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La fraternité, une métaphore aux racines évangéliques: le Nouveau
Testament [’emploie pour parler du Royaume et, a travers l’expérience
pascale des premiers disciples, de |’Eglise qui en est a la fois le
sacrement et le moyen. Deux études exégétiques précisent le sens des
textes qui s’y rapportent et essayent de cerner la signification que,
petit a petit, le Nouveau Testament a donnée a cette expression.

Venus d’un peu partout, les témoignages nous redisent, chacun dans
leur contexte, que les cadres pourtant naturels de «fraternité » et de
«famille » ont sans cesse a étre évangélisés, soumis a la critique par-
fois corrosive d’une Bonne Nouvelle qui pousse sans cesse au dépasse-
ment des frontiéres quelles qu’elles soient. Nationalisme, tribalisme,
ethnocentrisme, exclusivisme, tous les « ismes » a tendances iden-
titaires, vont a l’encontre du message que Jésus est venu nous com-
muniquer de la part de son Pére et pour lequel il a donné sa vie.

Mais un signe, c’est bien connu, révele et masque a la fois la réalité
qu’il veut pointer. En [’occurrence, il affirme en méme temps le «déja
la» de la fraternité et le « pas encore » qui nous invite a de nouvelles
initiatives dans le respect de la diversité culturelle et avec toute la
prudence de l’analogie. Convergences et divergences caractérisent, par
exemple, les positions du Bouddha et de Jésus en la matiére.

Le mouvement lancé par la communauté chrétienne primitive sous la
motion de I’Esprit se poursuit aujourd’hui: la fraternité en Jésus doit
sans cesse se définir par rapport au « monde » et s’exprimer grdce a
des institutions et des médiations chargées de la faire vivre et de la
promouvoir en «écoutant ce que I’Esprit dit aux Eglises ».

Les chroniques rendent compte de colloques dont le theme est en rela-
tion évidente avec le sujet de ce dossier. Elles complétent ce numéro
de Spiritus, le 150¢, que nous sommes heureux de vous présenter
comme premiere livraison de cette année 1998. Cela aurait pu étre
[’occasion d’un bilan. Il reste a faire. Dans la foulée de [l’intuition qui
a été a l'origine de la revue a l’annonce du Concile Vatican 11,
Spiritus n’a d’autre ambition que d’ceuvrer a sa facon pour «que son
Régne vienne ».

Spiritus



COMMUNION FRATERNELLE
ET COMMUNION HIERARCHIQUE

DE QUELQUES ENJEUX A LA LECTURE DE MARC 3

par Benjamin Ndiaye

Benjamin Ndiaye est docteur en théologie, diplomé de 1I’Ecole Biblique
et Archéologique Francaise de Jérusalem. Aprés un temps de ministere
paroissial, il a enseigné la Bible au grand Séminaire Libermann de
Sébikhotane au Sénégal. Actuellement, il collabore a la formation per-
manente dans le diocése de Dakar.

Homme libre, Jésus a fait preuve d’esprit critique par rapport aux ins-
titutions familiales de son pays et de son temps : les liens du sang
cedent la place aux liens spirituels qui unissent ceux qui « font la
volonté de Dieu ».

DE QUELQUES ENJEUX

communion, respect et obéissance

«Promettez-vous de vivre en communion avec moi et mes successeurs
dans le respect et ['obéissance ? » — « Oui, je le promets ». Cette inter-
rogation, suivie de sa réponse, appartient au rituel catholique romain
de I’ordination sacerdotale!. Dans ce contexte liturgique, elle se charge
certainement d’une densité spirituelle particuliere, voire d’un sens mys-
tique ravivé par la grice de I’événement.

A I’examiner de plus prés cependant, on peut regretter son manque de
référence explicite au Christ, a Celui qui est le fondement de la commu-
nion a laquelle 1’évéque fait précisément appel. Car «la communion,
comme caractéristique du sacerdoce, se fonde sur l'unicité du Christ,



Téte, Pasteur et Epoux de 1’Eglise »2. C’est dire que 1’objectif de vivre
en communion avec 1’évéque, pour ne pas apparaitre comme une simple
proposition humaine de type contractuel, doit nécessairement renvoyer a
la source de Celui qui a lui-méme vécu en communion avec son Pere
dans 1’obéissance (Ph 2,8) pour accomplir sa mission au bénéfice de tous
les hommes, qui s’est présenté comme le serviteur de tous (Lc 22,27),
qui nous a appris a vivre en freres (Mt 23,8), et qui a recommandé au
«plus grand» d’étre le serviteur de tous (Mc 9,35): Jésus-Christ.

le sens de ces mots

S’agissant de la formule citée plus haut, on peut d’ailleurs s’interroger
sur la compréhension qu’en ont réellement les acteurs du jour, I’évéque
et ’ordinand. Quel est, pour eux et méme pour l’assistance, le contenu
exact de ces mots respect et obéissance ? Si le second terme semble a
priori plus clair en raison de la relation hiérarchique qu’il suppose avec
quelqu’un qui exerce 1’autorité, le premier est plus difficile a cerner dans
ses enjeux précis. D’autant que la notion de respect suggere spontané-
ment 1’'idée de réciprocité. En outre, de quels échos éventuels résonnent
ces termes de respect et obéissance quand on les réféere au milieu
ambiant avec ses influences possibles sur nos représentations ecclésiales ?

Dans certains milieux africains par exemple, 1’autorité et 1’apparte-
nance communautaire sont tellement associées au statut honorifique du
chef et au primat du groupe sur 1’'individu, que la tentation de «fonc-
tionner » avec le modele social ambiant dans la communauté ecclésiale
est loin d’étre une pure chimere.

A mon avis, cette vision, en ce qu’elle est tributaire d’un mimétisme ins-
piré par le contexte social, demande a étre évangélisée, tout comme doi-
vent I’€tre une conception et une mentalité dominées par 1’individua-
lisme 3. Le retour au Christ et 4 I’Evangile comme fondement de la vie

N

1/ Voir aussi, dans les formules d’engage-
ment a la vie religieuse, ce qui a trait au
veeu d’obéissance.

2/ Directoire pour le ministere et la vie
des prétres, n° 22, in La Documentation
Catholique, n° 2092, 17 avril 1994, p. 365.
3/ Cf. Congrégation pour les Instituts de
vie consacrée et les sociétés de vie apos-
tolique. La vie fraternelle en communauté,
Montréal 1994, n° 52: «Une communauté

fraternelle et unie est appelée a étre tou-
jours davantage un élément important et
éloquent de la contre-culture de 1I’Evan-
gile, sel de la terre et lumieére du monde.
Par exemple, dans la société occidentale
menacée par l'individualisme, la commu-
nauté religieuse est appelée a étre un fort
témoignage prophétique de la possibilité
de réaliser dans le Christ la fraternité et la
solidarité. En revanche, dans les cultures



chrétienne garantit, en la matiere, 1’inspiration décisive pour que, non seu-
lement 1’autorité soit au service de la fraternité 4, celui qui a été choisi
comme responsable se comportant en «serviteur de la communion»?, mais
aussi pour que chaque membre s’efforce personnellement de contribuer a
la cohésion du corps ecclésial dans une dynamique participative qui
intégre des conversions individuelles et collectives. A vrai dire, on ne peut
sincérement aborder ce type de question en Eglise sans tenir compte d’une
certaine tension dialectique entre la mission indispensable de I’autorité et
I’exigence, non facultative, d’une relation fraternelle. Il reste pourtant que
la réflexion échappe difficilement a la tendance de privilégier un aspect,
sans doute pour apporter des correctifs a une situation donnée®.

de quelques échos dans des documents de I’Eglise

Cela est perceptible, par exemple, dans le document romain consacré a
La vie fraternelle en communauté qui entend faire, au n° 48, une mise
au point sur «le climat démocratique répandu un peu partout»’. En
s’appesantissant sur la nécessité de 1’autorité «pour la croissance de la
vie fraternelle dans la communauté », le document cherche manifeste-
ment a conjurer certaines dérives «démocratiques » qui seraient impu-
tables au «désir d’'une communion plus profonde entre les membres». 11

menacées par ’autoritarisme ou par le
“communitarisme”, la communauté reli-
gieuse est appelée a étre un signe de res-
pect et de promotion de la personne
humaine, un signe d’exercice de 1’autorité
en conformité avec la volonté de Dieu».
4/ Cf. La vie fraternelle en communauté,
n° 47-53.

5/ L’expression est de Max THURIAN dans
«L’esprit de la vie en communauté», in Les
religieux. L’enseignement de 1’Eglise sur la
vie religieuse, Dossiers de La Documentation
Catholique, Paris 1988, p. 190. Au dire
de J.M. R. TIiLLARD, L’Eglise locale,
Ecclésiologie de communion et catholicité
(Cogitatio Fidei 191), Paris 1995, p. 183,
«la Tradition a (...) cherché le caractére
évangélique de la diakonia chrétienne dans
trois péricopes: le lavement des pieds selon
la tradition johannique (Jn 13,12-17) ou
joue la relation entre le kyrios et le doulos,
la parole sur le service que Luc inseére en
plein récit de la derniere Céne (Lc 22,24-
27) ou le Christ se désigne comme diako-
non, en acte de service, la réponse de

Jésus a la demande des fils de Zébédée
(Mc 10,42-45) ou se suivent les termes dia-
konos et doulos, et ou il est dit que le Fils
de I’homme est venu non pour étre objet de
diakonia mais pour exercer la diakonia
(“ouk diakonétai alla diakonésai’)».

6/ L’impact de cette pré-compréhension
dictée par le contexte est important a
identifier.

7/ Voir aussi Directoire pour le ministére
et la vie des prétres. 11 évoque au n° 17, a
propos du ministére pastoral du prétre,
I’obstacle d’un «esprit démocratique
déplacé» qu’il nomme «le démocratisme ».
«C’est (...), écrit le directoire, une tres
grave tentation que ce ‘‘démocratisme” puis-
qu’il pousse a ne pas reconnaitre 1’autorité
et la grice capitale du Christ et a dénaturer
I’Eglise, comme si elle n’était qu’une société
humaine. Cette conception touche a la
constitution hiérarchique telle qu’elle a été
voulue par son divin Fondateur, telle que le
Magistére 1'a toujours clairement enseignée
et telle que I’Eglise elle-méme I'a vécue de
maniére ininterrompue».
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est alors fait appel au texte de 1 Th 5,12-13 comme a une sorte de légi-
timation religieuse de 1’obéissance a 1’autorité: « Nous vous demandons,
freres, d’avoir des égards pour ceux qui, parmi vous, se donnent de la
peine pour vous diriger dans le Seigneur et pour vous reprendre; ayez
pour eux la plus haute estime, avec amour en raison de leur travail ».

Cet accent mis sur la communion hiérarchique est assez net dans
d’autres documents officiels de l’Eglise. Le concile Vatican II, dans la
Constitution Lumen Gentium (n° 25, 45), associe, par exemple, le res-
pect diG a 1’évéque avec sa charge pastorale et son ministere d’ensei-
gnement: « Les évéques qui enseignent en communion avec le Pontife
romain ont droit, de la part de tous, au respect qui convient (vene-
randi sunt) a des témoins de la vérité divine et catholique » (n° 25).
Quant au Directoire pour le ministére et la vie des prétres, il renvoie
a ’exhortation apostolique post-synodale Pastores dabo vobis de Jean-
Paul 113, pour commenter ensuite avec insistance le passage cité: «//
n'y a pas de ministere sacerdotal en dehors de la communion avec le
Souverain Pontife et le Collége épiscopal, en particulier avec I’évéque
du diocese auxquels “le respect filial et I’obéissance” promis a l’ordi-
nation doivent étre rendus. Il s’agit donc, écrit le Directoire, d’une
communion hiérarchique, c’est-a-dire d’'une communion dans la hié-
rarchie telle qu’elle est intérieurement structurée » (n° 22).

Nous ne pouvons terminer ces considérations sur quelques enjeux relatifs
a la communion hiérarchique et a la communion fraternelle dans
I’Eglise, sans citer le pape Paul VI dans son Exhortation apostolique
Evangelica testificatio du 29 juin 19719, tant son propos parait plein
d’équilibre et de nuance par rapport au sujet de cet article: «L’aspiration
évangélique a la fraternité s’est fortement exprimée au Concile: I’Eglise
s’est définie comme le “peuple de Dieu” ou la hiérarchie est au service
des membres du Christ unis entre eux par une méme charité. Dans
I’état religieux comme dans toute I’Eglise se vit le méme mystére pascal
du Christ. Le sens profond de l’obéissance se révele dans la plénitude
de ce mystére de mort et de résurrection, ou s’accomplit en sa perfec-
tion la destinée surnaturelle de [’homme : c’est en effet, a travers le
sacrifice, la souffrance et la mort que ce dernier accéde a la vraie vie.

