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Lumiere e
La Providence, divine prévenance

Création et service aprés-don

Pressentir un Dieu prévenant

L'auteure part de son expérience d’accompagnement de
personnes dans des situations de grande détresse. If
s’‘agit de passer de I'idée d'un Dieu provident &
I'expérience de la prévenance d‘un Dieu qui
accompagne et ouvre des possibles au coeur méme
des situations les plus désespérées.

Le Dieu de I’Ancien Testament est-ll si
providentiel ?

Le visage de Dieu que nous révéle I’Ancien Testament
est pluriel, A fravers quelques figures bibliques I’auteur
monfre la complexité divine : Dieu exigeant de I’Alliance
four & four impénétrable et bon, imprécateur et attentif
a la détresse de I'orant.

La Providence des premiers chrétiens :
de I'évidence a la foi

La providence est une notion philosophique paienne
que les Peéres ont déplacé en substituant
I'anthropocentrisme au cosmocentrisme et en donnant
toute sa place a I'histoire. Par I& la notion stoicienne de
providence est vraiment subvertie par le Dieu de Jésus de
Nazareth.
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La Providence gouverne,

le Dieu de Jésus fait signe

La notfion de signes des femps, mise en avant par
Vatican ll, permet de déjouer les pieéges de Ia notion
de providence tfout en signifiant la présence de Dieu dans

I’histoire. Plus modeste que celle de providence, cette
notion est cependant plus opératoire.

L’Amour infatigable d’un Dieu exposé

Aprés avoir esquissé I’histoire théologique de la notion
de providence et sa contestation, I'auteur trace les
conditions autorisant & maintenir une telle notion en
christianisme, Une herméneutique chrétfienne de la
providence doit se construire & la lumiére de I’'événement
pascal.

Position
A propos du numéro de Lumiére & Vie consacré a
Jean-Paul Il

Chronigue philosophique
Michel Henry, Paroles du Christ

Chronique théologique

Henri Denis, L’avenir en face

Chronique biblique

Simon Légasse, L’épitre aux Romains
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Isabelle CHAREIRE

Création et service aprés-don !

Emil Fackenheim rapporte et commente le midrash bien connu selon
lequel les anges, a la vue des Egyptiens culbutés dans la Mer Rouge,
voulurent chanter ; mais Dieu le leur reprocha : « Mes enfants gisent,
noyés, dans la Mer Rouge et vous voudriez chanter ? ». Si ce midrash
évoque ['universalité de la bienveillance de Dieu, il en dit aussi son
impuissance a ne pouvoir sauver les Israélites sans que les Egyptiens
ne périssent '. Le sens aigu de cette contradiction témoigne a contrario
de la difficulté qu’il y a de vouloir rapatrier la notion stoicienne de
providence dans une tradition qui fait de I’histoire le lieu de I’alliance
de Dieu avec I’humanité.

Une catégorie aussi abstraitement universalisante n’est-elle pas
fonciérement inadéquate a la dynamique de la pensée chrétienne ? Issue
de la perception stoicienne d’un monde ordonné, ou toute chose a sa
place et sa signification, ce n’est pas sans coups de force ni dommages
que la providence a été recyclée par la théologie chrétienne. Et par
des théodicées trés approximativement chrétiennes. Il s’agissait de nouer
la perception d’un Dieu créateur et bon qui ne se désintéresse pas
de sa création une fois celle-ci mise en route avec I’expérience du
malheur ; un Dieu qui, comme le dit avec humour Bernard Meunier dans
ce cahier, se préoccupe du service apreés-vente. Un service apreés-
vente qui serait plutdt un service apres-don et qui renvoie aux questions

1. T.B. Megillah 10b cité in. E. FAcKENHEM, Penser aprés Auschwitz, Paris, Cerf, 1986, p. 61.
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Isabelle CHAREIRE

radicales de toute théodicée : comment penser un Dieu bon, un Dieu
tout-puissant tout en expérimentant le mal dans le monde ?

Il n’est pas possible de rendre le Dieu de Jésus Christ complice
de Uidée mortiféere d’un Dieu qui passerait par pertes et profit le malheur
des hommes au nom d’une vision devenue alors problématique de la
grandeur de sa création. C’est dans la suspension méme de son
pouvoir, écrit E. Schillebeeckx en des pages admirables °, que Dieu
Pexerce souverainement ; dans le sans défense de la croix, c’est bien
du bonheur des hommes et des femmes dont Dieu se soucie en déniant
toute pertinence a la violence et a la loi du plus fort. La Résurrection
du Nazaréen est le signe de cette défaite de la violence et de la mort.

Cette déconstruction de la notion de providence ainsi acquise,
lui consacrer un cahier avait-il encore un sens ? Le Comité de
rédaction a répondu positivement a cette interrogation. Car méme
maladroitement, ce qu’essaie de penser la providence c’est la présence
de Dieu aupres de tous et de chacun(e) ; répondant ainsi a une aspiration
profonde, particulierement aigué dans les situations d’obscure
déréliction.

Il convenait donc de partir d’une position existentielle de la
question : la contradiction dans la chair des croyantes et des croyants
de I’affirmation d’un dieu bon et provident au sein de I’expérience
du malheur. A partir de son expérience d’accompagnement, Véronique
Margron nous invite a déplacer notre regard pour comprendre Dieu-
auprés-de-nous, non pas comme celui qui se substituerait a nous et a
notre liberté, mais comme le compagnon prévenant qui invite a toujours
ouvrir de nouveaux possibles.

Jean Dietz analyse ensuite comment le Premier Testament dessine
des expériences contradictoires d’un Dieu impliqué dans I’histoire et qui,
comme telles, invitent a décaler notre regard. Héritiers de la notion
stoicienne de providence, les Péres n’en ont pas été dupes et Bernard
Meunier montre comme ils ont su la convertir en substituant
I’anthropocentrisme au cosmocentrisme et en mettant au centre le
Dieu qui habite [’histoire.

Vatican II a promu la notion de signes des temps pour signifier
les avancées communes de [’histoire selon le dessein de Dieu. Alain

2. E. SCHILLEBEECKX, [’histoire des hommes, récit de Dieu, Paris, Cerf, 1992, p. 195-208.
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EDITORIAL

Durand montre comment cette catégorie de signes des temps, moins
ambitieuse que celle de providence, est aussi plus pertinente pour penser
le déploiement de I’alliance de Dieu avec les peuples au ceeur de
histoire. Enfin, en une substantielle synthése, Jean-Etienne Long montre
les apories de la notion de providence au long de I’histoire de la
théologie et esquisse le cadre herméneutique nécessaire a poser si
I'on veut aujourd’hui encore pouvoir parler de providence.

Le succes des écrits de Etty Hillessum traduit la conscience
aigué de nos contemporains que Dieu, s’il existe, ne peut se
désintéressser du sort de ses créatures. Mais alors peut-étre appartient-
il a chacune et a chacun d’entre nous, du lieu o il se trouve, de percevoir
le compagnonnage de Dieu au sein de son propre engagement dans
Ihistoire pour rayonner de la gloire de Dieu : cette intensité de la
présence de Dieu qui pour étre discréte n’en est pas moins efficace
et pleine de tendresse :

« Je vais t’aider, mon Dieu, & ne pas t’éteindre en moi, mais je
ne puis rien garantir d’avance. Une chose cependant m’apparait de plus
en plus claire : ce n’est pas toi qui peux nous aider, mais nous qui
pouvons t’aider — et ce faisant nous nous aidons nous-mémes »’.

Ce cri jailli du ceeur de la souffrance n’est pas délire prométhéen,
mais signe du chemin mystérieux, précaire et toujours renouvelé, de
la foi.

Isabelle CHAREIRE

Directrice

3. Etty HiLLesum, Une vie bouleversée. Journal 1941-1943, suivi de Lettres de Westerbork, Points, Seuil, 1995,
p. 175.
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Véronique MARGRON

Pressentir un Dieu prévenant

“ Le voyageur, épuisé par la nuit et qui demande du pain, en réalité désire I'aurore.
Notre message éternel d’espérance, c’est que !’aurore viendra ! La foi en
D'aurore nait de la foi en la bonté et la justice de Dieu. Celui qui croit cela
sait que les contradictions de la vie ne sont ni finales ni définitives. Il peut traverser
la nuit noire avec la conviction radieuse que toutes les choses concourent au
bien de ceux qui aiment Dieu ! Méme les nuits les plus privées d’étoiles peuvent
annoncer I’aube de quelque grand achévement .

Il est des situations humaines o le ciel parait bien sombre. Il semble
méme que nous sommes aux abords de la mort et non de la nuit qui
préfigurerait I’aurore. Echec qui vient briser ’existence, violence qui tue
I’amour, dépression qui emméne dans un puits dont nul ne sait s’il
comporte un fond. Nombre de personnes vivant de grands chagrins,
dont le pourquoi est parfois la seule parole qui ne se lasse jamais et
ne désarme pas, sont 13, en ce lieu. A cet endroit ol la mort s’est insinuée
au milieu de la vie, des projets, des désirs et des élans. Déchirure, 1a
ol la vie pouvait porter de I’espérance l1égitime, 4 hauteur simple
d’humanité. Ici, peut-on entendre cette parole de Jésus ? : « Demandez,
on vous donnera ! quiconque demande recoit ” Lc 11, 9-10

1. Martin Luther KiNG, La Force oaimer; Casterman, 1964.
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Véronique MARGRON

Quand des vies habitent ainsi en des terres de désolation, peut-
on dire quelque chose de la providence ? Nous aurions plutdt envie
de nous écrier de ce dieu qu’on tente de prler ce que le prophete Elie
rétorquait de Baal : “ Criez plus fort, c’est un dieu, il a d’autres
préoccupations, peut-étre qu’il dort... 7 1 R 18, 17

L’idée de providence, au sens commun du terme, d’un Dieu qui
pourvoirait dans I’immédiat de la vie apparait non seulement inacceptable
mais inaudible, scandaleuse. Qui serait-il, lui qui aurait une intention sur
mon existence et m’aurait laissé engloutir par tant de malheur ? Oui,
“ Ou est-il ton Dieu ? ” Ps 41, 11. Nous connaissons le propos
opinidtre de Job rejetant toute idée de rétribution, mais plus finement
aussi celle d’une pédagogie du malheur : le théologien Elihou, nouveau
penseur, prétend en effet que c’est bien parce que Dieu aime Job d’un
amour prévenant que sa douleur est unique : elle lui donne d’entendre
les intentions de Dieu.

Dieu accompagne

Les personnes écoutées sont pour moi les freres et sceurs de Job.
Ou se tourner sinon vers Dieu pour supplier, demander, implorer, mais
aussi ne pas céder aux explications mortiféres qui redoublent la mort,
la violence, la perversion. Qui font de la victime un coupable ou un
co-coupable. Pour eux le malheur, la violence subie, seraient un chemin
par lui-méme de sainteté, de vérité. Alors que le mal écrase, dévore,
morcelle, désespere.

Aussi dans un premier temps ma réponse serait bien de dire :
rejeter surtout 1’idée d’un Dieu providence, dans cette interprétation
terrible car frontale de Paul : “ tout concourt au bien de ceux qui
aiment Dieu. ” Rm 8, 28. Oui, il me semble que des propos nets sont
ici nécessaires. Sans pour autant faire violence a quiconque. Car il
faut de toutes ses forces récuser cette parole dans sa lettre. Les brisures
de la vie bafouée par la violence du mensonge, de la vie usée par la
maladie, de la vie qui n’a plus golit que de mort tant cette derniére
réde, non tout cela ne concourt pas au bien de ceux qui pourtant
cherchent encore & croire. Tout est grace. Non ! Le malheur, la violence
faite & ’amour, 1’absence désolée, I’abandon, ne sont pas des graces.
Rien ici qui témoigne d’un Dieu qui prend soin. Au contraire. Aussi
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PRESSENTIR UN DIEU PREVENANT

la révolte, la * sainte colere ” sont-elles 1égitimes, nécessaires, salutaires.
La gréce, le bien, possibles, seront ailleurs, dans la réécriture réalisable
de la vie que chacun pourra faire avec ses peines. Dans la force de croire,
d’aimer, d’espérer encore. D’étre & nouveau en mesure de recevoir et
offrir a son tour.

Alors oui ! Il est des coleres salutaires, celles qui permettent
d’oser quitter des énoncés mortiferes de Dieu, pour rendre possible
un voyage ol peut-€tre la providence de Dieu en son Fils pourra signifier,
indiquer un Ailleurs, autrement. Vers le vivant.

A travers la demande d’écoute, de dialogue, de la vie résiste
malgré le mal. L’autre cherche des mots comme on fraye un passage dans
une forét serrée et hostile. Des mots toujours risqués. 11 espére aussi.
Non des révélations sur sa vie. Non de grandes interprétations
explicatrices de toute I’histoire, non, il aspire 3 des mots nouveaux 2
accueillir afin qu’il puisse les prendre comme provision. Comme une
facon de poser un regard neuf sur sa réalité, un regard qui porte
espérance, qui n’enferme pas, ne cldture rien. Recueillir la parole
silencieuse, ou celle parfois a perdre haleine tant elle attendait a la
porte d’une oreille attentive, c’est s’embarquer avec ceux qui peinent
vers des terres inconnues. Un jour peut-&tre, ses paysages découvriront-
ils des pierres tombales roulées sur le c6té, quelqu’un qui veille afin
que la mort ne se referme pas sur la vie. Tel ce jeune homme de
I"évangile de Marc de la résurrection. Bien sir il se tient 12 sur le
cOté du tombeaun ouvert et vide pour dire ol est Jésus, chez les vivants
de toutes especes, en Galilée ; mais il demeure 12 aussi afin que les
femmes n’entrent pas dans ce lieu qui sent la mort. Le danger est toujours
la que la mort prenne le dessus. Cet homme vétu de blanc n’est-il
pas un visage de la providence ?

La providence alors, a la figure de la prévenance. Délicatesse de
celui qui accueille et se fait ainsi hospitalier de ce mixte, ce métissage
de malheurs et aussi de résistance de la vie tout entiere. “ Mon Dieu,
mon Dieu pourquoi m’as-tu abandonné ? > Le Christ qui prie ce psaume,
alors qu’il meurt en Croix, est le contemporain de celles et ceux qui
vivent la méme interrogation, partage le méme scandale. Pas de
prévenance semble-t-il, dans cette grande solitude de Jésus. Pourtant,
en cette heure désolée, Dieu reste “ mon ” Dieu. Mystérieuse proximité
qui n’a pas d’efficacité sur les événements. Et pourtant. Le plus
extraordinaire n’est-il pas de croire encore que ce lourd silence du

IK 259 9



Véronigue MARGRON

Peére n’interdit pas la slreté qu’il ne peut pas ne pas recueillir la
plainte, la détresse, I’apparente défaite du fils bien aimé. Ultime
prévenance.

Une des plus belles pages, je crois, “ du soin ” de Dieu a notre égard
pourrait &tre la transfiguration. Donner a contempler la gloire, la victoire
sur la mort du Fils unique, non pour nous épargner d’aller avec lui a
Jérusalem ; mais pour que nous puissions au contraire demeurer aupres
de lui sans défaillir totalement. Prévenance aussi de celui qui explique
les Ecritures en allant vers Emmaiis. Par ces récits, comme par tant
d’autres, se signifie que la rencontre de Dieu, la découverte de la vie
aimante, le consentement a la vérité, ne sont jamais frontaux. Le récit
fait médiation, il fait ceuvre de prévenance pour nous dévoiler qui est
le vrai Dieu, I’homme véritable. Non des annonces brutales, mais des
propositions d’herméneutique ol chacun peut s’apprivoiser, et alors
se retourner, se convertir, croire que du bonheur peut étre offert, mais
par d’autres chemins que les réves anciens.

Il en est de méme des récits partagés avec ceux qui peinent. Leur
procurer I’espace paisible, patient, attentionné, pour se construire,
c’est faire ceuvre de prévenance, et donc donner a rencontrer une
autre providence. Labeur heureux de cette charge pour le compagnon,
I’accompagnateur, 1’ami. C’est bien a lui que revient la joie de donner
un avenir a la parole d’autrui. N’est-ce pas cela la providence ? Penser
que les choses arrivent a I’heure favorable, kairos, ce n’est pas chosifier
un événement, une rencontre ; mais reconnaitre que I’histoire peut se
rouvrir vers des mots inconnus. [Is font signe vers un avenir de la
vie vivante. Car il n’y a pas de tracé définitif, de fatalité de sens, de
direction.

Ainsi le souci du soin de la parole, de I’attention a son avenir,
de la veille a scruter ce qui n’est pas encore entendu, est-il celui de
I’accompagnateur. Est donc requis non d’abord une méthode mais
bien une capacité. Non de celle des compétences, nécessaires par ailleurs
autant que faire se peut, mais la capacité comme ce creux en nous
ou cette parole se recueille et fait en nous son travail. Mélée a la
Parole de Dieu méditée en ce méme endroit. Ainsi c’est bien de la
prévenance de Dieu dont il s’agit. Elle permet d’abord a Uintelligence
du cceur de porter plus loin la parole d’autrui, car elle est soutenue
par la Parole de Dieu.

10 IK 259



PRESSENTIR UN DIEU PREVENANT

La prévenance comme une qualité d’humanité, une provision
d’humanité afin que la détresse ne vienne pas engloutir la vie qui
confusément, avec crainte parfois, voudrait se faufiler au dehors, vers
le large.

Autrement dit, c’est ’incarnation qui est providence. Incarnation
de I’écoute, de ’accueil, des bouleversements. Incarnation de notre
maniere de nous tenir aupreés d’autrui. Du sein de nos maladresses,
de nos erreurs méme, de nos hésitations, c’est le Christ qui peut se
faire prévenance pour I’autre qui peine et le rejoindre, mystérieusement,
en sa douleur et en son attente. Confesser le Christ fait homme c’est
croire non seulement 2 la bienveillance de Dieu mais a sa bienfaisance.
Prendre condition d’homme par amour, ne rien retenir, n’étre jamais
soupgonneux de la réalité humaine, c¢’est annoncer un visage de Dieu
bienfaisant. Non qu’il change par enchantement le cours de nos histoires,
mais parce qu’il les prend dans la sienne. La prévenance du Christ
c’est alors de rendre possible de recueillir la totalité de 1’existence. Croire
qu’il n’y a rien & laisser de c6té. Que tout est rassemblé en Christ
par cette qualité d’attention espérante. Que toute page peut €tre
déposée. La providence est la siireté que croire en un Dieu fait chair vient
s’approcher de toute chair meurtrie. Non pour la guérir magiquement,
mais s’en faire le proche, Uintime.

Dieu a prévu

A ce premier déplacement, penser la providence de Dieu comme
prévenance de 1’accompagnateur, vient s’adjoindre un second. La
providence signifie aussi la prévoyance.

La prévoyance peut-elle étre entendue comme belligérance ? La
médiation de I’incarnation, de la passion, de la descente aux enfers,
abimes vaincus au matin de Paques, doit nous faire nous battre contre
toutes les causes de malheurs. Ainsi la providence vient prendre la forme
du combat. Prévoir de ne pas baisser les bras, de ne pas admettre
I’enfermement, la fascination. Veiller plus loin c’est pouvoir faire
surgir des forces de vie, malgré et au cceur de tant de peine. Belligérance,
déja, par les mémoires des sourires de la vie ; des circonstances ou
des événements ou elle fut plus paisible, sont des fagons non de
relativiser le mal d’awjourd’hui, mais de lui interdire de dévorer la
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Véroniqgue MARGRON

mémoire, I’histoire. Alors que le mal persévere toujours, comme pour
tout prendre a partir du présent, du passé et de condamner 1’avenir.

D’autre part, le réel des circonstances de 1’existence fait, pour
chacun, que ’espace de liberté est limité. Il 1’est toujours. Les
conditionnements de nos histoires sont 1. La fagon dont les malheurs
ont insidieusement, souvent a notre insu, marqué ce que nous avons
cru étre des choix libres, est bien réelle. Tout n’est pas envisageable.
Mais du possible peut s’inventer, se dessiner, traits aprés traits. Il y a
de toute facon de la plasticité. Croire en la bienfaisance de Dieu en
son Fils, par son fils, “ grand prétre compatissant ” (¢f. Epitre aux
Hébeux) c’est alors, dans la proximité respectueuse, pudique, avec I’autre
fatigué, dénicher, scruter les figures de la fatalité et les combattre.
Pas de volontarisme ici mais simplement, opinidtrement la conviction
que telle est la sagesse, la prévoyance, de Dieu.

Seul Dieu fait sens

Peut-on proposer, alors, un troisieme écart avec la signification
commune de la providence, pour tant de vies marquées de désespérance,
de douleurs, de lassitude ?

Ce serait la providence de Dieu par le déploiement du sens. Quand,
par la médiation du compagnonnage la personne peut, non pas tant
donner une valeur a ce qui lui est advenu, mais trouver sens a la vie
qu’elle habite aujourd’hui. Croire que de la vie heureuse peut étre offerte,
tenter de retrouver le gofit parfois englouti si loin du bonheur. Non
un bonheur possédé tel un propriétaire trop stir de son bien, mais le
bonheur comme une esquisse. 1l réclame alors tant d’attention, de
soin, de délicatesse, car il ne sait se présenter que comme il est :
sans travestissement, fragile donc, friable. Penser ce bonheur, le désirer,
tel un consentir.

Nos maniéres de vivre, notre rapport au monde sont si marqués
de conquétes ou de fatalité. Peu d’alternative entre conquérir, sa place,
sa liberté de vivre, ou subir le sort des événements, nos deuils,
maladies, échecs. Faire face, y compris quand nos corps et nos cceurs
flanchent, de peur que le fragile qui apparait alors soit utilisé par un autre
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PRESSENTIR UN DIEU PREVENANT

contre nous, crainte aussi qu'une autre image de nous-mémes, moins
flatteuse en apparence, ne se fasse jour.

Apprendre le bonheur, s’annonce peut-étre quand nous pouvons
croire et espérer avec le plus blessé, le plus lointain de nous-méme.
Quand rien n’est gardé pour soi seul, ni la peur, ni I’amertume, ni
les peines, ni la timide espérance d’étre aimé encore. Estimer ce bonheur
qui ne peut étre saisi, pas davantage acheté au prix de tous nos efforts.
Son aventure n’est pas un bonheur de conte de fée. Son goiit se méle
a tous les arriere-gofits de la détresse et de la désillusion. Car la Croix
est 1a qui demeure, et il n’y pas d’adoucissement au tragique. Mais
pourquoi le bonheur voudrait-il contourner la croix ? Double versant
d’adversité, de peines, er de bénédictions. Les promesses se sont
accomplies, déja pour la maison de servitude. Et nos demeures intimes
ont toujours des replis ravagés. Le golt du bonheur, sa prévenance
sont comme un tressaillement ; celui de I’ attente, de la joie, de 1a douceur.
Une aurore renouvelée et non un midi qui s’affiche, prétentieux.
Visitation secréte.

Les témoins du Dieu d’Abraham, d’Isaac, de Jacob, de Job, du
Dieu fait de notre chair, tressaillent, partagés, entre ce qu’ils savent
€tre la réalité et ce que la Parole leur annonce. Il en va de méme de
toute vie bouleversée, de toute vie, en fin de compte. La providence serait
alors ici : dans le toucher que ce bonheur est possible, a travers du
sens déployé, ouvert, de la vie. Ce qui est alors “ prévu ”, n’est pas
telle ou telle circonstance de ’existence, mais que 1”histoire humaine soit
toujours plus grande, plus profonde, plus renouvelée, que ce qu’elle
donne a voir.

Hokok

Au terme de ces quelques réflexions sur le déplacement de
I’interprétation de la providence de Dieu, mouvement exigé par la
proximité d’écoute active de personnes pour lesquelles la mort est
venue s’incruster dans la vie, la providence pourrait étre un itinéraire
de découverte : Quitter le dieu des immédiatetés, du bonheur comme
du malheur. Prendre congé du dieu des réponses a nos questions.
Doucement, par la médiation de I’accompagnateur, de I’ami, du fidele
qui se tient la vraiment, autant que faire se peut et dans la prise en compte
de ses propres faiblesses, donner a I’autre de goiter la bonne présence,
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celle de la prévenance. Parce qu’elle entend le murmure de la vie du sein
des plaintes. Car lentement elle permettra a2 du sens d’advenir, nouveau.
Prévoyance se dessinant, alors, dans le possible combat ensemble
contre le mal. Et autre prévenance, enfin, celle de la foi en du
tressaillement de bonheur. Maniére de répondre aux interrogations de
telle sorte que les réponses soient plus grandes que les questions
posées. Non parce qu’elles seraient totalisantes de 1’histoire mais
parce qu’elles déplacent. La providence peut-elle alors se penser tel
le mouvement du don ? Don de la parole et de 1’écoute, grace qui
nous fait compagnons d’une méme humanité ébranlée, et sauvée.

“ Si quelque chose m’a sauvé, c’est d’entendre la voix
évangélique qui me disait du plus profond de la nuit :
c’est moi, ne craignez point. "

Véronique MARGRON

Dominicaine.

Théologienne moraliste.

Faculté de théologie de I'Université Catholique de I’Ouest
et Institut Catholique de Paris

2. Theilhard de CHARDIN, Le Milieu divin.
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Le Dieu de 'ancien testament
est-il si providentiel ?

Position de la question

Considérée ainsi sans autre forme de proces, la question qui
intitule cet article est lourde de présupposés, dont I’'un - et pas le moindre
—est qu’il y a un Dieu de I’ancien testament. C’est sur le UN que
nous nous interrogeons premiérement.

Bien entendu, nous pouvons tous prendre lecture de Deutéronome
6,4 : Dieu est UN, ou Dieu est UNIQUE... mais devons-nous pour autant
étendre cette appréciation a 1’ensemble du corpus ? L’idéologie et
I’historiographie deutéronomistes s’imposent-elles & un ensemble varié
d’écrits dont certains les précédent d’au moins un sie¢cle ? On pourrait
faire la méme observation en considérant le contenu théologique du
document sacerdotal — et donc de Genese 1.

Si nous posons la question a I’intérieur du corpus, nous pouvons
aussi nous la poser de I’extérieur. Le Dieu providentiel, si on le tient
pour une invention du stoicisme, peut-il s’imposer a I’ensemble d’un
corpus qui le précede en quasi-totalité ? L’affirmation que Dieu fait
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toujours tout pour le mieux saurait-elle s’imposer autrement qu’a
posteriori ?

Posons que la question qui nous préoccupe ne peut pas étre une
question qui porte sur Dieu, mais sur les présupposés de notre lecture.
Ainsi pourrait-on interroger 1’histoire sainte, et 1a révélation progressive.
S’en tenir a ces dernieres nous ferait régresser vers un age précritique.
Nous devons au contraire tenir pour acquis que le Dieu dont nous parlons
est toujours au moins autant le produit d’une tradition que d’une
révélation. Le cri du prophete, dés lors qu’il appartient & 1’Ecriture,
échappe a jamais a celui qui I’a poussé. Et puis I’histoire de la révélation
a été suffisamment remise en question par 1’archéologie pour que
nous la considérions au minimum de ce qu’elle est, c’est a dire la
présupposition que ces vieux textes méritent encore d’étre lus, autant
qu’il se peut, pour ce qu’ils sont.

Alors, comment procéder ? Nous présupposons au moins — ¢’est bien
le moins — que notre question a un sens. Les textes de ’ancien
testament parlent de Dieu. Peut-€tre pas d’un Dieu seulement, nous
le verrons. IIs utilisent des noms, des locutions, pour désigner... mais
pour désigner quoi ? Et bien cette derniere interrogation nous suggere
une méthode. De quoi est-il parlé lorsque ces noms, ou ces locutions,
sont utilisées ? Nous ne pouvons pas envisager la-dessus une étude
exhaustive. Quelques approches, tout au plus.

Si bien que nous ne répondons a la question qui fait notre titre qu’en
indiquant, prudemment, un début d’approche. Nous explorerons un
petit échantillon de textes. Au lecteur de poursuivre.

Tout droit sorti du temple

Puisque nous avons évoqué précédemment 1’historiographie
deutéronomiste, considérons la découverte du livre de la loi dans la
maison de YHWH, par le prétre Hilquiyahou. Sous le régne du roi
Josias (2 Rois 22), des travaux de restauration sont entrepris dans le
temple, au cours desquels sera découvert un rouleau qui sera identifié
d’emblée par le prétre comme rouleau de 1’alliance. Le roi en ayant
été avisé, se prononce (2 Rois 22,13) :
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“ Allez, consultez I’Eternel pour moi, pour le peuple, et pour
tout Juda, au sujet des paroles de ce livre qu’on a trouvé; car grande
est la colére de YHWH, qui s’est enflammée contre nous, parce que
nos péres n’ont point obéi aux paroles de ce livre et n’ont point mis
en pratique tout ce qui nous y est prescrit 7.

Ce que la voix de la prophétesse Houlda ayant confirmé, il s’ensuit
une purification du temple, des hauts lieux, et une réforme dont I’objet
est d’établir le bon culte, du bon Dieu, au bon endroit, selon le bon
rituel...

