une dictature de type communiste de
PEst.

Cette hésitation devant I'expérience Allende
provient essentiellement de la réticence vis-
avis du marxisme. Cette réticence n’est
pas due au simple fait des condamnations
romaines antérieures, elle cache une moti-
vation proprement sud-américaine. L’'épisco-
pat sud-américain avait opté naguére & Me-
dellin pour une voie originale vers le socia-
lisme. Ce dernier n'aurait pas été un
socialisme importé, mais un socialisme sur-
gissant de ['expérience sud-américaine, un
socialisme éloigné de I'économisme et de
la mystique de développement des pays
occidentaux et, de plus, étranger a I'opposi-
tion religieuse des pays de [FEst. Pour
I'épiscopat chilien, I'expérience Allende brise
ce réve qu'il avait cru proche de se réaliser
lors du gouvernement Frei.

Cette réticence & P'égard du marxisme s’af-
firme dans le soupgon que porte I'épiscopat
chilien a I'égard des «théologies de la li-
bération ». Celles-ci, notamment au Chili avec
Hugo Assmann, prennent une option diffé-
rente de celle de I’épiscopat : elles admet-
tent qu'aucune révolution n'est possible en
Amérique latine si on ne prend pas au
sérieux ['analyse marxiste et notamment le
concept de lutte des classes : toute hésita-
tion a cet égard ne peut que faire le jeu du
capitalisme international ou de I'impérialisme
américain. Cette prise de position en faveur
de Vlinstrument marxiste d'analyse de la
société s’accompagne d’une volonté de ma-
nifester le poids libérateur de lidéologie
chrétienne. Les théologies de la libération,
en réalité trés diversifiées dans leurs procé-
dés et leur maniére d’articuler I'Evangile et
le combat politique, assuraient une armature
théorique aux prétres et aux laics chrétiens
qui s’étaient engagés effectivement du coté
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de I'Unité populaire. L’épiscopat ne les a pas
condamnés, mais mis en garde contre Flin-
fluence marxiste.

8'il fallait circonscrire en quelques mots la
stratégie de I'épiscopat chilien lors de cette

expérience, on pourrait avancer ceci : il a
accepié le régime d’Allende comme le régime
légitime, mais il n'a jamais cru en cette

expérience pour des raisons doctrinales et
sociales. Il fut donc un soutien objectif de
I'opposition et de ce point de vue, on pour-
rait le taxer de complicité objective avec le
coup d’'Etat. Sa mollesse devant les crimes
de la Junte s’explique peut-étre par cette si-
tuation ambigiie, et par une volonté de neu-
tralité a Il'égard du pouvoir politique. L'in-
tervention doctrinale contre le marxisme a
servi les intéréts de ceux qui n’ayant sans
doute aucune doctrine structurée, n'en ont
pas moins une idéologie cohérente, au
service des intéréts du capitalisme mondial.
L’hésitation de [I'épiscopat chilien et son
silence justifient le soupgon d’'une commu-
nauté d'intéréts économiques entre les
clients d'une partie de I'Eglise chilienne et
les destructeurs du régime d’Allende.

Le troisitme orateur de la soirée était Paul
Blanquart. Pour lui, prendre parti contre le
putsch chilien est une décision qui touche la
foi. Il explique son point de vue avec vigueur
en partant d’'un symbole la construction
d’'une église par Pinochet sur le lieu de la
présidence de la république au Chili, la
Moneda. Il compare ce projet a celui qui fut
a la source de la construction du Sacré-Ceeur,
basiligue de I'expiation pour la Commune de
Paris. Ce qui, ici et la, travaille en sous-
ceuvre, c'est l'opposition entre Jésus et le
Temple, entre la tradition prophétique et une
certaine conception religieuse indissociable
d'un pouvoir autoritaire et oppressif des
pauvres. Ce qui est donc en cause dans le
soutien aux révolutionnaires chiliens, c'est
aussi I'affirmation de la foi évangélique contre
son détournement séculaire, que favorise au-
jourd’hui, une fois de plus, I'opportunisme de
I'appareil ecclésiastique, beaucoup plus sou-
cieux d'assurer sa propre survie que d'étre



la communauté croyante, ferment dynamique
de libération pour I'humanité. Le soutien aux
révolutionnaires chiliens est un combat pour
la foi.

Cette ardente exhortation déchaina une op-
position, iarvée depuis le début de la soirée.
Des éléments fascistes empéchérent le débat
en accaparant le micro et en posant des
questions sans rapport avec le sujet. li est
regrettable que le débat n'ait pu avoir lieu.

n® 20 — Le baptéme

F. O. 1.

Formation cecuménique interconfessionnelle

COURS PAR CORRESPONDANCE

sous la direction du P. René Beaupere, o. p.
et du pasteur Alain Blancy

Dix-neuf cours différents de premier ou de deuxiéme degré

Nouveaux cours : 1er deg
n° 9 — Comment prier aujourd’hui ?
n°® 10 — Une approche pratique de la Bible

2me degré

Renseignements et inscriptions :
F.O.1, 2, place Gailleton, 63002 - LYON

Il semble toutefois que les seuls éléments
agités n’en soient pas la cause. L’inexistence
quasi totale de questions intéressantes, mal-
gré la présence de six cents personnes, a
prouvé que l'information n'avait pas été suf-
fisante et sans doute aussi que la présenta-
tion appelait ou bien une adhésion sans
question ou bien une opposition totaie.
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chronique d’histoire de l'église

tendances et livres récents

Dans cette chronique nous indiquerons les
tendances et Iintérét de quelques livres
récents d’histoire du christianisme (par ré-
cents, nous entendons parus depuis  1970).
Nous visons, non le lecteur historien, mais
celui qui s'intéresse a quelque question
d’histoire par le biais de ses préoccupations
de foi ou de sa vie quotidienne.

exposés généraux

Tout un public, peut-étre influencé par une
vision «vitaliste » de [I'Eglise, désire qu'on
lui montre comment la communauté de Pen-
tecote est devenue I'organisation complexe
de la chrétienté que nous voyons. Pour
répondre a ce désir, la rapidité s’impose,
non seulement parce qu'il ne faut pas fati-
guer le lecteur, mais parce que, seul, un
raccourci laisse apparaitre les grandes lignes
d’'un développement. Mais comment faire vite
en un domaine si vaste sans tomber dans
'« a peu-prés », cet ennemi de leffort scien-
tifique ? Le dernier essai d'une histoire de
PEglise en un volume, celui de Pierre
Pierrard1, nous pousse & admettre que ri-
gueur et condensation exiréme ne sont pas
incompatibles. L'ceuvre se recommande par
sa densité, sa justesse d’appréciation des
situations, son équilibre entre ses différentes
parties. Elle est centrée sur les rapports entre
le christianisme et le monde, ce qui lui
donne une certaine force dramatique. Pour
mener si vivement son exposé (en 300 pages,
nous allons de Jésus & notre génération),
l'auteur a du pratiquer quelques sacrifices :
sacrifices des détails certes, mais aussi
concentration sur le seul catholicisme (ce
qui correspond d'ailleurs au titre du livre)

1. P. PIERRARD, Histoire de I’Eglise catholique,
avant-propos de M. D. Chenu, Paris, Desciée,
1972, 312 p.

et a partir des temps modernes sur le catho-
licisme frangais. La période obscure, qui va
de la mort de Paul & la fin du 1er sjécle n’est
guére éclairée malgré, ou peut-étre, en raison
des dificultés qu’elle présente. De tels man-
gues ne sont pas ici des défauts; en tout
cas labsence de développement sur les
« autres églises » que la catholique n'impli-
que, de la part de I'auteur, aucune déprécia-
tion de la signification chrétienne de ces
églises, comme le montre trés bien la belle
citation de Newman sur la consistance du
protestantisme, placée en téte de I'exposé
sur Luther.