8/ JEAN-PAuL II, Je vous donnerai des I’enseignement du Concile Vatican II.
pasteurs, Paris 1992, n° 28. Pour le texte, voir R. ACKERMANN, Les
9/ Cette exhortation est consacrée au religieux, p. 22, n° 24-25.

renouveau adapté de la vie religieuse selon



Exercer l’autorité au milieu de vos freres, c’est donc les servir a
[’exemple de Celui qui “a donné sa vie en rangon pour la multitude”.
Des lors, au service du bien commun, [’autorité et [’obéissance s’exer-
cent comme deux aspects complémentaires de la méme participation a
l’offrande du Christ: pour les détenteurs de l’autorité, il s’agit de servir
dans leurs fréres le dessein d’amour du Pere et par l’acceptation de
leurs directives, les freres religieux suivent l’exemple de notre Maitre et
coopeérent a ['ceuvre du salut. Ainsi, loin de s’opposer, [’autorité et la
liberté individuelles vont de pair dans I’accomplissement de la volonté
de Dieu recherchée fraternellement par un dialogue confiant entre le
supérieur et son frere, lorsqu’il s’agit d’un cas personnel ou par une
concertation générale au sujet de ce qui regarde une communauté ».

Parler de communion hiérarchique et de communion fraternelle
appelle essentiellement a mieux clarifier leur articulation dialectique.
Mais autant le dire et le reconnaitre d’emblée: en Eglise, la commu-
nion hiérarchique est au service de la communion fraternelle. Ce n’est
pas un postulat. C’est une donnée qui découle de I’enseignement et de
la pratique de Jésus!9. Il s’agit donc la d’une référence-source qui doit
déterminer les conditions fondamentales d’un vivre-ensemble au sein
de I’Eglise et éclairer les rapports entre ceux qui sont investis de la
mission d’exercer 1’autorité, fréres au milieu d’autres freres, et ceux
qui ont pris I’engagement de pratiquer la vertu d’obéissance!}. En
Jésus-Christ, «frere des hommes» (He 2,11) solidaire de notre huma-
nité et «ainé de la multitude de fréres» (Rm 8,29) appelés a partager
sa gloire, nous formons en Eglise un peuple de fréres au sein duquel
les fonctions et les charismes sont au service de la communion.

LECTURE DE MARC 3

Une lecture, méme rapide, du chapitre 3 de saint Marc révele combien
Jésus sait faire preuve d’autorité critique par rapport a son milieu

18/ Et qui peut trouver confirmation dans la
vie de I’Eglise au premier siécle. Voir, par
exemple, I’enseignement de saint Paul sur
les fonctions et les charismes en 1 Co 12-14.
11/ Dans son ouvrage L'Eglise en vue,
Paris 1996, pp. 84-90, J.P. MANIGNE, qui
consacre de belles pages a ce qu’il appelle
«une poétique de 'autorité », insiste sur la

dimension de réciprocité que supposent,
en fait, autorité et obéissance. Par ailleurs,
on pourra apprécier le fait que, dans bon
nombre d'Instituts religieux, la mission
d’autorité fait I’objet d’'un mandat limité
dans le temps. Ce qui, non seulement
apparait comme une sage précaution, mais
offre aussi des chances de renouvellement.
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ambiant pour recentrer les questions et dégager les véritables enjeux
des situations, au gré d’événements que 1’évangéliste déroule devant le
lecteur comme autant d’illustrations de la didactique du Maitre en dif-
férents endroits: a la synagogue (v. 1), devant la mer (v. 7), dans la
montagne (v. 13), a la maison (v. 20). Ce sont autant d’espaces ou
Jésus fait résonner 1’écho de sa différence.

Marc 3,1-6

Il y a, tout d’abord, I’épisode de ’homme a la main paralysée (Mc 3,1-
6). Pour en mesurer I’impact, il faut préter attention au cadre dans lequel
il intervient. La controverse et le miracle que provoque la présence d’un
malade se passent dans une configuration spatio-temporelle ultrasensible
pour la piété juive: celui de la synagogue, lieu de rassemblement de la
communauté religieuse et donc espace de communion dans la foi puisque
lieu d’écoute de la Parole et de célébration, et le jour du sabbat, temps
de sanctification dont le respect est enseigné par le Décalogue (Ex 20,8).

A priori, ce contexte incrimine plutdt I’action de Jésus en ce qu’elle
porte doublement atteinte a la communion, quant au lieu et quant au
temps. Il est bien vrai que la détérioration des relations de Jésus avec son
environnement humain, et spécialement avec celui des autorités reli-
gieuses, a atteint un tel point (Mc 2) que sa seule présence dans une
synagogue un jour de sabbat réveille automatiquement les soupgons. N’a-
t-il pas déja habitué ses adversaires a des prises de position et a des
actions tranchées qui augurent d’autres infractions par rapport a la loi?
C’est donc avec réalisme que ses adversaires le guettent dans I’espoir de
le prendre en flagrant délit de violation du sabbat, pour pouvoir I’accuser.

Quant a Jésus, il n’a cure de cette agitation. Mieux, c’est lui-méme qui
prend I’initiative en faisant lever ’homme a la main paralysée, en I’in-
vitant a se placer au milieu de 1’assemblée, avant d’interpeller 1’audi-
toire sur ce qu’il y a lieu de faire dans cette situation, un jour de sab-
bat. Le lourd silence qui fait écho a sa question témoigne non
seulement de I’embarras de ceux qui I’observaient pour voir ce qu’il
allait faire, mais aussi, d’apres 1’évangéliste, de «1’endurcissement de
leur cceur » (v. 5). Ce trait de caractere trouve confirmation dans le
projet meurtrier qui unit, a I’issue de 1’incident, pharisiens et héro-
diens, au sortir de la synagogue (v. 6). Quant a Jésus, il rappelle par
son attitude de liberté vis-a-vis de I’espace sacré de la synagogue et du
temps béni du sabbat que, par rapport a tout cela, c’est ’homme qui



est prioritaire du point de vue de Dieu. Et c’est pourquoi il met son
pouvoir salutaire au service de la libération de I’homme, nonobstant
I’attitude 1€galiste de la hiérarchie religieuse.

Marc 3,7-12

Quant a la foule, qui a expérimenté le pouvoir vivifiant de Jésus, elle
va littéralement 1’agresser jusque dans sa retraite parce qu’elle n’arrive
pas a dépasser 1’horizon d’avoir affaire a un faiseur de miracles. Il faut
donc voir, derriere la mesure sécuritaire de «tenir une barque préte
pour Jésus», une prise de distance critique de la part de celui-ci par
rapport aux motivations profondes de cette foule. « En fait, cette cohue
stupide qui ne comprend rien a la mission de Jésus est a ranger dans
le camp de ceux qui s’opposent a lui. Son opposition est moins raison-
née que celle des pharisiens, mais elle est tout aussi réelle»12. On
pourrait dire que nous sommes simplement passés d’un cadre religieux,
la synagogue un jour de sabbat (3,1-6), a un cadre profane tout aussi
menacant de mort pour Jésus, la mer (3,7-12), ot I’enthousiasme dis-
pute la vedette au désordre et a I’intérét immédiat.

Marc 3,13-19

Faisant suite au complot des autorités religieuses et a I’égarement de la
foule, I'appel des Douze dans la montagne advient dans un contexte plu-
tot irénique. Il témoigne, en tout cas, de I’initiative élective de Jésus
pour poser les bases d’un nouveau Peuple de Dieu. Le chiffre 12 rap-
pelle, en effet, celui des tribus d’Israé€l dont la vocation était de préparer
I’avenement du Messie. Pour Marc, le choix des Douze par Jésus a une
double visée: il s’agit, d’une part, de leur permettre d’étre avec lui pour
constituer le noyau de sa nouvelle famille et, d’autre part, de devenir ses
collaborateurs directs en allant précher. L’évangéliste fait ainsi état du
mandat des apoétres (Mc 6,30) recu du Christ (Mc 1,17). Ce mandat, qui
devient effectif lorsque Jésus «appelle ceux qu’il voulait», manifeste sa
souveraine liberté et habilite ceux qui ont été investis en tant qu’envoyés
par Jésus lui-méme a exercer un leadership ministériel.

La liste des Douze, dont certains regoivent des noms nouveaux, vient
donc authentifier et I’autorité du Maitre dans son choix, et celle des

12/ M. QUESNEL, Comment lire un évan-
gile. Saint Marc, Paris 1984, p. 57.
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apotres dans leur statut. Relevons simplement dans cette liste les noms du
premier et du dernier ap6tre nommé. Simon devient Pierre (v. 16), c’est-
a-dire le Roc, vraisemblablement en lien avec son statut particulier dans
le groupe apostolique. Judas Iscariote est identifié comme «celui qui le
livra» (v. 19). L’utilisation du parfait paredbéken pour évoquer son rdle
sinistre rappelle combien la communauté chrétienne primitive garde dans
sa mémoire le traumatisme de la trahison de Judas vis-a-vis de son
Maitre (Mc 14,10-11.43-46). Mais en anticipant ainsi sur I’événement
dans la progression chronologique du récit, Marc suggere en méme temps
que la menace de mort contre Jésus se tapit jusqu’a I’intérieur du groupe
apostolique, jusque dans la communauté nouvelle qu’il est en train d’édi-
fier (Jn 6,64). Jésus n’est donc en sécurité nulle part. Comment ne pas
voir d’ailleurs derriere 1’évocation de Judas une allusion a la rapine dont
peuvent se rendre coupables des hommes investis par Dieu de responsabi-
lit€s en faveur de son peuple (cf. Ez 34; Lc 22,24-27; 1 P 5,1-4)?

Marc 3,20-21 et 31-35

C’est sur I’évocation de Judas que vient se greffer un nouvel épisode
menacgant pour Jésus, avec ’intervention de ses «proches» (v. 21) qui
veulent I’enlever, sous prétexte que Jésus «ne se contrdle plus» 13,
qu’il est devenu fou. Marc situe I’événement «a la maison», probable-
ment chez Pierre a Capharnaiim. La maison, c’est, en principe, le lieu
ol la famille a prise sur ses membres. A vrai dire, I’évangéliste rap-
porte une double intervention de la parenté de Jésus, dans le cadre
familial de «la maison», en 3,20-21 et 3,31-35. Ces deux petites unités
littéraires encadrent une controverse a 1’accent ouvertement polémique
entre les scribes et Jésus (Mc 3,22-30), ce dernier étant accusé par les
premiers d’agir sous I’impulsion de Béelzéboul, le chef des démons.

Cette disposition des éléments n’est pas accidentelle!4. Elle suggere,
sous la plume de I’évangéliste, 1’extension du front du refus auquel

13/ C’est la traduction proposée par
M. QUESNEL, Saint Marc, p. 61.

14/ J. HERVIEUX, ['Evangile de Marc
(Commentaires ), Paris 1991, p. 63: «On
s’est interrogé sur le fait que Marc ait
encadré la discussion de Jésus sur
Béelzéboul (v 22-30) par ’intervention
intempestive de ses parents (v 20-21 et
31-35). Ces deux épisodes, apparemment
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étrangers 1’un a 1’autre, ont plus d’un
point commun. De part et d’autre, c’est
I’hostilité a la “mission” de Jésus qui est
a I’ceuvre. Pour Marc, la famille de Jésus
n’agit pas autrement que “la famille divi-
sée contre elle-méme” dont il est parlé
dans le conflit avec les scribes (3,25). Le
couplage des deux morceaux est donc
significatif ».



Jésus doit faire face pour remplir sa mission. Ce front n’est donc pas
constitué uniquement de ses adversaires «traditionnels», scribes et pha-
risiens et autres représentants de 1’autorité religieuse. L’ opposition a
pris corps parmi ses proches, jusque dans sa famille. L’ épisode, qui
semble se dérouler en deux temps, comme si on passait de la parenté
élargie (Mc 3,20-21), voire des compatriotes (Mc 6,1-16), aux plus
proches, avec la mere, les freres et sceurs (Mc 3,31-35) !5, insiste non
seulement sur les ruptures familiales opérées par Jésus, mais aussi sur
les critéres d’appartenance a «sa nouvelle famille ».