Mais ce Dieu, qu’est-il ? Il ne semble pas étre autrement qualifié
qu’en ce lien qui unit observance et “ salut ”, mais un salut qui, s’agissant
du bon roi qui initie la réforme, ne semble finalement s’accomplir
que “ dans une paix de tombeau ”', puisque ce roi ne verra pas la
ruine de ce qu’il a entrepris. La fin de la royauté est prophétisée en
dépit de la réforme, une fin qui ne peut étre qualifiée de succes qu’en
tant que ce qui importe finalement n’est pas ce qu’est Dieu, mais que
I’orthopraxie rituelle soit bien en place par dela les avanies de 1’histoire.
C’est 4 ce prix qu’ici, sur les ruines du Temple et de la royauté, peut
s’édifier une espérance : I’alliance est attente pour le peuple, sur le
fondement d’une rationalité hiératique close par le Livre?.

Explications et protestations

Autre est la vie de Job, autre est son livre qui, pour le moins,
envisage que nulle pratique rituelle, méme en exces, et nulle droiture,
méme absolue, ne sont capitalisables, ou transmissibles en prévention du
malheur. Job perdra tout, sauf la vie, sa femme, ses amis et la parole,
le tout sur fond de ce prologue en prose qui semble ne servir a rien
d’autre qu’a poser cette question : “ Est-ce pour rien que Job sert
Dieu ? .

1. Selon 'expression de F. SmiTH, “ Quand Josias fait son ceuvre ou le roi bien enterré ”, dans Israél
construit son histoire, Albert de Pury, Thomas ROMER et Jean-Daniel MaccHi éd., Geneve, Labor et Fides,
1996.

2. §'il y a ici perspective de continuité et de restauration dynastique, le rapport au Livre et au Dieu est
tout différent en Jérémie 36 oli ce n’est ni plus ni moins que !'extinction de la lignée royale qui est
finalement prophétisée.
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Mais qu’est donc que ce Dieu, que ces dieux, ou que ce Dieu et
sa cour, dont les humains ne seraient finalement que les jouets, et
leurs existences I’enjeu de défis ? Il ne faut pas manquer de souffle
pour affirmer d’emblée que Dieu fait pour le mieux... Ce Dieu serait-
il par ailleurs réductible aux discours tenus sur lui par les amis de
Job ?

L’apathéia du sage semble, si elle existe dans le cas de Job, étre
une conquéte de haute lutte sur toutes sortes de raisons invoquées
pour expliquer le malheur, et réprimer la protestation qui en nait. Il
sera dit que Job seul a bien parlé ; Dieu donc ne veut pas le malheur,
le plus pur n’est pas le plus éprouvé et la véhémence est 1égitime
méme lorsqu’elle frise le blasphéme. Ceci dit, cela ne constitue au mieux
qu’une petite approche apophatique dont il est difficile de se contenter.

Dieu donc se manifeste et répond. Béhémot et Léviathan sont
bien ses créatures, force brutale qui vous broie, ainsi que ruse des
animaux qui rédent sous les eaux. Il est affirmé simultanément un
ordre immanent de la création et une révélation transcendante de la
juste place de I’humain au sein de cette création. Reste a savoir quels
effets on cherche & obtenir en énongant 1’un ou I’autre. Reste surtout
a se demander si le langage dispose de moyens qui permettent d’exprimer
I’un et I'autre sans les lier inséparablement.

Le Dieu se montre essentiellement impénétrable, si I’on se référe
a I'expérience de la rencontre. “ Ou étais-tu quand je fondais la
terre 7 (Job 38,4), & quoi Job ne peut répondre que... par un silence
d’acquiescement a ce qui lui advint. On pourra toujours considérer
que c’est parce que Job s’humilie et prend le deuil que Dieu le rétribue
en le restaurant (Job 42,6). On pourra tout autant considérer que le
désir de vivre et la vie ne reviennent a Job que dés lors qu’il a renoncé
effectivement a ce que des comptes Iui soient rendus. N’auraient ainsi
¢té paralysantes que les idées qu’il se faisait de Dieu, peut-étre pas
si différentes que cela de celles que ses amis s’en faisaient.

Ces idées n’étaient-elle pas, pour les uns comme pour 1’autre,
des moyens de traverser I’épreuve ? Il fallait I’expliquer, résister au
réel au moins un temps, invoquer des causes... “ il n’y a de cause
que de ce qui ne marche pas.

3. Jacques Lacan, Le séminaire, livre X, Paris, Seull, 1973.
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v

Quels ancétres et quels dieux ?

Si Dieu nous est apparu précédemment comme un &tre qui n’est
pas tout 2 fait seul, nous pouvons, ailleurs dans I’ancien testament,
observer que le monothéisme n’est pas sans poser de questions. Ainsi,
Osée 12 voit s’affronter deux traditions, deux généalogies, et deux dieux.
D’une part le dieu El, avec Jacob, sa fuite et son service pour une femme
dans les plaines d’Aram, d’autre part YHWH, “ ton dieu depuis le pays
d’Egypte ”, et son prophete’. Nous pouvons, en suivant 1’avis du
commentateur, retenir pour ce texte une composition du VIII*siecle,
peu avant ou peu aprés la destruction du royaume du Nord.

A ce moment de I’histoire, le sort de ce royaume est scellé, et
avec lui le sort de la dynastie et de 1’ancétre du Nord, Jacob. Le
portrait qui en est fait est, de fait, peu flatteur, tout comme est peu flatteur
le portrait dressé des responsables d’Israél. Quant au dieu El, le suivre
est qualifié de “ vagabondage ” (12,1), méme si (12,7) I’initiative semble
revenir a ce dieu de faire revenir (mais d’ol) Jacob. Quelle forme
de contrat y a-t-il entre ce dieu et ceux qu’il élit ? Garder le droit et
la loyauté, faute de quoi... la catastrophe. La maladresse politique
condamne peut-étre le royaume et le peuple, mais elle condamne
aussi, aux yeux du prophéte, toute une tradition, et son dieu.

Et I’histoire donne curieusement raison 3 YHwWH, a la tradition
selon laquelle il fit monter Israél d’Egypte, le faisant garder par un
prophéte qui n’est d’ailleurs pas nommé. Mais ce qui étonne, c’est
que YHWH ne semble pas passer — dans ce texte — de contrat avec
Israél, au contraire de ce qui se passe pour El (v.7). Pourtant, il y a
offense 2 YHWH (v.15) et rétribution selon cette offense : retour au désert,
comme un recommencement de 1’histoire et du dénuement. Tout semble
se passer comme si deux traditions de pensées s’étant affrontées, I'une
s’établit et s affirme sur les ruines de ’autre. Et cela ne dit rien de
ce qu’est Dieu. Dans la perspective des catastrophes, la raison
théologique du survivant est toujours la meilleure.

4. Voir Albert de Pury, “ Osée 12 et ses implications pour le débat actuel sur le Pentateugue ”, dans Le
pentateuque, Association catholique frangaise pour I'étude de la bible, Paris, Gerf, 1992 {Lectio divina ;
151).
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Il ne reste, et c’est pew, que le souvenir de I’initiative gratuite du
Dieu, quel qu’il soit, qui puisse fonder une espérance en temps de
dénuement. YHWH et El auront eu en commun leurs capacités d’initiative.

v

Au commencement

Moise est-il vraiment I’auteur des cinq premiers livres de la bible ?
Méme si les traditions juives et chrétiennes se sont efforcées de le
défendre, de simples criteres stylistiques ont permis aux critiques d’en
douter, des le XVI* si¢cle ! Un consensus a existé, courant sur la premiére
moiti€ du XX siecle, qui faisait remonter les premiers documents 2
I’époque salomonienne®. Les anciennes théories n’ont pas résisté, entre
autres, aux découvertes archéologiques de ces derniéres décennies®.
Et ce qu'on appelle le document sacerdotal demeure aujourd’hui
quasiment la seule source du Pentateuque autour de laquelle existe
un consensus des exégetes.

Ce document commence “ au commencement ”, par une reprise
des grandes mythologies mésopotamiennes de la création du monde
(Genese 1,1-2,4). Ce qui peut étonner dans notre approche c’est
I’universalité du Dieu que s’y manifeste : il apparait comme grand
ordonnateur du chaos en une série de strates de temps et d’espace
lesquelles s’interpellent, se nourrissent et se commandent les unes les
autres. Tout cela est bon, jusqu’a I’humain, jusqu’a toute I’humanité, trés
bonne, sexuée, et diversifiée. Rien de ce qui peuple la terre n’est
étrange a Dieu, semble-t-il.

S’approche-t-on de la Providence avec ce commencement ? En
fait, les mythologies sont brillamment travaillées dans une perspective
toute différente, et qui va se manifester comme une perspective ethnique.
Tout se passe comme si le Dieu était universel, mais cette universalité
apparente est pour servir un dessein cultuel particulier dont le maitre mot

FaEl]

est “ sainteté ”, et non pas sagesse. Cette sainteté suppose un ordonnan-

5. Pour toute cette question de I'origine du pentateuque, voir Albert de Pury éd., Le pentateuque en
question, Genéve, Labor et Fides, 1989.
6. Isra8l FinkeLsTEIN et Neil Asher SieermaN, La bible dévoilée, Paris, Bayard, 2002,
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cement du monde en strates inamovibles au sommet desquelles sont
établis les Aaronides, responsables du bon déroulement du culte, puis les
Lévites, responsables du sanctuaire, puis le peuple israélite, purs et
impurs, et enfin tous les autres, étrangers’. Du premier couple méle
et femelle simultanément créés 4 Noé, d’Abram a Moise, nulle autre
liberté humaine que se soumettre a cet ordre universel. S’y opposer, c’est
étre déja mort. Nulle autre tache pour I’étre humain, au lieu ou il fut
placé, que de servir et de protéger cet ordre, en se préservant de tout
mélange.

Vi

Le Dieu inacceptable

Il y a dans I’ Ancien Testament de nombreux textes qu’on a peine
a lire. L’un de nos favoris — si 1’on ose — relate un massacre, celui
des descendants de Saiil, par les Gabaonites, massacre auquel le roi David
consent apreés avoir consulté YHWH. Ce qui ne peut échapper au lecteur
de 2 Samuel 21, c’est que David régle d’une manieére magistrale — et
définitive — les questions de succession dynastique, et ce en utilisant
a son profit une vieille affaire clanique entre Benjaminites.

YHWH dans cela se manifeste comme bien souvent dans une certaine
littérature, comme puissance ordonnant et justifiant le massacre, la
destruction, et la purification ethnique. Il est peut-étre aussi le dieu
des imprécations (Psaume 137,9), du passage au fil de I’épée de
populations entiéres (Josué 6,21 entre autres), jaloux, et exclusif.

Cependant, a la sauvagerie des actions accomplies au nom de
Dieu répond parfois une initiative humaine. Ainsi une femme veille
sur les corps des suppliciés, les prévenant d’outrages plus grands encore,
et ce jusqu’a faire fléchir le roi. Rigpa (2 Samuel 21,10) n’a en cela
presque rien a envier a la thébaine Antigone, si ce n’est peut-€tre le génie
d’un Sophocle pour parler d’elle. Ri¢pa obtiendra que les morts soient
a la place des morts, ce qui ménage toujours une place aux vivants

7. Philip Peter Jenson, Graded Holiness. A key to the Prietly Conception of the World, Sheffield, Academic
Press, 1992.
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au pays des vivants. En quoi son acte contribue sans doute plus a la
pertinence de 1’ensemble de la péricope que ce qui s’y dit de Dieu®.

*okk

Nous devons penser a conclure. Mais comment le ferions-nous aprés
avoir effleuré seulement quelques textes, avec en en-téte une question
qui porte sur I’ensemble d’un corpus dont les plus grands n’ont cessé
de faire valoir I’hétérogénéité ? Nous ne pouvons pas conclure, d’autant
que les présupposés de nos lectures ont pu devenir évidents.

Le Dieu cruel cohabite dans le corpus avec celui qui répond au
Psalmiste se lamentant (Psaume 22,22) ; et ces deux-la avec celui
dont le salut ne peut étre énoncé que d’une maniére apophatique et opéré,
au comble du dénuement, seulement ‘par amour’ (Osée 1,7). Tous
cohabitent aussi avec le Dieu apparemment universel de la création
du monde. Et avec celui de la bénédiction finale donnée au prophéte
Ezéchiel (chap. 47) qui purifie méme la Mer Morte !

Alors peut-on ramener 1’ensemble de ces images a la singularité d’un
Dieu ? Nous pourrions plutot envisager 1’ensemble du corpus d’une
manijere synchronique, et le considérer comme une déictique du
religieux ? Celui qui se choisit 1a-dedans un canon plutét qu’un autre
se démarque, et se démasque.

Nous n’avons pas parl€ de la Sagesse. Salomon le sage, aprés
avoir réglé comme il se doit sa propre succession, c’est a dire dans
le sang, estime que la femme qui aura ’enfant est celle qui considere
cet enfant comme une totalité indivisible, et qui abdique elle-méme
en face de cette totalité (1Rois 3,16-27). De I’intégrité du corps de
I’enfant passons a celle du corpus. Y opérer un tri revient & se voir
étre privé de sa totalité. Tout ne peut pas étre dit de Dieu au travers d’une
seule définition. La bienveillante providence appauvrit un Dieu qui, sous
bien des aspects, se montre comme grice irréductible, et qui, sous
d’autres aspects, se montre comme tyran sanguinaire. Et pour ne
reprendre que ceux-13, disons que chacun a ses adorateurs.

8. Pour d'autres affaires aussi peu reluisantes, on se référera avec profit & Thomas ROMER, Dieu obscur,
Geneve, Labor et Fides, 1989.
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Et si I’on veut bien relire seulement le chapitre 36 du livre de
Jérémie, I’on pourra se rendre compte que le Dieu dont il est question
ne peut se reconnaitre exclusivement ni par les paroles prononcées
sur lui et en son nom, ni par les écrits recueillant ces paroles, ni par
leur lecture publique, mais seulement par 1’acte que tout cela entraine,
envisagé du point de vue de celui qui en bénéficie. Mais cet ensemble
lui-méme ne serait rien si, d’aprés le texte, Dieu ne dissimulait lui-méme
le prophéte et son scribe. Qu’est-ce a dire ? Il ne reste au lecteur
d’hier comme a celui d’aujourd’hui, que le texte, tel qu’il est lu et surtout
interprété. Quant au Dieu, dont nous nous refusons a énoncer qu’il
soit providence, ni dans ce corpus, ni dans I’autre, le Nouveau Testament,
il peut rester & son sujet a envisager que “ le langage le fomente sans
cesse dans ’ombre de ses lois ™.

Jean DIETZ

Pasteur de I'Eglise Réformée
de France

9. Michel Foucauwt, Les mots et les choses, Paris, Gallimard, 1966.
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La providence
des premiers chrétiens :
de I’évidence a la foi

Les chrétiens, pas plus que les juifs, n’ont le monopole de la
providence. La plupart des écoles philosophiques du monde gréco-
romain, chacune 2 sa maniére, ont affirmé que Dieu (ou les dieux)
exercait une providence sur le monde, providence globale régissant
I’univers dans son entier ou providence particuliere s’exercant sur les
individus... Les anciens avaient depuis longtemps posé la question
du rapport entre le monde et les dieux, intégrant les questions de la
métaphysique (Dieu se confond-il avec le monde ? se soucie-t-il du
monde et de ses habitants ? est-il libre ?) comme celles de la morale
(qu’est-ce qui dépend de moi ? de quoi suis-je responsable ? que
puis-je demander aux dieux ?). La pensée chrétienne de la providence
n’a-t-elle pas été, au fond, la reprise de cette notion commune de la
philosophie, convoquée par les morales et les théodicées de tous les
temps ? Le nom du Christ avait-il besoin d’étre invoqué sur elle ?

On peut partir du principe qu’il y a forcément une spécificite,
une nouveauté chrétienne, et chercher laquelle ; on peut aussi suivre
la piste de ce compagnonnage entre la tradition philosophique paienne
et la vision du monde chrétienne, en demandant a ’une et a 1’autre
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son principe de cohérence, pour se demander ensuite si les chrétiens,
a cause de leur foi, ont fini ou non par prendre un autre chemin.

Un monde bien réglé...

Les anciens ont pensé le plus communément la providence 2 partir
de ’ordre du monde, fixé une fois pour toutes dans le projet divin.
L’harmonie cosmique a servi tous les développements apologétiques,
chez les paiens comme chez les chrétiens : du mouvement des astres
au fonctionnement du corps humain, en passant par les saisons et les lois
de la nature, I’inspiration n’a pas manqué pour célébrer la perfection
sensible aux regards et a I'intelligence, qui devait emmener la pensée
vers une autre perfection, source divine de ce monde...

Mais toute argumentation qui part du monde pour remonter
Dieu en postulant sa providence (fiit-ce la providence minimale,
initiale, du seul acte créateur) ne peut éviter la question, elle aussi
débattue par les anciens, de la finalité : le monde est-il vraiment
congu pour les humains, sa perfection vise-t-elle an bonheur de ses
habitants, démontrant par la-méme un dieu bon et philanthrope, ou le
monde est-il parfait parce qu’il est ceuvre divine et ne peut que refléter
la perfection de son auteur, par nécessité métaphysique, sans autre besoin
d’une cause finale ? Les réponses furent diverses. L’ anthropocentrisme
du premier récit biblique de création n’est pas isolé dans la culture
antique : Xénophon, dans les Mémorables au IV® siecle avant notre
eére, préta a Socrate la méme fagon de voir.

« Dis-moi, Euthydeéme, t’est-il déja arrivé de concevoir avec quel soin les dieux ont
disposé ce dont les hommes avaient besoin ? Nous avons besoin de lumiére, les
dieux nous 'offrent... Mais nous avons bien besoin aussi de repos : les dieux
nous offrent la nuit, meilleur moyen de se reposer... Lorsque nous avons besoin
de nourriture, elle nous est donnée & partir de la terre, et avec elle les heures
qui conviennent, qui sont disposées non seulement pour répondre & tous nos besoins
variés, mais aussi pour nous réjouir. — Tout cela, dit-il, est @uvre de
philanthropie. » Aprés un nouvel argument sur 1’eau que donnent les dieux, la
réponse d’Euthydéme s’impose : « Cela aussi, dit-il, est I’euvre de la providence »
(Mémorables, 1V, 3).

Combien de Peres de I’Eglise n’auraient signé ces lignes ?
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Certes, toutes les écoles philosophiques ne s’accordent pas sur ce
finalisme. Les épicuriens, bien sfir, font sécession : Lucréce recommande
a ses lecteurs de ne surtout pas penser que les yeux nous aient ét€¢ donnés
pour voir, les jambes pour marcher, les mains pour ceuvrer. L'usage
est venu apres, on s’est servi de ce qui était disponible. Seules les
créations humaines ont une finalité : nous avons inventé les boucliers
pour nous protéger, les lits pour dormir et les coupes pour boire. Mais
dans tout ce qui releve de la nature, rien n’a été fait en vue d’une
quelconque utilité!. Le méme dit un peu plus loin :

« Maintenant, dire que [les dieux] ont congu le désir de créer un monde d’une
nature merveilleuse a l’intention des hommes, et que pour cette raison l'ceuvre
des dieux est digne d’éloge, de sorte qu’il nous appartient de chanter ses
louanges..., fabriguer une telle fiction, Memmius, c’est une folie »*

Il n’empéche : I’accord est large, dans 1’ Antiquité, sur la providence.
Un texte de Chrysippe, rapporté par Cicéron, dit exactement le contraire
de Lucrece : comme le fourreau a été fait pour I’épée, les fruits ont
été faits pour les animaux, les animaux pour ’homme... et ’homme pour
contempler le monde et I’imiter’. Au-dela de cette affirmation de la
providence créatrice, notons bien cela : la finalité, pour les stoiciens,
va des parties au tout. Le bien est dans le tout, les parties (les individus)
doivent s’y soumettre parce que le bien du tout est forcément aussi
le bien des parties ; d’ou I’idée qu’il faut aimer son destin, c’est-a-
dire sa place dans le tout, qui ne peut étre autre ni meilleure que ce
qu’elle est, puisque 1’harmonie universelle 1’a prévue ainsi. Marc
Aurele illustre cette position :

« Les ceuvres des dieux sont pleines de providence, celles du hasard ne se font
pas sans la nature, sans étre tissées avec les événements régis par la providence.
Tout découle de la. S’y ajoute la nécessité, et I’intérét de 'univers entier dont
tu es une partie. Or pour toute partie de la nature, le bien, c’est ce que propose
la nature du tout et ce qui la sauvegarde »*,

La question de la finalité devient celle de la place de I’individu
dans le monde : le monde est-il fait pour I’étre humain, comme
semblait le dire Xénophon, ou est-ce I’inverse, selon les stoiciens, a

1. De natura rerum IV, 823-857, trad. J. Brunschwig et P. Pellegrin, dans LoNG et SEDLEY, Les philosophes
hellénistiques, |, GF Flammarion, Paris, 2001, p. 125-126.

2. Ibid., V, 156-165, p. 126-127.

3. De natura deorum I, 14,

4. Pensées, |i, 3.

L/< 259 27



Bernard MEUNIER

savoir que I’individu est en charge de 1’harmonie du tout qu’il est
prié de servir ? On pourrait avoir 14 une ligne de partage entre une
providence paienne, fondée sur la prééminence du collectif, et une
providence biblique et chrétienne centrée sur la personne ; I’hypothése
vient assez naturellement aux théologiens. Mais les choses sont-elles
aussi tranchées ?

Anthropocentrisme ou cosmocentrisme ?

Le débat ressurgit aujourd’hui avec les problématiques de
I’écologisme, refusant que 1’étre humain soit la cause finale de 1’univers,
le seul souci d’une providence sans nom. La pensée antique elle aussi
fut partagée sur la question de savoir si la providence concernait
seulement 1’univers comme tout (autrement dit, si ¢’était 1’harmonie
du monde qui était une valeur en soi), ou les individus. Avant de se
demander si la providence chrétienne devait prendre parti d’une maniére
€vidente, rappelons cette diversité.

Selon J. Pépin, une méme école, un méme auteur parfois, est
partagé®. Séneque reflete, par exemple, 'incertitude des stoiciens 1a-
dessus, qui semblent avoir professé tantdt I’une, tantdt 1’autre thése
(le propos de Chrysippe rapporté ci-dessus n’est donc pas représentatif
a lui seul de I’école). Les platoniciens tiennent pour une providence
a trois niveaux : le tout, les genres, les espéces (autrement dit, les
particuliers), chaque niveau étant assuré par un étre au statut ontologique
différent. Dans ce schéma, les particuliers sont suivis par des « démons »
(qui deviennent assez facilement, chez les chrétiens, des anges gardiens).
Ainsi, quand Origene et Celse s’affrontent sur la question®, le clivage
n’est peut-étre pas d’abord religieux. Pour Celse,

« Toutes choses sont accordées, non les unes aux auires, sinon secondairement,
mais au tout. C’est du tout que Dieu prend soin ; jamais sa providence ne

U'abandonne »'.

5. J. PEPIN, « Prigre et providence au 2° siecle (Justin, Dial. |, 4) », dans Images of Man in Ancient and Medieval
Thought (Mélanges Verbeke), Louvain, 1976, p. 117-118.

6. ORIGENE, Contre Celse IV (trad. M. Borret, Sources Chrétiennes ; 136, Paris, 1968). Cf. G. LEKKaAS,
Liberté et progrés chez Origéne, Turnhout, 2001, p. 233-234.

7. Contre Celse IV, 99 (SC ; 136, p. 431-433).
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Origéne lui répond :

« C’est principalement pour I’animal raisonnable que toutes choses ont été créés...
Dieu ne prend pas soin, comme le croit Celse, uniquement du tout, mais, outre
le tout, de chaque étre raisonnable en particulier. Jamais la providence
n’abandonnera le tout. Au cas on une partie du tout se détériore par la faute
de [’étre raisonnable, Dieu pourvoit a le purifier et aprés un moment, a ramener
vers lui le tour »%.

Nous restons, chez Origéne comme chez Celse, dans une
appréhension philosophique assez traditionnelle de la providence.
Origeéne lui-méme a tendance a subordonner le souci divin de 1’individu
a celui du tout, comme il ressort de ce passage :

« Dieu n’exerce pas son administration au profit d’un seul homme, mais au
profit du monde entier... Il regarde donc ce qui est utile au monde entier et a
tous les étres ; il regarde aussi, dans la mesure du possible, ce qui est utile a
Uindividu, pourvu que ce qui est utile a l'individu ne se fasse pas au détriment
du monde »9.

Lorsqu’Origeéne affirme que Dieu se soucie des individus, il ne
dit pas forcément quelque chose de nouveau pour la tradition grecque,
on I’a vu précédemment. Si dans le dernier texte il garde néanmoins
au tout sa priorité dans le dessein providentiel de Dieu, ce n’est pas
forcément par allégeance a cette tradition. Dans le contexte de I’homélie
sur Jérémie ou il le dit, c’est pour faire picce aux gnostiques (ou aux
marcionites) qui accusent le Dieu des Ecritures juives d’€tre méchant,
parce qu’il frappe et chitie parfois durement les humains. Il prend la
comparaison du médecin qui doit faire souffrir un membre pour le
salut du corps, ou du juge qui doit juger en fonction du bien de la société,
et parfois condamner au lieu de pardonner. Nous sommes la dans la
position traditionnelle du bien commun qui prime sur le particulier et
qui explique un mal partiel, position que toutes les théodicées ont
défendue pour expliquer la présence du mal dans un monde voulu et régi
par un Dieu bon. C’est donc le besoin de 1’argumentation qui raméne
Origéne vers le collectif, non le mouvement propre de sa pensée.
L’insistance chrétienne est bien du coté de I’individuel, méme si ce
n’est pas un monopole dans le débat du temps.

8. Ibid. Pour harmoniser les citations des différentes ceuvres, j'ai traduit ici par « le tout » ce que M. Borret
rend par « I'ensemble » (en grec, hoion).
9. Homélies sur Jérémie Xil, 5, 42-47, trad. P. HussoN — P. NauTin, (SC ; 238), Paris, 1977, p. 29.
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Providence et temporalité

La temporalité, on le sait, est le faible de bien des écoles de
pensée antiques, plus tournées vers I’immuable que vers 1’événement.
C’est peut-tre la que ’on peut interroger la cohérence d’une pensée
de la providence. Comment intégre-t-elle 1’histoire ? Nous avons vu
Jusqu’ici surtout une providence de création, qui a tout disposé en
vue du bien (du tout ou des parties) ; mais existe-t-il, pour nous rejoindre
la ou nous sommes, une providence d’accompagnement, qui suive le
monde et les humains dans le déroulement cahotique de leur histoire ?
Pas de cahots pour le sage stoicien.

« Quelque chose t’est arrivé ? C’est bien. C’est depuis le tout que, dés le début,
tout ce qui t'arrive a €t€ fixé par la destinée et tissé comme une trame » (Marc
Aurtle, Pensées IV, 26).

L’idée d’un accompagnement de I’histoire par Dieu suppose
précisément d’intégrer le temps dans le projet méme de la création.
Le meilleur des mondes n’a pas besoin d’un service aprés vente : produit
parfait de la divinité parfaite, il est sans faille, sans accident possible.
II est congu hors du temps, par un dieu qui vit, pense et agit hors du
temps. Mais la perfection chrétienne est en devenir, elle est une
vocation et non une donnée de départ, comme I’a superbement dit Irénée :
longuement, Dieu « prépare I’étre humain a son amitié » (Contre les
hérésies 1V, 16, 3), « afin que, enlacé a I’Esprit de Dieu, I’étre humain
accede a la gloire du Pére » (ibid., 20, 4). Le monde n’est pas achevé,
pas plus que I’humanité des humains. Le projet de Dieu se conjugue dans
le temps, le temps requiert et mérite 1’attention de son auteur divin.
Du coup, I’action humaine elle-méme doit étre intégrée dans une
pensée de la providence.

Cela aussi, a vrai dire, la philosophie 1’avait dit, comprenant que
la providence divine ne pouvait étre vraiment pensée sans poser la
question de la liberté et de la responsabilité humaines. Certains textes
paiens et chrétiens sont convergents la-dessus, comme on I’a déja
remarqué”. Un texte chrétien de la fin du deuxieme siecle, 1’Epitre a

10. P-H. PoRiER, « Les chrétiens et la garde du monde », dans B. Pouberon - J. Dorg, Les Apologistes
chrétiens et la culture grecque, Paris, Beauchesne, 1998 (Théologie Historique ; 105), p. 177-186, voir p. 182-
183.
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Diogneéte, dit A propos des chrétiens dans le monde : « Si noble est
le poste que Dieu leur a assigné, qu’il ne leur est pas permis de
déserter''. » La position chrétienne sur 1’illégitimité du suicide est fondée
ici sur la responsabilité de chacun vis-a-vis du monde. Nous trouvons
la méme chose dans un texte paien, le Songe de Scipion au livre VI
de la République de Cicéron : lorsque I’ Africain voit apparaitre son
pere dans le séjour des bienheureux, il veut le rejoindre ; ¢’est alors qu’il
s’entend répondre :

« A moins que la divinité, dont tout ce que tu apergois ici est le temple, ne
t’ait délivré de cette prison qu’est le corps, I’accés dans ce lieu ne peut t'étre ouvert.
Les hommes ont été créés pour remplir cette mission : étre les gardiens de ce globe,
que tu vois occuper le centre de ce temple et qu’on appelle la terre'?. »

Il faut évaluer cette convergence. Dans le Songe de Scipion, tout
est subordonné au tout : & chaque instant, le regard de Scipion est ramené
a la contemplation du mouvement des spheres et de I’harmonie de
I’univers, seuls dignes de son attention, et détourné du monde des
humains ridiculement étroit. C’est une forme de la « conversion »
platonicienne : revenir vers le tout, ¢’est-a-dire vers I'un. L’étre humain
est invité a se détourner des gloires humaines éphémeres et mesquines ;
mais le texte va plus loin : il faut se dégager du monde lui-méme,
du corps et du temps, pour se préparer a la béatitude des dmes sorties
du monde. Le regard des dieux, décidément, ne descend pas jusqu’au
quotidien des individus. Il ne va pas plus loin que le collectif de la patrie,
fortement valorisé chez Cicéron.