Un exposé, plus fourni que le précédent,
sur I'ensemble de !histoire chrétienne nous
est offert par '« Encyclopédie de la Pléiade »
au tome Il de son Histoire des religions2.
Grande csuvre selon la meilleure tradition de
'université frangaise. Le lecteur se situera
sans trop de peine, je pense, dans sa pers-
pective — qui n’a rien d’ecclésiale —, mais
qui s’éloigne aussi de Tlhistoire universelle
classique qui raméne événements et institu-
tions a leurs aspects politiques {(ou socio-
économiques). Les concepts qui cadrent
exposé sont ici empruntés a une étude
comparative des religions. C’est ainsi que
le christianisme des origines est mis en
paralléle avec les gnoses, le manichéisme,
I’hermétisme et méme les débuts de [I'lslam
sous le titre général de «religions du salut ».
Nous avons admiré la clarté et I'intelligente
utilisation des méthodes de la «Form-
geschichte » dans les pages sur [I'évolution
et les crises des premiers siécles chrétiens,
dues & Etienne Trocmé (professeur a la fa-
culté de théologie protestante de Strasbourg).
On se demandera pourtant s'il n’atiribue pas

2. Histoire des religions, T. Il : «religions de
salut (monde méditerranéen et proche-orient),
religions constituées (occident) », Encyclopédie
de la Pléiade, direction Ch. Puech, Paris, Gal-
limard, 1972, 1598 p.
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trop d’acuité au conflit entre «héllénistes »
et l'ensemble de la communauté des pre-
miers disciples, soutenue par les apbtres.
Parmi les nombreux auteurs et sections de
ce volume signalons : la Gnose par Jean
Doresse -—, le christianisme médiéval en oc-
cident par Jacques Le Goff, aussi sensible
aux succés idéologiques, politiques et cul-
turels de I'église qu'a ses échecs (persistance
des représentations primitives, réformes en
dehors de son sein), — les églises orientales
non orthodoxes par Jules Leroy —, les
protestantismes par Richard Stauffer (rare
exposé en francais sur le protestantisme
sous toutes ses formes des origines a nos
jours) —, Iléglise orthodoxe par Olivier Clé-
ment —, le catholicisme post-tridentin par
René Taveneaux. On regrettera peut-étre que
ce dernier, spécialiste du renouveau ecclé-
siologique et spirituel de I'époque « classi-
que » ait par trop sacrifié I'époque récente et
passe, sans grande transition de Vatican | a
Vatican |l. Déséquilibre si I'on songe que,
par ailleurs, on nous a entretenu deux fois
et longuement de la gnose ou de la réaction
paienne des premiers siécles. L'époque
contemporaine réapparait, il est vrai dans
les exposés qui suivent sur les missions et
sur les «non-conformismes». Des index et
de longues tables permettent une utilisation
du livre comme ouvrage de référence. La
qualité de sa présentation littéraire, comme
sa précision scientifique, le recommande a
toutes les bibliothéques tant soit peu sérieu-
ses.

vie quotidienne et culture

L’histoire, aujourd’hui, s’intéresse de plus en
plus a la fagon de vivre des hommes et aux
instruments culturels qui peuvent transformer
leurs maniéres de penser et de sentir. L’his-
toire de I'Eglise tend, pour sa part, & devenir
(enfin !) I'histoire des chrétiens. Cela se voit
dans les exposés généraux dont nous venons
de parler, mais aussi dans des ouvrages plus
particuliers. L'un des plus caractéristiques a
cet égard est La vie quotidienne des pre-
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miers chrétiens® par A. Hamman, bien que
seule la quatridme partie sur «I'héroisme du
quotidien » (le rythme des jours, les étapes
de la vie), corresponde exactement au titre.
Le genre est la haute vulgarisation : peu de
phrases qui ne reposent sur de savantes
références, mais un style vivant, écartant
I'érudition avec, quelquefois, des facilités du
type «l'aube blanchit I'horizon. Chacun s’en
retourne & sa demeure..» (p. 215), un cer-
tain souci d'édifier. Mais aprés tout, peut-on
réellement entrer dans ce monde des pre-
miers chrétiens sans en golter la ferveur,
I'hospitalité joyeuse, I'esprit de conquéte spi-
rituelle ? Le petit livre de Jacques Verger
sur Les Universités au Moyen-Age ¢ appartient
plus a l'histoire de la culture qu'a celle des
institutions, Pauteur s’étant attaché surtout a
la fonction sociale des corporations ensei-
gnantes-étudiantes. L’intéressent les rapports
de I'Université avec I'Eglise, 'état, les munici-
palités, les classes de la population. H voit
en elles, plus t6t qu'on ne le pensait géné-
ralement, un facteur de laicisation. Donc un
ouvrage qui apporte du neuf sur une ques-
tion pourtant fort étudiée et qui résume avec
beaucoup de maitrise les résultats acquis.

Nous aimerions faire aimer une thése appa-
remment écrite pour les seuls spécialistes.
Elle a le double mérite de faire pénétrer
chaleureusement dans le milieu des familles
chrétiennes de la Provence du XVIile siécle,
comme le ferait un roman de moceurs, et celui
de nous faire voir comment on fabrique I'his-
toire a partir des plus simples documents
('image nous vient a l'esprit de ces forains
qui, devant nous, pétrissent leurs beignets
ou leurs crépes). Cette thése est de Michel
Vovelle et s'intitule Piété baroque et déchris-
tlanisation en Provence au XVillc sidcleb5.

3. A. HAMMAN, La vie quotidienne des pre-
miers chrétiens (95-197), Paris, Hachette, 1971,
304 p.

4. J. VERGER, Les universités au moyen-age,
(Coll. Sup.), Paris, P. U.F., 1973, 216 p.

5. M. VOVELLE, Piété baroque et déchristiani-
sation en Provence au XVIHI¢ siécle, (Coll. Ci-
vilisations et Mentalités), Paris, Plon, 1973,
702 p.