Pour accéder a cette famille, point n’est besoin de faire appel a des
liens de sang. Il suffit d’embrasser la condition de disciple et, pour ce
faire, de remplir deux conditions: étre a I’intérieur du cercle de ceux
qui écoutent I’enseignement du Maitre (v. 34b), tout a I’opposé des
«parents » qui se tiennent dehors (v. 31), et s’efforcer de réaliser la
volonté du Peére telle qu’elle se dégage de 1’enseignement de Jésus
(v. 35). En reconnaissant le primat de la parenté spirituelle sur les liens
charnels, Jésus fait sauter le verrou du diktat familial. Nul ne peut
I’abstraire du cercle de ses disciples pour I’emprisonner dans le giron
familial. C’est I’essence méme de sa mission qui est en jeu. C’est ainsi
qu’il faut comprendre la dureté de son propos, notamment par rapport a
sa mere. « Voici ma mére et mes fréres. Celui qui fait la volonté de
Dieu, celui-la est mon frere, ma sceur, ma mere» (vv. 34c-35)...

Marc 3,22-30

Encadrée par la double intervention de la parenté de Jésus, celle des
scribes parait d’emblée plus agressive. Il est vrai que ces «notables »
viennent de Jérusalem ou séjourne la chefferie juive. Leur démarche,
quand bien méme elle ne releverait pas d’un ordre de mission explicite
de la part des autorités de la Ville sainte, revét donc un certain carac-
tere officiel. D’autant que leur premiere parole, qui s’autorise de leur
expertise en science religieuse, est une accusation véhémente contre
Jésus: «Il est possédé par Béelzéboul » (v. 22). Bien que se situant sur
un autre registre, ce propos rappelle celui des proches au v. 21: «Il est

15/ Sur les «freres et les sceurs de Jésus », les freres du Seigneur»; J. GILLES, Les
question largement débattue depuis «fréres et seeurs » de Jésus, Paris 1979 ;
I’époque patristique, on pourra consulter  F. REFOULE, Les fréres et seeurs de Jésus.
M.J. LAGRANGE dans Evangile selon saint Freres ou cousins ? Paris 1995.

Marc, Paris 1966, pp. 79-93: «Note sur
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hors de lui». Dans les deux cas, Jésus est déclaré hors normes, avec
des explications aggravantes dans 1I’optique des scribes, puisque 1’ac-
cusé n’est rien moins qu’un suppOt de Satan! S’il réalise des miracles,
ce n’est qu’en agissant de connivence avec le diable. En fait, on voit
bien que, pour annihiler son action, 1’accusation cherche a jeter le dis-
crédit sur Jésus aupres de la foule en donnant de son activité de thau-
maturge une explication susceptible de rallier le sens populaire.

Jésus, qui suit peut-étre la scéne a quelque distance, puisqu’il appelle
ensuite les scribes (v. 23a), retourne I’accusation contre ses détracteurs
en développant une argumentation imagée (au v. 23, I’expression en
paraboles) en deux temps. Au moyen des comparaisons du royaume et
de la famille divisée (vv. 24, 25), il stigmatise d’abord la contradiction
interne au propos accusateur: « Comment Satan peut-il expulser
Satan ? » (v. 23b), avant d’en tirer la conclusion logique: « Si Satan
s’est dressé contre lui-méme, s’il est divisé, il ne peut pas tenir; c’en
est fini de lui » (v. 26). Ensuite, au moyen de la comparaison de
I’homme fort (v. 27) dont la maison ne peut étre pillée sans qu’il ait
été au préalable maitrisé, il suggere que ses miracles constituent autant
de victoires contre la force de Satan. Ne pas reconnaitre ce fait, c’est
se fermer les yeux pour ne pas voir la réalité. C’est étre de mauvaise
foi. N’est-ce pas cela «le blasphéme contre I’Esprit-Saint» au sujet
duquel Jésus lui-méme déclare qu’il n’y aura pas de pardon (v. 29)16?

INTERPELLATIONS

La figure de Jésus qui se dégage de cette lecture rapide de Mc 3 est
celle d’un personnage qui parle et agit avec autorité a différents
endroits et en diverses circonstances. Les actes qu’il pose, 1’enseigne-
ment qu’il donne visent alors a inculquer des valeurs essentielles aux
témoins et a 1’auditoire présents.

A la synagogue, Jésus n’hésite pas a affronter la hiérarchie religieuse
qu’il confond par la pertinence de son propos et son action bienfaisante

16/ Cf. J. RADERMAKERS, La Bonne puissance dont il dispose, c’est non seule-
Nouvelle de Jésus selon saint Marc, Tome  ment s’opposer a I’action de I’Esprit, mais
2, Bruxelles 1974, pp. 124-125: «Si Jésus  encore rendre inopérante la miséricorde
promet le pardon universel, il fait toute- divine. Le seul échec au pardon, c’est le
fois une restriction: attribuer au Satan la refus du pardon».
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en faveur d’un malade. En parlant et en agissant dans un espace cultuel
et dans le cadre du sabbat, n’associe-t-il pas ce lieu et ce temps avec sa
mission de libérateur (Mc 2,28), nous rappelant ainsi que la communion
dans la foi célébrée prend sa source en Dieu qui sauve et guérit ?

Lorsque, devant la mer, il prend ses distances par rapport a une foule
subjuguée par ses miracles mais devenue dangereusement envahissante,
n’invite-t-il pas a découvrir un au-dela des signes pour que la commu-
nion ne se mue pas en simple parole, avec la ruée vers le merveilleux ?

Quand il gravit la montagne pour appeler a lui ceux qu’il voulait,
n’est-ce pas pour que les apotres expérimentent la communion a ses
cOtés en €tant avec lul et en participant a sa mission? Scéne hautement
significative que celle qui se déroule sur cette montagne ou le Christ
se laisse identifier comme le Compagnon aupres duquel il faut demeu-
rer pour vivre et agir en son nom !

Devant ce sommet, que dire alors des initiatives intempestives et,
somme toute terre a terre, de la parenté de Jésus qui cherche a s’inter-
poser dans son ministere et a faire écran entre lui et ses disciples ? En
se dégageant vigoureusement de 1’étau familial, Jésus ne nous enseigne-
t-il pas les critéres d’une «parenté» nouvelle, de caractére universel,
chacun pouvant devenir son disciple, son «frere» ou «sa sceur» en
écoutant sa Parole et en réalisant la volonté de Dieul!’?

Quant a la controverse initiée par les scribes descendus de Jérusalem
et qui accusent Jésus d’étre un collaborateur de Béelzéboul, n’est-elle
pas, en définitive, un refus délibéré de la communion ? Ces experts
qui appartiennent a la chefferie religieuse sont trop imbus d’eux-
mémes et marqués par I’endurcissement de leur ceeur (Mc 3,5) pour
pouvoir se remettre en cause et pour devenir des disciples. Le fait
notoire que 1I’évangéliste Marc ait encadré leur controverse avec Jésus
par deux interventions de la parenté de ce dernier n’est-il pas signifi-
catif de deux types d’écueils pour aller a Jésus? L’écueil familial qui
consiste a vouloir «récupérer» un membre du clan pour le ramener
dans le cercle restreint, et finalement sectaire, de la parenté. Et I’écueil

17/ Quand on connait les dérives ethniques 35, tout en se réjouissant que le Synode

en Afrique, par exemple, on ne peut qu’ap- des évéques consacré a 1I’Afrique en 1994
précier le souffle évangélique qui se dégage ait voulu alerter les communautés sur
de ces deux passages de Mc 3,20-21.31- «I'idolatrie de I’ethnie».
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de la «connaissance », celle des experts en science religieuse, ces
scribes docteurs de la Loi qui «savent» tant, au point de croire qu’ils
n’ont plus rien a apprendre. Par rapport a ces écueils, qui sont en fait
des germes de division (Mc 3,24.25.26), Jésus propose les bases d’une
communion véritable: communion du groupe apostolique avec lui et
communion des disciples en une «fratrie » avec leur Maitre.

de la communion dans le groupe apostolique

Ceux que Jésus appelle a lui dans la montagne ont fait I’objet d’un
libre choix de sa part. Marc insiste sur l’initiative souveraine qui carac-
térise leur élection pour montrer que, dans 1’Eglise, toute responsabilité
se regoit et, en définitive, prend sa source en Jésus lui-méme. C’est lui
qui «appelle aupreés de lui ceux qu’il voulait » (v. 13b). Cet appel est
entériné par une réponse qui suppose a la fois rupture et adhésion, éloi-
gnement et proximité: «Et ils vinrent auprés de lui» (v. 13c).

«Et il en établit douze » (v. 14a). Tous les disciples n’ont pas été «éta-
blis », c’est-a-dire investis, mais seulement douze. Ce chiffre 12, qui
rappelle les douze tribus d’Israél, souligne combien cette investiture des
apotres est ordonnée a la communauté, au Peuple de Dieu. Pour
répondre a 1’objectif communautaire de 1’apostolat, les Douze doivent
remplir les deux conditions que nous avons évoquées plus haut. Etre
avec Jésus !8 souligne I'importance d’une présence suivie a ses cOtés
comme disciple, pour partager sa vie, écouter ses enseignements, bref
pour communier a sa personne. La cohésion du groupe est a ce prix
puisque c’est Jésus lui-méme qui fait son unité. Ensuite, précher: a la
communion dans la présence pres du Maitre est associée une commu-
nion dans I’action, 1’appel ayant également pour but de faire participer
a sa mission (Mc 6,7-13). Au sein du groupe apostolique, et malgré les
différentes personnalités qui le composent!?, il doit donc y avoir
convergence et dans 1’étre et dans 1’agir avec Jésus.

de l1a communion fraternelle entre les disciples du Christ

« Voici que ta mere et tes freres sont dehors; ils te cherchent» (v. 32b).
« Qui sont ma mere et mes freres? » (v. 33b).

18/ Cette notation est propre a I’évangé- nées a plusieurs membres des Douze dans
liste Marc (cf. Mc 5,18). la liste de Mc 3,16-19.
19/ Voir les diverses qualifications don-

14



« Voici ma meéere et mes freres. Quiconque fait la volonté de Dieu,
voila mon frere, ma seur, ma mere » (v. 34b.35).

Ce petit dialogue est saisissant de simplicité. Mais son enjeu est
important. Faisant écho a I’information transmise par un quidam sur
ses «parents» qui le cherchent (v. 32b), Jésus répond en trois temps.
Dans un premier temps, il réagit par une sorte de défi qui témoigne
peut-étre d’un certain agacement: « Qui sont ma mere et mes fréres? »
(v. 33b). Cet agacement s’expliquerait-il par I’incident précédent ou
des proches ont voulu utiliser la maniere forte pour le «raisonner »
(Mc 3,20-21) ? Quoi qu’il en soit, et c’est le second temps de la
réponse, on ne manquera pas de relever positivement comment cette
question, méme indignée, prépare la révélation de la nouvelle famille
de Jésus: « Voici ma mére et mes freres» (v. 34b).

Cette déclaration est précédée par le geste du regard circulaire de Jésus
(Mc 3,5; 10,235 11,33) qui fait le tour de ceux qui sont rassemblés
autour de lui (v. 34a). C’est cette foule de disciples qui constitue
désormais sa famille, qu’il identifie comme telle en reprenant les
termes de meére et freres qui étaient contenus dans I’information ini-
tiale. Troisieme temps: Jésus explicite le pourquoi de la désignation
qu’il vient de faire en méme temps qu’il en généralise la portée bien
au-dela du groupe rassemblé présentement autour de lui: « Quiconque
fait la volonté de Dieu, voila mon frere, ma seur, ma mere » (v. 35).
Il faut relever, dans cette nouvelle et derniere déclaration qui clot
I’épisode, I'inversion des termes, le mot frere précédant désormais
celui de mere, de méme que celui de seur qui a été ajouté.

Qui ne voit la, dans le rapport privilégié qui doit unir les croyants a
Jésus, I’intention clairement affichée de faire passer la relation frater-
nelle avant toute autre (Mt 23,8)? Le critére pour prétendre a cette
relation consiste a faire la volonté de Dieu. Qu’est-ce a dire? C’est le
seul passage ou nous trouvons l’expression chez Marc. Mais, a la
lumiere du contexte, il apparait que faire la volonté de Dieu est aux
antipodes de I’attitude de ceux qui se tiennent dehors (v. 31). Il s’agit
donc d’étre dedans (v. 20), d’accueillir la mission de Jésus en faisant
partie du cercle des disciples qui I’écoutent pendant qu’il enseigne.