Dans I’ceuvre citée plus haut, Irénée parlait de « rattacher la fin
au commencement » (Contre les hérésies IV, 20, 4). Ce pourrait &tre aussi
une expression de la conversion platonicienne : faire retour vers 1’un,
de qui tout procéde jusqu’au multiple. Nouvelle convergence ? Au
contraire, c’est précisément 12 que la différence se manifeste le plus
nettement pour dire ’intervention de Dieu dans 1’histoire humaine.
Car celui qui opere ce rattachement, c’est « le Verbe, notre Seigneur
Jésus-Christ, qui dans les derniers temps s’est fait homme parmi les
hommes ». Ni le retour de I’ame humaine vers son origine, ni le
déploiement d’un monde porteur dés toujours de sa perfection, ni la
providence des démons, interface entre Dieu et le monde, n’infléchissent

11. A Diognéte 6, 10, trad. Marrou, Sources Chrétiennes (33 ; bis), Paris, 19972, p. 67.
12. CicERON, La République, VI, XV, 15, trad. E. Bréguet, Paris, Les Belles Lettres, 1980, p. 108.

IK 259 31



Bernard MEUNIER

le cours de I'histoire auquel ils demeurent étrangers. La providence
est devenue salut, I’intervention de Dieu est devenue événement,
I’éternité est entrée dans I’histoire. Autant la pensée d’une providence
de création, intemporelle puisque parfaite, ne permettait pas de penser
son irruption temporelle, autant a I’inverse la foi en ’incarnation ne
permet plus de rejoindre la pensée paienne dans sa théorie d’une
providence réduite au Dieu-horloger. Encore faut-il du temps pour en
prendre conscience, ce qui explique que la complicité entre paiens et
chrétiens, sur la question de la providence, ait été si durable (et dure
encore sur certains points).

v

Une nouveauté ténue

Clément d’Alexandrie a élaboré deés la fin du II° siécle un discours
nouveau sur la providence : elle n’est plus simplement celle de Dieu,
mais celle du Fils,

« qui ordonne toutes choses selon la volonté du Pére et qui tient excellement la
barre de Uunivers, accomplissant tout avec une puissance infatigable et inlassable,
le regard fixé, a travers son action, sur les pensées cachées du Pére®. »

Comment ne pas penser pourtant, encore une fois, au démiurge
du Timée en lisant ces lignes ? Le Verbe, Logos, Raison divine,
ordonne tout I’univers en le conformant au modele : nous ne sortons
pas nécessairement de la philosophie paienne, plus précisément
platonicienne, avec I’apparition du Fils. Il y a pourtant une inversion chez
Clément : la philosophie elle-méme vient du Verbe, elle est un don
de sa providence. Elle est donnée aux grecs comme la Loi aux juifs,
préparation a I’accueil de la vérité tout entiere (ce qui, chez Clément,
représente a la fois une valorisation trés belle — et rare ! — de la
philosophie, et un risque de relativiser la premiére alliance). L ordre
de la création n’est plus un but en soi, il est 1a pour guider I’étre
humain vers la connaissance de son créateur, parce que cette
connaissance est pour lui le salut. Le théme de la pédagogie divine,
chez les auteurs chrétiens anciens, est une des maniéres courantes de

13 CLEMENT D'ALEXANDRIE, Stromate VII, 5, 4, trad. A. Le Boulluec, Sources chrétiennes ; 428, Paris,
1997, p. 49.
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parier de la providence. L’&tre humain est bien au centre : le Décalogue
le prépare a I’amitié divine, pour Irénée ; la Loi de Moise poursuit
son éducation, sévere et exigeante quand il le faut, comme le remarquait
Justin apres Paul. Ce qui compte pour Dieu, c’est d’aider sa créature
a marcher dans la bonne direction.

Nous sommes 1a dans une providence d’accompagnement, qui est
réponse et plus seulement prévoyance. Dans le Christ, nouvel Adam
qui récapitule le premier, 1’ceuvre de Dieu s’est faite homogene a
I’histoire humaine, elle y est entrée de plain-pied, elle ne la surplombe
plus de toute la hauteur de son omniscience — méme si Dieu continue
a prévoir, comme le dira Origeéne, jusqu’aux effets individuels et
collectifs de la priére de chaque humain, sur lui-méme et sur le monde

(De la priere, 6).

La providence, sous la plume des chrétiens des premiers siécles,
a peu a peu perdu (comme Dieu lui-méme ?) sa noble immutabilité, pour
se faire plus proche et, sans doute, moins « raisonnable ». C’est que
le temps lui-méme a changé ; non pas les temps, mais la conception
du temps. Il ne s’agit plus, pour perpétuer la beauté du monde, de
ramener cycliquement toutes choses vers une perfection primitive,
comme les astres en donnaient I’imperturbable exemple. Il s’agit
désormais, avec le Dieu de Jésus-Christ, de s’engager dans une histoire
dont aucune philosophie ne peut dire ou elle va. La sagesse n’est
plus, comme chez les stoiciens, une assurance contre I’imprévisible. Elle
est participation, imitation, de ’'unique Sagesse qui s’est exposée a
I’événement le plus insensé pour que le salut luise & jamais dans
toutes les obscurités de 1’histoire. Désormais son lieu n’est plus la
splendeur d’un ordre du monde auquel I’humanité a trop souffert et
fait souffrir pour croire encore. Comme une étincelle vive et fragile
la providence de Dieu court a travers la paille, depuis I’étable de
Nazareth, accompagnant chaque humain de son éclat précaire et
obstiné.

Bernard MEUNIER

Sources chrétiennes
Faculté de Théologie de Lyon
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La Providence gouverne,
le Dieu de Jésus fait signe

Pour mieux percevoir 1’originalité d’une approche de I’action de
Dieu en termes de signes des temps, il est nécessaire de la situer face
a I’idée traditionnelle d’une providence divine. Le Dieu Providence
est celui qui assure le gouvernement du monde dans sa totalité alors que,
dans 1’autre perspective, Dieu est essentiellement celui qui fait signe dans
des événements historiques. La théorie de la providence renvoie 2 la
perception d’un monde ou le pouvoir de Dieu recouvre la totalité de
I'espace créé, pénetre I’ensemble de ce qui est et impose un ordre au
monde. Lorsque Dieu est pergu comme celui qui fait signe, son pouvoir,
si I’on ose encore utiliser ce mot, est beaucoup plus modeste. L’action
de Dieu est située par rapport a 1’histoire des hommes et non par
rapport a la totalité du monde : son action ne correspond plus 2 celle
d’un ordre qui s’impose, mais davantage a un geste qui propose, a
un chemin qui s’ouvre. La Providence est le corrélat théologique d’un
monde dont la caractéristique majeure est 1’ordonnancement de toutes
choses, alors que la théorie des signes des temps nous renvoie 2 un monde
mouvant en quéte d’orientations.

Pour mieux le percevoir, il n’est pas inutile de rappeler tout
d’abord quelques points essentiels de la vision du monde 2 laquelle
nous renvoie la théologie de la Providence.
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L’ordonnancement sans faille du monde

La pensée de saint Thomas d’Aquin peut servir de référence si
I’on cherche une des expressions les plus construites d’une théologie
de la Providence, fortement articulée sur I’ordre du monde. Deux
principes essentiels sont mis en ceuvre : la certitude inébranlable que tout
ce qui agit le fait en vue d’une fin et cette autre affirmation que le
bien est ce que toutes choses désirent. Il s’en suit, bien évidemment,
que toutes choses agissent pour atteindre une fin qui est leur bien. La
conjonction de ces deux principes — celui de la finalisation de toute action
et de la bonté des fins poursuivies, bonté toujours plus radicale que
n’importe quel mal — donne lieu & une vision du monde qui se caractérise
par la mise en ordre hiérarchisée et finalisée de tout ce qui existe.
Tout ce qui est, du fait méme qu’il est, est bon. Tout ce qui poursuit
sa propre fin accomplit également une action foncierement bonne.
Mais il y a une bonté meilleure que celle, individuelle, que posséde
chaque existant, c’est la bonté de 1’ensemble. L’ordre qui organise,
hiérarchise et finalise entre eux les existants est ce qu’il y a de
meilleur. Saint Thomas a cette phrase qui mérite de retenir 1’attention
tant par la supériorité qu’elle reconnait a I’ordre universel sur les réalités
particulieres que par 1’audacieuse convergence qu’il trouve entre la
pensée d’Aristote et le récit biblique :

« Le bien le plus grand dans les choses créées, c’est le bien de ’ordre de

Punivers, qui est ce qu’il y a de plus parfait, comme le dit le Philosophe, avec

lequel s’accorde la Sainte Ecriture en Genése 1 lorsqu’il est dit : ‘Dieu vit

toutes les choses qu’il avait faites et elles étaient trés bonnes’, alors que de

chaque chose particuliére il avait simplement dit qu’elles ‘étaient bonnes’. »'.

Le gouvernement du monde par Dieu s’identifie pratiquement au
fonctionnement des finalités qui sont inscrites a ’intérieur de tous les
existants et qui les ordonnent également les uns par rapport aux autres.
La disposition harmonieuse de I’ensemble des réalités selon leur degré
d’étre fait du monde créé une vaste organisation ou les réalités inférieures
sont finalisées aux réalités de 1’ordre qui leur est supérieur (ainsi les
plantes aux animaux et les animaux a ’homme), et la totalit€ de cet

1. Somme contre les gentils, Ill, 64. Par la suite nous désignerons la Somme contre les gentils par I'abréviation
CG, et la Somme théologique par ST.
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univers, comme chacune de ses parties, est elle-méme finalisée a Dieu.
Dieu est compris comme la fin ultime de toutes les finalités et de
toutes les chafnes de finalités immanentes. La Providence s’exerce
moyennant une orientation, un « désir » intérieur aux choses, qui les
oriente vers leur fin, qu’il s’agisse des existants dépourvus de toute
conscience ou de I’homme lui-méme. Non seulement tout ce qui est
a une fin, mais tout ce qui est peut atteindre sa fin, ce qui, appliqué
a I’homme, permet a saint Thomas d’affirmer que, s’il n’en était pas
ainsi, « I’homme existerait en vain... ce qui est impossible »2 Le
non-sens est totalement exclu car rien ne peut exister en vain. La
Providence de Dieu n’est ainsi pensée — et n’est sans doute pensable
— que sur le présupposé que le monde constitue un ensemble fortement
organisé, superbement ordonnancé, un monde dans lequel le fait méme
d’€tre coincide avec le fait d’avoir une fin.

La naissance d’une vision tragique du monde

Il n’est pas difficile de voir a quel point nous sommes éloignés d’une
telle perception de la gouvernabilité providentielle du monde. L’idée d’un
univers qui, dans chacune de ses parties comme dans sa totalité, serait
parfaitement finalisé, n’est plus vraiment pensable. Le désordre et méme
le chaos font désormais partie de notre vision du monde. Qui oserait
soutenir que tout a un sens, que tout fait sens, que ce soit dans la
nature ou dans I’histoire ? Aussi difficile que soit une telle affirmation
pour nos esprits, nous devons avouer que 1’absurde, le non-sens sont
devenus insurmontables. Si nous pouvons encore discerner en ce
monde quelques sens partiels émergeant de-ci de-1a, a la fagcon de
feux follets qui attirent le regard mais sont impuissants 2 dissiper la nuit,
nous sommes bien incapables de les rassembler en une totalité cohérente.
Dans la vision harmonieuse et positive du monde qui caractérise la
pensée de saint Thomas, le mal n’était pas ignoré, mais il trouvait sa
place au sein de ’harmonie générale : il ne la détruisait pas car il
était rééquilibré par un autre aspect du monde (telle la peine restaurant
I’ordre mis a mal par le péché). Ces ilots de non-sens apparent

2. CG, 71, 10.
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retrouvaient une place légitime des lors qu’on les resituait au sein de
’architecture générale du monde. « Si tous les maux étaient empéchés,
de nombreux biens manqueraient a 1’univers »°. Le mal reste toujours
subordonné a 1’ordre du bien : telle la mort de la brebis a la pature
du loup et la persécution des tyrans a la patience des martyrs*. Cette
« dédramatisation du mal » - expression bien anachronique car elle
résulte d’une interprétation de la pensée de saint Thomas a partir de notre
expérience tragique du mal - est assurée par la conviction que 1’harmonie
générale, celle du tout, est gagnante. Les maux particuliers concourent
a la bonté du tout, tels les temps silencieux de pause qui, au cours
d’une chanson, en augmentent I’agrément’. Les maux trouvent en quelque
sorte leur justification dans la bonté supérieure de I’ordre de ’univers.
« Il est manifeste que les parties sont ordonnées a la perfection du
tout : en effet, ce n’est pas le tout qui est pour les parties, mais les parties
qui sont pour le tout. »* On assiste méme a un renversement
extraordinaire de problématique sur le mal. La question est posée,
moyennant un philosophe cité par Boece : « Si Dieu existe, d’ou vient
le mal ? » Saint Thomas n’hésite pas & changer audacieusement les
termes de la question en affirmant sans hésiter : « Si le mal existe,
Dieu existe. » tant il est vrai pour lui qu’ « il n’y aurait pas de mal
sans un ordre du bien. »” On imagine mal comment une pensée du monde
pourrait étre plus positive. Quel que soit le mal, ’harmonie du tout
et ’ordre du bien gardent toujours le dernier mot.

La Providence impensable

Cette prédominance accordée 2 la totalité sur les parties nous fait
mieux percevoir une autre rupture survenue avec cette vision du
monde : la naissance de ’individu en tant que tel, fait majeur de la
modernité, ne nous permet plus de justifier les maux qui frappent tel
individu ou tel groupe d’individus en faisant appel au bien général
qui pourrait s’ensuivre dans 1’équilibre global de 'univers ou
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I’amélioration de la vie des générations futures. Le mal reste toujours
un malheur, et tout malheur reste injustifiable. L’intolérable et 1’absurde
atteignent leur extrémité lorsqu’ils concernent directement la vie des
hommes. Le siécle dont nous sortons a peine fut particulierement
abondant en événements injustifiables. La Shoah et tous les génocides
qui ont ensanglanté notre monde, toutes les guerres qui se poursuivent
aujourd’hui, la situation de centaines de millions de nos contemporains
qui manquent quotidiennement de quoi mener une vie digne, rien de tout
cela ne peut étre situé en un lieu rassurant de notre vision du monde.
Nous ne pouvons leur assigner une place qui les rendrait signifiants
ou simplement tolérables. Et lorsqu’on prend en compte ces événements
dans 1’horizon de la question de Dieu, il n’en va pas différemment :
ils sont aussi injustifiables, absurdes et intolérables pour la foi que
pour la raison, voire méme plus absurdes encore pour la foi que pour
la raison. Que dire alors de la Providence dans un tel monde ? Les
présupposés mémes d’une foi en la Providence ne se sont-ils pas
effondrés avec I’émergence et la généralisation d’une perception tragique
du monde ?

Que nous reste-t-il donc ? Méme si nous sommes encore capables
de travailler a I’amélioration de la vie des hommes, 1’avenir ne nous
consolera jamais des massacres du passé et du présent. Et la foi, 1a
ou elle résiste a cette terrible épreuve, ne délivre aucune réponse
intelligible sur ces drames : elle se résout en une confiance dans la
nuit, a un saut qui la conduit, par-dela 1’absurde, a reconnaitre une
tendresse de Dieu toujours offerte. Mais 1’acceptation de 1I’amour
inconditionnel de Dieu n’efface rien du tragique du monde et ne le
rend pas plus tolérable. Nous ne voyons plus ce qu’une théorie générale
de la Providence peut nous donner & comprendre et du monde et de
Dieu dans une telle situation. La Providence est devenue un terme
dénué de signification concréte en référence au déroulement des
événements, qu’ils soient personnels ou collectifs, cosmiques ou
historiques. Si nous n’avons plus de contenu sérieux a mettre sous
I’'idée d’un gouvernement de toutes choses par Dieu, pourquoi maintenir
I’'idée méme d’un Dieu Providence ? Le rapport de gouvernement que
Dieu entretient avec le monde issu de lui ne nous échappe pas seulement,
mais il est devenu impensable.

Pour le croyant, il n’est cependant pas pensable que Dieu soit
étranger au monde. S’il nous faut, comme cela me semble-t-il s’impose,
faire le deuil d’un Dieu gouverneur du monde, il nous faut découvrir
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le visage d’un Dieu qui fait signe dans le monde. Un tel choix, il est
nécessaire de le dire des le départ, laisse sans réponse les questions
que peut nous poser 1’abandon de 1’idée d’un Dieu providentiel. Mais
il vaut mieux avouer notre ignorance et la supporter que de nous
confier en des théories devenues indéfendables. Si nous persistons
cependant a croire en un Dieu créateur de ce monde et de I’homme
dans le monde, nous confessons ne pas connaitre les chemins qu’il
suit dans son rapport au monde. Il nous faut accepter ne pas avoir de
réponse aux questions précises que la théorie de la divine Providence
permettait de résoudre. Notre lumiere n’est plus 13, elle est dans une
foi qui « se limite » a I’inépuisable affirmation de la tendresse du
Christ et de son Pere pour chacun de nous comme pour nous tous.
Comment 1’affirmation de cette tendresse de Dieu est-elle compatible
avec ce que nous constatons par ailleurs de la situation du monde ? Nous
n’en savons rien. Mais la foi déplace cette ignorance. La parole la
plus forte qu’elle puisse dire en une telle situation est que Dieu, en Jésus,
s’est fait solidaire des victimes. Telle est la lumiere qu’elle fait briller
sans dissiper pour autant toutes nos interrogations sur le silence de
Dieu et la victoire du mal. La foi en cette présence solidaire de Dieu
avec les victimes au ceeur méme de notre histoire permet & notre
ignorance de ne pas se transformer en incroyance, comme cela serait
le plus normal, mais d’€tre assumée a I’intérieur de la foi. Cette « nuit
de la connaissance » qui habite I’intérieur méme de notre foi n’est vivable
que si nous sommes portés par un immense élan de confiance en ce Dieu-
1a, sinon, elle se meut t6t ou tard en connaissance contre Dieu, en
abandon de tout intérét pour Dieu. Elle n’en reste pas moins une épreuve
permanente car les drames évoqués plus haut sont des questions que 1’on
ne peut faire taire a moins de renoncer a notre dignité. Plus que jamais
résonne la parole prophétique de Bonhoeffer : il nous faut croire en Dieu
dans un monde sans Dieu, il nous faut croire etsi deus non daretur.

\'

Des signes de Dieu dans le désordre du monde

Le rapport de Dieu au monde qu’il a créé reste pour nous
problématique puisque nous n’en comprenons pas les modalités. Envers
et contre tout, nous maintenons cependant que Dieu est le créateur
de ce monde, que ce monde est donc radicalement bon, que Dieu a
toujours et en tout lieu quelque chose a voir avec lui dans sa totalité,
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mais nous avouons ne pas comprendre comment il peut y exercer sa
sagesse. Nous savons qu’il serait contradictoire de penser que Dieu
crée le monde pour s’en désintéresser ultérieurement. Nous savons
également qu’il n’est pas suffisant de tout réduire a I’action
historiquement repérable de Dieu en Jésus, de limiter la responsabilité
de Dieu a ’égard du monde au seul espace recouvert par I’histoire
biblique et sa continuation parmi nous. Nous retenons donc bien la
question qui sous-tend la théorie de la providence qui concerne, par
définition, la totalité de ce qui est, dans la nature comme dans I’histoire.
Simplement, nous avouons ne pas connaitre la réponse, contrairement
a ceux qui, tel saint Thomas, en lisaient clairement le message dans
I’enchainement des finalités. Nous ne sommes donc plus en mesure
de confesser concrétement la Providence, car la théorie de la providence
est de ’ordre de la réponse, alors que nous ne gardons plus que la
question.

Dans une telle situation, la problématique des signes des temps trace
un chemin différent, bien que non évident. Pour I’essentiel, les signes
des temps ont été fort bien caractérisés :

« ce sont des phénoménes qui, par leur généralisation et leur grande fréquence,
caractérisent une époque, et par lesquels s’expriment les besoins et les aspirations
de ’humanité présente »*

Or ce sont de tels phénomenes — les signes des temps — qui vont étre
interprétés théologiquement comme des signes de Dieu. Nous sommes
invités a

« discerner dans les événements, les exigences et les requétes de notre temps

(...) quels sont les signes véritables de la présence ou du dessein de Dieu »°.

On ne peut dire plus clairement que Dieu ne se lit pas seulement
dans le religieux. Le présupposé de départ, requis pour une telle
affirmation, est la présence de I’Esprit au cceur de I’évolution de
I’humanité :

« L’Esprit de Dieu qui, par une providence admirable, conduit le cours des

temps et rénove la face de la terre, est présent a cette évolution. »"

8. Dominique Chenu, citant le rapport d’'une sous-commission du Concile Vatican Hl, « Les signes des
temps. Réflexion théologique » dans L'Eglise dans le monde de ce temps. Commentaires T.II, Ed. du
Cerf, (Unam Sanctam), 1967, p. 208.

9. Varioan Il, L'Eglise dans le monde de ce temps, n° 11,1.

10. /d. n° 26, 4.
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Nous retrouvons dans cette phrase une reprise de 'idée générale
de providence, mais la pointe en est I’affirmation de la présence de
Dieu au sein des évolutions qui transforment le monde. On a souvent
dit que le Concile avait été trop optimiste. C’est certainement vrai,
mais cela n’annule pas I’intuition fondamentale qui consiste a rechercher
I’action de Dieu au sein des grands mouvements positifs qui traversent
la vie collective des hommes. Les signes des temps ne sont pas des signes
de sainteté personnelle, des qualifications concernant des individus, mais
ils concernent toujours des réalités collectives.

D’un point de vue théologique, I’audace de la problématique des
signes des temps consiste a procéder a une identification pratique
entre la positivité d’un mouvement historique et I’action de Dieu, a
comprendre I’humanisation de ’homme comme le terme actuel d’une
action de Dieu en méme temps qu’elle est 1’objet d’une responsabilité
humaine. La « providence » de Dieu, s’il fallait encore reprendre ce
terme, se manifeste, pour le croyant, dans les mouvements de 1’histoire
humaine qui contribuent & I’humanisation des hommes. Jean XXIII
avait procédé, dans son encyclique Pacem in terris, & 1’énumération
de quelques-uns de ces signes des temps (bien que 1’expression elle-
méme ne se trouve pas dans I’encyclique, mais 1’idée y est bel et
bien) : promotion des classes laborieuses, entrée de la femme dans la
vie publique, émancipation des peuples colonisés.

')

Oser lire les signes

La théorie des signes des temps n’offre pas la sécurité d’une
théorie générale de la Providence, telle que celle évoquée plus haut.
Elle fait en effet appel a une faculté de discernement : qu’est-ce qui
peut €tre désigné aujourd’hui comme signes des temps dans notre
histoire ? Elle ne signifie pas non plus que tout mouvement historique
identifi€, positivement, comme signe des temps soit dénué d’ambiguité.
C’est, en quelque sorte, a nos risques et périls que nous identifions
les signes des temps, car si les critéres existent, ils ne sont pas
nécessairement partagés par tous les croyants puisqu’ils renvoient a
une idée elle-méme soumise aux évolutions culturelles, a savoir le
contenu donné a I’idée d’une humanisation de ’homme. Quant & résoudre
la difficulté en déclarant que c’est la « lumiére de I’Evangile » qui permet
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de faire ce discernement, il est clair que, aussi nécessaire que cette
lumiere soit, il n’est pas non plus évident qu’elle permette de déchiffrer
aisément des événements qui sont & proprement parler inédits par rapport
aux temps bibliques. Par exemple, osera-t-on voir dans la mondialisation
présente un « signe des temps » ? Ne le verrons-nous pas davantage dans
le mouvement qui s’oppose, non pas a la mondialisation en tant que telle,
mais aux formes actuelles néolibérales qui déterminent son déroulement
effectif et contribuent a la victimisation croissante des pauvres? N’est-
ce pas la constitution d’'un mouvement planétaire d’« altermondia-
lisation » que nous devrions interpréter comme un « signe des temps »,
donc non seulement comme un mouvement favorable a 1’humanisation
de I’homme mais encore comme le lieu d’une présence active de Dieu
au cceur de notre histoire ? Si une telle affirmation est 1égitime, comme
je le pense, elle n’autorise pas pour autant & bénir tout ce qui se passe
dans ce vaste mouvement, mais son inévitable ambiguité historique
n’autorise pas davantage a ignorer sa positivité.

D’autres exemples pourraient étre donnés. Je pense particuliérement
a ce vaste mouvement par lequel les femmes, un peu partout dans le
monde, conquiérent leurs droits a une vie digne a 1’égal des hommes.
Je pense aussi a I’émergence des peuples indigénes en Amérique
latine, qui, aprés plus de 500 ans d’humiliation, se redressent pour
revendiquer leurs droits économiques, sociaux, territoriaux ainsi que
la reconnaissance de leurs cultures propres. Il faudrait aussi nommer
le dialogue interreligieux, qui ne fait d’ailleurs que commencer.

Vi

Des signes qui sollicitent

Les signes des temps, c’est aussi une tdche a accomplir. Alors
que, du moins dans ses expressions populaires, 1’idée d’une Providence
s’apparente beaucoup a celle d’un destin, et va de pair avec une
attitude résignée, un comportement d’attente passive & 1’égard du dieu,
la théorie des signes des temps est inséparable d’un engagement
historique. Le signe sollicite une réponse de notre part. 1l n’est pas
un objet de contemplation mais invite & une démarche en faveur de
I’humanisation de I’homme, elle-méme comprise comme une tiche
qui nous est confiée par Dieu et qui réalise quelque chose de son
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désir sur notre histoire. Tout ce qui effectue le bien de I’homme est
objet de la bienveillance de Dieu.

La théologie des signes des temps présuppose que faire ce que
Dieu veut pour I'homme n’est rien d’autre pour nous que faire ce qui
est bon pour ’homme. Il y a coincidence entre 1’humanisation de
I’'homme et le vouloir de Dieu sur lui, alors méme que le vouloir de Dieu
sur ’homme déborderait notre humanisation. Cette coincidence est
un postulat qui conditionne toute interprétation théologique des signes
des temps, quand bien méme nous pouvons diverger sur le contenu
concret de cette humanisation. Mais toutes les divergences ne sont
pas pour autant respectables a un moment donné. Il faut compter avec
le mirissement de la conscience historique et quelques autres
changements d’ordre plus matériel : il n’est jamais venu a I’idée de
saint Paul que la condition esclavagiste, dans sa structure objective,
pouvait étre incompatible avec la foi, alors que, de nos jours, qui
oserait soutenir que I’on peut étre a la fois chrétien et esclavagiste ?
La perception des signes des temps comme signes de Dieu est
éminemment historique, ce qui ne signifie évidemment pas que I’on peut
dire n’importe quoi a n’importe quelle époque.

Vil

Dieu dissimulé

La théologie des signes des temps nous enseigne que notre existence
profane collective est en elle-méme un lieu de la présence de I’Esprit.
Dieu ne se limite pas a occuper un espace particulier qui devrait étre
identifi€é comme espace religieux, sacré ou spirituel : il est présent
dans le non-religieux, le non-sacré, le non-spirituel, il est actif dans
le développement méme des courants historiques profanes
d’humanisation, il rend ’homme a lui-méme dans la grandeur fragile
de sa vie historique, au coeur de sa responsabilité dans le monde. Le Dieu
qui fait signe est celui qui se donne dans le mouvement méme par
lequel I’homme s’humanise. Il est, plus que jamais si ’on peut dire,
un Dieu qui fait alliance avec I’humanité de I’homme, au profit de
I’homme, quitte & ne pas étre toujours reconnu Lui-méme au sein de cette
marche, tant la cause des hommes est devenue premiére pour Lui. Il
est le Dieu qui préfere rester anonyme au milieu de nous dans I’ceuvre
qu’il accomplit plutot que d’étre célébré dans un contexte triomphaliste.
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S’il entend étre reconnu, ce n’est pas pour satisfaire ce que I'on a
osé appeler « les droits de Dieu », mais c’est pour étre reconnu comme
le compagnon fideéle de notre humanité, comme celui qui a délibérément
choisi d’établir sa demeure parmi les victimes jetées a terre comme
aupres des opprimés qui redressent la téte.