Elle est composée a partir d'une étude sur
les testaments conservés chez les notaires de
plusieurs villes ou bourgades, de Marseille a
Nice. On s'émerveille de ce que l'auteur sai-
sit tant de renseignements humainement in-
téressants contenus dans des documents
aussi formels et stéréotypés. L'historien du
christianisme y apprend beaucoup sur la
baisse ou le maintien de la foi au siécle des
« Lumiéres », sur le jansénisme, le sentiment
devant la mort, la charité envers les déshéri-
tés, le golt pour une piété luxueuse et em-
phatique ou, au contraire, pour le retour a
une simplicité « primitive ». Tout ceci est mis
en rapport avec les lieux, les événements
locaux (comme la fameuse peste de Mar-
seille), les classes sociales. De trés nom-
breuses cartes et graphiques (malheureuse-
ment reproduits de maniére un peu confuse)
achévent de faire de cette ceuvre un modéle
de travail historique «sur le terrain ». Exem-
ple aussi d’'une union entre technicité et hu-
manité.

L’histoire, souvent douloureuse, de [!affron-
tement du christianisme missionnaire avec
des cultures autochtones commence a s’écri-
re. Deux ouvrages de bonne valeur scienti-
fique viennent de paraitre en ce qui concerne
le Pérou®. Pierre Duviols s’attache surtout a
la mentalité des fonctionnaires et missionnai-
res espagnols, leur vue du culte des morts,
des fétes et danses «indigénes», les varia-
tions de leurs intolérances, tantdt absolues,
tantdét teintées d'un retour au respect des
«lois naturelles ». Dans cette histoire, I'au-
teur est animé d'un grand sens de la justice
pour n’attribuer a chacun (vice-rois, religieux
de différents ordres) que la part qui lui re-
vient dans I'extinction des anciennes cultures
(dont nous voyons que ce fut une ceuvre trés
longue).

6. P. DUVIOLS, La lutte contre les religlons
autochtones dans le Pérou colonial - Pextirpa-
tion de lidolitrie de 1532 a 1660, (Coll. de
I'Institut frangais d'études andines), Paris,
Ophrys, 1971, 428 p.

Nathan WATCHEL, La vision des vaincus - les
Indlens du Pérou devant la conquéte espa-
gnole, Paris, Gallimard, 1971, 396 p.

fol et politique

Foi et politique est un sujet qui nous tour-
mente aujourd’hui et nous reporte au passé.
Aussi, plusieurs ouvrages qui traitent du thé-
me d’'un point de vue théologique ou prati-
que, font une place a Ihistoire.

Par exemple, dans Théologle du politique?,
Frangois Biot développe longuement [attitu-
de des catholiques face au politique au
XIXe siécle, et la résistance chrétienne 2
Hitler. Claude Langlois, dans Le pouvoir dans
IEglise 8, donne sa lecture du « Syllabus » et
des événements qui l'entourent. On trouve
également de bonnes participations d’histo-
riens et de sociologues dans les comptes-
rendus des colloques du C.ER.D.L.C.9, par
exemple celle de Freund sur le sens politique
(ou a-politique) des communautés américai-
nes du siécle dernier.

Issu de préoccupations plus purement histo-
riques (s’il en est) le livie de Bernard Plon-
geron sur Théologie et Politique au siécle
des Lumiéres 10 doit retenir lattention. Ex-
posé touffu, abondant en notes pittoresques,
il déroute a bon escient par le découpage de
la période étudiée (qu'il appelle les «deuxié-
mes lumiéres » et qui nous conduit de I'hé-
ritage de Montesquieu aux théocraties de
Joseph de Maistre), par le caractére théolo-
gique qu’il découvre chez les « philosophes »
dés qu'ils parlent de la loi et des fondements
de la société, par le sérieux avec lequel est
abordée Pecclésiologie de ['église «consti-

7. Fr. BIOT, Théologie du politique, (Coil. Ency-
clopédie universitaire), Paris, Ed. Unilversitaires,
1972, 248 p.

8. G. DEFOIS, Cl. LANGLOIS, H. HOLSTEIN, Le
pouvoir dans PEglise, (Coll. 1. S.P.C.), Paris,
Cerf-Desclée, 1973, 168 p.

9. Les groupes informels dans I'Eglise, (Coll.
Hommes et églises), Strasbourg, CERDIC-publi-
cation, 1971, 312 p.

Politique et Fol, id., 1972, 219 p.

10. B. PLONGEON, Théologle et Politique au
siaécle des Lumiéres : 1770-1820, Genéve, Droz,
1973, 408 p.



tutionnelle, etc». L'auteur emploie constam-
ment des expressions qui nous renvoient a
‘l'actualité la plus brdlante « société blo-
quée », « morosité », opposition de la politi-
que et du politique, utopies chrétiennes,
« théologie de la révolution », « anthropologie
sacramentelle », etc. L’accumulation de ces
rapprochements inquiete ; mais nous devons
reconnaiire que notre inquiétude est vaine;
c’est bien du XVIile siécle qu'il s’agit ici et
ce n'est pas la faute de Pauteur, mais des
textes de I'époque, si de si fortes analogies
s’'imposent. Je pense en particulier aux ci-
tations de la p. 158 sur la révolution «qui a
tous les caractéres d'un bouleversement
opéré par la Justice de Dieu ». Je pense aus-
si a ces critiques du célibat ecclésiastique,
accompagnées d'une analyse socio-historique
de linstitution ecclésiale, qui n’auraient rien
& envier aux déclarations d’« Echanges et
Dialogue ». Ne quittons pas le livre de Plon-
geron sans signaler qu’un de ses mérites est
de rapprocher sans cesse I'évolution des
pensées et les événements contemporains.

Plusieurs publications sont parues sur les
ancétres des christianismes «libéraux» ou
«sociaux». Les plus intéressantes nous
semblent étre La Correspondance inédite
de Montalembert (1852-1870) 11 et le livre de
Madeleine Barthélemy - Madaule sur Marc
Sangnier (1873-1950) 12, biographie a la fois
. critique et sympathique, et qui ne néglige pas
le Sangnier d’'aprés «Le Sillon» dont [I'his-
toire est trés intéressante.

instifutions eccliésiales

La critique des institutions, comme leur apo-
logétique, fait vite sourire si elle ne s'appuie
pas sur de solides connaissance historiques.
Chacun sait que le débat est vif aujourd’hui

11. MONTALEMBERT, Correspondance inédite
(1852-1870), publiée par le « Centre d’histoire
du catholicisme frangais », Paris, Cerf, 1970,
448 p.

12. M. BARTHELEMY-MADAULE, Marc Sang-
nier (1873-1950), Paris, Seuil, 1973, 303 p.
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autour de certaines de ces institutions; on
ne s'étonnera donc pas que les historiens se
sentent trés sollicités d'intervenir dans ces
débats, avec souvent des nuances qui sem-
blent des lourdeurs et des lenteurs a ceux
qui voudraient des solutions simples et ra-
pides.