Ainsi en va-t-il de la communion fraternelle en Christ. Ceux qui se ras-

semblent autour de lui ou en son nom (Mt 18,19-20) sont unis par des
liens spirituels qui n’ont rien a voir avec les liens de sang. Ce message
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acquiert une actualité particuliere dans la communauté chrétienne primi-
tive de Rome en raison des persécutions qui font courir le risque de
"défections au sein de I’Eglise. Dans ce contexte, faire la volonté de
Dieu, c’est persévérer a vivre dedans, en ne cédant surtout pas aux
pressions familiales ou a d’autres sollicitations. Et, en la matiere,
I’exemple de Jésus, qui a pris le risque de ruptures familiales pour res-
ter fidele a sa mission, représentait une référence et un modele et
constituait un argument de poids pour des chrétiens invités a privilégier
des liens spirituels par rapport a des liens charnels. « Si quelqu’un veut
venir a ma suite, qu’il renonce a lui-méme et prenne sa croix et qu’il
me suive. En effet, qui veut sauver sa vie la perdra; mais qui perdra
sa vie a cause de moi et de I’Evangile la sauvera» (Mc 8,34b-395).

conclusion

«Ils alléerent a Capharnaiim. Une fois a la maison, Jésus leur deman-
dait: “De quoi discutiez-vous en chemin ?” Mais ils se taisaient car,

en chemin, ils s’étaient querellés pour savoir qui était le plus grand »
(Mc 9,33-34).

Les relations interpersonnelles au sein de 1I’Eglise n’échappent pas tou-
jours au danger de I’ambition et de I’amour du pouvoir. Parler de
communion hiérarchique et de communion fraternelle, en ayant
conscience des dérives possibles et des conversions nécessaires, c’est
se rappeler que cette Eglise est en chemin, qu’elle doit actualiser en
son sein le mystere pascal.

Communauté de freéres appelés a la liberté (Ga 5,13) et a I’amitié avec
le Christ (Jn 15,14-16), elle doit vivre et consolider la communion
entre ses membres (Rm 12,2-4) en exercant les diverses fonctions en
son sein comme un service et en acceptant 1’autorité pour que ce ser-
vice soit effectivement possible.

Par fidélité au Christ qui s’est dévoué entiérement a sa mission, elle
accuellle le don de la communion apostolique des Douze investis comme
ses collaborateurs et chargés d’affermir leurs fréres, et celui de la com-
munion fraternelle qui fait de tous les disciples des freres en Jésus-Christ.

Benjamin Ndiaye 3, rue Paul Holle

B.P. 3155
Dakar — Sénégal
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LES AVATARS DE L’'IDEE DE «FAMILLE »
DANS LE NOUVEAU TESTAMENT

par Michel Trimaille

Membre de la Société des Missions Etrangéres de Paris, Michel
Trimaille, exégete, a travaillé au Vietnam puis en France. Il collabore
a des revues de recherche et de pastorale bibliques et il a participé a
la Traduction (Ecuménique de la Bible.

Dans les Eglises du premier siécle, I’adoption des « Codes de morale
domestique » issus du monde grec et relayés par le judaisme hellénis-
tique, a beaucoup contribué a valoriser la place donnée a la famille.
Il n’est reste pas moins vrai que la «famille » doit, elle aussi, se lais-
ser transformer par I’Evangile.

POSITION DU PROBLEME

Il est facile de repérer, dans le Nouveau Testament, 1’apparition d’un
certain type d’exhortations qui, non seulement prennent en compte
I'institution sociale de la famille humaine, mais encore la valorisent. Il
s’agit de ce que les exégetes appellent les «codes de morale domes-
tique », genre littéraire dont le nom vient du latin « domus » (= maison)
en son sens courant de «famille ». En voici une définition: « La “table
de morale domestique” est une unité littéraire qui définit les responsa-
bilités des membres de la ‘maison’ les uns envers les autres »1. Cette
maniere de donner des consignes pratiques prend place a c6té de ces
listes stéréotypées de vertus et de vices dont les lettres pauliniennes
sont familieres, et de ces groupements de sentences dont les discours
de Jésus sont de bons exemples.
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On trouve ces «codes» d’abord dans les épitres aux Colossiens et aux
Ephésiens, puis dans la 1r¢ de Pierre. Ce sont des consignes (verbes a
I’impératif) régulant les devoirs réciproques des divers membres de la
domus/famille : épouses et maris, enfants et parents, esclaves et
maitres. Ces codes s’intéressent donc a des catégories sociologiques.
Ils gérent les conflits qui pouvaient surgir entre ces catégories. C’est
la catégorie en position de faiblesse qui est nommée la premicre
(femmes, enfants, esclaves), et elle est invitée a la soumission et a
I’obéissance.

origine des «codes de morale domestique »

«C’est un genre littéraire qui s’était développé dans le monde hellénis-
tique quand il a été adopté par la synagogue du judaisme hellénistique.
De 1a, il est passé dans 1'usage chrétien» 2. Des études récentes ont
montré que cette littérature plonge ses racines dans la plus haute anti-
quité grecque et releve de ces lois non écrites dont on trouve des
traces des le vie siecle avant J.-C. Les stipulations essentielles en sont:
craindre les dieux, honorer les parents, avoir le souci des morts, aimer
ceux avec lesquels on est en relation, selon la nature, dans un ordre de
priorité défini par des cercles concentriques: le 11¢ comprend les
parents, fréres et sceurs, conjoints et enfants; le I111¢, les autres per-
sonnes appartenant a la «domus»; le vie, tous les citoyens; et enfin le
IX€, toute la race humaine.

Ces traditions se retrouvent un peu partout dans le monde hellénis-
tique, puis dans le monde romain, jusqu’au 1ve siecle apres J.-C. C’est
donc une part importante de 1’héritage culturel grec traditionnel. Mais
cette origine ne suffit pas a expliquer certaines nuances, en particulier
la saveur tres juive de certains traits. Ainsi, c’est Philon le Juif qui
introduit dans le commandement mosaique d’honorer ses parents les
devoirs des esclaves envers leurs mafitres, car ces derniers possedent,
sur des gens sans famille, tous les droits d’un pere. Il est acquis
aujourd’hui que cette parénése est parvenue aux Eglises chrétiennes a
travers le judaisme3.

1/ R.F. CoOLLINS, Introduction to the New 3/ M.L. LAMAU, Des chrétiens pour le
Testament, R. C. M. Press, 1983, p. 417. monde, Cerf, 1988, pp. 167-171.
2/ Idem p. 187.
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LA FAMILLE DANS LES EGLISES DU NOUVEAU TESTAMENT

Ce n’est pas ici le lieu d’étudier ces codes en détail, mais de montrer
la place grandissante que les familles chrétiennes ont pris dans I’Eglise,
au terme d’une évolution assez lente. Nous allons tenter de la suivre en
remontant d’abord, autant que faire se peut, a Jésus lui-méme, ou du
moins aux traditions évangéliques les plus anciennes, et ensuite aux ins-
tructions données par Paul, avant d’examiner I’évolution postérieure.

Jésus de Nazareth et la famille

Apprécier les prises de position de Jésus par rapport a I’institution
familiale exige qu’on se fasse une idée de la famille telle qu’elle exis-
tait en son temps. En effet, I’exil du vie siecle avant J.-C. avait entrainé
la quasi disparition des anciennes tribus et la promotion des familles
comme base de ’organisation du peuple de Dieu. Cet état de fait avait
perduré apres la restauration car cette minuscule province a l’intérieur
de I’empire perse ne possédait ni roi ni structure de gouvernement cen-
tralis€ée. De plus, au début du premier siecle, les divisions administra-
tives (Judée et Samarie avec un gouverneur romain, Galilée et Pérée
avec des tétrarques) avaient encore favorisé I’'institution familiale.

Elle demeurait de type patriarcal: le pere était un véritable personnage,
avec une autorité indiscutable sur sa femme et ses enfants; d’autre
part, elle n’était pas limitée a la «famille nucléaire» (le couple avec
ses enfants). Les devoirs familiaux s’étendaient bien au-dela: racheter
un parent tombé en esclavage, se porter acquéreur d’une propriété fon-
ciere risquant d’échapper au clan, devoir du lévirat (Mc 12,18-27) etc.
L’un des plus importants points de ralliement des familles était le
temple de Jérusalem: on y montait ensemble pour les grandes fétes
(Paques, Kippour et féte des Tentes).

La proclamation par Jésus de la Bonne Nouvelle du Regne de Dieu, de
son imminence et de la nécessaire repentance, se devait de soumettre a
une évaluation sans complaisance et méme de contester fortement cette
institution tres contraignante. Bien sir, une critique historique des
textes évangéliques est nécessaire a qui veut cerner la position person-
nelle de Jésus de Nazareth. Nous retiendrons les traditions suivantes:

Mc 3,20-21 et 31-35, dont le caractere choquant a été gommé par les
rédactions de Matthieu et de Luc. Jésus oppose sa famille humaine au
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groupe de ses disciples. Ce sont eux qui, désormais, constituent sa
véritable famille: « Qui est ma mere, et mes freres? Et parcourant du
regard ceux qui étaient assis en cercle autour de lui, il dit: Voici ma
mere et mes freres; quiconque fait la volonté de Dieu, voila mon
frere, ma sceur, ma mere.» Pourquoi cette différence ? La réponse de
I’évangéliste est de son propre cru: elle fait de la parenté de Jésus une
sorte de victime de la propagande des scribes de Jérusalem qui inter-
prétaient ses exorcismes comme une preuve de sa complicité avec
Satan. Mais Marc conserve un autre trait que le 4¢ évangile a lui aussi
gardé : les Juifs accusent Jésus d’étre possédé du démon et d’avoir
perdu la téte (10,20). En Marc, cette derniere accusation signifie I’in-
compréhension de la famille de Jésus: elle fait partie de ces gens qui
n’accueillent pas I’Evangile, tandis que ses disciples, assis en cercle
autour de lui, sont dans la position des éleves d’un maitre 4.

Luc 11,27-28: Jésus refuse une certaine conception de la maternité: a
une femme qui envie le bonheur de sa mere, Jésus réplique: Heureux
plutot ceux qui écoutent la parole de Dieu et qui I’observent! Ce n’est
pas la biologie qui fait le bonheur de Marie!

Mc 6,1-6a: dans la synagogue de Nazareth, les compatriotes de Jésus
ne 1’accueillent pas car ils le connaissent trop. Jésus répond avec le
proverbe du prophete mal recu chez les siens, et il ajoute sa parenté a
sa patrie et sa maison. Sa famille ne se distingue donc pas de cet
ensemble d’incrédules>.

Mc 9,34-37: introduit le discours de Jésus sur la vie en Eglise en met-
tant en scéne un enfant. En milieu juif palestinien, ’enfant était le
symbole de la petitesse; Jésus en fait alors le représentant de la condi-
tion des adultes qu’on considere comme des «petits », et il exhorte les
Douze a avoir pour eux un souci tout particulier. Ce faisant, Jésus
conteste la maniere dont on traitait les «petits»: on les méprisait, on
les comptait pour rien. Lui, au contraire, va s’identifier a eux: Qui
accueille en mon nom un enfant comme celui-la, m’accueille moi-
méme, et qui m’accueille, ce n’est pas moi qu’il accueille, mais celui
qui m’a envoyé®!

4/ S. LEGASSE, L’Evangile de Marc, Cerf, 6/ Idem pp. 566-572; Jésus et l’enfant,
1997, pp. 237-252. Gabalda, 1969, pp. 319-336, «Vers une
5/ Idem pp. 354-361. attitude historique de Jésus...».
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La source des paroles de Jésus communes a Matthieu et a Luc (dite
«source Q») nous en a conservé plusieurs qui ont de grandes chances,
a cause de la difficulté de leur assimilation a la rédaction finale de ces
évangiles, de refléter les positions de Jésus. Ainsi en va-t-il des scénes
de vocation de Lc 9,57-62. La consigne de laisser les morts donner
une sépulture a leurs propres morts (v. 60), si peu en accord avec
I’image lucanienne de Jésus, peut s’expliquer comme une réaction
d’agacement face a I’importance trop grande des rites funébres et des
devoirs envers les morts. La réponse a 1’appel de Jésus, dans un
contexte d’urgence, exigeait une liberté que ces usages ne favorisaient
pas. La réponse de Jésus a un candidat missionnaire qui veut d’abord
faire ses adieux a ceux de sa maison (v. 61), s’explique bien de la
méme maniere: 1’appel peut étre mis en échec par I’idée qu’on se fai-
sait de la famille.