Vil

Une approche modeste

La théologie des signes des temps est infiniment plus modeste
dans ses visées que toute théorie de la Providence puisqu’elle ne se risque
a n’interpréter que des segments d’histoire, segments positifs qui
contribuent a 1’amélioration de la vie humaine, segments toujours
précaires car voués peut-étre a disparaitre sous 1’effet d’une nouvelle
catastrophe. Elle est réduite a des proportions modestes si on la compare,
non seulement aux grandes théories de la Providence, mais aux vastes
fresques des philosophies et des théologies de 1’histoire. Elle ne s’allie
plus aux grandes utopies globalisantes, mais s’articule sur des utopies
partielles, plus « raisonnables » en quelque sorte. La théologie des signes
des temps représente aussi une prise de distance face aux représentations
excessivement pessimistes de la vie humaine, articulées parfois sur
des perspectives religieuses apocalyptiques. Pour elle, il existe des
courants collectifs positifs, éminemment bons, méme s’ils restent
toujours mélés d’ambiguité et ne sont que partiels, habités simultanément
par ’Esprit de Dieu et ’esprit de I’homme. Le deuil de la totalité ne
signifie donc pas qu’il ne resterait plus pour penser la présence de
Dieu que la dimension strictement individuelle de sujets plus ou moins
épars dans le monde.

La théologie des signes des temps est également modeste en ce
sens qu’elle n’entend pas recouvrir tout le champ de la vie personnelle,
toute I’expérience proprement individuelle de Dieu et les diverses
expressions qu’elle peut revétir. Elle ne dit pas tout de 1’action de
Dieu pour nous. Elle laisse le champ libre a d’autres approches dont nous
avons aussi besoin, plus centrées sur le sujet individuel, celui-ci ne
se réduisant pas & son appartenance 2 un courant historique. Mais
une théologie des signes des temps, notamment a une €poque de
valorisation de I’individu, est nécessaire pour mieux percevoir que
Dieu est avec nous dans le tissu d’une vie collective dynamique. Elle
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est nécessaire pour témoigner que le Royaume de Dieu n’est pas une
réalité purement intérieure mais inclut dés aujourd’hui 1’amélioration
de la condition des hommes, notamment des plus souffrants. Elle est utile
pour éviter que I’expérience de la foi ne se replie et ne s’enferme
dans les dédales sans fin de subjectivités en quéte d’elles-mémes.
Elle est un appui pour nous aider 4 assumer dans la foi — et pas
simplement en pure raison — nos responsabilités a I’égard de la situation
historique concréte de nos fréres humains. Elle permet enfin d’élargir
notre action de grices aux dimensions réelles de 1’action de Dieu
pour les hommes, sans la restreindre ni au champ religieux, ni a la
seule intériorité, ni a I’amélioration individuelle des sujets.

Alain DURAND

Dominicain
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L’Amour infatigable
d’un Dieu exposé

Face au déploiement toujours plus puissant des forces du mal,
face au sentiment du poids écrasant de ’histoire, I’affirmation chrétienne
d’une sollicitude de la divine providence concréte et immédiate a 1’égard
des moindres détails de la vie comme a 1’égard des grands événements
du monde a de quoi laisser perplexe. Elle engendre un tel malaise
chez certains croyants qu’ils sont tentés de renoncer a I’'idée méme d’une
puissance infinie de Dieu.

Pour étonnante qu’elle apparaisse a la sensibilité moderne, cette
confiance en la Providence s’enracine dans une certaine lecture de
I’Ecriture, et s’appuie sur une longue tradition doctrinale. Mais le
chrétien en quéte d’mtelhgence de sa foi est aussi invité par 1’Evangile
a convertir son regard, et a se représenter la paternité divine et sa
sollicitude pour les hommes grace a 1a Révélation de son dessein d’amour
bienveillant en Jésus Christ. Au cceur de cette révélation, le chrétien
accueille le mystere de la Croix et le don de I’Esprit, et c’est en eux
que le chrétien doit esquisser une herméneutique de la Providence.
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Du providentialisme a son rejet

D’une thématique biblique & sa systématisation
scolastique

Si I’idée d’une providence omniprésente s’est faite jour dans I’esprit
des croyants, c’est en raison méme de certains passages de 1’Ecriture qui
attestent de I’étendue de la puissance divine, et qui forment un climat
trés favorable a I’émergence d’un providentialisme. Qu’on en juge
plutdt :

Dans sa priere, le psalmiste loue le Seigneur pour sa puissance :
« Notre Dieu, au ciel et sur la terre, tout ce qui lui plait il le fait »
(Ps 115,3). « Il parle et cela est, il commande et cela existe » (Ps 32,9),
« du haut des cieux le Seigneur regarde, il voit tous les fils d’Adam ;
du lieu de sa demeure il observe tous les habitants de la terre ; lui
seul forme leur cceur, il discerne tous leurs actes » (Ps 32,13-15).
A la puissance de création s’ajoute donc la vigilance : rien n’échappe
au regard de Dieu, qui secourt I’homme et le bétail (Ps 35,7-8). Ici
s’exprime une confiance absolue en celui dont 1’amour est de toujours
a toujours (Ps 102, 17), et & qui tout est soumis, & qui rien ne peut résister

(Est 13,9 Vg).

La réflexion du sage nourrit la priere de confiance, quand elle affirme
que Dieu parvient toujours a ses fins : « Il y a beaucoup de pensées
au ceeur de I’homme, mais seul le dessein de Dieu se réalisera »
(Pr 19,21). C’est bien lui qui est mafitre de toutes les situations de
I’homme : « Bien et mal, vie et mort, pauvreté et richesse, tout vient
du Seigneur » (Si 11,14), dont la Sagesse « s’étend avec force d’un
bout du monde & I’autre et gouverne 1I’univers pour son bien » (Sg 8,1).
Et les prophetes de leur cOté n’hésitent pas a attribuer 2 la main de
Dieu les grands événements de I’histoire : c’est Dieu qui utilise les

1. Les références a I'Ecriture indiquées entre parentheses dans I'article sont des renvois, & moins d'avoir
mis les guillemets. Les Psaumes sont cités selon la numérotation de la Vulgate.
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nations pour chatier Israél, ou inversement Isragl pour chétier les nations,
comme de purs instruments aux mains d’un artisan’.

A la confiance du psalmiste se méle alors la crainte et le tremblement
devant le Trés-Haut dont la colére est redoutable : « Je suis le
Seigneur, il n’y en a pas d’autre. Je fagonne la lumiére et je crée les
ténebres, je fais le bonheur et je crée le malheur, c’est moi, le Seigneur,
qui fais tout cela » (Is 45,7). « Nul autre avec moi n’est Dieu ! C’est
moi qui fais mourir et qui fais vivre ; quand j’ai frappé, c’est moi
qui guéris et personne ne délivre de ma main » (Dt 32,39).

Et I’Ecriture souligne jusqu’ot doit aller la confiance en ce Dieu qui
pourvoit : jusqu’a accepter de conduire au sacrifice le fils de la promesse
(Gn 22,8 : c’est Dieu qui pourvoira a I’agneau pour I’holocauste !),
jusqu’a accepter de recueillir la manne pour une journée seulement,
sans faire de réserves (Ex 16,20). C’est dans la ligne de cet appel
que Jésus recommande de s’en remettre avec confiance au Pere, lui
qui sait ce dont nous avons besoin (Mt 6,32). « Vos cheveux mémes
sont tous comptés » (Mt 10,30). Des lors, avec 1I’ApOtre, on pourra
considérer que les souffrances du temps présent ne sont pas comparables
avec la gloire qui nous attend (Rm 8,18), et s’assurer « qu’avec ceux
qui I’aiment, Dieu collabore en tout pour leur bien » (Rm 8,28).

Ce qui est élan de foi et de confiance ou encouragement dans
I’épreuve dans les textes bibliques va prendre une forme plus
conceptuelle dans la théologie. Suivons la trame proposée par la
Somme Théologique de saint Thomas®. La Providence y apparait comme
un des attributs divins, 1ié a I’omniscience et a I’omnipotence. C’est
le propre de Dieu d’ordonner a leur fin les étres qu’il crée (la, q.22,
a.1), non seulement d’une maniére générale, dans 1’universalit€ de
leur nature, mais dans leur singularité, du fait que la causalité créatrice
s’étend 2 toutes les créatures (ibid. a.2), méme aux créatures libres,

2. Cf. 1s 10,13.15 : « C'est par ma main puissante que j'ai fait cela, par ma sagesse, car j'ai agi avec intelligence.
Je supprimais les frontiéres des peuples ; j'ai saccagé leurs trésors ; comme un puissant je soumettais
les habitants. (...) Fanfaronne-t-elle, la hache, contre celui qui la brandit? Se glorifie-t-elle, la scie, aux
dépens de celui qui fa manie ? Comme si le baton faisait mouvoir ceux qui le levent, comme si le gourdin
levait ce qui n'est pas de bois ! »

3. On se reportera & I'édition frangaise du Cerf de 1984. Les références entre parenthéses sont des
renvois, & moins d’avoir mis les guillemets. la q.25 a.2 ad 2 signifie : dans la 1 partie, question 25,
article 2, réponse & la 2° objection. Si la mention de la partie ne figure pas, c’est qu’on est toujours
dans la partie citée antérieurement.
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dont la liberté méme est en dépendance de la cause premiere (ibid.
a.2 ad 4).

Notre esprit qui compose dans le temps est conduit a distinguer deux
moments de la providence : I’'un qui correspond a la conception du
plan de I’ordination des choses a leur fin, I’autre qui correspond a la mise
en ceuvre de ce plan ; quant au plan de la conception, la providence
prévoit et prédispose chaque réalité¢ dans le moindre détail, mais quant
au plan de la mise en ceuvre, la providence use d’intermédiaires,
gouvernant les €tres inférieurs par les étres supérieurs ; non parce
qu’il serait faible, mais au contraire parce qu’il est assez puissant
pour communiquer aux créatures elles-mémes la dignité de cause
(ibid. a.3).

Cette prédisposition de la providence respecte la nature de chaque
créature : & certains effets elle a préparé des causes nécessaires, a d’autres
des causes contingentes (ibid. a.4). De la sorte, le chrétien ne parlera
pas de destin, parce que la providence donne aux étres spirituels un
libre arbitre (cf. Contra Gentes, 111, 113). Mais il ne parlera pas de hasard
non plus, parce que rien ne peut exister et arriver qui ne soit soumis
au gouvernement divin (Ia, q.103, a.5). Le hasard est le nom donné
par nous a ce qui se produit en dehors de 1’ordre de certaines causalités
particulicres, mais qui reléve d’une autre causalité, laquelle n’échappe
pas a Dieu (ibid. a.6 et ad 2). '

Dans cette conception de la providence, la totalité de 1’histoire
est sous le regard de Dieu, pour qui il n’y a ni futur ni passé (cf. Ia,
q-14, a.13). Des lors, que le nombre des prédestinés soit immuablement
fixé ne s’oppose en rien au respect de la liberté de tous les hommes
(cf. q.23, spécialement a.7). Quant & leur petit nombre, il ne faut pas voir
la une limite a la providence, mais la manifestation de la miséricorde
divine qui octroie la vision béatifique alors que celle-ci excede 1’état
commun de la nature pécheresse (q.23, a.7, ad 3). Reste donc a adorer
Dieu dans ses desseins et son gouvernement, a reconnaitre que Dieu
ne peut pas faire mieux qu’il ne fait : son mode d’agir ne peut étre
que parfaitement sage et bon (q.26, a.6, ad 1).

Du malaise a l'allergie

Puisque c’est Dieu lui-méme qui est source de la liberté, il la
respecte donc intégralement. De la sorte, providence et liberté
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s’harmonisent, et I’homme n’est I’objet d’aucun déterminisme quant
a sa destinée. Par son analyse de 1’articulation de la cause premiére
et des causes secondes, le systéme conceptuel mis en ceuvre par
I’Aquinate résout 1’une des questions principales concernant la
providence : comment Dieu peut-il prévoir et laisser libre ? Le systéme
en revanche parait plus faible pour résoudre 1’autre question majeure :
comment Dieu peut-il gouverner le monde selon une sollicitude et
une bonté infinie et laisser tant de maux survenir aux hommes ? La
maniere de résoudre cette question suscite un malaise.

On peut comprendre que la différenciation des étres entraine
nécessairement des défauts et des imperfections chez certains : cela
fait partie de la limite inhérente a toute créature, et on veut bien 2 la
rigueur considérer le bien de 1’ensemble plutdt que de s’arréter 2 la
condition d’une des parties (Ia, q.48, a.1). Il devient plus difficile
d’entendre que le mal ne ’emporte pas sur le bien ni dans sa nature
ni dans sa fréquence, d’autant qu’il est reconnu que ¢’est parmi les
hommes seulement que le mal semble étre le plus fréquent (q.48,
a.l ; q.49, a3 ad 5).

Et il devient vraiment génant de voir comment le malheur de
I’homme justement est relativisé, comment le mal est ‘reclassé’ dans
les catégories du bien, comment son mystére et son scandale sont
émoussés. La mort n’est plus seulement la limite inhérente a notre
condition de créature (la, q.48, a.5 ad 1), mais un bien en tant que
chatiment du péché et manifestation de la justice divine (la Ilae, q.85,
a.5). Il en est de méme de la souffrance, 1égitime chatiment du péché,
et de plus, salutaire correction des justes (Ia, q.21, a.4 ad 3). Le péché
lui-méme respecte toujours 1’ordre divin en ce que le pécheur agit
toujours en vue d’un certain bien, et de toutes maniéres il ne I’emporte
pas, c’est la justice de Dieu qui aura le dernier mot (q.103 a.8 ad 1),
I’enfer lui-méme apparaissant comme le triomphe de la justice divine,
et méme de sa miséricorde, en ce que la sentence punit en-dega de
ce qui serait dii (q.21 a.4 ad 1).

On voit ici comment 1’idée de la toute-puissance conduit d’abord
a affirmer que tout dépend de Dieu. De 12 on conclut que Dieu veut
permettre que les maux arrivent. Et sa volonté étant bonne, permettre
que les maux arrivent est un bien (cf. .19 a.9 ad 3).

« Si Dieu s’opposait & tous les maux, beaucoup de biens feraient
défaut & son ceuvre entiere : le lion ne vivrait pas si certains animaux
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n’étaient tués, la patience des martyrs ne serait pas sans la persécution

des tyrans » (q.22 a.2 ad 2).

Justification déroutante, car I’épreuve de la liberté se paie tout
de méme d’une peine éternelle pour les réprouvés. On ne se trouve
plus dans une situation ol il y a quelques défauts pour un ensemble
harmonieux, mais dans cette situation ou tous ont péché pour n’arriver
au salut que d’une partie de 1’humanité, et la moindre, selon
Iinterprétation donnée a Mt 22,14 (cf. q.23, a.7).

De plus, on a le sentiment qu’est prété a Dieu un ‘comportement’
immoral qu’ll nous interdit : permettre le mal moral pour le bien de
I’ensemble, c’est justifier le moyen par la fin, c’est faire le mal pour
qu’en sorte le bien (cf. Rm 3,8). Ne pas intervenir selon sa puissance
pour secourir le faible ou le délivrer de la main de 1’oppresseur, c’est
pécher par omission®, c’est se rendre complice de la violence. Si
« personne ne peche par omission s’il ne fait pas ce qu’il ne peut
faire » (Ila Ilae, q.79, a.3 ad 2), que penser d’un Dieu qui pourrait
tout et qui laisserait tout faire ? comment ne pas déceler une certaine
perversité dans cette logique qui consiste a laisser torturer et tuer des
personnes pour qu’un bien en advienne ? et quel bien peut-il en
advenir ?

Tel est le visage un peu monstrueux du Dieu tout-puissant que la
théologie a véhiculé et qui a suscité une allergie chez les philosophes
des Lumiéres : mieux vaut s’imaginer un monde sans Dieu, ou un
Dieu indifférent au monde, grand horloger qui laisse & lui-méme le
mécanisme qu’il a congu, qu'un Dieu tout-puissant qui intervient si
peu ou si mal dans la marche du monde ! Les apologies de 1a Providence
universelle d’un Bossuet ou d’un Leibniz®, loin d’apaiser les esprits
critiques, n’ont fait que renforcer I’impression facheuse d’une grande
et insupportable manipulation divine. Grandioses dans leurs concepts,
elles offusquaient 1’enseignement de Jésus sur le Pere. L’abandon a
la Providence d’apparaitre alors comme une résignation ambigué a

4 Cf. Jc 4,17 : « Celui donc qui sait faire le bien et ne le fait pas, commet un péché ».

5 1l faudrait montrer combien fe Discours sur 'histoire universelle de Bossuet déforme la théologie de La
cité de Dieu, tout comme les Essais de théodicée de Leibniz déforment la pensée de saint Thomas
d’Aquin {cf. S.T. la, .25, a.6).
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I’histoire, sans parler des récupérations mondaines du concept dans
les théologies nationalistes®.

On sait comment la question de la toute-puissance de Dieu a été
posée a nouveau par les penseurs de tradition juive apres la Shoah.
L’ expérience d’une telle absence et d’un tel silence de Dieu a bousculé
les interprétations classiques de la souffrance. Impossible d’y voir
une épreuve comme ce fut le cas pour Job, épreuve provisoire qui
révele la foi de Job et le rétablit dans ses biens. Impossible d’y lire
I’expiation d’une infidélité d’Israél alors dispersé. Impossible d’y voir
un martyre, puisque ce ne fut méme pas pour I’amour de leur foi, ni
a cause de leur foi qu’ils périrent. Comment le Dieu de la bénédiction
avait-il laissé 1’élection se transformer en malédiction ?

Pour sortir de cette aporie, Hans Jonas propose de renoncer au
concept de la toute-puissance de Dieu, jugé incompatible avec celui
de sa bonté’. Au lieu de penser Dieu comme le Seigneur impassible
de I’histoire, il faudrait le considérer comme souffrant, dés 1’instant
de la création, de son destin ; comme un Dieu mélé au devenir de
I’histoire, altéré par 1’histoire, modifié en lui-méme par 1’expérience
de sa relation au créé, soucieux et inquiet pour lui-méme, parce
qu’exposé€ au vouloir des hommes et en péril. Loin d’étre expansion
de puissance, la création serait contraction de puissance, perte, retrait
de puissance, pour laisser étre les créatures.

L’interprétation proposée ici du tsim-tsoum® va jusqu’a poser un
risque radical de Dieu dans 1’histoire, un engagement tel qu’il ne lui
resterait plus que la puissance d’appeler I’homme au respect de ses fréres
et de la création. Comme I’exprima Etty Hillesum dans son journal, avant
sa mort en déportation, « il m’apparair de plus en plus clairement & chaque pulsation
de mon ceur que tu ne peux nous aider, mais que c’est a nous a t’aider et défendre
Jusqu’au bout la demeure qui t’abrite en nous »°.

6. Pensons a l'interprétation de la mission de Jeanne d'Arc, aux diverses théologies nationalistes frangaise,
polonaise, ..

7. Le concept de Dieu apres Auschwitz - Une voix juive, Payot et Rivages, Paris, 1994.

8. Dans la kabbale d’lsaac Louria {1514-1572), tsim-tsoum désigne le retrait de Dieu d’un point de
I'espace primordial pour que les créatures adviennent.

9, Une vie bouleversée, Journal 1941-1943, Points, Seuil, Paris, 1995, p.176
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Voila une priére dans laquelle bien des chrétiens se reconnaissent
volontiers. Pourtant, quoi qu’il en soit de la profondeur spirituelle de
cette priére, la conception d’un Dieu impuissant, fiit-ce par kénose
créatrice, ne résout pas forcément 1’aporie du départ. On peut se
demander en effet si la bonté de Dieu sort sauvée d’une telle entreprise
ou ’homme est abandonné a ses propres forces pour une tiche qui le
dépasse infiniment. Comment I’homme sauverait-il la divinité sans
recevoir de la divinité méme un puissant secours ? A cette impasse
s’ajoutent celle d’une foi chrétienne qui se renierait 4 nier la
transcendance de Dieu et sa puissance de salut dans I’histoire, culminant
en la personne de Jésus Christ et en la donation de I’Esprit.

Quand les extrémes se touchent

D’un c6té, un providentialisme ou tout fait sens, o tout le mal
est récupéré, ‘rétribué’’. De I’autre, 1’absence totale de providence
divine, ce qui donne sens aussi au mal, ce qui I’explique. Dans les
deux cas, il s’agit de rendre compte rationnellement de la présence
du mal, de I’aborder comme un probléme a résoudre, plutdt que comme
un mystére a affronter'’. Pour qui adhére 4 I’une de ces solutions, le
mal n’est plus un mystére et une pierre d’achoppement sur la route
de la foi en Dieu, puisque tout ‘s’explique’.

D’un c6té comme de ’autre, tout s’explique, sans que le mystére
de la Croix du Christ n’intervienne comme clé fondamentale de lecture.
Réduit a sa fonction ‘économique’ sinon instrumentale dans le premier
systeme, qui pourrait a la limite ‘fonctionner’ sans lui'?, ignoré ou
réduit a une valeur morale exemplaire dans le second, le mystere de
la Croix n’y éclaire pas ce que pourrait étre la sollicitude éternelle et
historique de Dieu pour les hommes.

10. Cf. Jean-Luc BLacquarT, Le mal injuste, Cerf, 2003. Lauteur analyse comment le mal est arraisonné
dans le langage de la rétribution tout au long de I'histoire. .

11. Cf. la distinction de Gabriel MaRCEL entre probleme et mystére, dans Etre et avoir, Aubier-Montaigne, 1935,
ainsi que RICEUR, Lectures 3, Seull, 1974 (« Le mal, un défi & la philosophie et a la théologie », p. 211).
12. Cela est manifeste dans la théodicée de Leibniz, cela n'est pas vrai de Thomas, méme si I'analyse
des attributs divins s’effectue en dehors de toute référence & la Croix du Christ, dans une spéculation purement
rationnelle et déductive.
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L’Amour infatigable d’un Dieu exposé

Vouloir penser la providence a la lumiere du Christ, c’est déja
entendre 1’appel évangélique 2 changer de regard sur Dieu. L’Evangile
n’est pas révélation au sens ou il mettrait & disposition de nos facultés
intellectuelles un langage objectif et définitif sur Dieu, il est révélation
au sens ou il démasque le péché et ’aveuglement de ’homme, et ou
il ‘commande’ une conversion du cceur et de 1’action, conversion au
sein de laquelle peut advenir une connaissance par communion a I’Esprit
de Dieu : celui qui n’aime pas son frére ne connait pas Dieu, car
Dieu est Amour (cf. 1 In).

La manifestation de I’Amour de Dieu en Jésus Christ atteint sa
plénitude dans le mystere de la Croix ou il s’est livré pour nous.
Penser la providence a la lumigre du Christ, c’est donc aussi considérer
la Croix comme un lieu de révélation possible sur Dieu, sans ignorer que
son langage est folie aux yeux de la sagesse humaine (cf. 1 Co 1,23),
et que 1a encore, c’est peut-étre en portant sa croix qu’il devient
possible de communier au sens de la Croix du Christ (cf. Lc 14,27).

Invités a la confiance envers le Pére

Mais avant de mourir sur la Croix, le Christ a tenu a nous révéler
le Pere, et A nous inviter & une totale confiance en Lui. Les passages
ol Jésus évoque le soin du Pere pour les lys des champs (Mt 6,28)
et les petits oiseaux (Mt 10,29) n’ont rien de naif : Jésus n’ignore
ni ne méprise le souci et la peine des hommes, il exhorte simplement
4 une juste attitude face aux difficultés de la vie : si vous vous
inquiétez, inquiétez-vous en priorité de la justice du Royaume, et au jour
le jour des besoins matériels, de fagon a ce que toute votre vie ne
soit pas détournée de I’essentiel, qui est I’avénement du Royaume ;
si vous étes persécutés, ne craignez pas vos persécuteurs, mais tenez
fermes en pensant A la valeur que vous avez aux yeux du Pere, au-
dela de votre vie terrestre.

Jésus affirme ici que le Pére sait ce dont nous avons besoin et
que nos cheveux mémes sont tous comptés. Autant dire que Jésus
nous invite bien a considérer le Pere comme le Pantocrator, celui qui

IK 259 55



Jean-Etienne LONG

tient tout dans sa main®”. C’est 1a la foi du Nouveau Testament et du
Credo, que Dieu est créateur, et que sa création est continue®. « Il
soutient toutes choses par sa parole puissante » (He 1,3), c’est lui
« qui opere en nous le vouloir et le faire » (Ph 2,13), c’est en lui
« que nous avons la vie, le mouvement et 1’étre » (Ac 17,28).

Telle est la puissance unique du Pére, puissance qu’il exerce
continfiment, sans déclin, infatigablement, faisant lever son soleil sur
les justes comme sur les méchants (Mt 5,45), sans faire acception des
personnes (Ac 10,34). Une puissance unique, toute autre que celle
des hommes, et qui ne signifie justement pas une toute-puissance absolue,
qui pourrait indifféremment faire tout et n’importe quoi, créer et anéantir,
soutenir la liberté et la refuser”. La création est don, et Dieu ne revient
pas sur ses dons (Rm 11,29). Ce qu’il crée a sa consistance propre,
ce qu’il donne, il ne le reprend pas, il ne met aucune condition : le
Pere laisse aller le fils loin de lui, prendre son chemin, le soutenant
encore dans la vie, le mouvement et I’étre (Lc 15,12).

Envisager la création comme un don, c’est aussi souligner la
discrétion de son donateur : le Pére ne se rappelle pas sans cesse et
de maniere oppressante a ceux qu’il crée, il ne s’impose pas mais
reste comme en retrait. Ce qui peut étre ressenti comme son absence dans
nos détresses est aussi la condition de possibilité d’une démarche de
foi libre et aimante, d’un mouvement spontané et joyeux de
reconnaissance envers 1’Origine, d’une louange jubilatoire devant la
beauté de la création, bref, de la réponse a son don.

13. La vulgate a traduit Pantocrator par Omnipotens, au lieu d’un Omnitenens, qui aurait été plus juste
et nous aurait peut-étre épargné bien des dérives fantasmatiques sur la puissance absolue de Dieu.
Cf. Jean-Pierre BatuT, « Dieu le Pére tout-puissant », Communio, n° XXlll, 6 - XXV, 1, nov. 98-fév. 99.
14. Contre l'interprétation matérialiste du repos du 7° jour, écartée déja par saint Augustin. Dieu ne se
repose pas de créer, car cela ne le fatigue pas, mais Dieu se repose en lui-mé@me et non dans la création ;
a notre tour de nous reposer en Dieu plutdt qu'en nos ceuvres (cf. Jean-Louis CHRETIEN, De /a fatigue,
Editions de Minuit, 1996, p. 86 et s.).

156. En reprenant la distinction d’Hugues de Saint-Cher entre potentia absoluta et potentia ordinata et en
I'affinant, Saint Thomas sauvait la toute-puissance de ['arbitraire et de I'absurde. Mais la puissance reste
sans limite quand rien de ce qui arrive n'échappe a 'ordre voulu en sa sagesse (cf. La puissance et son ombre.
De Pierre Lombard a Luther, ss la dir. de O. BouLnois, Aubier, 1994),

16. Cf. Sg 11,24-26 :

« Tu aimes tout ce qui existe, et tu n’as de dégolt pour rien de ce que tu as fait; car si tu avais hal
quelque chose, tu ne 'aurais pas formé. Et comment une chose aurait-elle subsisté, si tu ne I'avais
voulue ? Ou comment ce que tu n'aurais pas appelé aurait-il été conservé? Mais tu épargnes tout, parce
que tout est & toi, Maitre ami de la vie | »
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Envisager la création comme un don, c’est aussi dire une forme
de vulnérabilité du donateur, ¢’est dire la tristesse du Peére quand il
voit son fils partir loin de lui, tout comme la tristesse du Pere devant
I’incapacité de son ainé a accueillir sa vie comme un don, a reconnaitre
et a jouir de sa filiation. Le langage parabolique de Jésus exige cette
attribution analogique d’une ‘émotion’ en Dieu, dont la profondeur
est au-dela de nos mesures", et qui laisse intact son amour infatigable :
sa compassion chaque matin se renouvelle (Lm 3,22-23), comme elle
laisse intacte sa puissance créatrice, en laquelle repose notre espérance
d’une résurrection de la chair, en un ciel nouveau et une terre nouvelle
(Ap 21,1).

Dieu combat pour nous

Ce que Jésus Christ révele en plénitude, c’est le dessein d’amour
bienveillant de son Pere de faire de nous les hommes ses enfants
d’adoption en son Fils, et de nous introduire 2 cette joie du Royaume,
quand le don de la vie divine est pleinement accueilli et que nous
pouvons entendre et accueillir la parole du Pére : « tout ce qui est a
moi est a toi » (Lc¢ 15, 31).