Au sujet du mariage, signalons :

Ritzer, Le mariage dans les églises chrétien-
ne du ler au Xlle siécle13, ou le point de
vue liturgiqgue est surtout développé. Les
premiéres pages sur le caractére informel du
mariage au tout début du christianisme ont
souvent attiré I'attention des lecteurs en quéte
de legons pratiques de ['histoire. L'ceuvre
d’Henri Crouzel, L’Eglise primitive face au di-
vorce 14, fait preuve d’une solide érudition,
avec des textes longuement analysés. Les
conclusions relativisent I'effort qui se fait
pour retrouver dans la tradition ancienne
plus de souplesse a I'égard du remariage des
divorcés que nous en avons de nos jours
dans la pratique catholique. Selon fauteur,
méme les canons de Basile et Chrysostome
n'admettraient que le «repudium» (c’est-a-
dire la simple séparation) de I'épouse coupa-
ble, et non le droit du mari «innocent» & un
remariage. Ces raisons ne semblent cepen-
dant pas décisives (Cf. p. 14; p. 147 et p.
203).

Au sujet des autres sacrements, citons
Braeckman, Confession et communion au
Moyen-Age et au concile de Trente 15,

Au sujet des ministéres : la meilleure des
parutions récentes est sans doute celle d’André
Lemaire, Les Ministéres aux origines de I’Egli-
se 16, Cette étude du vocabulaire ministériel

13. RITZER, Le mariage dans les églises chré-
tiennes du fer au Xlle siécle, tr. de l'allemand,
Paris, Cerf, 1970.

14. H. CROUZEL, L’Eglise primitive face au di-
vorce, (Coll. Théologie historique), Paris, Beau-
chesne, 1971, 412 p.

15. BRAEKMAN, Confession et communion au
Moyen-Age et au concile de Trente, (Coll. Re-
cherches et synthéses), Gembloux, Duculot,
1972.

16. A. LEMAIRE, Les ministéres aux origines de
PEglise, (Coll. Lectio divina), Paris, Cerf, 1971,
254 p.



dans [I'Ecriture et chez les Péres les plus
anciens établit définitivement la thése de la
plasticité des termes et des institutions dans
la communauté primitive, tout en démystifiant
I'imagerie de I'anarchie originelle. Mentionnons
également A. Villela, La condition collégiale des
prétres au Ille siécle 17, et Gryson, Le minis-
tére des femmes dans I’Eglise ancienne 18,
qui met en relief le role ecclésialement recon-
nu des diaconnesses et des «veuves» dans
le Nouveau Testament et la tradition ancienne
(surtout syriaque). Ce rble toutefois ne fut
jamais proprement sacerdotal. A cette étude
historique de premiére main, on ne saurait
comparer Les femmes et les ministéres dans
IEglise 1 d'Elsie Gibson, ou l'on trouvera
d’utiles renseignements sur ies ministéres fé-
minins dans les églises protestantes et des
suggestions pour l'avenir, mais seulement des
pages sommaires et approximatives sur la
femme dans I'Eglise ancienne.

histoire de la tradition
de la théologie et des dogmes

Les progres du structuralisme et de la linguis-
tique structurale, les critiques du langage reli-
gieux au nom de l'analyse socio-économique,
n‘ont pas découragé I'étude proprement litté-
raire et historique de la tradition chrétienne.
Il y aurait, en ce domaine, des dizaines et des
dizaines d'ouvrages & mentionner. Nous de-
vons faire un choix, arbitraire sans doute. Nos
lecteurs ne doivent pas ignorer I'étude de Sta-
nislas Giet sur L’Enigme de la Didacha&20. 1|
discerne quatre couches rédactionnelles dans
la composition de ce document unique de

17. VILLELA, La condition coliégiale des pré-
tres au Ill¢ siécle, Paris, Beauchesne, 1971.

18. GRYSON, Le ministére des femmes dans
PEglise ancienne, (Coll. Recherches et synthé-
ses), Gembloux, Duculot, 1971, 190 p.

19. E. GIBSON, Les femmes et les ministéres
dans I’Eglise, tr. de I'anglais, Paris, Casterman,
1971, 256 p.

20. St. GIET, L’Enigme de la Didaché, publica-
tion de [I'Université de Strasbourg, Paris,
Ophrys, 1970, 284 p.

I'antiquité chrétienne : un écrit juif, sa trans-
formation par la premiére génération de disci-
ples, I'apport d’un auteur principal, puis celui
d'un ou plusieurs continuateurs. Boularand
nous donne dans L’Hérésie d’Arius et la foi
de Nicée?l, une étude trés minutieuse, sur le
plan du vocabulaire en particulier.

Peter Brown, La vie de saint Augustin22 : cette
biographie, bien qu’elle entre en concurrence
avec beaucoup d’autres, passe désormais pour
une des meilleures de saint Augustin. Le héros
n'est pas toujours flatté, «gentleman bien
élevé » qui ne parle jamais de sa concubine ;
stratége en théologie qui use de «froide com-
pétence » dans sa polémique antipélagienne,
intolérant & I'égard des .donatistes. Le cété
néoplatonicien du penseur est toujours trés
souligné, et aussi ses difficuliés a s’accom-
moder & l'univers des chrétiens africains ou
méme milanais en raison des différences de
niveau culturel. L’auteur ne cessant pas de
nous ramener & ce qui fait l'unité vitale de
’aventure augustinienne, ses difficultés, ses
défauts méme nous deviennent, de lintérieur,
compréhensibles.

La pensée de saint Augustin ne cesse d’inté-
resser, comme le montrent les nouveaux ti-
tres parus, chaque année, dans les Etudes
augustiniennes 23,

les réformateurs

Bien que non traduit en frangais, nous pen-
sons utile de signaler la parution (en italien)
d'un livre du tchéque Amédée Moinar sur
Jan Hus24. Le héros de la réforme en Bohéme
est compris ici, comme cristallisant P'effort
d’'une « premiére réforme », celle du retour a

21. BOULARAND, L’Hérésie d’Arius et la fol de
Nicée, Paris, Letouzey, 1972, 2 vol, 176 et
464 p.

22. P. BROWN, La vie de saint Augustin, tr. de
Ianglais par Jeanne-H. Marrou, Paris, Seuil,
1971, 544 p.

23. Etudes augustiniennes, Paris, 8 rue Fran-
Gois ler,

24. A. MOLNAR, Jan Hus, testimone della veri-
tate, Turin, Claudiana, 1973, 256 p.
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I'église primitive, pauvre et « désétablie », telle
que les Vaudois I'avaient amorcée et que, plus
tard, la continueront les anabaptistes. Cette
conception nous éloigne autant de la vision
protestante de Hus que de sa réhabilitation par
les catholiques, comme de Vooght, soucieux
surtout de prouver sa quasi orthodoxie.