Les déclarations de Jésus dans le «discours d’envoi en mission »
(Mt 10,34-37) sont encore plus dures: Qui, je suis venu séparer
[’homme de son pere, la fille de sa mere, la belle-fille de sa belle-
mere, on aura pour ennemis les gens de sa maison! Le moins qu’on
puisse dire, c’est que, selon ces paroles, la famille ne favorisait pas la
liberté de ses membres. D’ou la réaction de Jésus: Qui aime son peéere
ou sa mere plus que moi n’est pas digne de moi; qui aime son fils ou
sa fille plus que moi n’est pas digne de moi. Ni saint Paul, ni a plus
forte raison ses successeurs, ne reprendront a leur compte de telles
exigences !

dans les lettres authentiques de saint Paul

Dans sa premiere lettre (1 Th 4,1-8), Paul, parlant de morale sexuelle,
semble recommander la constitution d’un couple sur le modele juif,
«pas comme les paiens qui ne connaissant pas Dieu» (vv. 4-5), c’est-
a-dire en premier lieu monogame (chacun sa propre épouse). 1l est
possible que le texte ne dise rien de plus que ceci: pour éviter le
vagabondage sexuel, que chacun ait sa propre femme et puisse vivre
ainsi la sanctification recue de Dieu par son adhésion a I’Evangile. 11
explicitera bientot cela sous la forme plus directe de 1 Co 7,8: mieux
vaut se marier que de briiler’.

7/ La premiére épitre aux Thessaloniciens  de Paul 111 (Bayard Editions, 1997)
(Cahier Evangile 39, 1982) pp. 49-51; pp- 208-209.
Ch. REYNIER et M. TRIMAILLE, Les épitres
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1 Co 7 nous apprend qu’il n’était pas exceptionnel qu’un seul des
conjoints devienne chrétien, ce qui n’allait pas sans conflits. On
connait la position de Paul: c’est la foi qui doit I’emporter; donc si le
conjoint non chrétien accepte avec tolérance la conversion de 1’autre, il
n’y a rien a dire. Sinon, on ne peut empécher le conjoint non chrétien
de reprendre sa liberté. C’est le fameux «privilege paulin»! Pourtant,
Paul vient de rappeler la consigne de Jésus: que la femme ne se
sépare pas de son mari (7, 10 sv.), mais on notera que ce n’est pas la
partie chrétienne qui prend I’initiative du divorce.

Par ailleurs, en cette méme occasion, Paul parle des enfants (vos enfants
sont saints 1 Co 7,14) laissant entendre que la pratique de leur baptéme
ne s’était pas encore imposée. Les enfants des membres de la commu-
nauté sont sanctifiés par la foi de leurs parents; et pour la méme raison,
nul ne peut craindre d’étre en contradiction avec la sainteté chrétienne a
cause de son conjoint paien. Paul veut apaiser les embarras de conscience
de néophytes craignant que la vie conjugale soit un obstacle a 1’apparte-
nance au Christ8. La famille est donc loin d’avoir acquis le statut chrétien
qu’elle aura plus tard. Pour Paul, la vie chrétienne est fondée sur deux
piliers, personnel: celui de ’adulte libre, et communautaire: dans I'Eglise
corps du Christ (1 Co 12-14); entre les deux, pas de médiation familiale!

dans le reste de ses lettres

Paul ne fait pas d’autres allusions a la famille. Mais il emploie des compa-
raisons qui appartiennent a la symbolique familiale. 11 se pergoit comme un
pére qui éduque ses enfants (1 Th 2,12; 1 Co 4,14) et, dans la chaleur de
son discours, il va méme jusqu’a prétendre les avoir engendrés (I Co 4,15;
Phm 10 et 19)9. Il se compare méme, une fois, a une meére qui dorlote ses
enfants (1 Th 2,7). Mais ce qui donne a réfléchir, c’est surtout le vocatif
«freres» 10, utilisé pour interpeller les chrétiens. Cet usage témoigne de son
estime pour les liens familiaux, tout en les contestant, puisque c’est dans le
groupe chrétien qu’est vécue la fraternité (philadelphie, 1 Th 4,9). En cela,
Paul est bien dans la ligne de Jésus, et il annonce en méme temps 1’€élar-
gissement futur de la symbolique familiale.

8/ Ch. SENFT, La premieére épitre de saint 9/ D. ALLMEN von, La famille de Dieu :
Paul aux Corinthiens, commentaire du Nouveau la symbolique familiale dans le paulinisme
Testament, deuxieme série VII (Delachaux (Fribourg, 1981) pp. 181-198.

& Niestlé, 1979) pp. 92-95; P. SURGY de et 10/ Idem pp. 156-164.

M. CARREZ, Les épitres de Paul [ : Corinthiens

(Bayard Editions, 1996) pp. 46-53.
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L’ADOPTION DES CODES DE MORALE DOMESTIQUE

[’origine de ces «codes domestiques» explique leur absence des lettres
authentiques de Paul car I’Apo6tre ne va pas chercher dans la tradition
hellénistique, méme relue par la synagogue juive, les principes de
I’éthique chrétienne. Pour lui, la conduite des chrétiens ne s’aligne pas
sur celle de « I’honnéte homme », méme judaisée par un Philon
d’Alexandrie. Il veille au contraire a maintenir une distinction entre le

comportement chrétien et le comportement des autres (1 Th 4,13),
ceux du dehors (1 Th 4,12).

Par contre, I’hypotheése de la relecture permet de comprendre la raison
pour laquelle les successeurs de Paul ont adapté cette éthique aux com-
munautés chrétiennes entre les années 80 et 100, a une époque ou le
retour du Christ n’était plus attendu aussi fiévreusement et ou les Eglises
étaient affrontées au probleéme de la durée dans une société ou elles
étaient fortement minoritaires. Elles n’ont fait d’ailleurs que développer
un principe énoncé naguere par Paul: « Freéeres, tout ce qui est vrai et
noble, tout ce qui est juste et pur, tout ce qui est digne d’étre aimé et
honoré, tout ce qui s’appelle vertu (seule occurrence en Paul) et qui
mérite des éloges, tout cela, prenez-le a votre compte!» (Ph 4,8-9).

L’apparition dans les textes chrétiens, a partir de la lettre aux
Colossiens, de ce genre d’exhortation en provenance des usages grecs,
signifie d’abord que les Eglises, vivant désormais une eschatologie
ramenée a I’existence présente (la Parousie n’apparait que rarement a
I’horizon, et la résurrection est d’abord baptismale), ont regardé positi-
vement la famille, telle que la société civile la concevait, et ont com-
mencé a reconnaitre au monde paien, dans lequel elles sont immergées,
la transmission de valeurs qui pouvaient étre évangélisées. Car cette
morale domestique n’est pas purement et simplement reprise: elle est
christianisée.

Ainsi, ce n’est plus le principe paien de la soumission qui prédomine,
mais bien les références christologiques qui s’efforcent de donner des
motivations nouvelles a une conduite qui fait I’objet d’un certain
consensus. Car «le principe de soumission n’est pas un principe de
morale chrétienne: c’est d’abord un principe de droit... ce qu’il y a de
proprement chrétien, ce n’est pas le principe de soumission... mais ce
qui suit: comme il convient dans le Seigneur... (Col 3,18) et maris,
aimez vos femmes! On n’est plus dans I’ordre du droit, car le droit ne
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prescrit rien en matiere d’ agape, amour marqué par le don de soi»!l.
D’ailleurs, Ep 5,23 sv. va greffer sur cette stipulation de morale domes-
tique une théologie d’une rare élévation sur I’amour conjugal chrétien.

Ces motivations christologiques donnent a ces consignes une valeur
éthique sans commune mesure avec les usages traditionnels. Ainsi,
Ep 6,1-4 ne se contente pas, comme Philon, de faire remonter au
Décalogue 1’obéissance des enfants, mais la situe dans le Seigneur,
c’est-a-dire dans une existence entierement référée au Christ.

La 1re lettre de Pierre ajoute un autre motif: la soumission parfaite de
la femme chrétienne d’un mari paien acquiert une valeur missionnaire:
«Soyez soumises a vos maris, afin que, méme si quelques-uns refusent de
croire, ils soient gagnés, sans parole, par la conduite de leur femme ».

Pour conclure, les codes de morale domestique témoignent de 1I’impor-
tance progressive prise dans I’Eglise par la famille. Peut-on en dire plus
et expliquer cette évolution? On peut au moins avancer la raison sui-
vante: les communautés chrétiennes ne possédaient pas de lieux particu-
liers, semblables aux synagogues des Juifs. Leurs réunions hebdomadaires
(au Jour du Seigneur) et autres (Paul, a Ephése, enseigne dans «I’école
de Tyrannos», Ac 19,9-10) se tenaient habituellement dans la maison
d’un chrétien ou d’un responsable (Phm 2 a I’Eglise qui s’assemble dans
ta maison...). On peut alors parler d’«Eglises domestiques » 12. Elles sont
a I’origine d’une prise de conscience de 1I’importance des familles pour
I’Eglise, en attendant que 1 Tm procéde a I’identification pure et simple
de I’Eglise avec la maison/famille de Dieu!

dans la rédaction des Evangiles

Il est remarquable que ces régles a I’usage des Eglises se soient glis-
sées aussi dans la phase rédactionnelle de la production des Evangiles.

Dans Marc 3,20-35, Jésus, en remplacant sa famille humaine par une
autre, et en appelant les Douze immédiatement apres, anticipe sur | Tm.
Surtout, en Mc 10,1-31, et paralleles, le schéma des codes de morale
domestique semble fournir la raison de I’ordonnance des épisodes.

11/ P. GRELOT, La condition de la femme 12/ J. MURPHY O’CONNOR, Corinthe au
d’aprés le Nouveau Testament (DDB, temps de saint Paul, d’aprés les textes et
1995) pp. 68-70. I’archéologie (Cerf, 1986) pp. 237-246.
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On connait les grandes lignes de la section: Jésus annonce par trois
fois la passion du Fils de I’Homme ; cette perspective est refusée par
les Douze. A chaque fois, Jésus précise sa pensée dans un petit dis-
cours, et chacun de ces discours est suivi par des épisodes narratifs qui
en prolongent le theme. Ainsi, aprés la 2¢ annonce de la passion (9,30-
32), les Douze se sont disputés pour savoir qui était le plus grand.
Jésus a mis les choses au point dans son discours sur la vie en Eglise.
L’ordonnance des récits qui suivent semble commandée par une théma-
tique qui épouse étonnamment le schéma des codes domestiques, a par-
tir du terme «maison » de 9,33: une fois a la maison (de Capharnaiim!),
Jésus questionne les Douze et les enseigne. Les récits qui suivent
constitueraient le prolongement de son enseignement a «la maison» qui
fait allusion, comme en Mc 2,1 et 3,20, a l’Eglise en germe.

Mc 10,1-12: sur mariage et divorce. correspond au premier des codes de
Col/Eph. Mais contrairement a 1’usage répandu dans les milieux juif et
gréco-romain, Jésus exige un couple monogame et stable. Aurait-on pu
transgresser cette regle au nom de la mission? Plus tard, Luc semblera
I’envisager, dans le passage parallele a Mc 10,28-31 (étudié ci-dessous),
et en Lc 14,26 qui ajoute aux membres de la famille cités dans
Mt 10,37 (pere, mere, fils, filles, femme et enfants, freres et sceurs...!)

Mec 10,13-16: fournit un cadre a la perle bien connue du v. 14b: Laissez
les enfants venir a moi et ne les empéchez pas, car le Royaume de Dieu
est a ceux qui sont comme eux. Cet épisode est beaucoup plus riche d’en-
seignement que le passage des codes domestiques concernant les enfants!3.

Mc 10,17-27: la raison pour laquelle la tradition a situé en cet endroit
I’épisode de I’homme riche n’a pas retenu suffisamment 1’attention des
commentateurs. Selon le schéma des codes domestiques, il correspon-
drait aux consignes données aux maitres possédant des esclaves (en
1 Tm, ce sont «les riches », et non «les maitres», qui sont le vis-a-vis
des esclaves!). Mais on peut, au moins a titre d’hypothese, attirer 1’at-
tention sur le fait suivant: en réponse a la demande de I’homme, Jésus
énumere les commandements de la 2¢ table du Décalogue, sous forme
négative (ne + impératif + pas), régulant les relations avec les autres.