Il se trouve que ce dessein est singulierement contrarié des les
commencements par la souffrance et le péché des hommes. Le désir
de puissance, la jalousie, la violence, I’indifférence marquent les hommes
de blessures dont ils ne parviennent pas a guérir seuls. Méme lorsqu’ils
continuent a chercher Dieu, ils multiplient les idoles et projettent sur
Dieu les mauvaises pensées de leurs cceurs, faisant de Dieu un juge
implacable et capricieux qu’ils espérent apaiser par le sang de leurs
sacrifices.

Alors qu’ils avaient perdu le sens de son amitié en se détournant
de Lui, Il ne les a pas abandonnés au pouvoir de la mort, mais dans
sa miséricorde il a multiplié les alliances avec eux et les a formés
par les prophetes a ’espérance du salut, avant d’envoyer son propre

17. Penser que Dieu puisse souffrir au-dela de ce gue nous pouvons mesurer n'est qu’une application
de I'analogie de la foi (cf. Latran IV, DS 806 : Si grande que soit la ressemblance entre le Créateur et la créature,
on doit noter une plus grande dissemblance encore)} ; mais on I'a longtemps écarté, d’une part parce
que la souffrance en Dieu ne I'épuise pas et n'altére pas sa puissance d’'aimer, ce qui est une bonne
raison, d'autre part, il faut bien le dire, parce que la pensée que Dieu souffre fait terriblement peur.
Comme la Croix du Christ ! Pouvons-nous boire la coupe avec lui ? (Mt 20,22).
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Fils, et par Lui son Esprit qui achéve toute sanctification'. Dans cette
relecture chrétienne de I’histoire, la providence divine n’a rien de
magique, rien de spectaculaire : la création est fragile, elle n’est pas
produite toute achevée, mais dans un trés long devenir historique.
L’intervention de Dieu dans I’histoire des hommes doit rencontrer
non seulement quelques 4mes accueillantes, mais une lignée pour
produire tous ses fruits. Elle finit par trouver un écho particulier dans
la mémoire et la foi d’un petit peuple, conscient de sa proposition
d’alliance (cf. Dt 7,7-8)".

L’ceuvre d’alliance se réalise par étapes, non sans difficultés. Certes,
le Seigneur a vu la miseére de son peuple, il a entendu son cri, et
envoyé Moise auprés de Pharaon, pour le délivrer de la main des
Egyptiens (Ex 3,7-8). Mais comme le dit un midrash, ce n’est pas encore
le salut que Dieu veut pour les hommes, et il n’est pas temps pour
les anges d’exulter, car le salut des hébreux a cofité la vie aux Egyptiens,
qui sont aussi Ses fils*. Et les hommes continuent de souffrir et de
pécher.

Lorsque le saint homme Job demande a Dieu compte de sa
souffrance, Dieu ne peut que le féliciter d’avoir refusé de donner foi
aux strateges de la rétribution et accuser ceux qui Lui ont prété de
mauvais desseins. S’I1 lui rappelle sa puissance créatrice, c’est aussi pour
en souligner un aspect peu banal, celui qui consiste & maintenir la
puissance de Léviathan dans ses limites (Jb 40,25 ; Ps 74,14)*. Ici
apparait un trait particulier du visage de Dieu : Il est le premier
combattant engagé contre les puissances du mal et de la mort, pour
les contenir, mais sans en venir a bout, comme s’I1 ne pouvait détruire
ce qu’il a créé, comme s’Il ne pouvait forcer aucune liberté, comme
s’Il ne voulait pas occuper toute la place et étre Tout.

Le Christ apparaitra avec ce méme visage, ne supportant pas la
souffrance et le malheur des hommes, passant en faisant le bien et en
guérissant tous ceux qui étaient sous le pouvoir du diable (Ac 10,38),

18. On aura reconnu les termes de la Priére Eucharistique IV (Missel Romain, 1969).

19. Quand bien méme Abraham et Moise seraient légendaires, ils représentent des expériences de foi
suffisamment authentiques pour constituer une communauté de croyants vivant de la Parole.

20. Talmud de Babylone, Megillah 10 b (cf. FACKENHEIM, La présence de Dieu dans I'histoire, éd. Verdier,
1980, p. 61).

21. G. von Rap souligne I'aspect d'une véritable lutte de Yahvé contre les ténébres et la mer (Théologie
de I'Ancien Testament, Genéve, 1962, t.1, p. 113-114).
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récusant les tenants de la justice immanente et de la rétribution?,
manifestant en sa Passion méme non seulement que Dieu est innocent
du mal, mais qu’ll le combat et s’y expose pour nous en sauver.
Devant la Croix, nous devrons renoncer a sommer Dieu d’exercer une
toute-puissance qu’il n’a pas et ne veut pas avoir, et nous ouvrir a sa
maniére d’étre puissant, une maniere qui nous déroute et nous effraie,

parce qu’elle consiste pour le Fils a se vider de lui-méme jusqu’a
mourir sur le bois (Ph 2,7-8)%.

De Pépreuve des signes a I’épreuve de la Croix

A retracer la vie de Jésus, on peut étre tenté d’opposer une période
de succes grandissant, ou les foules accourent jusqu’a vouloir le faire
roi, en raison méme des signes qu’il fait, a la période de 1’échec, de
la condamnation et de la mort ignominieuse. En réalité, les évangiles
soulignent, dans leur construction méme, qu’'un ‘procés’ de Jésus
commence dés le début parce que les signes ne sont pas également regus.
Si Jésus n’avait pas opéré de vrais miracles, il n’aurait pas été arrété
et condamné. La encore, nous devons comprendre que la puissance
des signes n’est pas une simple manifestation de la sollicitude de
Dieu, mais qu’elle constitue une épreuve pour tous.

Une épreuve pour Jésus lui-méme, qui dut résister a la tentation d’un
exercice mondain de la puissance, et c’est ce que manifeste le récit
des tentations au désert (Mt 4,1-11, Lc 4,1-13) : tentation du merveilleux
et du spectaculaire, au service de I’économique, tentation du messianisme
politique et d’'une domination universelle, tentation du pouvoir religieux™.
Une épreuve pour Jésus aussi en ce qu’il dut toujours se méfier des
bénéficiaires de ses miracles qui n’en saisissaient pas la vraie
signification, et voulaient le faire roi (Jn 6,15).

C’est en ce sens que les signes sont des épreuves pour leurs
bénéficiaires : vont-ils suivre Jésus pour le pain de la terre, ou bien vont-

22. En particulier & propos des Galiléens frappés par Pilate (L¢ 13,1-2), des gens écrasés par une tour
{Lc 13,4), ou encore de l'aveugle-né (Un 9,3), sans parler de la parabole du Pere miséricordieux (Lc 15).
23. Cf. la réflexion de Jacques PoHIER sur la toute-puissance a la fin de Dieu fractures, Seuil, 1985,
p. 372-386.

24, Cf. 'analyse de Jacques ELLuL, Si tu es le fils de Dieu, Souffrances et tentations de Jésus, ebv — Centurion,
1991, p. 70-85 ainsi que celle d’Etienne BasuT, Le Dieu puissamment fajble de la Bible, Cerf, 1999,
p.102 sv.
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ils le reconnaitre comme le Pain vivant descendu du ciel (Jn 6) ?
vont-ils a cause du signe entrer dans une régression infantile, ou dépasser
la matérialité du signe pour suivre le Christ jusque dans sa montée a
Jérusalem ? vont-ils seulement rendre grice, ou bien seront-ils ingrats
et oublieux du don re¢u® ? Vont-ils rester humbles, ou vont-ils s’ attribuer
des prérogatives ? Finalement, les signes vont-ils les rendre enfants
du Royaume ?

Double épreuve enfin pour les témoins, en tant que tels et en tant
que non bénéficiaires des signes ! Comme témoins, le signe engendre
le doute, et la suspicion : d’oli lui vient ce pouvoir ? est-ce par le
démon qu’il chasse les démons ? demandait-on pour Jésus (Lc 11,15) ;
qui sont ces charlatans ? demande-t-on aujourd’hui au sujet des
charismatiques. Et de demander d’autres signes, plus nets, pour les
pharisiens d’hier, et de nier toute possibilité de signes pour les positivistes
d’aujourd’hui*. Car c’est toujours la méme épreuve !

Comme c’est une épreuve, et celle-ci explique peut-&tre celle-13,
de voir un autre bénéficier de la sollicitude divine d’une maniére
extraordinaire, sans en bénéficier soi-méme : on a tous quelque chose
de spécial a réclamer ! on ne mérite pas moins que le voisin, mais
plutdt plus” ! Oui, le signe en faveur des autres ne suscite pas
spontanément la louange et la joie, car pour cela il faut &fre déja un
petit enfant du Royaume ; il suscite plutot la jalousie, la révolte, la haine,
jusqu’a accuser, persécuter et expulser celui par qui ils se produisent.
Et cela est tout aussi vrai aujourd’hui qu’au temps de Jésus, car c’est
la méme épreuve, des lors que I’on saif la Loi comme un pharisien,
que 1’on est adulte dans la foi comme un chrétien moderne !

Tels sont les signes de Dieu, que les hommes tantot refusent de
reconnaitre, tantdt jugent trop sporadiques : des pierres d’achoppement
plus que des marche-pieds pour le Royaume. Seuls quelques hommes
au cceur simple y auront reconnu la présence de Dieu et la manifestation

25. “Est-ce que les dix n’ont pas été purifiés ? Les neuf autres, ou sont-ils ? Il ne s’est trouvé, pour
revenir rendre gloire & Dieu, que cet étranger !” Lc 17,17-18.

26. Positivisme qui parait une position philosophiquement faible. Cf. I'intéressante réflexion de Claude
TRESMONTANT sur La question des miracles & propos des évangiles, O.E.I.L., 1992, le chap. 1 est une
analyse des pétitions de principes de Renan, et le chap. 2 propose une réfiexion sur le possible et I'impossible.
27. C'est bien le processus que Luc souligne en 4,24-30 : il y avait beaucoup de veuves et de lépreux
en Israél, mais seule la veuve de Sarepta, seul Naaman le Syrien furent sauvés... et tous, remplis de
fureur, veulent I'éliminer.
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de son amour, au point de suivre I’Envoyé. Seuls quelques hommes y
auront puisé 1’élan de foi pour se laisser transformer par le Christ.
Quant a Jésus, ses signes lui auront surtout valu d’entrer rapidement dans
la voie de sa Passion. La ou s’opere le salut véritable de I’homme.

La ol de maniere paradoxale, invisible mais réelle, se manifeste
la Puissance unique de Dieu. Comment les hommes deviendront-ils
fils s’ils ne renoncent a se sauver eux-mémes, s’ils ne consentent a
ne plus vivre par eux-mémes et pour eux-mémes ? Comment seront-
ils vainqueurs du péché tant qu’ils s’en prendront aux pécheurs,
tombant eux-mémes dans le péché et justifiant leur péché ? Comment
connaitront-ils I’amour du Pére quand la puissance du mal et le poids
de la souffrance offusque sa présence ?

Voila ce qui se joue en Jésus au moment de la Passion. C’est
I’heure du grand combat intérieur : ne pas user de la puissance du monde
et de la violence, consentir a la mort, et dans cette mort donner sa
vie, se donner tout entier au Pére et aux hommes, au cceur de la nuit
et de la souffrance. Jésus prie, du Mont des Oliviers jusqu’a la Croix.
L’angoisse 1’étreint, il éprouve la déréliction, et avant de mourir, il
crie qu’il est abandonné de Dieu (Mc 15,34). Mais ce cri est supplication,
et s’il ne recoit aucun secours ‘providentiel’ selon le point de vue du
monde, son humanité suppliciée s’ouvre alors en plénitude a I’Esprit
de Dieu, et a sa puissance.

Par 1’Esprit Saint, le Christ s’est offert lui-méme sans tache a
Dieu (Hé 9,14)*. La Croix n’est pas I’échec de la mission du Christ, mais
son plein achévement. La I’humanité de Jésus accueille I’Esprit et la
confiance qui espére contre toute espérance, au point de se remettre
totalement au Pére : « Pére, entre tes mains je remets mon esprit »
(Lc 23,46). La I’humanité de Jésus accueille I’Esprit et I’amour qui
pardonne méme ses ennemis : « Pere, pardonne-leur, car ils ne savent
pas ce qu’ils font » (Lc 23,34). « La distance entre le Pere et le Fils n’est
plus le lieu de I’enfer, mais de I’Esprit. (...) De la croix du désespoir
tu fais la croix pascale »”.

28. Sur cette action de I'Esprit dans la Passion, voir la trés belle étude de Jean KockeroLs, L'Esprit a la
Croix. La demiére onction de Jésus, éditions Lessius, 1999.
29. BARTHOLOMEE |, Chemin de croix, Osservatore romano, 12.4.94.
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Alors s’ouvre pour les hommes un chemin nouveau, le mur des
séparations est détruit, en sa personne il a tué la haine (Eph 2,16).
De son ceeur ouvert jaillissent les eaux vives de I’Esprit, qu’il répandra
a sa Résurrection. Une nouvelle naissance devient possible, en sa
mort, parce que sa mort a été I’accomplissement de I’obéissance de
la foi, I’accomplissement de la filiation et de I’amour. A notre tour
nous pouvons entrer dans ce chemin de filiation, si nous invoquons
I’Esprit qui nous conforme au Christ (Ph 3,10), qui fait de nous des
fils et crie en nous vers le Pére (Ga 4,6). Cet Esprit ne nous sera pas
refusé, selon la promesse du Christ (Lc 11,13), dans notre faiblesse,
il se déploiera et sera notre force (cf. 2 Co 3,17).

Proposition d’une herméneutique chrétienne
de la Providence

Une interprétation chrétienne de la Providence doit intégrer le
paradoxe d’un salut par la Croix. Le Dieu créateur qui tient tout dans
sa main ne conduit pas sa création a son achévement 2 coups de baguette
magique. Celui que la Genése présente comme la Parole immédiatement
créatrice ne conduit pas la création 4 son achg¢vement et a son salut
de maniere immédiate. Le salut dont parle 1'Ecriture a un ‘codt’, il
implique un passage par la mort, non seulement pour I’homme, mais
pour Dieu lui-méme en Jésus Christ. La providence ne saurait user d’une
puissance ‘physique’ pour abolir la puissance d’un mal spirituel, elle
ne peut que déployer la puissance de I’Esprit au cceur du mal et de
la souffrance, dans un combat livré avec les seules armes de 1’Amour
qui s’expose et se donne.

A la puissance créatrice qui soutient toute liberté, méme de ceux qui
choisissent le mal, ne se superpose pas une toute-puissance de salut
méprisant la liberté, mais seulement une puissance vulnérable s’ adressant
a la liberté®. La providence ne s’oppose pas au mal par I’anéantissement
du pécheur. Ce serait renier son amour créateur, et ce ne serait pas
un salut de ’homme méme : Dieu ne veut pas la mort du pécheur,

30. Cf. Vancan I, Dignitatis humanae, 1 « la vérité ne s'impose que par la force de la vérité elle-méme
qui pénétre 'esprit avec autant de douceur que de puissance. », et plus encore D.H. 11.
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mais qu’il vive ! (Ez 33,11). Et quand bien méme, pour exaucer notre
faiblesse accablée, il consentait & supprimer les pécheurs, qui de nous
résisterait ? (Ps 129,3) qui de nous serait trouvé sans péché ? (cf. Jn 8,7).

A la puissance créatrice de la providence ne ‘s’ajoute’ qu’une
puissance qui donne encore plus, qui par-donne, et tient a se rendre
présente au cceur de I’homme, de tout étre souffrant, pour qu’il ne
soit pas submergé par le mal en son cceur, mais qu’il puisse étre fils
jusque dans sa détresse, qu’il puisse croire et aimer en dépit de tout,
et entrer ainsi dans son Royaume, pour gofiter ce que nous n’avions
méme pas osé imaginer ou demander (Eph 3,20).

Contre la providence d’un Dieu pervers,
le Pére, innocent du mal

Le chrétien ne peut donc cautionner une représentation de la
providence divine qui reviendrait a faire de Dieu Big Brother, ou
Harry, un ami qui vous veut du bien*. La providence n’integre pas le
mal comme un moyen en vue de son dessein. Dieu ne veut pas le
mal, et cela nous est révélé en Jésus Christ, qui sur les routes de
Galilée ne ‘supporte’ ni le mal moral, le mensonge, I’hypocrisie, la dureté
de cceur, ni le mal physique : autour de lui se précipitent tous les
miséreux, et il ne peut que les délivrer de leurs démons, les guérir,
les relever.

Dieu n’utilise pas le mal, méme en vue d’un bien. Il n’éprouve
personne (Jc 1,13). Quand un homme souffre, on ne devrait jamais
I’attribuer a la Providence, qui 1’éprouverait, qui lui enverrait cette
souffrance, pour son bien. Au contraire, Dieu est toujours du cOté de
I’homme qui souffre, méme si sa souffrance est ‘bien méritée’. Jésus
en effet ne s’identifie pas seulement aux ‘bons’ souffrants, mais a
tout souffrant, y compris a celui qui est ‘justement’ puni par les hommes :
j’étais prisonnier et tu ne m’as pas visité ! (Mt 25,43)

31. En référence a 1984, de Georges ORWELL, Big Brother surveillant toutes les actions des hommes, et
au film de Dominik MoLL (2000) ot Harry, ancien condisciple trés riche de Michel, débarque dans sa vie
et veut faire son bonheur, y compris en précipitant la fin de ceux qui empéchent son épanouissement. La
référence parat caricaturale, pourtant on entend bien des gens préter & Dieu des intentions de ce genre :
Dieu a pris cet enfant pour ressouder ses parents, etc.
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Dieu se met tellement du c6té de I’homme qui souffre, qu’il va
lui-méme en Jésus Christ endurer la souffrance de la Croix pour
rejoindre tout souffrant, tout condamné, tout désespéré. Et 1a ol
I’homme ne peut donner sens a sa souffrance, 1a ot les forces spirituelles
de I’homme sont comme anéanties par le poids du mal, il livre son Esprit
pour transformer la nuit de I’enfer en nuit pascale, de sorte que la
mort ne soit pas définitive, mais passage, transmutation du désespoir
en foi, transmutation de la vengeance en pardon, entrée dans la vie
de Dieu.

Croire en la providence, ce n’est pas croire en un Dieu qui agence
tout dans les moindres détails et permet tous les maux du monde,
mais c’est croire que Dieu est invisiblement et spirituellement présent,
sans aucune complicité avec le mal, a tout homme qui en endure le poids.
Le temps de la patience de Dieu (2 P 3,9) n’est pas un sursis, ce
n’est pas le temps d’une colére qui a peine & se contenir et serait
préte a éclater, c’est le temps ol Dieu com-patit, non pas du haut des
cieux, mais au plus intime de nous-mémes, non pas en spectateur,
mais en acteur, comme Esprit qui insuffle a notre esprit sa vie.

Contre la providence d’un Dieu magicien,
le Pére qui appelle

La difficulté pour nous vient de ce qu’il n’agit pas selon nos
désirs charnels. Nous voudrions qu’il soit notre providence, qu’il arrange
tout sur notre chemin, alors qu’il nous demande d’étre la providence
des autres. Nous voudrions qu’il y ait soit plein de signes visibles,
soit pas du tout, et il y en un petit nombre, et encore, il faut discerner.
Nous voudrions qu’il nous dispense de la croix, et il nous invite a
étre ses coopérateurs (1 Co 3,9), en portant nous aussi notre croix
Mc 8,34).

La providence que nous invoquons est souvent celle d’un Dieu
magicien, capable de transformer une situation d’un seul coup, par
un décret de toute-puissance. Une peur infantile nous fait réclamer de
Dieu une intervention qui infléchisse le cours des choses en notre faveur,
sans trop nous demander par ailleurs si cela sera bon aussi pour les autres.
Une telle priere est refus de prendre ses responsabilités. Elle est refus
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d’entendre que Dieu ne nous sauvera pas sans nous®, sans que nous nous
donnions totalement & ce qu’il faut réaliser. Le mouvement d’une
vraie confiance en la Providence passe de cette peur infantile a la
liberté du courage. La priere d’Esther en est un bon exemple™.

Dans ses interventions les plus manifestes que nous rapporte
Ihistoire sainte, Dieu ne cesse de demander la coopération des hommes.
Si Moise refuse de retourner en Egypte les hébreux ne seront pas délivrés
du joug. Si Jonas ne va pas a Ninive, le message de conversion ne
sera pas préché et le salut n’adviendra pas pour cette ville. Si Marie
ne dit pas oui a 1’étonnante proposition de 1’ Ange, le Fils ne s’incarnera
pas. La providence de Dieu non seulement ne peut pas s’exercer contre
la liberté de I’homme, mais elle ne peut s’exercer qu’avec la liberté
de ’homme.

Dés lors la providence n’est pas du tout ce projet de Dieu qui
nous obligerait a nous résigner a une situation tordue ou injuste,
comme s’il fallait I’endurer sans rien faire, puisque cela est, et que
cela ne serait pas si Dieu ne le voulait pas. La providence est au contraire
cette inspiration et cette force proposées a I’homme pour qu’il discerne
et repousse ce qui vient du mauvais, qu’il ne se décourage pas mais entre

dans le combat de toutes ses forces, avec les armes de I’Esprit.

La providence n’est pas non plus ce systeme qui cautionne la
persécution des petits de ce monde par la promesse d’une récompense
dans le monde a venir, comme si les pauvres devaient se résigner a
la misere causée par une oppression injuste, au nom de la volonté de
Dieu fixant qui nait riche et qui nait pauvre. Voila bien le Dieu pervers
et I’opium du peuple que I’ Evanglle dénonce bien avant Marx : la
providence n’est pas cette puissance qui donne magiquement a manger
aux pauvres tandis les riches restent repus et oppresseurs, mais bien cette
puissance d’interpellation des consciences qui incite & un juste partage
et a la fraternité*.

32. « Celui qui t'a fait sans toi ne te sauve pas sans toi. Il a créé quelqu’un qui ne le savait pas, il sauve
celui qui le veut » SAINT AugusTi, Sermo 189,11,13 PL. 38,823.

33. Est 14,19 Vg : « O Dieu, dont la force 'emporte sur tous, écoute la voix des désespérés, tire-nous
de la main des méchants et libére-moi de ma peur ! »

34. C'est le mérite de la théologie de la libération de I'avoir rappeté. Cf. Gustavo GuTIERREZ, Théologie de
la libération, Bruxelles, 1974.
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« Ce n’est pas en me disant : Seigneur, Seigneur, qu’on entrera
dans le Royaume des Cieux, mais c’est en faisant la volonté de mon
Pere qui est dans les cieux » (Mt 7 21) Or la volonté du Pere, c’est
que nous agissions phys1quement 1a ou il ne peut agir ‘physiquement’,
¢’est que nous exercions la totalité de notre potentiel pour €tre de
vrais intendants de sa grace (1 P 4,10), de vrais témoins de son amour,
de sa présence ! Si le chrétien ne devient pas lui-méme providence
pour les autres, s’il ne préte pas ses mains au Seigneur, son invocation
a la Providence sert de masque a son péché, elle correspond a une
démission inacceptable, elle est I’aveuglement méme contre lequel Jésus
met en garde en Mt 25.

Contre la providence d’un Dieu satisfait,
le Pére d’'un Royaume qui vient

L’Evangile interdit donc de voir en Dieu celui qui maitriserait
I’histoire au point que tout se déroulerait comme prévu, et qui attendrait
avec satisfaction I’heureuse fin du monde pour pouvoir dire haut et
fort un ‘tout est bien qui finit bien !’. La victoire remportée par le
Christ une fois pour toutes demande a étre partagée par tous les hommes,
elle doit étre annoncée et accueillie dans leur vie, et cela place 1’histoire
dans une tension eschatologique, qui n’a rien d’une attente passive :
I’avénement du Royaume s’accomplit dans le travail et les douleurs d’un
enfantement (Rm 8,22).

A celui qui entraine les hommes vers la récapitulation de toutes
choses en Christ (Eph 1,10) s’opposent non seulement le cceur endurci
des hommes mais « les Principautés, les Puissances, les Régisseurs
de ce monde de ténébres, les esprits du mal qui habitent les espaces
célestes » (Eph 6,12). Le combat s’exaspére, dans la vision de
I’ Apocalypse, et la certitude de la victoire du Christ n’empéche pas
12 encore le cofit continuel de 1’ceuvre du salut, ni une certaine tristesse
de V’Esprit, contristé par nos péchés (Eph 4,30). Le royaume n’advient
qu’autant que le Seigneur peut agir, qu’autant que les hommes le laissent
agir®. Beaucoup refusent d’entrer dans la voie de 1’amour, beaucoup

35. Cf. cette notation de SAINT IGNACE dans les Exercices spirituels, n® 234 : « le Seigneur lui-méme désire
se donner & moi, autant qu’il fe peut, selon son dessein divin ».
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refusent la voie de la Croix, et retardent d’autant 1’avénement du
Royaume.

Pourtant le Royaume advient, son avénement se poursuit au dedans
des cceurs. En ceux qui ouvrent leurs ceeurs a 1’Esprit, et qui sont envoyés
pour proclamer une véritable espérance pour le monde, des signes
tangibles manifestent la présence du Seigneur 2 travers des charismes,
qui soutiennent leur foi et alimentent leur espérance. Mais ils sont
aussi une épreuve, ils demandent non seulement la conversion du
regard pour les accueillir comme des enfants du Royaume, mais la
conversion du ceeur pour ne pas s’y complaire ou s’en enorgueillir.

Reste alors, dans le secret des cceurs plus encore qu’au grand
Jour, chez ceux qui confessent le Christ, comme en d’autres hommes
de bonne volonté, parce que I’Esprit souffle ou il veut (Jn 3,8), reste
I’avénement de la charité, supérieure 2 tous les charismes (1 Co 13),
et vraie signature de I’Esprit de Dieu (1 Jn 4,7). La ol des ennemis
font la paix, 12 oi des adversaires se réconcilient, 12 ot des justes
pardonnent I’impardonnable, 13 ol se Ieévent des prophetes pour dénoncer
I’injustice et la combattre, sans sombrer dans la violence, 13 ou se
trouve ’amour, la se déploie la puissance par excellence de Dieu,
celle de son Esprit, 1a Dieu pourvoit.

Dans le secret des ceeurs et en des interpellations directes, comme
avec Paul, terrassé sur le chemin de Damas. Ou par la voie ordmalre
de sa Parole consignée dans I’ Ecriture, célébrée et écoutée dans la
foi, par la voie ‘ordinaire’ des sacrements, o I’on fait mémoire de la
mort et de la résurrection du Christ, par la voie ‘ordinaire’ de la
communauté des fréres et des sceurs en Jésus Christ : 12 aussi Dieu
pourvoit, 1a aussi Dieu est source de vie et Providence, non sans
passage par la Croix !

v

De I’amour des dons de Dieu
a Pamour du Dieu des dons

Finalement, la question de la providence pour le chrétien n’est
pas tant une question théologique qu’une question spirituelle. Car il
ne s’agit pas de discerner ce qu’il en est exactement de 1’action de
Dieu dans le monde et dans I’histoire, comme si nous pouvions nous
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placer nous mémes au-dela de I’histoire. Il s’agit encore moins de
lire & travers des facteurs de réussite sociale et humaine le signe d’une
bénédiction de Dieu qui pourvoit a ses €lus, tandis que se lirait sa
malédiction sur les exclus de ce monde. Etrange et perverse interprétation
du salut par la Croix du Christ !

Il s’agit plutdt d’accueillir nous-mémes 1’Esprit, de répondre a
son appel d’étre providence de nos freres, de devenir les fils du Pere.
11 s’agit d’entrer dans le combat de la foi, de croire non seulement quand
les signes sont tangibles, mais de croire et d’aimer dans la nuit.

Rien n’interdit au chrétien de relire sa vie devant son Dieu, et
d’y reconnaitre la multitude de ses dons. C’est la priere méme d’action
de grices, qui peut méme étre publiée a la gloire du Seigneur, comme
le fait Paul : la grace en moi n’a pas été stérile (1 Co 15,10), le Christ
m’a saisi et je poursuis ma course (Ph 3,12). Maniére d’entrer dans
la louange envers celui qui accorde plus que n’avions osé demandé.
Maniére aussi de devenir fils, de prendre conscience peu a peu de sa
filiation, et de s’attacher de plus en plus au Dieu des dons, plutdt
qu’aux dons de Dieu.

Ce que le chrétien devrait s’interdire, c’est de relire la vie des
autres a leur place, pour déclarer les événements de cette vie
providentiels. Démarche irrespectueuse du chemin de foi de I’autre,
irrespectueuse de sa douleur, aveugle a sa souffrance, et démarche
irresponsable, de démission en méme temps que de justification indue.
La vie de 1’autre, je n’ai pas a la relire a sa place, mais & m’y inscrire
en frére, avec compassion et discrétion, en fils du Peére qui est notre Pere,
pour Le louer ensemble, ou pour &tre signe de Sa compassion s’il est
dans les larmes (Rm 12,15).

Et quand mon freére semble s’éteindre enfermé dans sa nuit, me reste
la foi qui fait espérer pour lui contre toute espérance.

Jean-Etienne LONG

Dominicain
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Henri DENIS

A PROPOS D’“UN PONTIFICAT INCLASSABLE”

A propos du dernier numéro de la revue sur
Jean-Paul il et son “pontificat inclassable” :
I'idée est bonne et le traitement plutot
heureux. Bravo donc pour I’ensemble de
cet essai, ou domine cependant la
prestation remarquable sur Jean-Paul Il
et les femmes.