Beaucoup de nos lecteurs s'étonneraient s'il
n’était pas fait mention de Daniei Olivier, Le
Procés de Luther (1517-1521)25. Cet ouvrage a
conquis un large public par son charme et la
vivacité de ses narrations. L'auteur est, de
plus, un grand spécialiste de Luther et il a
renouvelé la connaissance des piéces de son
procés. Que, dans sa joie, le lecteur n'aille
pourtant pas s'imaginer tout savoir de Luther
et du luthéranisme aprés cette plongée dans
de bonnes pages, puisqu'elles ne recouvrent
qu'une partie de I'existence du réformateur.

travail de groupes locaux

Les groupes locaux de travailleurs en histoire
sont nombreux. lls trouveront un modéle de ce
qu’ils peuvent réaliser dans les publications du
« Centre d’'Histoire du catholicisme» de

25. D. OLIVIER, Le Procés de Luther (1517-
1521), Paris, Fayard, 1971, 224 p.
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I'Université de Lyon. Nous voulons en men-
tionner quelques-unes, bien qu’elles auraient
pu figurer parmi les ceuvres qui font avancer
nos connaissances sur la mentalité et la cul-
ture des hommmes du passé : Plerre Zind,
L’Enseignement religleux dans Finstruction pri-
maire publique en France, de 1850 & 187326 ;
L. de Vaucelles, Le Nouvelliste de Lyon et la
défense religleuse (1879-1889)27 ; Georges La-
perriére, Opinion publique et séparation de
I'Eglise et de PEtat & Lyon28; les Mélanges
Latreille2? : religion et politique — histoire des
deux guerres mondiales, avec un exposé sur
les tentatives de paix de Benoit XV — histoire
de Lyon et du Sud-Est. Enfin, Les Catholiques
libéraux au XiXe siécle3? : actes du colloque
international d’histoire religieuse, qui s’est tenu
a Grenoble en 1971.

claude gerest

26. P. ZIND, L’Enselgnement religloux dans
Pinstruction primaire publique en France, de
1850 a 1873, Grenoble, P. U. G., 316 p.

27. L. DE VAUCELLES, Le Nouvelliste de Lyon
et la défense religicuse (1879-1889), Paris, Ed.
Belles Lettres, 1871, 283 p.

28. G. LAPERRIERE, Opinion publique et sépa-
ration des églises et de I'état a Lyon, Grenoble,
P.UG, 1973, 223 p.

29. Mélanges Latreille, Lyon, Audin, 1972,
624 p.

30. Les Catholiques llbéraux au XIXe siécle,
Grenoble, P.U. G., 1973.



comptes rendus

écriture sainte

Nelly BEAUPERE, Saint Paul et la Jole, préf.
Augustin George, (Coll. Lire la Bible), Paris,
Ed. du Cerf, 1973, 162 p., 17,80 f.

Un petit livre, aux dimensions modestes,
mais livre aussi précieux que la joie. Nelly
Beaupére a eu, en effet, beaucoup d’'audace.
Il en faut pour oser aborder le théme de
fa joie, en un temps ou les hommes sont
tentés par la morosité et ol les chrétiens
font preuve de timidité, conséquence sub-
tile de la mauvaise conscience.

Et pourtant, la joie est une réalité centrale
du christianisme. C’est ce que nous dévolle
cet ouvrage, au long des pages, grace a
Pappui d'une exégése sdre. Thdme central,
a la fois provocant et symptomatique. Pro-
vocant, parce que la joie n'est pas le bon-
heur, et le bonheur n'est pas la joie : telle
est du moins la «différence » que fait appa-
raitre la lecture des épitres pauliniennes.
Symptomatique, car la joie pourrait bien
étre une des réalités les plus significatives
du christianisme : un christianisme réaliste,
vigoureux et sans concession,

L'auteur nous fait comprendre que la dis-
tance enire la joie et le bonheur est tout
simplement mesurée par la fol elle-méme.
Dés lors, vivre la joie chrétienne a la ma-
niére de Paul, ce n’est tomber ni dans le
masochisme, ni dans la najveté infantile.
Mais il s’agit bien plutdt, au coeur du mon-
de, de «faire le Passage», le Passage de
la Croix. La vraie croix chrétienne n’élimine
pas le tragique, mais elle n'y séjourne pas :
c'est une Croix ouverte, lumineuse, baignée
de Résurrection. Quand on lit ces pages, on
se croirait parfois en contemplation devant
la croix de Ravenne...

Bref! la joie du chrétien, ce n'est ni ceci,
ni cela, ni une résignation, ni le calcul d’une
récompense : c'est tout simplement Ile
Christ lui-méme. Dans cette lumisre unique
et de mille maniéres réfractée, on peut re-
cevoir les contradictions de la vie, les récon-
forts de la communauté, les fruits du labeur
apostolique...

Rien n'est démontré, rien n'est évident, rien
n’est humainement assuré. Mais la joie est
plus forte que tout. Et il serait bon de s'en
souvenir, en tous temps, y compris & notre
époque de bouleversements culturels. Si la
joie triomphe du malheur, c’est parce que
«le chant est en définitive plus réaliste que
la plainte ». Aucune évasion dans une telle
certitude, car «la joie n'est jamais la solu-
tion d'un combat, mais le cceur d'un com-
bat ». N'est-il pas normal, dans ces condi-
tions, que la joie de la résurrection ne nous
soit donnée que comme une jole crucifie,
débordant toujours [a conscience que Yon
peut en avoir.. ?

Le petit livie de Nelly Beaupére n'est pas
seulement une étude biblique sérieuse :
c’'est aussi un acte, l'acte d'un témoin. Com-
ment parler de la joie sans puiser dans le
fond de soi-méme? Décidément, la joie
chrétienne est bien le test de la foi : I'une
comme lautre ont la méme vérité, la méme
force ; elles sont menacées par le méme
ennemi, le désir d'immédiateté. Mais nous
ne connaissons P'Auteur de notre joie qu'en
énigme et comme & travers un miroir. Tel
est le prix de notre existence humaine, dans
I'attente de la pleine liberté des enfants de
Dieu. On aurait envie de chanter longtemps
ce chant-la.

Henri DENIS

J.-T. SANDERS, The New Testament Chris-
tological hymns, their historical religious
background, Cambridge University Press,
1971.

Il s’agit d'une étude technique du matériel
hymnique et liturgique du Nouveau Testa-
ment relatif & la nature et A la personne du
Christ. Aprés une analyse trés fine, Sanders
conclut que ces hymnes ont une structure
mythique. Il pense que leur origine remonte
a une branche hétérodoxe du judaisme, in-
fluencée elle-méme par une tradition de Sa-
gesse. S'il s'avérait que les conclusions de
Sanders soient justifiées, on aurait 1a une
hypothése intéressante pour la question de

103



I'influence du gnosticisme sur le christia-
nisme. La méthode comparative utilisée par
Sanders est peu convaincante. Je doute
qu’il suffise de préciser des origines et des
convergences pour déterminer le sens des
hymnes christologiques du Nouveau Testa-
ment. Mais peut-étre est-ce |a une réaction
trop théologique. Quoi qu’il en soit, le livre
est de grande valeur, mais ne saurait évi-
demment intéresser que les spécialistes.