13/ S. LEGASSE, Jésus et ’1 ‘enfant (Gabalda,
1969) pp. 187-210; L’Evangile de Marc
(Cerf, 1997) pp. 602-607.
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Sauf le dernier de cette énumération! Il rompt 1’ordre normal, car il
appartient a la 1r¢ table et sa forme est positive, ce qui le met en posi-
tion emphatique. Honore ton péere et ta mere a déja été expliqué en
Mc 7,8-12: «Honorer» signifie bien, comme en d’autres passages, « ver-
ser un honoraire». Demander a cet homme de donner tous ses biens aux
pauvres pour suivre Jésus, c’est lui enlever les moyens de subvenir aux
besoins de ses parents. Ce conflit de devoirs était sans doute plus aigu
chez les riches, ce qui donne a Jésus 1’occasion d’un enseignement sur
la richesse. Il est fort probable que des cas de ce genre ont existé!

Mc 10,28-31: la fin de I’épisode confirme cette interprétation: Pierre
compare I’attitude des Douze avec celle du riche qui s’en est allé plein
de regrets; eux, ils ont tout quitté pour I’Evangile. Et Jésus énumere :
maison (qui englobe tout!), freres, seurs, mere, pére, enfants ou
champs... mais pas sa femme (envisagé pourtant par Luc dans le pas-
sage parallele a Mc 10,29); mais pére et mére nous ramenent au cas
de I’homme riche. La mission exige une liberté qui s’oppose aux exi-
gences familiales les plus sacrées.

dans la rédaction finale de ’Evangile de Luc

Les deux premiers chapitres de Luc, (naissance et enfance respective-
ment de Jean-Baptiste et de Jésus), témoignent d’une conception de la
famille treés proche de celle qui s’est imposée dans les épitres deutéro-
pauliniennes. Luc y met en scéne deux couples:

Zacharie et Elisabeth: « Tous deux étaient justes devant Dieu et ils sui-
vaient tous les commandements et observances du Seigneur d’une
maniere irréprochable » (Lc 1,6) Leur stérilité est donc scandaleuse
puisqu’Elisabeth en a honte devant les hommes et Dieu se doit d’y
remédier. Quel écart entre un tel éloge et le jugement de Paul en
Rm 3,9-20: Nous [l’avons établi, Juifs comme paiens sont sous l’em-
prise du péché... Il n’y a pas de juste, ...ils sont tous dévoyés, a tel
point que le monde tout entier doit étre reconnu coupable devant
Dieu! Et ce couple va mettre au monde un enfant lui-méme exem-
plaire dans sa maniere de réaliser le dessein de Dieu (Lc 1,76-77).

Ce couple modele est visité par Marie qui porte Jésus en elle. Marie,
fiancée a Joseph, comblée de grace, se veut «servante du Seigneur» et se
met immédiatement au service d’Elisabeth qui la couvre d’éloges. Mais
c’est dans I’épisode de la Présentation de Jésus au Temple que le couple
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Marie-Joseph se montre exemplaire: ils sont associés dans une méme
fidélité a la Loi et aucune scene évangélique n’insiste autant: Quand vint
le jour ou suivant la loi de Moise, ils devaient étre purifiés... ainsi qu’il
est écrit dans la loi du Seigneur... et pour offrir en sacrifice, suivant ce
qui est dit dans la loi du Seigneur, un couple de tourterelles... quand
les parents de l’enfant I’amenérent pour faire ce que la loi prescrivait a
son sujet, Siméon... Lorsqu’ils eurent accompli tout ce que prescrivait
la loi du Seigneur, ils retournerent a Nazareth. (Lc 2,22-36).

Méme exemplarité dans 1I’épisode de la Paque a laquelle Marie et Joseph
ont emmené Jésus, 4gé de douze ans. 1l avait grandi et érait tout rempli
de sagesse et de la grace de Dieu. Ses parents 1’associent a leur démarche,
jouant ainsi leur role dans la transmission des valeurs religieuses. Lorsque
Jésus disparait, ils le cherchent tous deux activement. Certes, 1’escapade
de Jésus n’a rien d’exemplaire dans le cadre d’une famille modele, mais
admirons 1’habileté de la synthese de Luc: ’une des raisons de ce récit,
c’est de montrer que Jésus donne la priorité a son Pere céleste, mais cela
ne I'empéche nullement d’étre soumis a ses parents de Nazareth. Luc
emploie le terme clef des codes domestiques, repris par la consigne de
I Tm 3,4 concernant I’épiscope: bien présider sa propre maison et avoir
des enfants en parfaite soumission. Ainsi Jésus progressait-il en sagesse,
en taille et en grdce, auprés de Dieu et auprés des hommes. Ce n’est pas
étonnant qu’on ait vu, dans la famille de Nazareth décrite par Luc, le
modele des familles chrétiennes, la Sainte Famille.

dans les Epitres Pastorales (1 Tm et Tt)

A partir de 1 P 5,1, on voit pointer une évolution capitale: le dernier
code, concernant les plus anciens et les plus jeunes, ne vise plus des
«vieillards », mais des «anciens » au sens institutionnel du mot chez
les juifs, ceux que les chrétiens appellent des «presbytres». On passe
donc d’une catégorie sociologique a des hommes qui exercent un
ministere dans 1’Eglise: il ne s’agit plus des vieillards au sein de la
famille, mais des presbytres dans I'Eglise.

Ce phénomene se généralise en 1 Tm et Tt!4: les diverses catégories

ne sont plus envisagées dans leurs relations réciproques a l’'intérieur de

]’4/ Ch. REYNIER et M. TRIMAILLE, Les
Epitres de Paul 111 (Bayard Editions,
1997) pp. 273-311.
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la famille, mais de I’Eglise, elle-méme définie comme «maison». «Le
comportement de chaque groupe ne se réfere plus a son correspondant
(mari/femme), mais a sa place dans la communauté » et «les codes
domestiques deviennent des constitutions ecclésiastiques » 13. Et le fil
conducteur de ces deux lettres se trouve la: I’épitre a Tite, peut-€tre
antérieure a 1 Tm, parle de quelques catégories de chrétiens: les pres-
bytres avec I’épiscope, Tite lui-méme, les anciennes, les jeunes
femmes et les jeunes gens, les esclaves, enfin tous, qui doivent sou-
mission aux autorités civiles. 1 Tm est beaucoup plus complete et
reflete peut-étre une organisation plus avancée: elle traite successive-
ment des autorités politiques, des hommes et des femmes, de 1’épi-
scope et des diacres (hommes et femmes), de Timothée, des vieillards
et des jeunes, des anciennes et des jeunes femmes (sans oublier les
veuves), des presbytres, des esclaves, et enfin des riches. C’est donc
I’Eglise elle-méme qui est devenue « maison/famille », ainsi que
1 Tm ’explicite clairement:

3,4-5: si I’épiscope doit étre un homme qui dirige bien sa propre
famille pour étre capable de prendre en charge une Eglise de Dieu,
c’est parce qu’il y a une analogie profonde entre famille et Eglise. Et
3,15 franchit allegrement le stade de 1’analogie: la maison de Dieu,
qui est I’Eglise du Dieu vivant. Le nom « maison/famille » est devenu
métaphore de 1’Eglise, et c’est nouveau: pour élaborer son ecclésiolo-
gie, Paul a utilisé les images de la plantation et de la construction de
Dieu (1 Co 3,9) ainsi que du corps du Christ (1 Co 12). En 1 Tm, la
«construction de Dieu» n’est plus un temple (1 Co 3,16; les Pastorales
ne parlent jamais de temple, pas plus que de «corps du Christ ») mais
de «la maison de Dieu » au sens de « famille » ; ses membres sont
groupés fraternellement, peuvent épouser les intéréts communs et
contribuer a la solidité et a la vie de I’ensemble.

On est ainsi passé de consignes aux membres de la famille a 1’inté-
rieur de 1’Eglise a I’Eglise, elle-méme famille: tous ses membres
appartiennent a 1’un ou ’autre de ces groupes et leur totalité donne a

cette Eglise son visage complexe.

15/ Y. R. REDALIE, Paul aprés Paul: le a Timothée et a Tite (Labor & Fides,
temps, le salut, la morale selon les épitres 1994) pp. 263-293.
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CONCLUSIONS

Jésus de Nazareth n’a pas craint de prendre de la distance par rapport
a la famille de son milieu: le radicalisme de I’Evangile du Régne de
Dieu exigeait cette rupture comme elle en a exigé d’autres (cf. les
Béatitudes).

L’apdtre Paul ne se montre pas conscient d’une vocation spéciale de la
famille en tant que telle: ce qui est décisif a ses yeux, c’est I’enga-
gement personnel d’adultes libres dans la foi, I’amour et I’espérance,
piliers de la condition chrétienne dans 1’attente de la parousie du
Seigneur.

Mais la nécessité d’une organisation domestique ainsi que celle de
faire exister des communautés qui, sous peine de devenir des sectes,
étaient condamnées a vivre en bonne intelligence avec une société ou
tout n’était pas négatif, ont amené a reconnaitre 1’importance de la
famille. Elle devient le lieu ou 1’agape chrétienne trouve a s’exercer
sans risque d’illusion puisque chacun est invité a y vivre sa condition
réelle d’époux ou d’épouse, d’enfant ou de parent, d’employé ou d’em-
ployeur.

Enfin, définir I’Eglise comme « maison de Dieu », c’était élargir
I’ecclésiologie paulinienne de la construction. Une construction, c’est
fait pour durer parce que cela évoque la solidité! La plante, elle,
évoque la vie (1 Co), mais elle est éphémere, comme la fleur des
champs! (1 Co 3). Paul avait privilégié la construction (plus de dix
fois «construire I’Eglise»), d’ou le risque d’un raidissement devant les
foisonnements et les surprises de la vie. Mais la symbolique de la
famille, inséparable désormais du mot «maison», avec tout ce qu’elle
contient de vie et de transmission de la vie, pouvait constituer un anti-
dote puissant a la sclérose. On peut souhaiter que cette plénitude de
sens soit effective!

Michel Trimaille 128, rue du Bac
75341 Paris Cedex 07
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EXPERIENCES DES TKL/CEB EN HAITI

par Jan Hanssens

Membre de la Congrégation du Ceeur Immaculé de Marie (Scheut),
Jan Hanssens a étudié la missiologie a Leuven (1972) puis est parti
comme missionnaire en Hai'ti. Aprés un mandat comme Provincial et
un autre comme Conseiller Général de son Institut, il est retourné en
Hai'ti ou il est actuellement secrétaire de la Conférence des religieux
et religieuses et membre de la Commission nationale «Justice et Paix »
de la Conférence épiscopale.

En Haiti, les TKL, riches de leur passé, affrontent aujourd’hui leur ave-
nir a travers les succes et les échecs qui sont le lot de tout combat
évangélique. Elles ont a retrouver leur place pour une collaboration
fraternelle en Eglise avec tous ceux qu’habite le souci d’ceuvrer a la
reconstruction d’une société ou la fraternité ne sera pas un vain mot.

POUR AIDER A SITUER LES TKL EN HAITI

un riche passé

L’ histoire des TKL-CEB en Haiti remonte aux années 70. Les premieres
expériences ont eu lieu a Pilate (sous le nom de 7i Legliz) et
Thomassique (7et Ansanm) et ensuite a Verettes (Fratenite). Une pre-
miere rencontre nationale en 1984 réunissait preés de 80 paroisses a
Pilate pour essayer de décrire leur identité dans le contexte d’Haiti.
C’est a cette époque que le nom de «Ti Kominote Legliz » fut adopté.

Les TKL ont connu leur plus grand développement dans les années 80.

Une évaluation, faite en 1986, comptait 5000 groupes se référant a
cette expérience a travers le pays. Les rencontres régulieres, le lien
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constant entre la foi et la vie, et la méthode «voir, juger, agir» ont
aidé beaucoup de gens simples a devenir acteurs de changement dans
leur milieu. Plusieurs en ont payé le prix durant les années du coup
d’Etat contre le gouvernement d’ Aristide (1991-1994). Le climat de
liberté, qui a vu se développer de nombreuses associations et organisa-
tions aprés 1986 et surtout la répression du coup d’Etat en 1991, ont
ralenti les activités des TKL.