Puis-je cependant avouer ma frustration
sur deux points de nature différente ? -

- D’une part, I'article d'Hervé Jegou. Je
comprends ’intérét qu’il manifeste pour
la qualité médiatique du pape. Il en parle
en connaisseur, sans doute. Mais, a la
page 10, & propos de la visite & Managua,
j’avoue que rinterprétation donnée m’a
choqué. J’avais en effet souvenance de
tout autre chose, qui m’a percé le cceur
a I’époque : & savoir que Jean-Paul |l n’a
en rien voulu écouter la supplique des
méres qui se trouvaient au premier rang
et qui réclamaient une parole, une petite
parole, pour leur fils tués par les contras
a la solde des américains... J’ai la bande
sonore qui témoigne de ce fait. Autre détail,
qui n’est pas signalé : je n’ai jamais oublié
que le pape — comme il sait bien le faire
- a joué avec le public de Manille, en
faisant tourner sa canne devant lui, a ia
maniére de Charlot. Or, c’était & ’heure
méme ol la curie romaine “écrasait” le
pauvre Jacques Gaillot !! Cela faisait mal
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de la part d’'un pasteur, que je n'ai pas
envie d’admirer comme “comédien”.

- D’autre part, il me semble que -~ pour
ensemble, sauf a propos des femmes -
on a choisi plutét un profil critique “bas”,
disons “mesuré”, 4 moins que ce ne soit
une analyse de type universitaire (parfois
savante). Je regrette, pour ma part, qu’il n’y
ait pas un article sur /e pape Pasteur. |l
est pasteur du peuple de Rome certes,
et on en a fait le “pasteur universel”, plus
a tort qu’a raison.

Mais on ne trouve rien sur les options
désastreuses, qui ont peu a peu détruit
la collégialité. Les évéques sont bafoués et
méme baillonnés (du moins en donnent-
ils I'impression). Rien sur les nominations
d’évéques, qui ont été, & mon sens,
catastrophiques. Exemples : succession de
H. Camara, de Konig ; le cas Lustiger
(qui, avec son jeu, stérilise les débats de
I'épiscopat frangais)... Rien sur la camerilla
des cardinaux d’Amérique latine a la Curie,
sans parler de la métamorphose Ratzinger,
des nonces et de leur politique (cf. Laghi
aux USA)... La liste serait trop longue.

Dans la rubrique pastorale, mais la
dépassant largement, il faudrait parler de
la canonisation de Balaguer et de la place
démesurée faite a I'Opus Dei. Inutile
d’insister. Pourquoi silence total sur ce
point ?
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On pourrait encore évoquer F'éventualité
d’un prochain conclave uniqguement fait
de gens qui auront été nommés par le pape
actuel ; Ce gouvernement monarchique
sera-t-il possible encore iongtemps ? Dans
son encyclique Unum sint, I'auteur pense
que lui seul est chargé de 'unité universelle
de I’Eglise. Il aurait da lire les textes du
Groupe des Dombes.
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Ce sujet me tient a coeur et réveille
beaucoup de souffrances. J’aurai donc
aimé un article (difficile) sur le “serviteur
des serviteurs”. On aurait méme peut-étre
pu montrer que ce polonais sera sans
doute le “dernier pape de chrétienté”.

Henri DENIS
Expert au Concile
Vatican |l
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Francois GENUYT

Chronique philosophique

Michel HENRY, Paroles du Christ.

Le dernier livre de Michel Henry, Paroles du
Christ, fait figure de testament, - un
témoignage ou ['intelligence des Ecritures
et la réflexion du philosophe tendent a
ne faire plus qu'un. Le texte, telle une
fugue a quatre voix, entrelace la lecture
de |'évangile, !'interprétation théologique,
la compréhension du philosophe et
I'expérience du mystique. L'écoulement
d'un style limpide et fluide entraine
I'adhésion, non sans risque d'en perdre
le contrble...

L'ouvrage peut se diviser en trois parties.
Les premiers chapitres, de 1 4 3, visent
a définir la condition humaine d'aprés les
paroles du Christ. Le but consiste &
dégager |'ontologie présupposée par ces
paroles. C'est ainsi, par exemple, que la
maxime sur la pureté des aliments contre
l'impureté éventuelle du cceur tend a définir
I'étre humain par le coeur. L'identification
de la réalité humaine par le coeur atteste
que, & la différence des choses de I'univers
qui ne sentent et n'éprouvent rien, I'homme
est celui qui s'éprouve lui-méme. Cette
épreuve constitue le propre de la vie, et
la vie est essentiellement affectivité de
so0i par soi. L'ordre humain étant ainsi
dégagé, on en déploiera la nature par une
série d'oppositions a I'ordre des choses :
oppositions du visible a l'invisible, des
corps manipulables a la chair sensible,
du paraitre au secret, du monde impassible
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au monde des vivants. Ainsi prend forme
ce que I'A. appelle le systeme de I'humain,
c'est-a-dire l'ensemble des relations
concrétes que les humains tissent entre
eux, soit dans la réciprocité de leurs
rapports, soit dans leur affectivité premiére.

Une fois posé ce systéme, qui reléve en
somme de la sagesse humaine, les paroles
du Christ visent, dans un deuxiéme temps,
a le décomposer. Comme nous |'apprend
les Béatitudes, les paroles du Christ
provoquent un éclatement des relations
naturelles (familiales, économiques,
sociales), voire de la vie a sa racine : "qui
veut sauver sa vie la perdra". Autrement
dit, a I'opposition premiére entre le visible
et I'invisible s'ajoute une division intérieure
au monde invisible. Ce qui est outrepassé
par cette division intime, c'est
I'autosuffisance du systéme humain
s'établissant par la réciprocité des
relations : "quel profit a aimer ceux qui
vous aiment, aimez vos ennemis" !
Comment justifier ce paradoxe parmi tant
d'autres ? Par un renversement de la
réciprocité en la non-réciprocité.
Pourquoi ? Parce que la non-réciprocité est
le trait décisif d'une nouvelle relation
fondamentale, [...], la relation intérieure
et cachée de I'homme a Dieu, plus
exactement de Dieu a I'homme" (p. 44).
Comment penser cette relation, la parole
du Christ |le dit en toute netteté : "priez
pour ceux qui vous persécutent afin d'étre
les fils de votre Pére qui es dans les cieux".
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La non-réciprocité désigne la génération
immanente de notre vie finie dans la vie
infinie de Dieu. La raison de la non-
réciprocité, c'est qu'aucun vivant n'a le
pouvoir de s'apporter {ui-méme dans la vie.
C'est donc en Dieu et de Dieu que nous
puisons la vie, sans pouvoir la lui rendre.
Toute le monde en tomberait d'accord
n'était la définition particuliere que I'A.
donne de la vie : la vie est ce qui s'éprouve
soi-méme, immédiatement et sans
distance. Elle est auto-révélation. Ce qui
nous fait connaitre la souffrance, c'est la
souffrance, et ce qu'elle nous fait
connaitre, c'est elle-méme. Mais cette
auto-révélation peut-elle nous faire
éprouver immédiatement notre relation a
Dieu, de telle sorte que ce que nous
éprouvons comme souffrance se change
en joie ? La réponse dépend de ce que
le Christ dit de lui-méme.

Les chapitres 4 a 6 rapportent ce que le
Christ dit de lui-méme dans le langage des
humains. Rappelons que les paroles du
Christ concernant la condition humaine ont
eu pour effet de substituer une généalogie
divine a une généalogie humaine. Tout
vivant est généré dans la vie divine. Mais
d'ol le Christ sait-il cela ? Comment a-
t-il connaissance du procés par lequel Dieu
engendre en lui quelque chose de tel que
I'homme ? La réponse est foudroyante :
parce que le Christ donne lui-méme la
vie a qui il veut, parce qu'il a la vie en
lui, parce qu'il ne fait qu'un avec le Pére,
bref parce qu'il est de condition divine.
Tout au long de ces chapitres, I'A.
enchainera les textes de |['évangile,
principalement ceux de Jean, pour
souligner sa condition divine. Car a
I'intérieur de la génération divine existe une
différence entre le Christ et les hommes.
Elle se marque, du c6té du Christ, par
les relations intimes entre Jésus, le Fils
de Dieu, et son Pére. Et de citer les textes
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fameux : "Nul ne connait le Pére si ce n'est
le Fils, et réciproquement”. "Qui me voit,
voit le Pére". "Tout ce que fait le Pére, je
le fais", "le Fils aime le Pére et le Pére aime
le Fils", "le Pére est en moi et moi dans
le Pere". Et surtout, "les paroles que je
dis, je les entend du Pére", etc. Toutes
ces citations conduisent a cette affirmation
centrale, qui est au cceur de la
compréhension du Fils unique : & savoir
que sa génération comme Fils de Dieu
est identique a sa génération comme
Verbe. Etre congu comme vivant, ou étre
congu comme Parole, c'est pour le Verbe
la méme chose. Il est donc possible de
répondre a la question posée plus haut :
de quel droit, par quel pouvoir le Christ
nous parle-t-il de notre génération et de
la sienne propre : tout simplement parce
qu'il est le Verbe et que ce Verbe est vie.
C'est ainsi que les chapitres 4 a 5 fondent
la compréhension que le Christ a de lui-
méme et des hommes sur la conscience
que le Christ a de son étre comme Verbe.

Les derniers chapitres, cing et suivants,
sont les plus neufs et les plus intéressants
pour nous en ce qu'ils se demandent :
comment le Christ peut-il nous faire savoir,
a nous étres humains, ce qu'il sait comme
Dieu ? Si I'on pose en principe que le Verbe
est le langage de Dieu, quelle sorte de
compréhension serait susceptible d'ouvrir
notre langage humain (que le Christ lui-
méme et les Ecritures en général ne
cessent de pratiquer) au langage de Dieu ?
J'en arrive a ce qu'il y a de plus original
et - philosophiquement - de décisif dans
I'ouvrage de Michel Henry. On ne
comprendrait rien au langage du Christ,
si I'on ne distinguait pas deux sortes de
paroles: la parole du monde et la parole
de vie.

a) La parole du monde parle de cette
extériorité qui se montre comme monde,
"I'apparaitre" étant une propriété du
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monde. A cet égard, le langage n'existe
que par référence au monde, monde qu'il
ne crée pas et qu'il n'est pas. Le mot
“chien" ne mord pas, n'a pas d'autre réalité
que de renvoyer au monde.

b) Toute autre est la parole de vie. La vie
n'est pas une chose, la vie telle que nous
I'éprouvons en nous-mémes est révélation
immanente de soi a soi. Cette auto-
révélation constitue son essence. Se
révélant a soi-méme, la vie nous parle
d'elle-méme. Ainsi, c'est exclusivement
la souffrance qui, en s'éprouvant, nous
permet de connaitre la souffrance, et ce
qu'elle nous dit, c'est qu'elle souffre. ||
en va de méme de la joie, de I'angoisse
ou du désespoir - toutes les modalités
de la vie participent de cette auto-
révélation de la vie.

La thése de l'auteur consiste rendre appui
sur cette parole de vie, consubstantielle
a la nature humaine, pour entendre la
Parole de la Vie. Ecouter la parole en son
coeur, abstraction faite de la parole du
monde, c'est se mettre en capacité
d'entendre la Parole du Verbe. Autrement
dit, I'affinité entre la parole de vie et Ia
Parole du Verbe de vie est la condition
de possibilité de I'écoute de langage du
Christ. "Tout homme qui appartient a la
vérité écoute ma voix". Ce que commente
ainsi I'A. : "Il y a une convenance décisive
entre /'appartenance de 'homme a la vérité
[de la vie] et la Parole qu'il s'agit
d'entendre, la voix du Christ" (et
pareillement de I'Ecriture) (p. 145).

A suivre le discours de I'A., on ne peut
qu'étre entrainé par le mouvement de son
interprétation de I'Ecriture. Ce qu'il dit
est ontologiquement incontestable. C'est
parce que le Christ est le Verbe et qu'il
parle la parole de Dieu que ses
déclarations se justifient impeccablement.
C'est parce que nous sommes engendrés
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par le Verbe que nous appartenons a la
vérité par le fait méme d'étre né a une
vie auto-révélante. Enfin c'est en vertu
de cet accord entre la vie qui s'éprouve
et la Parole du Verbe en nous que nous
écoutons dans la voix du Christ la voix
de la Vérité. A condition bien str de faire
la volonté de Dieu et de ne pas dévier
vers |'autosuffisance.

Cela dit, je ne puis m'empécher d'éprouver
une certaine réticence a remonter le cours
de cette démonstration. 1l est frappant
que cette méditation, de profondeur
mystique, fasse abstraction d'une réflexion
sur le "croire" (le mot n'apparait que dans
de rares citations de I'Ecriture). Pourtant
la nécessité de ‘"croire" est trop
prédominante dans les Ecritures pour étre
laissée de cé6té. Si donc l'accord, ou
I'affinité, ou encore ['appartenance entre
la parole de vie qui se dit en nous et la
parole du Christ est la condition nécessaire
pour connaitre la vérité, est-elle la
condition suffisante?

A ce point se pose en effet la liberté du
croire comme celle de la parole révélante.
A mon avis, |'effacement relatif de la liberté
du croire, tient a une inadvertance, assez
surprenante, dans cette philosophie de
la Parole. Le défaut concerne la conception
du langage comme tel. Entre la parole du
monde et la parole de vie prend place cette
médiation qu'on appelle précisément le
langage. Quand il parle du monde, le
langage comme dit I'A. a la suite
d'Héraclite, ne montre ni ne cache, - il
signifie. 1l n'a pas le poids de réalité du
monde, mais il tisse a distance du monde
un réseau de signes, de mots, de discours
qui ont leur mode d'existence propre. Ne
confondons pas manifestation du monde
et langage du monde. Inversement, c'est
trop accorder a la parole de vie que de
la confondre avec un dire : ce que dit la
souffrance, c'est la souffrance, répéte I'A.
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En fait elle s'éprouve mais ne dit rien :
le mot souffrance ne souffre pas. En vérité,
entre ce que I'A. appelle parole de vie et
parole du monde, s'interpose le langage,
et de langage il n'y en a qu'un, qu'il
s'agisse du langage ordinaire ou du
langage de la révélation. Or le langage,
quand il parle de Dieu, n'a rien d'évident,
il ne montre ni ne cache, comme toujours
il signifie. Quand I'Amour parle le langage
des hommes, sa réalité secréte ne peut
appeler en retour qu'un acte de foi. Cet
acte ne serait-il pas un don qui participe
de l'auto-révélation de la vie ? Sans doute,
mais la vie elle-méme qui s'éprouve par
tant d'affectivités contraires, du doute a
la confiance, ne peut durer que par une
espérance, c'est-a-dire par un abandon de
la vie a la vie, sans raison.
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D'od ma conclusion sous forme de
question : on peut se plonger dans cet
ouvrage sous le régime présupposé du
croire : on fera I'expérience de la révélation
en une seule coulée, depuis la source de
vie du Verbe jusqu'aux formes les plus
fines de la vie finie ; mais, le philosophe qui
voudrait remonter le cours de ce fleuve
de vie, dans l'intention de "sauver les
phénomeénes”, pourra-t-il arriver a la
rencontre du Verbe, comme langage de
Dieu, sans transgresser les limites du
savoir phénoménologique dont il fait
métier, et qui prend forme dans le langage
des hommes ?

Frangois GENUYT
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Donna SINGLES

Michéle MARTIN-GRUNENWALD

Chronique théologique

Henri DENIS, L’Avenir en face.

Ces dix derniéres années, de nombreux
ouvrages ont paru, qui avaient traits aux
relations difficiles entre I’Eglise et la
modernité. On peut citer, par exemple,
« Imaginer I'Eglise catholique » de Ghislain
Lafont, publié en 1995, et a « Je crois en
I’Eglise » de Christian Duguoc, publié en
1999 ; mais il y a en a assurément
beaucoup d’autres. Le livre que Henri
Denis a fait paraitre a la fin de I’année 2002
vient donc s’ajouter & un ensemble déja
important, qui vise a prendre en compte les
difficultés actuelles, tant de I’Eglise
institutionnelle que des communautés
chrétiennes, a se positionner face a un
avenir possible, en tentant d’y remédier.
Un livre de plus alors, dira-t-on, sur ce
sujet brdiant ? Que non !

Nous pensons, en effet, qu’avec son
L'Avenir en face, Henri Denis apporte une
contribution réellement nouvelle a I'édifice
gue le Concile de Vatican Il a permis de
mettre en chantier, et que cette pierre
pourrait bien, a terme, donner un nouvel
élan aux artisans-magons qui sont — et
seront — appelés & y travailler, voire
constituer un tournant décisif dans cette
construction.

A bien des égards, en tout cas, ce livre
est passionnant et exceptionnel. Et d’abord
par son ton qui, de bout en bout, reste
mesuré et étonnement modeste, alors
méme que l'auteur, au cours d’une longue
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expérience, a exercé des postes de haute
responsabilité dans I'Eglise (il fut expert
au Concile, entre autres). Modestie par
nature tout d’abord, mais aussi par
conscience souvent réitérée du risque
encouru par une parole qui n'est jamais
prisonniére d'aucun tabou ou interdit,
méme si elle s’entoure constamment de
précautions multiples. A cela s’ajoute un
sentiment de fragilité fort émouvant, car
Henri Denis nous dit, dés le premier
paragraphe, a la fois sa conviction la plus
viscérale - la mission exige d’étre
inlassablement tendu vers |'avenir, sans
nostalgie du passé ~ et le sentiment du
risque qui I’habite, au moment de rédiger
« ce qui ne peut étre qu’une aeuvre
ultime », de n’avoir éventuellement pas
le temps d’aller jusqu’au bout de ce qu’il
entreprend. Cette passion de I'avenir, qui
ne I’'a jamais quitté, lui permet donc, non
seulement de ne pas craindre de regarder
'avenir de I'Eglise en face, sans rien
esquiver des tensions du moment, mais
encore de l'envisager sereinement, avec
une espérance que certains lui envieront,

tant il est vrai que, pour lui, «/e
christianisme est fait pour I'avenir », parce
qu'il est en perpétuel devenir.

Remarquable, ce livre I'est également par
la lucidité de I'analyse et la hardiesse des
propositions, qui ['une et [Iautre,
s’enracinent dans une connaissance trés
exceptionnelle du terrain. Nous aurons
I’occasion de revenir sur ce point essentiel.
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Sous-titré « Réflexion sur la crédibilité de
la foi chrétienne et sur le ministére de
I'Eglise », 'ouvrage se compose donc de
deux parties, sur la base de cette volonté
de l'auteur de « ne jamais séparer les
réalités spirituelles des charnelles, ne
jamais isoler les projets évangéliques d’une
Eglise qui doit les porter, les parter, les
« visibiliser ». La réflexion sur la crédibilité
de la foi chrétienne aujourd’hui part du
constat, maintes et maintes fois renouvelé
au quotidien, que ce qu’on appelle « le
discours de la foi » est devenu totalement
inaudible par nos contemporains, du fait
d’une perte plus aigué que jamais de
crédibilité des éléments (fond et forme)
qui tentent de la signifier.

Etat des lieux

Dans le premier chapitre, Henri Denis, va
chercher a comprendre comment on a pu
en arriver a un probleme d’une telle acuité.
On sent qu’il cherche les causes « tous
azimuts », un peu a l'intuition, parfois
dans un certain désordre, mais il nous
prévient qu’il n’est ni historien, ni
sociologue, et ce qu'’il essaie de faire, c’est
un inventaire non exhaustif des principales
origines des maux présents. Pour
commencer, il note gu’au cours des siécles
de foi chrétienne, les crises de crédibilité
ont été nombreuses, pour ne pas dire
constantes ! Pour autant, nous ne sommes
pas autorisés a traiter cette nouvelle crise
avec désinvolture, car la nouveauté
tragique du moment, c’est que le principe
méme de la transmission de la foi au sein
des familles chrétiennes se trouve
désormais gravement affecté. il nous faut
donc vraiment tenter de comprendre ce qui
nous est arrivé.
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Il est indéniable qu’un certain nombre
« d'atteintes » ont été portées a la foi en
plusieurs endroits, et que celles-ci sont
comme des « blessures » que nNous nous
cachions plus ou moins & nous-mémes, ne
sachant pas qu’en faire, ni comment
continuer a croire avec. Des pans entiers
se sont ainsi effondrés de ce qui constituait
les fondations multiséculaires de la foi :
remise en cause de la création de ’lhomme
par les mains divines, relativisation de notre
planéte-terre et de notre humanité, remise
en cause de la conscience comme
instance claire de décision morale,
interrogations pressantes sur des notions
essentielles comme la « puissance » de
Dieu, la Rédemption pergue comme un
« marché », le salut qui délivrerait d’une
faute archaique dle & un ancétre
historique, le « dessein » de Dieu a I’égard
de 'homme, etc. Et comment supporter
ces textes bibliques « imbuvables »,
invraisemblables ou pire, insupportables de
cruauté ou de violence de la part d’un Dieu
bon, non seulement dans [I’Ancien
Testament, mais aussi dans I’Evangile ?
Dieu serait-il capable de tout, du pire
comme du meilleur ? « Cela est
intolérable », s’exclame Henri Denis avec
fougue. Situation d’autant plus difficite
que, dans le méme temps, un certain
nombre de défis se trouvent posés a nos
sociétés occidentales, bien démunies par
la perte de tant de repéres, autrefois si
évidents. Finalement, alors que dans tous
les domaines, les certitudes refluent,
I’auteur en arrive a penser qu’un certain
agnosticisme généralisé aurait cours, qui

trouverait un support idéal dans
I’individualisme ambiant, favorisant
I’éclosion d’un pluralisme religieux
étonnant.

1 Henry DeNis, L'Avenir en face, Desclée de Brouwer, nov. 2002,
256 p.
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Comment, dans ce contexte plus exigeant
que jamais, fournir 2 I’'hnomme, la femme,
de ce temps, une matiére a croire qui
soit, au demeurant, « crédible » ? |l
conviendrait d’'abord de toiletter le
vocabulaire, « d’oublier » ainsi certains
mots, de préciser et d’affiner le sens de
certains autres, essentiels pour dire la foi,
voire d’opérer, par un changement
judicieux de termes, queiques corrections
doctrinales salutaires, de sorte que le
chrétien ne se perde plus dans un dédale
de vérités incompréhensibles qui seraient
toutes d’égale importance. Car, en dehors
de ce qui constitue réellement le cceur
lumineux du Mystére, quasi inaccessible
-~ la communion des trois Personnes —
tout le reste prend place dans le relatif.
Il faudrait tenter de « dire Dieu » autrement
a nos contemporains : évoquer davantage
sa « Pauvreté » que sa « Toute-puissance »,
qui est source de tant de malentendus ;
ensuite, comme Etty Hillesum, voir en ce
Dieu faible, démuni et vulnérable qui s’en
remet tellement & nous, celui qui a besoin
de notre « aide » et inverser ainsi notre
rapport a lui ; accepter enfin, dans cette
méme lignée, que Dieu reste, pour une
part, « L’inconnaissable », qu’il nous
échappe ainsi toujours, ce qui nous
obligerait a une parole plus modeste et
délicate sur lui, et créerait une certaine
fraternité entre les agnostiques et nous.

Dans cette réflexion sur la structure de
la foi, Henri Denis aborde ensuite les
conditions dans lesquelles la foi peut « jaillir
de [l'esprit et du coeur humains
aujourd’hui ». Pour lui, assurément, cette
foi ne peut échapper a son environnement
culturel. Ce qui va impliquer que soient
prises en compte les valeurs de la
modernité que sont le respect des
individus-croyants et le libre-débat
possible de leur foi, en dehors de tout
autoritarisme dogmatique, désormais

259

g

Donna SINGLES
Michéle MARTIN-GRUNENWALD

irrecevable. Le théme d’une parole de
foi libérée et libérante est tellement cher
a notre auteur gu’elle le conduit a revenir
a la question du langage de Ia foi, qu’il
avait déja abordée précédemment. Petite
erreur de plan, mais qu’importe | I
compléte en effet le théme en abordant
de nouveaux points sensibles, tels que
la sécularisation du langage, le recours a
la symbolique et a la poésie, en faisant une
mise au point fort précieuse sur le « parler
vrai » a propos de la confession et des
célébrations communautaires de la
pénitence. Permettre le jaillissement d’'une
foi libératrice, qui rende a chacun possible
I'expérience d’une résurrection avec le
Ressuscité et donc, aussi, « ['expérience
d’une certaine mort a travers notre acte
de croire » : tel est le veeu ardent formulé
par Henri Denis. Nous touchons Ia, de
fait, au coeur méme de la foi. Pourtant, une
foi aboutie ne peut en rester a ce parcours
d’une rencontre personnelle avec Jésus,
le Christ. Elle va devoir continuer a éclore
et 4 s’épanouir au sein d’'une communauté,
tant il est vrai « qu’il n’y a de foi personnelle
que communautaire. Pas de Christ sans
Corps du Christ ».

Mais quelle Eglise pour accueillir le croyant,
cette Eglise qui, sans méme qu’il en soit
conscient, I'a précédé dans sa démarche
de foi, simplement déja en la rendant
possible ? « Comment découvrir cette
dimension spirituelle devant le spectacle
d’une Eglise si terre a terre, si faible, si
marquée par le péché » ? Aprés une courte
digression sur I'hypertrophie de la fonction
papale — qui aurait pu figurer dans le
chapitre suivant - on retrouve les
problémes de dissémination et
d’éclatement des communautés déja
rencontrés précédemment, lesquels
imposent a I"Eglise une assez remarquable
souplesse d’adaptation pour accueillir des
groupes trés disparates, aux demandes
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nouvelles et aux comportements souvent
inattendus. il faut sans doute saluer cet
effort récent d’une Eglise longtemps plus
rigide et qui en arrive parfois a des
situations d’écartelement telles qu’elles
s’apparentent au « grand écart », avec
toutes les risques que cela comporte !
Mais a situations nouvelles, il faut des
responsables de communauté nouveaux,
capables en particulier de favoriser les
échanges entre des sensibilités ecclésiales
souvent trés diverses, pour ne pas dire
antagonistes. Les fonctions épiscopale
et presbytérale sont donc au premier chef
concernées par ces profondes mutations
qui traversent nos communautés
croyantes.

]
L’avenir du prétre

C’est alors trés logiquement que nous
abordons la seconde partie de I'ouvrage
sur « I'avenir du prétre », sous-titré « Essai
sur ’évolution du ministére presbytéral
dans I’Eglise », dont on peut affirmer sans
risque majeur de se tromper qu’elle
constitue la piéce maitresse de I’ensemble
de la réflexion. Piéce maitresse, car on
connait la passion d’Henri Denis pour
« son » Eglise, car on sait de quel amour
il a aimé (et continue d’aimer) son long
ministere de prétre, et parce que, la enfin,
il va pouvoir parler, a la premiére personne,
de son expérience pastorale — qui est riche
et profonde — une expérience qui affleure
dans tous les mots, a toutes les lignes,
comme déja affleurait, en maints endroits
de la premiére partie, une expérience
spirituelle trés intense. Piéce maitresse
et moment de bravoure aussi, comme on
le verra, car c’est lui, le prétre, ’homme
du sérail, qui va proposer des
transformations radicales du statut et du
réle de celui-ci, au sein d’une institution
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ecclésiale qui accepterait courageusement
de se renouveler de fond en comble, pour
mieux annoncer la Bonne Nouvelle de
Jésus-Christ, mieux savoir aussi accueillir
et accompagner les croyants de ce
troisiéme millénaire, et finalement mieux
porter témoignage.

Mais pourquoi au moment d’aborder e
« visage de ’Eglise », avoir délibérément
choisi de parler du prétre, plutét que de
I’évéque ou du diacre ? Henri Denis s’en
explique tout de suite : il choisit le prétre
«comme le ministre le plus capable
actuellement de servir de révélateur des
évolutions passées, présentes et surtout
a venir ». |l ajoute, en une formule trés
expressive. « Le prétre est le sismographe
des tremblements qui secouent a la fois
IEglise et le monde ». |l est évident, en
effet, que par son nombre, par sa position
qui, de fait, le place entre le fidéle et Dieu,
mais également par son statut de clerc
qui le met dans un rapport dissymétrique
avec le « simple fidéle », allant jusqu’a faire
de lui un « substitut » du Christ lui-méme,
le prétre est actuellement - méme si Henri
Denis le déplore - la figure centrale de la
structure ecclésiale, autour de laquelie se
cristallisent un certain nombre de tensions.
Ce choix est donc amplement justifié,
d’autant qu'il rejoint cette sorte d’exigence
viscérale qui taraude Henri Denis, au soir
de sa vie, de se risquer a élaborer un projet
qu’il porte au plus profonde de lui-méme
pour, s’appuyant sur « cinquante ans de
travail théologique, [se] « permettre de
faire (sur la question du ministére du prétre)
des propositions pour I'avenir ». A ceux
qui, par avance, jugeraient I'aventure dans
laquelle il s’embarque démente ou
prétentieuse, il répond : « ... se retirer sous
sa tente, déserter la recherche et
abandonner le sort de son Eglise & des
temps meilleurs, cela m’est tout
simplement impossible ! » Pour autant,
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il sait que pareille aventure nécessite
audace et humilité, et il ne cessera de
manifester I’'une et I'autre tout au long de
sSOn parcours.