Christian DUQUOC

C. WAGNER, La Résurrection, signe du
monde nouveau, Paris, Cerf, 1970, 148 p.

On ne peut souhaiter que le plus grand
succés a cet ouvrage fort bien écrit et
d'une intelligente pédagogie. L’'étude sur la
formation des évangiles, & titre d’introduc-
tion, est remarquable de clarté. Le chapitre
consacré a l'événement de la Résurrection
est un exemple d’interprétation de [FEcri-
ture : le lecteur averti devine la compé-
tence, le lecteur non spécialiste n’est pas
rebuté. Quant a I'étude du message pascal
qui forme la troisidme partie de cet ouvrage,
elle est a la fois d'une fidélité trés grande

a [I'Ecriture et d'une actualité authentique.
Les questions que posent souvent nos con-
temporains sont présentes sans devenir le
le critére dernier de [linterprétation. J'avoue
avoir beaucoup aimé ce petit livre.

C. D.

R.  SCHNACKENBURG, A. VOGTLE, H.
SCHURMANN, ~ F. MUSSNER, H. FRIES,
H. SCHLIER, Le Message de Jésus et lin-
terprétation = moderne, Paris, Cerf, 1969,
231 p.

L’'ouvrage contient des études, en général
remarquables, d’exégétes allemands. L'une
des plus intéressantes est celle de Vdgtle:
« Réflexions exégétiques sur la psychologie
de Jésus». Elle aborde un probléme rare-
ment traité par les exégétes, et ceci dans
une perspective interdisciplinaire. Les opi-
nions théologiques y sont discutées d’un
point de vue exégétique. Aprés trois ans,
I'article garde toute sa valeur. J'en dirai
autant de presque toutes les autres études.
Cet ouvrage est un ouvrage de travail.

C. D

théologie

Jean MOUSSE, Sens et non-sens du Credo,
Paris, Ed. du Centurion, 1972, 245 p.

Chaque fois qu’ils récitent le Credo, les
chrétiens répétent [I'énoncé traditionnel de
leur foi, mais ces phrases portent-elles en-
core la marque de la vie? Les hommes
d’aujourd’hui peuvent-ils trouver dans un
texte figé I'expression de la foi au Dieu
vivant? J.M. va tenter une confrontation
entre les affirmations de la foi et les situa-
tions de I'existence car c’est dans mon
comportement quotidien que je dois éprou-
ver la vérité de mes affirmations sur Dieu.
Entreprise difficile qui peut paraitre inquié-
tante par le risque de faire perdre a des
croyants la sécurité illusoire de formules
bien établies et qui ne peuvent étre remises
en question parce que définitivement acqui-
ses. J. M. a parfaitement conscience de ce
risque et des limites de son entreprise, aus-
si prévient-il le lecteur qu'il n'engage que
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lui dans ces réflexions marquées par une
époque et lites & une personnalité : «Ce
n'est que moi. Je ne prétends pas représen-
ter [I'Eglise. J’essayerai seulement d’étre
honnéte». Nous Ilui savons gré de nous
livrer ses propres interrogations, de nous
signaler les mots qui ne rejoignent pas la
vie et ceux qui P'éclairent. En le suivant dans
cette quéte de vérité, il nous oblige & nous
interroger nous-mémes sur notre propre foi.
C'est en cela que ce livre nous enrichit : it
nous aide a sortir d’'une tranquillité intellec-
tuelle et spirituelle ol notre foi risque de
s’étioler.
J. CHASSEFEYRE

R. BRAIN, Dieu FInconnaissable, Paris, Ed.
Universitaires, 1972, 179 p.

Le livre est original. Il est écrit par quel-
qu'un qui n'est pas de la tribu des théolo-
giens. Il parle d’'une expérience personnelle,



dans laquelle les thémes de [I'apologétique
ancienne, le monde, la parole de Dieu dans
I'nhistoire, la divinité de Jésus, la souffrance,
sont traités avec santé. Le livre s’achéve
sur un credo qui exprime dans des termes
simples la foi chrétienne comme amour de
la vie et d’autrui en référence & une Source
dont la manifestation est Jésus. Je suis
étonné que !'Esprit Saint ait si peu de place
dans cette confession de foi.

Christian DUQUOC

G. VAHANIAN, La Condition de Dieu, Paris,
Seuil, 1970.

G. Vahanian avait écrit naguére un ouvrage
qui eut un certain retentissement : la mort
de Dieu (Buchet/Chatel, 1962). Il analysait
le phénoméne culturel de ia disparition de
Dieu. Louvrage n’entrait pas directement
dans les perspectives de la théologie amé-
ricaine de la mort de Dieu comme proces-
sus nécessaire a la foi biblique. Ce nouvel
ouvrage, difficile a lire, est, me semble-t-il,
un effort pour parler théologie, c’est-a-dire
finalement de Dieu, dans une condition qui
nous oblige a prendre au sérieux Ile
seul fondement théologique possible, Jésus-
Christ. Il définit ce qu’'est la condition de
Dieu dans le monde : sa parole est déter-
minée par le statut de notre parole. Vouloir
rencontrer Dieu en dehors de ceite condition,
c’est sortir du cadre tracé par I'Ecriture elle-
méme. Aussi l'ére dite postchrétienne nous
contraint a accepter ce que sans cesse nous
récusons, que le Verbe se soit fait chair. Ce
livre donne a penser. Il n’est compréhensible
que situé dans les débats théologiques ré-
cents.

C.D.

K. RAHNER, Je crois & Jésus-Christ, Paris,
D.D.B., 1971, 116 p.

Un ouvrage de ce genre est susceptible de
rendre de grands services & des chrétiens
qui n‘ont pas le temps de lire des volumes
de théologie spécialisée. Les questions qui
traversent la téte de beaucoup sur le sens
du christianisme, les obstacles venus de nos
mentalités modernes, Ies incompréhensions
issues de formules traditionnelles, sont pré-
sents dans cet ouvrage. i est assez pédago-

gique pour conduire & comprendre, et assez

passionné pour faire aimer Celui dont il est
parlé : Jésus-Christ.
C.D.

H. ZAHRNT, Dieu ne peut pas mourir, Cerf,
Paris, 1971, 286 p.

H. Zarhnt récuse la mode théologique qui
veut supprimer Dieu pour idolatrer Jésus.
Son livre est une polémique intelligente et
documentée contre la théologie de la « mort
de Dieu», pour autant que cette théologie
g’affirme étre une christologie. Mais ce livre
ne s’englue pas dans la polémique : il es-
quisse une reprise positive de la probléma-
tigue des théologies modernes dans leur
effort de rejoindre les questions de nos con-
temporains. Aussi est-ce a un débat avec les
différentes formes de cette théologie, avec
ses tentations, ses fanatismes, que nous
sommes convigés. Jamais l'objet du débat
n’est oublié : la transformation de l'image de
Dieu. Mais jamais non plus n’est oublié ce qui
fait I'objet méme de la crise en théologie :
comment affirmer Dieu si Jésus est sa manifes-
tation ? Comment articuler Vhistoricité et la
transcendance sans brader 'une ou lautre ?
J’ai rarement lu un ouvrage si actuel et si ré-
fléchi. Zahrnt ne céde a aucun slogan, il nous
oblige sans cesse a nous remetire devant les
enjeux chrétiens de nos prises de position pas-
sionnelles. C’est un ouvrage que tous ceux qui
se piguent d’étre connaisseurs de la pensée
religieuse moderne devraient avoir lu et relu.