Actuellement, deux dioceses utilisent clairement les TKL comme ligne
pastorale: Jérémie et Gonaives (ce dernier sous le nom de TFL — Ti
Fraténite Legliz). Dans les autres dioceses, plusieurs paroisses ont
continué a animer les TKL ou les reprennent comme option pastorale
au niveau local. Le Comité de contact national, issu de la ren-
contre de Pilate, se réunit régulierement avec des représentants des
différents dioceses (méme s’il ne s’agit pas toujours de délégués
officiels).

LE TEMOIGNAGE D’'UN RESPONSABLE HAITIEN

La fraternité en Jésus-Christ nous permet de briser les barrieres et de
reconnaitre la présence de Dieu dans les personnes. Puisque Dieu est
vivant en chacun, homme et femme, les gens sont, pour ainsi dire,
condamnés a fraterniser en Jésus-Christ, comme en témoignent les
textes €loquents de 1 Co 12 et Actes 4,32.

la fraternité en Jésus

Le chemin de cette fraternité est déja tracé par Jésus, le Fils de Dieu,
quand il se trouve a table avec ses douze disciples. Il n’y avait pas
«le maitre et ses esclaves» ou «le riche et le pauvre ». Il y avait
I’humilité du plus grand se mettant au service des plus petits. Il nous
a appris aussi a partager les biens de Dieu, notre Pére. Puisque nous
sommes les fils et filles d’un méme Pere, il nous faut partager les
biens de ce Pere pour que chacun trouve ce dont il a besoin pour
vivre. On a peine a croire qu’une répartition fraternelle des biens
matériels sur la terre soit possible. La fraternité en Jésus-Christ doit
pourtant permettre de franchir toutes les barrieres entre les hommes
comme la fraternité du peuple juif dans le désert d’Egypte a brisé
la barriere de la Mer Rouge et luil a permis d’arriver a la terre
promise.
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des barrieres a lever dans le pays

Il existe différentes barrieres et contradictions socio-économiques, reli-
gieuses et politiques en Haiti. La classe privilégiée a la possibilité de
se former et tient a garder sa position sociale et économique. Elle a
souvent misé sur des concepts Nord/Sud et sur des questions de races.
C’est I’égoisme qui est a la base de toutes les contradictions. Au plan
socio-économique, c’est I’exploitation abusive dans les usines et dans
le monde rural. La ou il y a exploitation, les rapports de fraternité
entre les gens deviennent impossibles.

L’exploitation s’appuie souvent sur la complicité des religions qui
déforment le sens de certains textes bibliques comme « Heureux les
pauvres en esprit car le Royaume des cieux est a eux ». Pendant la
période du coup d’Etat haitien (septembre 1991 — octobre 1994), pour
faire oublier la situation tragique et créer la confusion chez les gens,
on citait abondamment le chapitre 13 de I’Apocalypse qui parle de la
marque de la béte ou du chiffre 666.

Ces divisions et ces barriéres sont rarement présentes au sein des com-
munautés ecclésiales de base. Les CEB ou TKL sont «1'Eglise des
pauvres, avec les pauvres et au service des pauvres ». Elles cherchent a
briser les barrieres au sein de la société. Mais, comme elles en font
aussi partie, ses membres doivent s’efforcer d’éviter que des divisions
et des relations d’exploitation ne s’installent au sein des communautés.

I’influence de la foi

Elle devrait jouer un réle important dans les relations humaines. Mais
si I’on regarde 1’histoire d’Haiti, on s’apercoit que la religion a été
souvent 1’alliée du colonisateur ou du dictateur. De méme, 1’attitude de
plusieurs représentants de 1’Eglise n’a pas été comprise pendant le
coup d’Etat contre le gouvernement démocratiquement élu, ni non plus
la démission de plusieurs secteurs ecclésiaux devant la misére du
peuple. On attendait de I’Eglise qu’elle se montre plus prophétique.

A la fin du pouvoir des Duvalier et pendant les gouvernements de
transition, les communautés de base profitaient de la collaboration de
plusieurs prétres (dont quelques « prétres progressistes ») et religieux.
Avec le retour d’Aristide apres le coup d’Etat, c’est la déception pour
les communautés de Port-au-Prince. Quand ces personnes sont proches
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du pouvoir en place, on ne les voit plus, soit parce qu’elles participent
a ce pouvoir, soit parce qu’elles sont entrées dans une ONG ou qu’elles
en ont créé une.

Tout cela rend la jeunesse haitienne de la capitale sceptique ou indiffé-
rente par rapport a la religion. Dans un tel contexte, la foi apparait
comme peu crédible dans son désir de briser les barrieres et de rappro-
cher les gens.

Jean-Joseph Métellus!

situation particuliere de Port-au-Prince

Le témoignage de frere Jean-Joseph Métellus vient de I’archidiocese de
Port-au-Prince, et plus particulierement de la capitale. Si I’on situe les
TKL dans la réalité des divisions sociales et économiques qui marquent
fortement le pays, i1l est clair qu’elles ont choisi de travailler pour,
avec et dans le peuple. L’option préférentielle pour les pauvres n’est
pas un vain mot. La, on ne sent pas la «fraternité dans le Christ» avec
la haute bourgeoisie, par exemple. Au contraire, les TKL ont subi la
répression pour leur engagement dans le projet démocratique. Certaines
prises de position de la part des responsables de I'Eglise (a partir de
1987) ont méme été ressenties comme un abandon de la ligne pastorale
des TKL.

De plus, dans la capitale, 1’indifférence ou le manque d’appui des
responsables de I’Eglise — y compris prétres, religieux et religieuses
— pour les TKL, en blesse plus d’un. Le clergé dit «progressiste » —
c’est-a-dire le clergé proche du pouvoir Lavalas qui a pris le pouvoir
griace au peuple — ne se montre guére intéressé par cette Eglise a la
base. Il se sent mal a 1’aise avec des communautés de partage qui
pourraient le remettre en question. Tout cela semble alors confirmer
I’alliance entre le pouvoir religieux et le pouvoir civil et explique
la déception de plusieurs personnes engagées dans les TKL au niveau
du leadership de I’Eglise a Port-au-Prince méme. Je ne crois pas que
ce sentiment soit généralisé sous cette forme dure a 1’ensemble du

pays.

1/ Jean-Joseph METELLUS a suivi un pro- €missions d’éducation populaire a la radio
gramme d’études d’économie politique et nationale haitienne. Agé de 32 ans, il est
d’informatique. Il a produit et réalisé des  responsable d’une TKL a Port-au-Prince.
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une question lancinante...

Néanmoins, la question est claire: est-il possible de parler de fraternité
entre les gens si les écarts économiques et sociaux sont trop grands et
ne sont pas remis en question? Est-i1l possible de parler de fraternité en
Jésus-Christ quand existent des relations d’oppression et d’exploitation ?
De quelle fraternité parle-t-on, méme a 1’intérieur de I’Eglise, s’il y a
indifférence devant le cri des pauvres ou du moins si certaines attitudes
sont pergues comme telles? Quel est, finalement, le sens donné a I’op-
tion préférentielle pour les pauvres et quelle est la place donnée aux
pauvres eux-mémes dans la lutte pour leur propre émancipation ?

De leur c6té, les TKL, surtout dans la capitale, ont aussi a faire leur
autocritique, notamment en ce qui concerne l’option pour les pauvres.
Ceci les rendrait plus ouvertes envers d’autres formes d’engagement
dans I’Eglise pour réaliser cette option. Elles devraient ensuite examiner
le style de certaines interventions et leurs relations avec certaines auto-
rités civiles. En outre, les TKL doivent éviter les confrontations inutiles
qui, parfois, créent de fausses images des communautés a I’intérieur de
I’Eglise, et se joindre a tous ceux et celles qui, au nom de leur foi en
Dieu, luttent pour les droits de la personne et la défense de la vie.

..au sein des TKL

La fraternité en Jésus-Christ est, certes, une réalité a 1’intérieur méme
des TKL. Les communautés rapprochent les gens et, grace a leur pré-
sence dans les quartiers et voisinages, de nombreux conflits trouvent
une solution. Les relations anonymes des grands rassemblements
paroissiaux deviennent plus personnelles. Il est vrai que la situation
économique des gens vivant dans un méme quartier ou dans les zones
rurales est a peu preés la méme. Dans les TKL, des gens exclus par
I’Eglise officielle, comme ceux «en situation irréguliére » (surtout par
rapport au statut officiel de leur mariage), reprennent contact avec la
communauté ecclésiale. Leurs membres célebrent les sacrements avec
plus de simplicité et de partage.

En certains endroits, les TKL s’occupent, avec les moyens du bord, des
pauvres completement abandonnés. Ailleurs, quelques membres mettent
sur pied ensemble un petit projet économique. Mais détruire les barrieres
d’injustices ou réduire les écarts économiques criants ne se réalise pas
au niveau des TKL. Pourtant, a Port-au-Prince par exemple, des gens qui
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ont un travail stable de fonctionnaires et de professeurs rencontrent des
chdmeurs et, a Gonaives, les TFL soutiennent les commissions «Justice
et Paix ».

quelques défis pour les TKL en Haiti

Le contexte actuel n’est plus celui des années 70. La misére s’est
aggravée, la politique et les mandataires démocrates décoivent. Le tissu
social et les valeurs morales se détériorent rapidement. Le pays vit
dans une situation d’impunité et de blocage du systeme judiciaire.
D’autres valeurs et attitudes font leur chemin comme la volonté de
participer, I’affirmation de I’individu et la prise de la parole. Des gens
honnétes, au nom de leur foi, continuent a s’engager et a espérer, sans
toutefois se retrouver suffisamment ensemble pour se soutenir mutuel-
lement dans leur engagement.

Les TKL doivent continuellement raffermir leur identité et retrouver
leur vigueur missionnaire. Depuis la répression, elles sont en stagna-
tion dans la plupart des diocéses, méme a Port-au-Prince ou elles ont
tenu bon de facon remarquable. Une identité claire est nécessaire, aussi
bien par rapport aux autres expressions de la réalité ecclésiale et des
mouvements ecclésiaux, que par rapport a la société civile et politique
qui, trop facilement, réduit les TKL a un simple mouvement populaire
ou politique.

Elles doivent lutter pour leur légitimité dans I’Eglise, comme une
expression authentique de la réalité ecclésiale au niveau des quartiers
et du voisinage. Ceci demande un renouveau et un ressourcement
ecclésiologique constant. Aussi faut-il engager le dialogue avec les
autres niveaux de ’Eglise (paroisses et diocéses) et les divers mouve-
ments. Le petit journal «Pataj» (partage), dont le premier numéro
vient de sortir, pourrait étre un instrument important dans ce sens.

L’engagement pour changer, renouveler la société au nom de la foi fait
partie de la mission de I’Eglise. Dans le nouveau contexte socio-poli-
tique d’Haiti, de nouveaux champs d’action s’ouvrent. Si, durant la
dictature et la répression, la dénonciation prophétique était une néces-
sité, dans le nouveau contexte de la libération de la parole, 1l est plus
important de construire, d’aider a élaborer une vision de I’avenir et
un projet de société. A I’heure de la mondialisation et de la pression
du néolibéralisme, il faut des analyses et des visions qui dépassent les
simples slogans.
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La diversité des TKL en Haiti constitue une richesse. En province, les
TKL ressemblent a des groupes de priere et d’entraide, de réflexion
biblique et de conscientisation. Aux Gonaives, les TFL trouvent un allié
dans les commissions « Justice et Paix » tres présentes dans les
paroisses, chapelles et communautés locales. L’orientation politique a
toujours €té plus prononcée dans 1’archidiocese de Port-au-Prince.
Jusqu’a aujourd’hui, la tendance a chercher a influencer les détenteurs
de pouvoir y est plus grande. Et méme les hommes politiques aiment a
considérer les TKL comme faisant partie de leur base politique, surtout
dans la capitale. Les TKL doivent donc avoir le courage de s’affirmer
libres de toute affiliation politique et, au contraire, €tre un espace ou
divers courants politiques se rencontrent. Le pays a fortement besoin
de ces espaces.

Dans un passé récent, le mouvement populaire cherchait a changer la
société en participant au pouvoir. Mais le pouvoir corrompt et la prise
de pouvoir ne garantit nullement un avenir meilleur. Dans un pays en
état de désintégration et de changement, le premier acte politique est
sans doute la reconstruction du tissu social et des relations inter-
personnelles. L’expérience des TKL y retrouve son sens original, pas
seulement pour I’Eglise, mais aussi pour la société elle-méme. La créa-
tion d’un esprit fraternel a la base, au nom de l’Evangile, est une
forme authentique d’évangélisation et d’engagement ecclésial.