La premiére section de ce chapitre, dans
son intitulé méme : « Grandeur et
délivrance du ministére presbytéral »,
donne tout de suite le ton. L'auteur précise
qu’il ne s’agit ni d’'un pamphlet agressif,
ni d’un constat de faillite, ni d’'un requiem
et que ce terme de « délivrance » (et non
de « décadence ») indique plutét une mue,
« quelque chose comme une formidable
transformation dont on aurait le privilége de
la voir se développer sous nos propres
yeux ». Mais d’abord, il convient de faire
une mise au point dont I'importance est
telle qu’elle ne cessera de se déployer tout
au long de ce chapitre. En effet, en toute
rigueur de mots, celui que nous appelons
prétre est un presbytre et son ministére
s’appelle le « ministére presbytéral », et non
pas le « ministére sacerdotal ». Ay
regarder de plus prés, il ne s’agit pas d’une
simple question de mots, mais bien d’un
glissement sémantique qui s’est opéré au
cours des siecles et s’est définitivement
fixé au concile de Trente. Malheureuse-
ment, nous en subissons toujours
I'influence.

Cette vision des ministeres appelle donc
une réforme profonde, et non de simples
retouches, ne serait-ce que pour faire place
« aux ministéres des baptisés », de plus
en plus nombreux et importants pour la
marche actuelle de I'Eglise, et au sein
desquels les femmes prennent peu a peu
leur place. Une réforme qui nécessite de
retrouver la Tradition authentique et qui
passe par une relecture de I’histoire du
presbytérat. Cela dit, Henri Denis sait bien
que I'histoire n'est pas une donnée brute
et qu’elle implique une nécessaire
interprétation ; avec modestie, mais non
sans véhémence, il réclame cependant le
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droit a sa propre lecture, & sa propre
interprétation, pour sortir « des idées
recues » et «des coutumes dites
immémoriales ». D’autant, ajoute-t-il, que
« la responsabilité cecuménique que nous
portons tous impose, en particulier, de
savoir changer de problématique pour
découvrir des voies nouvelles d’unité ».

La partie historique occupe ainsi soixante
quatre pages, soit un petit tiers de
'ouvrage, et il est passionnant pour le
lecteur de voir peu a peu émerger au fil
du temps, par des ajouts successifs, la
figure du prétre que nous connaissons
aujourd’hui. Il faut en effet rappeler que,
dans I’Eglise naissante, ce sont les Apotres
qui exercent les ministéres et les services.
Peu & peu, ces ministéres se diversifient,
tout en conservant comme objet le service
de la Parole évangélique, inséparable
d’ailleurs de celui de l'unité de la
communauté. Mais ces rdles ne sont
encore ni différenciés, ni hiérarchisés. Henri
Denis insiste : « aucun des termes
désignant des ministres ou des serviteurs
dans I’Eglise primitive ne comporte une
connotation sacerdotale. Pour le dire plus
simplement : aucun ministre n’est prétre ».

Ceci est d’ailleurs parfaitement conforme a
une lecture rigoureuse du Nouveau
Testament, qui comporte deux affirma-
tions : tout d’abord, que seul Jésus est
le nouveau et le dernier Grand Prétre, qui
a définitivement aboli le sacerdoce en le
rendant caduc (c’est toute la théologie
de I'épitre aux Hébreux). Et ensuite, que,
par pure grace, le sacerdoce du Christ a
été transféré au Peuple des baptisés, qui
désormais porte la « nomination sainte,
sacerdoce royal, peuple que Dijeu s’est
acquis » (1* épitre de Pierre). Peu a peu
cependant les choses vont changer. A la
fin du troisieme siecle, la transformation est
complete : la notion de « sacrifice » a été
introduite, le presbytre est devenu un
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prétre, I’épiscope un évéque au pouvoir
monarchique, clercs et laics sont
clairement distingués, le sacerdoce est
désormais exercé par les seuls ministres,
tandis que celui du Peuple est quasiment
oublié. Dés lors, pendant plusieurs siécles,
la théologie du ministére ordonné va se
confiner dans une réflexion sur les
pouvoirs. Il faut attendre e XVI* siécle pour
que de nouveaux éléments majeurs soient
apportés a ce dossier : il y a d’une part,
la rupture tragique de la Réforme et d’autre
part, en réaction, le durcissement non
moins tragique du concile de Trente, qui va
aboutir & « une sacralisation dogmatique
du sacerdoce du prétre » dont la doctrine
catholique n’en finit pas de subir
I'influence.

Certes Vatican Il, dans Lumen Gentium,
redouvrira le sacerdoce des baptisés.
Pourtant, Henri Denis déplore « un certain
échec » a ce sujet, dans la mesure ou,
malgré quelques bonnes intentions, on a
conservé c¢a et la le vocabulaire
sacerdotale, tandis que par ailleurs, on
introduisait une hiérarchie, non seulement
de nature mais aussi de degré, entre le
sacerdoce des chrétiens et celui des
prétres. « Il n’est pas slr que cette
théologie ait beaucoup éclairé et dynamisé
les chrétiens », fait remarquer Henri Denis !
Heureusement, sous l'influence persistante
des études bibliques et théologiques, un
renversement sémantique va s’opérer, qui
a partir des termes nouveaux utilisés a
Vatican |l pour nommer les prétres
(presbtyterii et non plus sacerdotes), va
permettre de parler désormais du
« ministére presbytéral », 1a ou, il n’y a
pas si longtemps, on parlait encore de
« sacerdoce ministériel ». Glissement
terminologique décisif quant a la théologie
sous-jacente, d’autant que dans le temps
méme ol I'on redonnait toute sa valeur
au sacerdoce universel des baptisés, on
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redécouvrait la dimension de service du
ministere presbytéral.

Depuis trente ans, Henri Denis constate
donc « lirrépressible déclin du prétre
sacerdotal et la redécouverte du
presbytérat comme ministére au sein d'un
ensemble ministériel » et ce constat est
pour lui, source de multiples espérances.
Il réaffirme avec force sa conviction de
la fin du prétre comme personne
« sacralisée » et sa solidarité avec les
« aspirants & la sainteté » que sont tous
les fideles, dont il est lui aussi. Ce faisant,
il est non seulement réintégré au commun
du troupeau, mais également au commun
des mortels, cessant d’étre « un magicien »
Ou « un personnage céleste ». |l est, dés
lors possible de I’envisager dans un
partenariat de foi avec tous les chrétiens,
engageés avec eux — comme avec les non-
croyants - dans la recherche permanente
d’une foi qui n’est en rien sa possession,
mais qu'il va pouvoir proposer (et non
plus imposer) a ses fréres.

]
Des propositions

Fort de ce qu'il a percu de signes
prometteurs dans ce parcours historique,
notamment dans ce qui est en train
d’éclore dans les nouvelles communautés
ecclésiales, Henri Denis prolonge et
termine sa réflexion en se risquant 2 faire
des propositions précises, touchant & la vie
pratique de I'Eglise. Cette partie de
I'ouvrage est incontestablement la plus
dense, la plus touffue parfois, la plus riche
en tout cas, car Henri Denis y jette péle-
méle ses convictions les plus intimes, ses
souvenirs et ses espérances, ses joies et
ses regrets, tout en avangant des idées
a la fois fort novatrices et toujours
profondément enracinées dans le terreau
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le plus ancien de la Tradition. Une
exceptionnelle connaissance du terrain —
assez rare pour un théologien - lui permet,
de plus, de coller a la réalité sensible
comme peu savent le faire. Ainsi donc,
parce qu’il a lui-méme I’expérience de
milieux de foi quasiment antagonistes
quant a la perception de cette Eglise qu’il
aime tant — certains la rejettent avec force
- et qu’il se sent comme écartelé entre ces
deux courants, il va essayer de penser
en cing points fondamentaux la foi qu’il
souhaiterait voir proposée a tous. Cette
foi, elle devrait d’abord, étre
« polyphonique et universelle ». Ce qui
se traduit pour lui par cet étonnant
paradoxe : « plus la foi se veut universelle
dans son expression et plus il lui faut étre
singuliere, en tous cas singuliere dans les
divers espaces ou populations ou elle
cherche a se dire et a s'épanouir ». Ceci
va avoir de multiples conséquences.

Tout d’abord, il faut accepter que le
langage de la foi puisse rejoindre des
personnes diverses, de milieux et de
cultures divers. Ce qui a comme corrélat
gue soient non seulement respectées mais
promues les « Eglises particuliéres , avec
leur liturgie propre, leur hiérarchie indigéene
et leur pensée théologique locale ». Ce qui
implique enfin une valorisation des
conférences épiscopales, qui devraient étre
réellement « /ibérées » de I'emprise de la
curie romaine, pour permettre a leurs
membres de discuter clairement des
options pastorales en libre débat.

Cette foi, il la voudrait ensuite
« prophétique » et les prétres-presbytres
sont ici particulidrement concernés. 1l suffit
en effet de revenir au texte scripturaire
pour découvrir que « le ministere chrétien
repose sur deux piliers : I'annonce de /a
Parole et le souci de toutes les
communautés ». Pour le premier point,
il ne s’agit pas de court-circuiter la

S
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responsabilité missionnaire du peuple de
Dieu ; il s’agit plutdt, sans jamais
considérer cette annonce comme une
propriété personnelle, de mettre en ceuvre
cette « grace (qu’il a regue) de reconnailtre
et de susciter en tout chrétien la charge
d’annoncer le Christ Jésus a toute
créateur ». Cette méme grace devrait
également éviter d’en faire une annonce de
routine, mais bien plutét « une prophétie
pour notre temps », sans cesse
« rajeunie », qui offrirait une alternative a
la perte généralisée du sens et a
I’enlisement dans l'insignifiance. Beau
programme en vérité ! Quant a la seconde
tadche de presbytre, on peut parler de
« mission pour la communion », tout autant
que de « communion pour la mission ». En
effet, les deux termes sont tellement liés
qu’on peut les conjuger selon les deux
modes.

Le troisieme souhait que formule Henri
Denis - « pour une foi liée a la destinée
du monde » - vise a rattacher toute
communauté a ce que 'on pourrait appeler
les besoins du monde, ce qui, dans la
jeune Eglise, concernait le service de la
diaconie, Tombée quelque peu en
désuétude, ce service s’est trouvé
revalorisé a Vatican Il, mais il se cherche
encore. |l est clair néanmoins que, dans
son principe méme, il touche a des
questions primordiales de la foi chrétienne
et gu’au-dela de la modestie de taches
précises confiées par I’évéques aux
diacres, c’est I'Eglise toute entiére qui a
mission d’exercer la diaconie, c’est-a-dire
le service des plus pauvres, en particulier
par une certaine mort a elle-méme.

Parvenu a ce point de ses propositions,
Henri Denis va alors aborder la délicate
question de la pastorale des sacrements,
sous le titre « pour une foi ressourcée a son
mystere ». Trés a I'aise sur ce chapitre qu’il
connait particulierement, il parle en
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quelque sorte, « en prophéte », lorsqu’il
utilise d’entrée de jeu une formule-choc
qui, sans aucun doute, marquera
durablement I’esprit de bon nombre de ses
lecteurs. Pour lui, en effet, il faudrait
« rendre les sacrements au Peuple » ! Ce
veeu se développe en plusieurs points.
Tout d’abord, il s’agit de faire prendre
conscience aux communautés chrétiennes
de la « grace radicale qui les traverse et
les transforme » lorsqu’elles donnent les
sacrements. « Ainsi, c’est toute 'Eglise qui
est baptisée et régénérée dans chaque
baptéme qu’elle donne », explique Henri
Denis. « De méme, c'est toute I’Eglise
qui célébre I'eucharistie et qui est
eucharistie a chaque célébration ».
Ensuite, il convient de « reconnaitre a une
communauté de baptisés (sans prétre) la

gréce de célébrer  pleinement
I'eucharistie ». Nous touchons 13,
assurément, un sujet brdlant. Et pour ce

faire, il faut « rompre avec le pouvoir
consécrateur » ce vocabulaire de
consécration ne convient plus pour
plusieurs raisons, en particulier parce qu’en
toute rigueur de termes ce n’est pas le
ministre-prétre qui consacre, mais ’Esprit
saint. Il faut également « prendre de la
distance avec la notion de sacrifice ». Ceci
avait a été largement développé
précédemment sans qu’il soit besoin d’y
revenir. Enfin, dans cette célébration de
’eucharistie sans prétre, il s’agit de
« prendre conscience que I'eucharistie est
d’abord une assemblée de fréres et de
sceurs » et, en conséquence, « de mieux
valoriser le partage des signes de
communion ». |l faudrait enfin « assurer
la régulation sacramentelle par les évéques
et les presbytres ».

Devant la pénurie de ministres ordonnées
qui sévit déja, il faut prendre quelques
mesures courageuses afin d’aller au-
devant des «coups de force ».
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« L'eucharistie est, en effet, le sacrement
de la communion et non de la division »,
rappelle Henri Denis. On pourrait alors soit
ordonner des hommes ou des femmes,
engagés ou non définitivement dans le
célibat. Mais cette solution comporte
quelques inconvénients, en particulier celui
de limiter le prétre a une définition
exclusivement eucharistique. On pourrait
aussi « réguler » les eucharisties et les
baptémes, en leur donnant précisément de
nouveiles régles. Par exemple, «/a
possibilité entre chrétiens baptisés de faire
l'eucharistie du Seigneur » ne devrait
jamais étre clandestine, car il en va de
I'essence méme de cette eucharistie d’étre
toujours vécue « a découvert ». Par
ailleurs, « Toute eucharistie devra étre
présidée par quelqu’un qui a regu mission
de I’Eglise de convoquer » a la priére de
Jésus. Ce pourrait étre celui ou celle qui
a regu la charge de délégué(e) pastoral(e) ».
Enfin, « en ce qui concerne le déroulement
de la célébration, il serait normal que celle-
ci ait la coloration, le style, les modes
d’expression propres aux petits groupes ».

Pour sa derniére proposition - « pour une
foi diversifiée reconnue en Eglise » - Henri
Denis va préciser ce rble de présidence
ecclésiale qui releve d’abord de I'évéque,
mais aussi des presbytres qui lui sont
associés. Pour I'avenir, il souhaiterait des
« presbytres itinérants », qui visiteraient
« inlassablement » toutes les communautés
de foi qui relévent, de prés ou de loin,
de leur responsabilité ecclésiale. Ceci
afin de les inviter a une collaboration, dut-
elle parfois commencer par |'évocation
d’un contentieux. Ces presbytres devraient,
par ailleurs, étre « capables de favoriser
un vrai débat a propos de la foi
chrétienne ». En effet, les divergences,
entre certaines communautés sont telles
qu’une « communion de foi » est
totalement inenvisageable en P’état. « Mieux
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vaut donc provoquer des débats que de
camoufler des différences ». Et Henri Denis
de donner quelques conseils judicieux
afin de ne pas en rester a des débats
stériles, mais d’aboutir a des points de
convergence possible.

Car 'une des taches les plus spécifiques
de ce presbytérat nouveau serait de
favoriser la communion des communautés,
en leur permettant de se connaitre
davantage et d’agir ensemble pour
proposer I'Evangile & tous ceux qui ne I'ont
pas encore regu. Le presbytre serait ainsi
un « relieur » ou une « reliure » (ce qui
fait tenir ensemble des fascicules épars), et
ces deux formules sont trés belles trés
évocatrices. Autre superbe image : « le
presbytre comme <« ['homme des
articulations » mieux encore comme « Je
veilleur aux articulations » afin que le corps
social de I'Eglise ne s’ankylose pas, ne
se bloque pas. « Malheur & I’arthrose
ecclésiale ! » écrit avec humour notre
auteur. Ce souci en profondeur de la
communauté dans son ensemble
permettrait au service presbytéral de
retrouver son sens originel : « episcoper »
la vie du peuple de Dieu, non en la
surveillant, mais en veillant sur elle, en
se mettant réellement a son service. A
quelques pages de la fin de I'ouvrage,
ies suggestions pratiques foisonnent :
Henri Denis aurait sans doute encore tant
et tant a dire !
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La « conclusion en forme d’espérance
cecumeénique » revient, une fois encore sur
la nécessité pour le monde d’une Eglise
réconciliée. Ce désir d’unité ne doit pas
aboutir a nous faire « brader notre héritage
de vérités », mais a laisser « notre désir étre
habité par la vérité elle-méme ». Et savoir
« renoncet, non pas seulement & la
méfiance ou I'agressivité mutuelle » mais
ala « possession » d'une vérité qui est
devenue « un autre nous-méme » |l faudra
ainsi « passer d’une possession a une
adhésion », en repartant de notre base
commune qui est déja considérable. Et
pourquoi ne  pourrions-nous  pas
commencer par nous retrouver a la méme
table eucharistique ? Toute la réflexion
qu’Henri Denis a menée dans cet ouvrage
sur l'eucharistie visait a rendre cette
démarche possible, assurément. Pour le
reste, « il faudra bien un jour qu’on
s’interroge sur toutes les excroissances
doctrinales qui, de part et d’autre, on fini
par atrophier les racines de [l'arbre
évangélique ». LEglise doit donc se
tourner courageusement et modestement
vers ces temps nouveaux, qui-
indéniablement pour Henri Denis — sont
ceux de I'espérance. Avis donc a tous
ceux que les temps actuels démoralisent :
il n’est surtout pas temps de baisser les
bras !

Donna SINGLES
Michele MARTIN-GRUNENWALD
Théologiennes, Lyon
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Apres les épitres aux Thessaloniciens
(1999), et I'épitre aux Galates (2000) Simon
Légasse poursuit, imperturbable, le
commentaire des lettres de Paul. En 2002
il nous a offert un commentaire de I'épitre
aux Romains’ ; en cet ouvrage on retrouve
les mémes qualités que dans les ouvrages
précédents : une présentation approfondie
des différentes péricopes, une grande
clarté d’exposition, une bibliographie
abondante et utilisée. L'ouvrage est
essentiellement consacré au commentaire
du texte, L'introduction est relativement
bréve (p. 29-50), elle aborde les questions
classiques les Juifs de Rome, la
communauté chrétienne, le but de I'épitre
aux Romains, la structure de la lettre, et
enfin le lieu et la date d’envoi.

La communauté chrétienne de Rome est
née en milieu juif, et on peut se fier a
I'indication célébre donnée par Suétone :
Claude « chassa de Rome les Juifs qui
sans cesse troublaient 'ordre public a
I'instigation de Chrestos ». Confrontant
ce texte avec les autres témoins invoqués
ordinairement a propos de cette expulsion :
Dion Cassius (Histoire romaine, 60, 6, 6),
Paul Orose, I'historien de saint Augustin, et
Ac 18, 1-2 Simon Légasse suggére qu’il
y eut en fait deux décisions de I’empereur,
I'une en 41 aurait interdit aux Juifs de
tenir des réunions ; cette premiére

1. Simon LEGassE, L'épitre de Paul aux Romains, Lectio divina,
Commentaires, Le Cerf, Paris, 2002, 992 pages.

.
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Jean-Pierre LEMONON

intervention n’aurait rien a voir avec le
christianisme ; par contre en 49, & la suite
de désordres provoqués par des Juifs
partisans de Christ, Claude aurait décidé
de chasser les Juifs de Rome, mesure
sévére, impossible d’ailleurs a appliquer
pleinement, car les Juifs auraient alors
été prés de 50.000. En fait, appliquer le
principe d’économie nous parait
préférable ; les quatre témoignages
s’appliquent a un méme événement qui eut
lieu dés 41, et qui est rapporté de maniére
variée selon les auteurs?.

Simon Légasse refuse I'idée d’un
prosélytisme juif, et méme d’une mission
juive & Rome, par contre il y eut un
incontestable rayonnement du judaisme.
Pour ce qui est des débuts du
Christianisme a Rome, Simon Légasse
réfute a juste titre la thése de Goguel,
reprise par R.E. Brown, selon qui des
missionnaires chrétiens seraient venus
spécialement de Jérusalem pour implanter
le christianisme a Rome. Cependant,
comme le laisse entendre Suétone, le
christianisme a bien commencé dans la
communauté juive et provoqué en celle-
ci de violentes tensions.

2.J.-P. Lédmonon, « Le judaisme avait-il une pensée et une pratique
missionnaires au début du |« siécle de notre ére », dans Ph. ABADIE
- J.-P. Lémonon, Le judaisme a l'aube de I'ére chrétienne, Le
Cerf, Paris, 2001, p. 309-310.
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Selon Simon Légasse on ne peut pas
attribuer un seul but a cette lettre
(explicitation de la pensée de Paul sur
des sujets discutés ; préparation de son
passage parmi les Romains ; volonté de
faire connaitre indirectement sa pensée aux
gens de Jérusalem ; mises au point
concernant la vie communautaire a Rome).
L'auteur qualifie cependant la lettre aux
Romains d’apologie de Paul « pro doctrina
sua », et se rallie, quoiqu’il s’en défende,
a la thése du « testament » développée
jadis par G. Bornkamm. Certes, Simon
Légasse reconnait que la lettre, du point de
vue de Paul, ne mérite pas le nom de
testament. Paul n’a pas eu l'intention par
cet écrit de transmettre ses ultimes
pensées. Mais, pour nous qui savons que
cette lettre fut ia derniére, nous pouvons
la comprendre comme une mise au point
concernant sa pensée ; I'apotre s’y défend
notamment des accusations portées contre
lui, ce qui explique le caractére trés
argumenté de la lettre, la multiplicité des
« conjonctions explicatives et causales »,
ainsi que le recours a la diatribe.

Simon Légasse tient a 'unité de la lettre
(mis a part le ch. 16 sur lequel nous
reviendrons), mais il estime qu’il y a des
redites, des excursus, des retours en
arriére...qui s’expliquent en grande partie
par le fait que Paul a dicté la lettre sur
plusieurs jours, et a donc fait des mises
au point. Simon Légasse s’en tient a I'idée
fort classique : Rm 1, 16-11, 36 constitue
une partie doctrinale ; les chapitres
suivants visent directement la situation
de la communauté romaine; ils
n’apparaissent pas liés intrinséquement
aux chapitres précédents. Cette distinction
tranchée empéche de reconnaitre 'unité
profonde de I'’ensemble de la lettre ; en
effet, pour estimer celle-ci a sa juste valeur
il faut s’intéresser a la composition de la
communauté. En effet, comme le souligne
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Simon Légasse, la communauté de Rome
comprend des paiens, c’est incontestable
(Rm 1, 5-6. 13), mais elle est formée aussi
de Juifs, sinon les mises au point de Rm
14, 1-15, 13 appelant a la charité vis-a-
vis de fréres scrupuleux, tout comme la
méditation sur Israél, en particulier Rm
11, 16-24, seraient incompréhensibles.
Selon notre point de vue, ces informations
sur la composition de la communauté ne
sont pas anodines, car elles permettent
de comprendre |'unité profonde de la lettre
aux Romains. L’épitre aux Romains est
adressée d’abord aux chrétiens d’origine
paienne, car ils ont tendance a mépriser
leurs fréres venus du judaisme, affaiblis par
la décision de Claude en 41. Des membres
de la communauté d’origine juive sont
revenus peu a peu, mais ils ont perdu toute
influence. Méprisant ces fréres, les
disciples d’origine paienne négligent Israél
dont ils considérent les « dons » comme
obsolétes. Cette toile de fond explique a
notre sens I'unité de Romains. Face a cette
situation, comme il le fait dans d’autres
lettres, I'apbtre pose en Rm 1, 18- 11, 36
les fondements qui justifient les appels qu’il
adresse a tous les membres de la
communauté en Rm 12, 1- 15, 13 afin
de permettre une véritable communion. I
ne perd pas de vue cependant que les
destinataires paiens sont les premiers
concernés.

Les ch. 1, 18- 11, 36 se comprennent
ainsi : Dieu ne fait pas acception des
personnes ; tous les membres de la
communauté bénéficient de la justice regue
par la foi (1, 16- 4, 25). La justice ouvre les
voies du salut en Christ fondées sur
’amour et la fidélité de Dieu (5, 1-11, 36).
Aprés une introduction (5,1-21) qui lie la
premiére partie (1, 16-4, 25) et les chapitres
suivants, la deuxiéme partie comprend
deux sections : I'une porte sur la nature
de la communauté chrétienne qui vit un
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temps de tension en attente du salut (6,
1-8, 39) ; Il'autre (9,1-11, 36) réfléchit sur
la situation d’Israél en tenant compte de ce
qui a été dit sur la volonté universelle de
salut (5, 1-21) , et sur la nature de la
communauté chrétienne (6, 1-8, 39). Simon
Légasse propose une division analogue
de I’épitre ; nous regrettons qu’il n’ait pas
reconnu dans ce qu’il appelle « la partie
dogmatique » les fondements des
exigences de la vie communautaire.

Ce commentaire fort complet minimise le
caractére ecclésiologique de la lettre. Le
traitement du chapitre 16 contribue a tirer
la lettre de son enracinement romain.
Simon Légasse sépare Rm 16, 1-2 et les
v. 3-16. Rm 16, 1-2 est a rattacher aux
chapitres précédents ; pour les v. 3-16
(p. 945-961) L'auteur présente les
arguments avancés par les partisans de
I'unité compléte de Romains et ceux mis
en avant par les exégétes qui considerent
les v. 3-16 comme un fragment d’un billet
destiné a une autre Eglise, en général
Ephése. Simon Légasse acheve I'examen
des arguments par ces mots : « Tout bien
pesé, 'opinion qui reconnait en Rm 16,
3-16 un fragment de lettre adressée a la
communauté d’Ephése apparait comme
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la moins sujette a caution » (p. 948). ll nous
semble que devant une incertitude, quand
les arguments sont sérieux de part et
d’autre, il est préférable d’accueillir le
document tel qu'il s’offre au lecteur. Aux
détracteurs de montrer que le document
n’est pas acceptable, ce qui n’est pas le
cas pour ce chapitre de Romains. A notre
sens la position que tout commentateur de
Romains prend face a ce ch. 16 joue un
grand rdle dans linterprétation d’ensemble
conférée a la lettre.

Notre recension est quelque peu longue,
car ce commentaire est fort précieux, il
est une véritable mine pour quiconqgue doit
travailler un passage de la lettre aux
Romains. Nous avons insisté sur les pro-
blémes d’ensemble, car ils commandent la
compréhension de la lettre. Les partisans
d’une lettre-testament a la facon de
Bornkamm et ceux qui tiennent pour une
lettre profondément ecclésiologique ont
sans doute encore de beaux jours pour
en débattre.

Jean-Pierre LEMONON,
Faculté de théologie
Université catholique de Lyon
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SPIRITUALITE ET MYSTIQUES

Hans Urs von BALTHASAR, La méditation
chrétienne, Ed. Lessius (Sources),
Bruxelles, 1999, 105 p.

La méditation est ceuvre difficile, un maitre
est nécessaire pour conduire le néophyte
sur ce chemin tant6ét lumineux, tantét
brumeux, quelque fois déroutant...
Balthasar offre cet opuscule aux lecteurs
pour les aider, les encourager, pour les
prévenir aussi de possibles déviations.

Son étude de la méditation est solidement
construite et différenciée trés vite des
pratiques orientales actuelles, et de celles
de [I'Antiquité méditerranéenne. La
méditation chrétienne est centrée toujours
sur la personne du Fils comme parole du
Pére et sous I'impulsion de I’Esprit de Dieu.
Nos techniques ne peuvent atteindre la
connaissance de I’Absolu, mais Dieu se
livre librement par ’homme Jésus, le
Christ, qui est a la fois, interprétation de
Dieu et doctrine (p. 13)

Citant les paroles et les gestes de Jésus
donnés a notre méditation, il affirme: “Tout
'ensemble et chaque élément est concret
et doit étre représenté par les sens et
I'imagination, sans lesquels, une simple
compréhension ne serait aucunement
humaine et ne correspondrait absolument
pas a la parole faite Homme.” Et il met
en garde contre toute “spiritualisation” de
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la réalité terrestre, alors que l'incarnation -
de Dieu est sa révélation illimitée.

Balthasar cite plusieurs fois saint Ignace et
ses “exercices spirituels”, en particulier
pour mettre en valeur le silence dans la
conception de Marie, la naissance et la
mort de Jésus... “trois mystéres a la
clameur intense..”

Dans I'Eglise, la priére liturgique exige la
discipline de chacun autour d’une organi-
sation d’ensemble, mais c’est le silence de
tous que requiert I'écoute méditative.

Il ressort de ces pages que Dieu
'innaccesible, I'infini, se laisse “saisir” en
Jésus, que cette parole est charnelle, et ce
langage de Dieu parle a 'homme méme
dans ses silences.

Louise REVELLIN

Brian MCNEIL, De « L'imitation de Jésus-
Christ », traduit de I’anglais par Eliane
UTupJIAN SAINT ANDRE, Paris, Le Cerf
(Classiques du Christianisme), 2002, 139 p.