C.D.

H. Urs von BALTHASAR, De Pintégration, As-
pects d'une théologie de TIhistoire, Paris,
D.D.B., 1970, 343 p.

L’auteur s'est plusieurs fois penché sur le
« mystére de Ihistoire ». Il nous donne en ce
nouveau livre une synthése de sa propre pen-
sée a ce sujet. L'ouvrage est d’une grande
richesse de pensée, il ne peut é&tre résumé ;
ceci d’autant moins qu’il n’est pas aisé a lire.
Sa marche n’est pas logique, mais symbolique.
Le but semble cependant étre de montrer que
le Verbe incarné intégre tout le mouvement
de I’histoire, non en supprimant les différences
inhérentes au processus de I'histoire, mais en
les suscitant. Aussi est-il impossible d’élaborer
une théorie hégélienne puisque ['achévement
ne peut étre donné par anticipation dans le
temps. Méme si on est séduit par la beauté et
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la grandeur du dessein, on demeure inquiet :
quel rapport existe-t-il entre ces hautes pen-
sées et Fhistoire empirique ? Peut-étre est-ce
le destin de toute théologie et philosophie de
I'histoire que de sembler rendre illusoire I'his-
toire effective ! c. b

H. RONDET, Histoire du Dogme, Paris, Desclée,
1970, 320 p.

L’intérét que portent actuellement a la pensée
religieuse nombre de laics est souvent contre-
carré par la nécessité de connaftre l'arridre-
fond historique de la théologie. L'ouvrage de
H. Rondet, simple, clair, écrit avec la compé-
tence qui caractérise I'auteur, rendra de grands
services pour ceux qui n'ont ni le temps ni
la culture pour se perdre dans les ouvrages
spécialisés. | ne faut pas demander a ce livre
autre chose que d'étre une bonne présenta-
tion de [P'histoire du dogme catholique. Son
mérite n'est pas mince que de permettre la
disparition de certains clichés.
C.D.

M. CORVEZ, Dleu est-if mort? Réponse des
théologiens : Barth - Bultmann - Bonhoeffer -
Tillich - Hamilton - Van Buren - Altizer - Ro-
binson - Cox - Vahanian - Richarson - New-
bigin - Ernst Bloch, Paris, Aubier-Montaigne,
1970, 268 p.

M. Corvez expose la pensée de nom-
bre de théologiens ou philosophes &
propos de la question de Dieu. Il
constale que les critiques adressées a
Dieu sont issues de [insatisfaction pro-
duite par la pensée métaphysique, en
réalité par la pensée de Wolff, critiquée par
Kant. Il juge que les théologiens se sont lais-
sés indiment impressionnés par la faillite de
cette métaphysique : elle devait disparaitre en
vertu de son caractére formel. Mais cette méta-
physique ne revét pas le champ entier de la
pensée humaine sur Dieu. Pour l'auteur, c’est
une erreur dangereuse que refuser toute possi-
bilité a notre pensée de remonter a Dieu. Tét
ou tard, on tombe dans le fidéisme ou I'athéis-
me. Le recours a Jésus ne suffit pas a remé-
dier au discours insensé tenu par ailleurs.
Je suppose que l'auteur espére un retour a
une ontologie non plus idéaliste ou essentia-
liste, mais existentielle au sens thomiste. Je
ne sais si les enjeux visés par les théologiens
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cités et exposés se réduisent au seut probléme
de Ia métaphysique. Je pense que la fonction
du christianisme dans l'histoire est au ceeur
du débat, et que le sécularisme ou la théolo-
gie de la mort de Dieu sont des symptémes
d'une incapacité a penser effectivement cette
fonction.
C. D.

R. DIDIER, Le ministére sacerdotal, un dossier
théologique, Lyon, Profac, 1970, 242 p.

I} a é61é beaucoup écrit sur le ministére sacer-
dotal depuis ces derniéres années. Ce livre est
original : il est le produit d’un travail interdis-
ciplinaire. 1l est franc : R. Didier ne cache
pas les questions qui se posent au théologien.
Il fait interroger I'histoire par des spécialistes,
mais ne leur laisse pas le dernier mot comme
trop souvent dans ce genre de débat, ol I'éru~
dition finit par cacher I'actualité du probléme.
Les éléments du débat sont ici donnés en toute
clarté, et les discussions entre les différents
auteurs sont pleines d'enseignement. Certes,
il ne faut pas y chercher une solution a la
crise qui aujourd’hui touche le sacerdoce mi-
nistériel. L’'ouvrage nous fournit quelque chose
de plus important : la liberté de ne pas idola-
trer ce qui fut prétendument toujours fait.

C. D.

P. SCHOONENBERG, M. SEEMANN, D. ZAH-
RINGER, D. STOECKLE, J. SCHARBERT,
L’homme pécheur appelé au salut, [Mysterium
Salutis, t. 8], Paris, Cerf, 1970, 398 p.

La monumentale dogmatique de U'histoire du
salut sous la direction de Feiner et Léhrer
parait & un rythme régulier. Le volume présent
correspond au quatriéme du tome deuxiéme
dont le sujet est l'histoire du salut avant le
Christ. 1l aborde donc la question du péché,
sérieusement étudiée par Schoonenberg. Les
theses soutenues a propos du péché originel
mériteraient une longue discussion. L'auteur a
eu le courage de parler de cette question.
C’est beaucoup. Un autre chapitre est consacré
a la question des anges et des démons, puis
on étudie le besoin de rédemption. C'est dans
celte perspective qu’est introduite une réflexion
sur les religions extrabibliques et sur la situa-
tion particuliere de I'Ancien Testament. L’effort
est méritoire de traiter ces difficiles questions.
L'insatisfaction qui en résuite tient davantage
au genre littéraire d'une dogmatique a plu-



sieurs voix qu’'a Pinégalité des contributions.
Tel qu'il est, ce volume rendra de grands ser-
vices aux étudiants en théologie et a tous ceux
qui cherchent un exposé sérieux de la théo-
togie présente. c b

H. HAAG, Liguidation du diable, Paris, D.D.B.,
1971, 104 p.

Je ne ferai rien pour réhabiliter le diable. L'au-
teur essaie de montrer que pour 'Ecriture le
péché qui est en nous est plus important que
fe diable, personnification du péché. Son pro-
jet de démythiser le diable est justifié, et il est
certain que I'Ecriture nous rend plus attentifs
a la puissance du mal en nous qu'a un mal
personnifié. Mais les questions ne sont pas
apaisées par cet essai brillant. Le diable ne se
liquide pas aussi facilement. Ce n’est pas une
question de genre littéraire. c
. D.

Fran¢cois REFOULE, Marx et S. Paul, Paris,
Ed. du Cerf, 1973, 144 p.

Si Vauteur de cet ouvrage voulait démontrer
que la confrontation de Marx et de saint
Paul était une entreprise particuliérement ris-
quée, il y a parfaitement réussi. Que deux
défunts n’arrivent pas a s'entendre dans le
dialogue imaginaire qu'un théologien crée a
leur sujet, peu importe a priori. Mais il ne
s'agit de cela qu'en apparence : F.R. entend
mettre & nu les erreurs fondamentales com-
mises aujourd’hui par quelques « chrétiens
marxistes ». Malheureusement, ce livre n’ap-
porte aucun élément nouveau dans le débat :
il aurait pu étre écrit il y a trente ans. L'au-
teur nous avait habitué jusqu'a présent a des
ceuvres théologiques d’une autre qualité. Ce
sera donc une fagon de lui affirmer notre
estime que de lui dire ici franchement : cette
fois, il y a eu erreur d’aiguillage.
Alain DURAND.

Jean LAPLACE, Une expérience de la vie dans
PEsprit. Dix jours dans la tradition des Exer-
cices Spirituels, Paris-Lyon, Ed. du Chalet,
1973, 163 p., 15,90 f.

Il faudrait avoir «fait» et non «lu=» ce livre,
come le demande P’A. pour pouvoir porter un
jugement motivé. Mais peut-on le laisser igno-
rer a tous ceux qui ont apprécié les ouvrages

précédents du P. Laplace (La femme et la vie
consacrée, Le dlalogue spirituel, notamment) ?
Insistons tout de suite sur le caractére de ces
pages : demandées par les auditeurs eux-
mémes, fruit de multiples retraites données
pendant vingt ans aux groupes les plus divers,
elles ne visent nullement a étre une synthése
théologique, mais un itinéraire. Dans un but
pédagogique la division en «journées» a été
gardée. Sans doute ceux qui ont vécu ces
retraites puiseront avec plus de profit dans ce
livre, mais combien d’autres y trouveront ce
que I'A. souhaite le plus profondément : « C'est
donc un homme qui, croyant lui-méme a I'Es-
prit-Saint et s'aidant & sa maniére de ce que
la tradition et I'expérience personnelle lui ont
appris, livre ce dont il vit pour que d'autres, 2
son contact, trouvent I'éveil a la vie de I'Es-
prit qui nous habite ». (p. 13).

Sceur Marie du Saint-Esprit.

René VOILLAUME, Retralte & Beni-Abbés. En-
tretiens sur la vie religisuse. (Coll. L’'Evangile
au XXe s.), Paris, Cerf, 1972, 228 p., 22 f.

Chaque année les Petits Fréres et les Petites
Sceurs de Jésus vont se préparer a leurs pre-
miers engagements par une retraite préchée
auprés de l'ermitage du P. de Foucauld. Nous
avons ici les entretiens de 1971 ~— sur les
thémes classiques d'une retraite — auxquels
le P. V. a délibérément laissé un ton trés sim-
ple et direct. Dés la préface, le fondateur des
Petits Fréres affirme clairement sa position
dans les débats actuels concernant la vie reli-
gieuse : les problémes s'éclairciraient sans
doute, si I'on admettait le fondement entiére-
ment surnaturel de cette vie. « On ne peut nier
le surnaturel ou le contester et en méme temps
vouloir maintenir une vie religieuse séculari-
sée...» (p. 9) Ces pages, en continuité pro-
fonde avec les csuvres antérieures de I'A.
rayonnent d'équilibre et de paisible certitude,
témoignage vécu de ceux qui expérimentent en
leur étre la plénitude joyeuse d'une vie toute
donnée au Christ.
Sr. M.

Louis GUILLET, Thérése dans ma vie, Paris,
Mame, 1972, 224 p., 18 f.

Louis GUILLET, Introduction a Saint Jean de la
Croix, T. 1l, L'Eveil de l'aurore, Paris, Mame,
1971, 256 p., 156 1.

E. Poulat dans les Archives de Sociologle des
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Religions (n° 34, 1972, p. 253), signale la com-
pétition éditoriale qu’'a suscité le centenaire
de Thérése de Lisieux. Le livre du P. Guillet
fait partie de cette abondante production. Les
pages du début, fort émouvantes, donnent rai-
son du titre ; les autres chapitres sont essen-
tielement tissés de citations. Si I'on admire la
probité intellectuelle de I'A. on comprend mal
le parti — vite lassant, vu leur abondance —
d’avoir inséré les références dans le corps du
texte. On s’étonne aussi des limites — pour ne
pas dire orientations — de la bibliographie. En
1972, n'y avait-il pas a indiquer plus que les
livres des PP. Petitot et Piat, le livre remarqua-
ble du P. de Meester par exemple ?

Cette méme probité, ce souci d’effacement
devant l'auteur présenté se retrouvent dans
« 'Evell de l'aurore », Tome Il d’'une Introduc-
tion & Saint Jean de la Croix dont le tome |
est épuisé (cf. Lumiére et Vie, 97, p. 130-131).
L’intention est la méme : «convier les hom-
mes de notre temps & une relecture spirituelle
de I'ceuvre du saint » et leur permettre de dis-
cerner l'actualité de son message.

Sr. M.

Dom ldesbald RYELAND ou le bonheur de croi-
re, Ed. de Maredsous, 1972, 199 p.

Ce n'est pas sans une certaine appréhension
que l'on aborde la vie d’'un «saint religieux ».
Les Editions de Maredsous ont su éviter les
écueils du genre, en un petit livre alerte, vrai,
et fort bien présenté. Quelques écrits de Dom
Ryeland sont précédés de témoignages de sa
famille et de ses fréres en religion. L'homélie
prononcée aux funérailles par Olivier du Roy

comité d’élaboration

compléte cette évocation d’'un moine qui vécut
intensément de foi, d'obéissance, et d’amour
fraternel. Figure rayonnante d’'une paix bienfai-
sante.

Sr. M.

Marc JOULIN, Vivre fidéle, Paris, Ed. Desclée
De Brouwer, 1972, 146 p.

Aprés Un Credo pour vivre qui nous présentait
un examen pratique du contenu de la foi, M. J.
pose la question de la fidélité & un engagement
de foi. La fidélité n’est pas seulement attache-
ment au passé, mais construction de Favenir.
L'engagement dans la foi peut étre vécu trads
diversement selon les personnes, mais il ne
doit jamais refuser d'entendre les questions
que le monde nous pose : on doit au contraire
les accepter franchement. Parmi ces questions,
M. J. choisit celles qui se posent dans le ma-
riage, le sacerdoce et la vie religieuse. Il rejoint
ainsi les problémes débattus dans le n° 110 de
Lumiére et Vie. Il les aborde en un ton trés
simple et direct qui lui permet d’exprimer une
espérance dynamique. Il fait ressortir com-
ment, & f'origine d’une crise de la fidélite, se
trouve presque toujours une crise de I'espé-
rance, et ni la résignation, ni le fatalisme n’ont
jamais été des vertus évangéliques.

Ses analyses n'ont certes pas la prétention
d’'envisager tous les aspects des problémes
posés. Il nous offre plutdét une série d'entre-
tiens comme ceux donnés & la télévision, mais
dont la principale qualité est de constituer un
livre facile a lire et tonifiant.

Jean CHASSEFEYRE.
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