« L'Imitation de Jésus-Christ est le plus
beau livre qui soit sorti de la main des
hommes, puisque I’Evangile n’en vient
pas. » Les préfaces aux anciennes éditions
de I'lmitation aimaient a citer ce propos
de Fontenelle... C'est dire assez quel
aliment ceux qui nous ont transmis la foi
ont pu trouver pour elle en ce livre, pendant
des siécles et jusqu’a naguére. Cela doit
nous le rendre vénérable et cher, et justifier,
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a tout le moins, notre intérét pour lui. La
petite étude du P. Brian McNeil est donc
fort précieuse, nous faisant pénétrer parmi
les principaux ressorts de I'/mitation, si
puissants auprés de certains de nos plus
grands saints. Il n’en déguise pas les traits
qui peuvent spontanément rebuter le
lecteur d’aujourd’hui : méfiance pour le
monde allant jusqu’au mépris, conscience
extréme de la condition pécheresse od
I’homme se trouve réduit, et qui le rend, de
lui-méme, incapable de bien. Mais cette
grande ceuvre de piété n’est pas qu’une
exhortation a la pénitence et a I'ascése
expiatrice. Elle veut nous désigner Jésus-
Christ comme I'Epoux des ames, et nous
faire goGter quelle douceur il y a d’étre
aimé de lui et de I’'aimer en retour. Douceur
profonde, toute spirituelle, et, a cause de
cela, le plus souvent insensible, régnant
méme contre les sens, et méme jusque au-
dela des consolations spirituelles. Le titre
ne doit pas nous tromper : imiter Jésus-
Christ, c’est le suivre, en se laissant séduire
par son amour exigeant et jaloux, qui
mystérieusement nous fait vivre, quand
méme il parait nous engager parmi toutes
sortes de morts. La représentation de cet
amour si puissant mobilise des procédés
littéraires dont Brian McNeil excelle a nous
faire golter la beauté, d’autant plus
facilement que la traductrice a choisi de
donner les nombreuses citations de
I’Imitation dans I'admirable version de
Lamenais.

Ces analyses sont précédées d’un chapitre
qui renouvelle les débats sur I'auteur de
I'ouvrage. Il est vraiment passionnant,
contre toute attente : les méthodes de la
critique textuelle sont exposées en un
langage trés simple, qui font de ces pages
une véritable enquéte policiére... a
rebondissements, puisque une petite
postface en remet en question les
conclusions. Au demeurant, nous trouvons
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qu’il y a la plus gu'une querelle de
spécialistes, et qu’il n’est pas indifférent de
tenir, comme Brian McNeil, pour une
datation haute (début du XllI* siécle), contre
I’attribution traditionnelle & Thomas a
Kempis (milieu du XV° siécle). L'/mitation
est regardée d’ordinaire comme le texte
le plus représentatif de la « Dévotion
moderne », courant de spiritualité relevant
la dimension individuelle de la foi.
Individualisme qu’on dit typique de la
modernité, dont on fait aujourd’hui grief
al'lmitation, comme ignorant le Mystére de
I'Eglise. L’hypothése de Brian McNeil le
conduit au contraire a rapporter ce
caractére a une tradition chrétienne
beaucoup plus ancienne. |l aurait peut-étre
valu la peine de dégager plus clairement
les enjeux historiques et spirituels de cette
question.

Jean-Christophe de NADAI

BIBLE

Pierre PRIGENT, Ainsi parlait I’apdtre
Jean, Le Cerf, (Lire la Bible), Paris, 2001,
173 p.

Pierre  Prigent, grand lecteur de
I’Apocalypse, nous invite a un lecture
originale d’une grande partie de I’évangile
de Jean. En effet, il faut prendre le titre
du livre au sérieux : Pierre Prigent préte
sa voix & I’évangéliste Jean. L’auteur frotté
aux méthodes exégétiques contem-
poraines estime que son entreprise est
justifiée, car « il faut toujours & nouveau
commenter et méditer ». Il invite d’ailleurs
le lecteur a faire un travail analogue,
puisqu’il ne s’agit pas d’abord de lire la
méditation de Pierre Prigent, mais de lire
Jean a nouveaux frais. Le livre fait silence
sur les chapitres 18 a 20 (Passion-récits
d’apparition), mais prend en compte
cependant le chapitre 21. Pour chaque
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séquence apres avoir prété sa voix a Jean,
Pierre Prigent propose une bréve relecture
du texte et quelques notes.

Jean-Pierre LEMONON

FEDERATION BIBLIQUE CATHOLIQUE,
sous-région d’Europe latine, Bible et
Cultures, Thomas P. Osborne-R. Ferdinand
Poswick éd., Bible et Vie chrétienne,
nouvelle série, P. Lethielleux, Paris, 2001,
195 p.

La Fédération biblique catholique dont le
secrétariat général est a Stuttgart , a été
fondée en 1969 par le Secrétariat pour
I'unité des chrétiens. Elle veut encourager
la diffusion et ia lecture de la Bible, et
permettre des échanges fructueux entre
exégeétes, responsables pastoraux et
communautés. Elle est attentive au fait des
petites communautés qui lisent la Bible, en
particulier aux familles. Elle se propose
de faciliter les échanges d’expériences
de lecture de la Bible au sein de cultures
fort différentes. Organisée en sous-région,
la Fédération biblique catholique regroupe
des services nationaux reconnus dans
leurs pays respectifs par I’épiscopat et
ayant vocation a promouvoir la lecture de
I’Ecriture. En France le « Service biblique
Evangile et vie » est membre de la FBC.
Outre les assemblées générales qui
concernent I’ensemble de la fédération, les
sous-régions organisent des collogues, cet
ouvrage rend compte d’un colloque tenu
a Paris en 2000. Ce colloque a voulu rendre
les croyants attentifs au contexte culturel
de la lecture de la Bible ; les organisateurs
étaient persuadés qu’une lecture de la
Bible qui ne tient pas compte des réalités
du monde a peu de chances d’étre
fructueuse. L'ouvrage ne manque pas
d’intérét, vu 'actualité des sujets abordés
et la réputation des conférenciers. Nous
donnons la liste des uns et des autres :
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Claude Geffré, La Parole de Dieu face aux
religions et aux cultures ; Bettina Eltrop, La
lecture de la Bible par les femmes : une
approche féministe ou féminine de la
Bible ? ; Anne-Marie Pelletier, Lectures
culturelles de la Bible ; Pierre-Marie
Beaude, La Bible dans |'espace de la
culture littéraire ; Jean Zumstein, Lectures
et Eglises : réflexions d’'un protestant ;
Philippe Bacq, Les lectures de la Bible
et les Eglises : réflexions d’un catholique ;
Pierre Babin, La Bible devant le marché
de la communication ; Fidéle Mabundu,
La pastorale biblique au carrefour des
cultures : un regard africain. Thomas P.
Osborne, maitre d’ceuvre de la rencontre,
a introduit et conclu le colloque.

Jean-Pierre LEMONON

Roland MEYNET, « Tu vois cette
femme ? ». Parler en paraboles, Le Cerf
{Lire la Bible), Paris, 2001, 199 p.

R. Meynet est homme de persévérance ;
depuis des années il trace un sillon original
en proposant d’étudier la Bible a la lumiére
de l'analyse rhétorique ; dans ce but il a
procédé a de nombreuses présentations de
sa méthode (voir L’Analyse rhétorique.
Une nouvelle méthode pour comprendre
la Bible. Textes fondateurs et exposé
systématique, Paris, 1989 ; « L’'analyse
rhétorique, une nouvelle méthode pour
comprendre la Bible », NRTh 116, 1994,
641-657 ; Lire la Bible, Paris, 1996, en
particulier p. 80-100 ; voir encore dans
I'ouvrage recensé p. 109-113). « L'analyse
rhétorique est une méthode qui permet
de reconnaitre ce qui a été composé pour
étre lu ensemble. Comme voie de
I'interprétation ». L'analyse identifie de
grands ensembles en montrant leurs
limites, mais aussi leur cohérence ; I'étude
d’un passage biblique ne peut pas se
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faire indépendamment de la séquence
dans laquelle il prend place.

En ce nouveau livre R. Meynet s’intéresse
au fonctionnement de la parabole. Pour
ce faire il étudie des paraboles dans
I’évangile de Luc, mais avant de procéder
a cette analyse. il propose une introduction
faite de deux chapitres. Dans le premier
d’entre eux, a partir de I’Ancien Testament
l'auteur précise le genre parabole en
passant par le mashal hébraique (proverbe,
exemple ou signe, oracle ou révélation,
enseignement, allégorie, la parabole en
acte) et s’intéresse au fonctionnement des
textes abordés. Dans le deuxiéme chapitre
l'auteur offre une bréve histoire de
I'interprétation des paraboles et, en
quelques pages, donne des rudiments
d’analyse rhétorique. Dans le troisieme
chapitre I'auteur se penche tout d’abord
sur ce qu'il appelle « la parabole double »,
car le contexte littéraire immédiat de ce
type de parabole est son redoublement (Lc
13, 17-21 ; 14, 7-14). Apres avoir étudié Lc
14, 7-14 il montre que cette parabole est
au centre d’une séquence beaucoup plus
vaste qui court de 13, 22 a 14, 35. La
séquence elle-méme est composée de
quatre passages qui enserrent les v. 7-
14 (Lc 13, 22-30; 13, 31-14,6 ; 14, 15-24 ;
14, 25-35) et contribuent a leur
interprétation. Le livre se termine par
’étude de Lc 7, 36-50.

La démarche de R. Meynet oblige a étre
attentif au texte de la péricope analysée, et
a ne jamais la séparer de son contexte
littéraire, car la séquence est un élément
déterminant pour la compréhension d’un
passage limité.

Jean-Pierre LEMONON

Paul BONY, L’Eglise et les pauvres, Les
Editions de I’Atelier (Tout simplement),
Paris, 2001.
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L’excellente collection « Tout simplement »
des éditions de [I'Atelier s’enrichit
régulierement ; le n° 30 de la collection
est consacré par Paul Bony a « UEglise
et les pauvres ». Pendant plusieurs années
Paul Bony a participé a un séminaire de
recherche de la Faculté de théologie de
Lyon, animé par Claude Royon et Roger
Philibert. Les travaux de ce séminaire ont
été publiés en 1994 sous le titre : « Les
pauvres, un défi pour I'Eglise ». Ce livre
a fait date. Paul Bony se place sous le
patronage de cet ouvrage aujourd’hui
épuisé, mais il amplifie largement I’étude
du Premier Testament en liant systéma-
tiquement un théme caractéristique a un
livre ou a un courant du Premier
Testament Contre I'élimination des
pauvres - Amos ; Pour la promotion des
pauvres — Sophonie ; Ton frére pauvre -
le Deutéronome ; Les enfants de Jérusalem
— 2° et 3¢ Isaie ; La voix des pauvres- les
psaumes ; Le pauvre parmi les sages ? Les
écrits de la Sagesse. La partie consacrée
au Nouveau Testament est plus restreinte.
A partir de ce parcours biblique conduit
avec soin Paul Bony propose conclusions
et ouvertures. Dans |’Ecriture les pauvres
ne sont pas seulement I'objet d’une
sollicitation particuliére, mais ils deviennent
« partenaires et sujets ». Cette orientation
trouve sa plénitude dans la personne de
Jésus. L’Eglise ne peut sans doute pas
mettre les pauvres au centre de sa vie,
mais elle ne doit jamais « se penser sans
les pauvres. lls lui rappellent que I'amour
de Dieu la précéde et la déborde ».
Evangéliser les pauvres, c’est leur
permettre de découvrir que Dieu dont
I’amour est humanisant s’intéresse a eux.

Ce livre est bien informé et agréable a
lire, il est conduit sur le mode du théme
biblique suivi a travers I'ensemble de
I’Ecriture. It nous semble qu'il aurait fallu,
pour le Nouveau Testament, et pour Paul
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en particulier, une approche dans la ligne
des études de type sociologique comme
celle de Wayne A. Meeks, The First Urban
Christians. The Social World of the Apostle
Paul, 1983. Il eut été bon de préciser ce
qu’on entend dans ce monde antique sous
le terme de « pauvre », En effet, pour
apprécier le statut d’une personne les
critéres sont multiples : origines ethniques ;
« classe » ; citoyenneté ; liberté person-
nelle ; richesse ; occupation ; 4ge ; sexe ;
charges publiques. On peut étre pauvre
économiquement, mais fort considéré par
ailleurs. Si l'on en croit Meeks, le
christianisme aurait surtout atteint « les
classes moyennes | » celles qui étaient
en attente d’un meilleur statut. |l aurait
laissé de coOté les classes supérieures qui
n’avaient pas intérét au moindre
changement, et les groupes les plus
opprimés trop écrasés pour avoir méme
I'idée d’une possibilité de changement.
Certes P. Bony est nuancé quand il aborde
la composition des communautés
pauliniennes (p. 119-123) ; cependant des
remarques, par ailleurs justes, sur fe choix
des « sans » mériteraient d’étre pensées de
maniére plus concrete. li eut été intéressant
d’expliciter les reproches adressés par Paul
aux Corinthiens a propos des célébrations
eucharistiques (1Co 11, 17-34). Ces
derniers  reproduisent dans leurs
assemblées les « divisions mondaines » ;
or tous les participants ont revétu Christ.
La communauté est le lieu ol prend corps
la figure d’un monde nouveau. J’aurais
souhaité aussi que P. Bony s’arréte quelque
peu sur la demande de Paul adressée a
Philémon : « Peut-étre Onésime n’a-t-il été
séparé de toi pour un temps qu’afin de
t’étre rendu pour ['éternité, non plus
comme un esclave mais comme bien
mieux qu’un esclave : un frére bien-aimé ;
il 'est tellement pour moi, combien plus le
sera-t-il pour toi, selon la chair et selon
le Seigneur » (Phm 15-16). Espérons que,
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dans un prochain livre plus centré sur le
Nouveau Testament et la sociologie des
communautés pauliniennes, il prolongera
sa courageuse réflexion.

Jean-Pierre LEMONON

Fr. MIES éd., Bible et sciences. Déchiffrer
Punivers, Presses universitaires de Namur-
Editions Lessius, Namur-Bruxelles, 2002,
199 p.

Ce livre, issu de conférences publiques
données aux Facultés universitaires Notre-
Dame de la Paix a Namur, est la suite
logique d’ouvrages parus depuis 1999 :
Bible et littérature, Bible et histoire, Bible
et droit. Les promoteurs de ces
conférences veulent donner a Bible la
place qui lui revient dans le débat
intellectuel. Il est impensable que la Bible
soit hors-jeu dans la  culture
contemporaine, isolée dans un monde
clos. Les initiateurs de ce projet marquent
la spécificité du domaine biblique, mais
font aussi entrer |la Bible en dialogue avec
les sciences, humaines ou non. lls évitent
tout concordisme, mais refusent aussi tout
ce qui conduirait purement et simplement
& une dichotomie désastreuse pour I'unité
de la pensée et pour la vie personnelie
du croyant.

Au cours de [l'histoire des débats
douloureux ont conduit a opposer Bible
et science. Certes, aujourd’hui ces
épisodes apparaissent dépassés, mais le
risque demeure d’enfermer la Bible dans
un domaine particulier. « Bible et sciences.
Le théme sera entendu dans deux sens :
la science dans la Bible, et la Bible dans
la science ». L’ouvrage comprend donc
deux parties. Jacques Trublet et Jacques
Vermeylen s’intéressent tout d’abord a la
science dans la Bible. La Bible ne
comporte pas de grandes données
techniques ou scientifiques, elle ne rivalise
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pas avec I'Egypte, la Mésopotamie ou la
Gréce. Mais J. Trublet, dans une
contribution fort originale, est
particuliérement attentif aux livres de
sagesse qui n’ignorent ni observation, ni
taxinomie, ni principes de recherche et
de classement. « on peut discerner les
bases  essentielles, mais  encore
embryonnaires, de ce qui peut étre
considéré comme un discours de la
méthode ». Les textes de Sagesse sont
d’ailleurs souvent a I’honneur chez les
scientifiques. La tradition sapientiale tout
en affirmant le lien entre le monde et le
Dieu créateur, lui reconnait une autonomie.
J. Vermeylen, pour sa part, décrit « les
représentations du cosmos » chéres a la
Bible hébraique, une culture ol I'on pense
ensemble I'univers, 'homme et Dieu. Les
représentations prennent place dans le
cadre culturel du Proche-Orient ancien,
mais aucun élément de la nature n’est
divinisé, car « Seul, YHWH est Dieu ! ». « Le
grand ordre cosmique ne concerne pas
seulement les astres, mais aussi la vie
sociale, politique et religieuse » ; le courant
prophétique conteste cet ordre en insistant
sur la liberté de I’lhomme.

Dans la seconde partie de I’ouvrage un
théologien qui connait parfaitement la
physique et [I’histoire des sciences,
Frangois Euvé, propose une histoire de
« I'imaginaire biblique des scientifiques »
de Galilée a quelques représentants de
la science contemporaine. L'auteur plaide
pour une nécessaire distinction des
domaines, mais croit « possible un
dialogue, fait d’intérét mutuel et de sens
critique ». Tout rapprochement trop rapide
entre la science et Dieu risque de faire
abstraction de ’homme ; le bibliste veillera
a ce qu’une telle confusion ne se réalise
pas ; de son c6té le travail scientifique
« peut rappeler au croyant la dimension
cosmique de sa foi ». Il était impensable
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dans cette confrontation de ne pas
s’arréter tout particuliérement sur I'ceuvre
de Teilhard de Chardin, Dominique Lambert
releve ce défi. Teilhard est particuliérement
intéressant, car lorsqu’on évoque Bible
et science, on se tourne vers le Premier
Testament, or la méditation de Teilhard
prend en compte les textes pauliniens. Il
est attentif au Christ « Tout en tous » et
au « Pléréme ». Teilhard qui a tant apporté
pour distinguer commencement naturel
de l'univers et création, a, sans doute,
pris moins de distance avec les textes
pauliniens. Le livre s’achéve sur une
réflexion herméneutique de Pierre-Maurice
Bogaert a propos de Jos 10, 12-15 :
« “Soleil, arréte-toi sur Gabaon, Lune, sur
la vallée d’Ayyalén I“. Et le soleil s’arréta et
la lune s’immobilisa jusqu’a ce que la
nation se fut vengée de ses ennemis ».
P.-M. Bogaert refuse de penser ce texte
en s’en tenant simplement a la théorie
des genres littéraires ; il faut prendre en
compte les représentations du monde et
les imaginaires en jeu.

L'ouvrage est magnifiqguement édité par
Frangoise Mies, il s’achéve par un index
des noms propres et un autre comportant
les références bibliques mentionnées au
cours des chapitres. Ce livre est fort utile
a tout lecteur de la Bible, il rendra un
véritable service aux personnes de
formation scientifique qui ont parfois de
la peine a entrer en théologie, et en
particulier dans une lecture profitable de
I’Ecriture.

Jean-Pierre LEMONON

Jean-Marc BABUT, Actualité de Marc,
Le Cerf (Lire la Bible), Paris, 2002, 342 p.

J.M. Babut a rassemblé en cet ouvrage une
soixantaine de prédications qui font
parcourir 'ensemble de I'évangile de Marc.
Plutét que de suivre l'ordre et le
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découpage proposé par la liturgie pour
le dimanche, Il a préféré commenter
I’ensemble de I’évangile de Marc pas a
pas. H souligne, d’emblée, la difficulté
inhérente a chaque personne lorsqu’il s’agit
d’ écouter un passage d’évangile, car,
une certaine habitude oriente la
compréhension. Il arrive aussi que le
lecteur soit plus avide d’entendre ses
propres pensées, que de se mettre a
’écoute du texte. Les titres eux-mémes
donnés par les éditeurs aux différentes
péricopes tout a la fois facilitent et
empéchent une véritable lecture. En un mot
il est difficile de lire ! Pour ce faire I'auteur
invite a étre attentif au vocabulaire lui-
méme, ne pas le considérer une fois pour
toutes comme acquis ; mais aussi de faire
attention au contexte. Un évangile est un
travail d’artiste remarquablement
harmonisé, il faut savoir reconnaitre les
thémes qui se présentent au lecteur et sont
liés entre eux. J.M. Babut se propose entre
autres de comprendre chaque épisode a la
lumigre « du résumé de I’Evangile proclamé
par Jésus tel que Marc I'a formuié en 1, 15,
et qu’il traduit : « Le monde nouveau de
Dieu est devenu tout proche, changez de
mentalité et faites confiance a ce message
de salut ». La traduction elle-méme de
ce verset laisse entendre que 'auteur ne
se contente pas de bien lire chaque
péricope dans son contexte littéraire, il
en propose une actualité en interpellant
trés directement son auditoire. Donner
des titres est toujours une opération
délicate, le livre de J.M. Babut le
manifeste : il suffit de prendre les trois
premieres prédications du vraiment
nouveau, on tourne la page, le repas chez
Lévi. Ces trois titres ne sont pas de méme
signification : le premier annonce un
contenu ; le second invite a une attitude,
quant au troisiéme, il décrit une situation
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de fait. En lisant chaque texte le lecteur
glanera sans doute du neuf et du vieux.

Jean-Pierre LEMONON

PASTORALE

Denise BELLEFLEUR-RAYMOND, Trois
défis du mitan de la vie, Fides, Québec,
2003, 149 p.

Ce livre s’adresse plus particuliérement &
des pasteurs en contact avec des adultes
qui se posent des questions liées au mitan
de la vie, entre 35 et 60 ans, lorsque la
personne connait un certain désen-
chantement par rapport a ce qu’elle est
devenue, prend davantage conscience de
ses responsabilités comme de sa
vulnérabilité, et cherche un soutien du c6té
des ressources spirituelles.

l’auteur insiste particulierement sur la
possibilité & ce moment-ta de la vie
d’articuler intériorité et engagement,
relecture de la vie personnelle et lecture de
I’évangile. Son approche tient a la fois a
faire droit a des considérations
psychosociales et a une réflexion spirituelle
large. Cette hésitation de genres peut
donner [I'impression d’un survol, de
considérations trop générales, de
simplifications.

Reste P'intérét de souligner la ‘normalité’ de
la crise de I'dge adulte, en proposant une
analyse des défis a relever : « aller vers
soi et devenir qui l'on est », par un
développement de l'intériorité ; « avoir le
souci de I'autre et du chacun », c’est-a-dire
travailler a la fois a la qualité de ses
relations face aux tentations de
paternalisme, de volonté de puissance,
et de calcul d’intérét, et a I'extension de
ses relations, a lobjectivité de ses
engagements, pour entrer dans la gratuité ;
enfin « identifier ses idoles », I'argent, le
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refus de vieillir..., et « se positionner
consciemment face au mystére »,
consentir a ne pas maitriser toute sa vie,
et s’ouvrir au sens ultime.

Ces défis caractérisent-ils de soi I'dge de
la maturité ? Si tous n’attendent pas le
mitan de la vie pour les relever, il faut
reconnaitre que le rythme de la vie
moderne conduit de plus en plus a en
retarder la prise en compte au mitan de
la vie, ce qui justifie la démarche de
I'auteur.

Jean-Etienne LONG

THEOLOGIE

Jean-Luc BLACQUART, Le mal injuste,
Paris, Le Cerf, 2002, 265 p.

Voila un livre trés bien écrit et fort
intéressant sur la question du mal, ce mal
de péril gu’on ne parvient pas a justifier,
malgré toutes les stratégies culturelles
élaborées pour I'arraisonner.

L’'auteur va nous entrainer dans un
parcours passionnant de relecture de ces
différentes stratégies du décret divin et
de la chute, du combat et du tragique, pour
s’arréter sur celle qui en est la synthése
en quelque sorte, la stratégie de rétribution.

La, tout le mal est bien resitué dans la
norme : il est a la fois son propre symp-
tdme comme signal de la transgression, sa
cause comme faute, sa conséquence
comme chatiment, son reméde comme
expiation. Rien n’échappe a I'ordre du
monde et a ses valeurs.

L’enseignement de la Bible, quoique
récupéré dans I’histoire par cette stratégie,
contient de quoi la contester dans ses
principes : sous I'angle d’une théologie
de lalliance et de I'histoire, elle conteste
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une création parfaite pour ouvrir & une
création en parachévement, en attente
aussi d’une eschatologie : tout n’est pas
réglé, il y a du possible, et une advenue
du royaume.

Mais le coup de grace est porté par
’enseignement et la mort de Jésus, qui
conteste précisément I'identification du
pécheur a son péché, et souligne la
possibilité de faire de la loi I'instrument
du crime. Il dénonce la logique de la
vengeance, dont |'expiation et la pénitence
sont des formes intériorisées, pour
proposer ceile du don et du pardon : cela
le conduit a la mort, cela révéle aussi la
résurrection.

Au passage auront été analysées les
diverses maniéres dont la modernité a
tenté de - et contribué a - s’affranchir de
cette logique de la rétribution, en particulier
par la mise & distance scientifique du
monde par rapport a Dieu, qui donne a
penser a nouveaux frais sa transcendance,
enfin par I'analyse philosophique critique
de I'attribut divin de la toute-puissance.

Par sa maniere originale de relire I'histoire
de la pensée occidentale et de présenter
l'originalité du message chrétien, ce livre
constitue une méditation d’une trés grande
richesse spirituelle, de celles qui aident
a accueillir la Lumiére, a se tourner en
vérité vers la Vie.

Jean-Etienne LONG

Henri CALDELAR!, Par ses blessures
nous sommes guéris, Editions La
Pomaréde (Miettes d’Evangile n°2), 2001,
55 p.

L'auteur est prétre et nous fait profiter dans
ce petit ouvrage de son expérience
d’accompagnement spirituel et de retraites.
C’est un ouvrage trés simple et trés
lumineux, plein d’espérance, qui invite a
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une rencontre authentique du Christ, a
travers un chemin de reconnaissance de
ses blessures, et une contemplation de
la compassion du Christ. La guérison
gu’offre le Christ n’est pas magique et
instantanée, sinon en des cas rares ; s'li
n’élimine pas les causes de nos blessures,
Il nous améne a ne plus en étre paralysés
et abattus, il nous donne la force de vivre
avec, dans une communion toujours plus
grande a son Esprit. Car c’est surtout de
I'impatience qu’il faut guérir notre désir
de guérison !

Jean-Etienne LONG

Jean VAN DER HOEDEN, Jean Racine
ou le droit de vivre, Paris, Le Cerf
(Théalogies), 2002.

Le moi de I’Age classique était jugé, sinon
« haissable », du moins importun. Aussi ses
grands auteurs ne furent-ils guére enclins
aux confidences touchant leur expérience
la plus profonde et la plus intime. Notre
siecle en est comme irrité, qui aimerait
explorer les secrets ressorts d’une création
dont la puissance et I'éclat sont toujours
aussi captivants. Jean van der Hoeden
renouvelle ainsi, & propos de Jean Racine,
les approches psychanalitiques illustrées
par Charles Mauron ou Roland Barthes,
pour éclairer I'une par I'autre la vie et
I’ceuvre, et pénétrer ainsi au coeur méme
d’une humanité singuliére. L’éducation que
le jeune orphelin regut d’un Port-Royal
alors entiérement acquis au jansénisme
aurait été déterminante dans tous le cours
de son existence. Son histoire aurait été
celle de ses rapports avec cette mére
possessive, ardente a le ramener toujours
a la haine d’un monde ol sa personnalité
inclinait naturellement a s'épanouir. Si le
théatre de Racine a tant de force, c’est
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qu’un enjeu de vie ou de mort s’y engage.
Créer, écrire pour une scene que Port-
Royal voyait ennemie du nom chrétien,
¢’était donner corps, pour le poéte, a son
légitime désir de vivre. Et cependant,
comme Néron devant Agrippine, « Son
génie étonné tremble devant le sien ». Sans
cesse sa soif d’exister se débat contre une
culpabilité sucée des I'enfance. Pour Jean
van der Hoeden, la dramaturgie racinienne
nous conte les aventures de ce désir,
fatalement condamné au malheur. Toujours
I’amour s’y manifeste contre les veeux de
I'ordre établi, qui a porté ses héros comme
une mere. Cet amour, comme
transgression, leur est vital, sauf a ce qu’ils
se survivent, telle Andromaque, a 'ombre
d’un tombeau. Mais la mort en est le
salaire, car Iordre originel a pouvoir absolu
sur ses fils. Contre cet empire maternel,
le théatre de Racine porterait comme en
creux le désir d’un Dieu qui serait Pere des
miséricordes.

La lecture de Jean van der Hoeden ne peut
qgu’impressionner par sa cohérence interne.
Il semble qu'il n’y ait aucun aspect des
actions tragiques qui n’y trouve sens. Par
cela méme, pareille entreprise embarrasse.
Il lui faut s’appuyer sur une peinture sans
nuance de Port-Royal, représentée comme
une secte odieuse et une ceuvre perverse
de culpabilisation. On surprend I'auteur a
justifier Pacharnement que les autorités
civiles et religieuses de I’époque ont
marqué contre cette maison, a poser les
équations un peu simplistes : jésuites=vie,
jansénistes=mort. Y a-t-il un discours port-
royaliste, dont le fond serait totalitaire ?
soit ! mais avouons alors que le discours
psychanalitique ne lui céde en rien sous ce
rapport.

Jean-Christophe de NADAI
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