Jan Hanssens c/o Maison Provinciale CICM

Morne saint Gérard, 13 — B.P. 1594
Port-au-Prince — Hai'ti
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FRATERNITE ETHNIQUE
FRATERNITE EVANGELIQUE

par Thérese de Villette

Thérese de Villette, Xaviere, a travaillé dans la pastorale catéchétique
en France, en Céte-d’Ivoire et au Tchad. A N'Djaména, elle était
chargée du service diocésain de formation et de I’aumonerie de la pri-
son. Elle est actuellement au Québec pour une nouvelle fondation.
Suffit-il que la solidarité ethnique existe entre chrétiens pour qu’on
puisse parler de communauté « ecclésiale » ? Comment faire pour
qu’une véritable fraternité évangélique s’y vive? Ce sont les questions
qu’elle se pose avec Marco Ragaini, missionnaire laic italien, a pro-
pos des CEB de N’Djaména. Ils relatent ici l’expérience nouvelle de la
CEB saint Isidore Bakanja qui peut apporter une réponse intéressante
et réaliste.

Le diocese de N’Djaména, dont le territoire est grand comme deux fois
la France, vient de féter son cinquantenaire en janvier 1997. Les
15000 catéchumenes et chrétiens rassemblés pour une eucharistie
solennelle, manifestaient la variété des communautés de base de la
ville et leur originalité. Dans la capitale de 600000 habitants, on
trouve 110 langues différentes, sans compter celles des pays voisins
d’Afrique Centrale, d’Occident et d’Asie. Dans le prolongement des
efforts considérables qui avaient été faits de 1960 a 1980 pour 1’étude
des langues locales et les traductions de I’Evangile, 1’Eglise a opté
pour la formation de communautés de base a caractere ethnique et lin-
guistique, regroupées en paroisses. Avec la croissance démographique
galopante de la ville, ces communautés ont grandi, parfois démesuré-
ment (200 a 300 membres parfois), au détriment peut-étre de la qualité
de fraternité évangélique qu’on en espérait.
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Le cas du «Grand Chagoua» me parait significatif de cette rapide
extension et des questions pastorales qu’elle souléve. Le Grand
Chagoua est un vaste complexe issu de la paroisse-mere du Sacré-
Cceur qui compte actuellement quatre filiales appelées ici «vicariats ».
En tant que responsable diocésaine de la formation, j’ai eu la chance
de cheminer avec les agents pastoraux de ces paroisses qui se réunis-
sent régulierement. J ai partagé aussi leur interrogation: quels
sont les avantages et les risques de ce regroupement ethnique
pour des communautés chrétiennes qui désirent vivre la fraternité
évangélique ?

vivre la solidarité ethnique, est-ce vivre I’Evangile ?

Au sortir de la guerre de 1979 qui avait provoqué la déchirure entre
le Nord et le Sud du pays et accentué les tensions interethniques,
cette option pastorale marquait un premier pas obligé d’évangélisa-
tion qui pourrait faire avancer la réconciliation en douceur, au moins
chez les chrétiens. La communauté de base, en effet, a I’immense
avantage d’étre un lieu important d’identification pour les catéchu-
menes et les chrétiens arrivant dans la capitale, plus ou moins perdus
dans la foule multiethnique et contraints de s’adapter rapidement a la
modernité. Ils trouvent dans la CEB la fraternité ethnique indispen-
sable a leur sécurité, a leur adaptation. La ou la ville fait éclater les
reperes traditionnels du village, ils peuvent trouver dans la commu-
nauté chrétienne la chaleur fraternelle du clan et le garant de la soli-
dité de leur mariage. A la réunion de communauté, le nouveau venu
se retrouve chez lui. Non seulement on parle sa langue, mais ’orga-
nisation, I’exercice de I’autorité, la circulation de la parole, les fétes,
bref les coutumes sont a peu pres les mémes qu’au village, transpo-
sées dans ce nouveau contexte et animées de 1’esprit de I’Evangile
qu’on écoute ensemble.

Apparemment, I’entraide et la fraternité y regnent. Pourtant, le jeune
chomeur ou la femme seule n’y trouvent pas toujours la possibilité d’y
exprimer leurs besoins et, trop souvent, les relations se détériorent en
obligation d’assistance pour ceux qui gagnent leur vie, et en parasi-
tisme pour les autres. On veut bien étre solidaires avec les freres de
sang mais on ignore le voisin qui a faim ou qui souffre cruellement
d’isolement. Peut-on parler de fraternité évangélique ? «Si vous ne
saluez que ceux qui vous saluent, que faites-vous donc de plus que les
parens ? » disait Jésus (Mt 5,47).
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les CEB, une chance pour I’inculturation ?

Il faut reconnaitre que la CEB a caractere ethnique est précieuse pour
faire avancer I’inculturation de la foi. On y prie dans sa langue, on y
écoute la Parole de Dieu que les analphabetes assimilent facilement, et
on y chante la gloire de Dieu avec ses propres mots. C’est indispen-
sable. Mais 'inculturation va bien plus loin que la nécessaire traduction
en langue des textes bibliques et liturgiques. Il ne suffit pas de savoir
répéter, il faut pouvoir com-prendre en son cceur le message et pouvoir
réexprimer ce que I’Esprit dit a notre esprit. Or, le trop grand nombre
risque de faire sombrer les chrétiens et les catéchuménes dans la rou-
tine et la passivité. Le partage de la parole est souvent rendu impos-
sible. On est trop nombreux et on écoute seulement les trois ou quatre
personnes qui exhortent les autres ou se hasardent a donner un avis.

La Parole de Dieu «se fait-elle chair» ? La vie quotidienne peut-elle
étre €clairée, interpellée par elle? « Ma meére, mes fréres sont ceux qui
écoutent la Parole de Dieu et qui la gardent » (Lc 8,21). Peut-on par-
ler d’authentique fraternité évangélique si les uns et les autres ne sont
pas reconnus comme membres actifs dans la communauté. capables
d’exprimer comment 1’Evangile résonne dans leur vie, ou simplement
les questions qu’ils se posent? Les jeunes expriment parfois leur désin-
térét parce qu’ils sont constamment muets, d’autant que la coutume ne
leur permet pas facilement d’émettre un avis différent de celui des
vieux. Quant aux femmes, elles éprouvent le besoin de constituer des
groupes de femmes au sein méme de leur CEB.

Les réunions de certaines CEB ressemblent a des sortes de mini-messes
dont elles calquent étrangement le déroulement. Peu de place y est
faite a ’interpellation réciproque et a la créativité de I’Esprit. Pourtant
la CEB pourrait étre un lieu merveilleux de vie en Eglise, comme une
cellule du Corps du Christ aux membres différents et complémentaires
(1 Co 12), ou chacun est responsable de I’ensemble, une communauté
a faire grandir sans craindre les tensions et la correction fraternelle,
dans une écoute mutuelle et une réconciliation authentique.

n’étouffez pas I’Esprit
C’est souvent, en effet, dans la confrontation des expressions de la foi

que peut se révéler un esprit nouveau. Or, il peut arriver que 1’ensei-
gnement donné dans les CEB par l’interprétation des textes évangéliques
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se réduise a une lecon de morale semblable aux principes d’éducation
traditionnelle transmise au village par les vieux. Il n’y a pas alors d’ini-
tiation a une relation personnelle de foi avec la personne de Jésus-Christ
et la CEB est menacée de paralysie. L’appartenance chrétienne risque de
se calquer sur I’appartenance ethnique. Quelques signes peuvent le faire
soupconner quand se manifestent parfois des intolérances ou des jalou-
sies entre CEB, par exemple la concurrence des chorales qui transforme
parfois les sorties de messes en champ de bataille verbale. Ces clivages,
cette méfiance vis a vis de I’étranger, ou seulement 1’ignorance de celui
qui ne parle pas comme nous finissent par dégofiter certains.

Est-ce pour cette raison que de nombreux cadres dits «francophones »
manifestent une désaffection progressive par rapport aux CEB ? Leur
formation leur permettrait pourtant d’y exercer des responsabilités et
d’apporter un souffle nouveau. Ou bien est-ce parce qu’ils n’y trouvent
pas une fraternité suffisamment forte, une foi assez éclairée pour
affronter les problemes difficiles de leur vie professionnelle et civique?
Ce n’est sans doute pas la seule raison, mais si la CEB n’est pas
capable de s’ouvrir a I’autre différent ou a une maniere inhabituelle de
voir les choses, peut-elle encore parler de fraternité dans le Christ qui
ne fait acception de personne ?

Toutes ces questions habitent la réflexion des agents pastoraux du
Grand Chagoua, et ils les posent parfois aux laics responsables de
communautés qui se réunissent en session de formation et qui, peu a
peu, prennent conscience qu’il y aurait quelque chose a changer pour
vivre 'unité, des ruptures a consentir peut-étre, si I’on voulait étre
fideles ensemble a la parole du Christ. C’est ainsi qu’au Sao, quelques
chrétiens ont voulu tenter une expérience nouvelle de fraternité en
créant la CEB saint Isidore Bakanja. Je laisse la parole a Marco, mis-
sionnaire laic, qui accompagne celle-ci depuis sa création.

LA COMMUNAUTE SAINT ISIDORE BAKANJA

Elle représente une exception a N’'Djaména parce qu’elle est inter-
ethnique et territoriale. Des Saras, des Moundangs, des Kabalays, des
Ngambays se retrouvent chaque mercredi autour de la Parole de Dieu.
La traduction en deux langues permet une communication efficace. A
I’intérieur de cette communauté-mere se sont créées six «cellules de
carrés » qui regroupent les chrétiens habitant un méme bloc de mai-
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sons. Disséminées dans le quartier, les cellules ont leur réunion hebdo-
madaire le samedi. Comment en sommes nous venus la? Pourquoi?

Nous avons constaté que nombre de ceux qui participent a la messe du
dimanche ne se retrouvaient pas dans leur CEB a base ethnique. Les uns
n’en comprenaient plus tres bien la langue, les autres, en ville depuis
longtemps, trouvaient que se retrouver seulement entre compatriotes
était tres limitant. Ils veulent inventer autre chose. Mais les obstacles ne
manquent pas qui s’opposent a leur projet. Ou trouver un lieu pour se
réunir? Comment se comprendre avec des langues différentes ? Et puis,
il y a surtout la peur de ne pas réussir et d’étre critiqués.

Pourtant, a la premiere réunion en décembre 1995, on compte déja une
quarantaine de participants. On commence a se structurer: on choisit
des responsables, un sondage permet d’établir les langues «officielles »
comprises par presque tous les membres. La communauté est présentée
a la messe du dimanche et ses responsables sont intégrés au conseil
paroissial. Depuis, la communauté continue d’évoluer: les membres
sont maintenant 80, les responsabilités sont mieux partagées, et les
jeunes — souvent a I’écart dans les CEB — se voient confier des taches
importantes. Au premier anniversaire de la communauté, une femme
avoue: «Je n’aurais jamais pensé que je pouvais m’entendre si bien
avec des gens d’une autre ethnie. Nous venons de régions différentes
mais nous sommes comme des freres méme peére méme mere ».

des choix qui marquent la vie de la communauté

Le choix d’étre une communauté interethnique, d’abord. Tout en utili-
sant le francais comme |’une des langues de communication, la com-
munauté refuse 1’appellation de « francophone » pour sortir de la
maniere habituelle d’identifier une communauté par sa langue et donc
par I’ethnie. L’ouverture a des chrétiens d’ethnies différentes nous a
donné une vue et un cceur plus larges. La communauté est devenue un
point de repere pour des étrangers réfugiés a N’Djaména. Tout récem-
ment, elle s’est chargée avec grande affection des obseques d’une réfu-
giée rwandaise qui s’était rattachée a elle avec son mari.

Le choix d’étre une communauté liée a un territoire. C’est une nou-
veauté. En ville, il est fréquent de voir des gens participer a une com-
munauté située tres loin de leur maison parce qu’ils lui sont resté atta-
chés apres leur déménagement. Ils sont déracinés de leur milieu de vie
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et on ne peut guere parler des problémes du quartier puisqu’il n’est pas
le méme pour tous. L’idée d’articuler les communautés sur la base terri-
toriale n’est pas nouvelle mais elle n’avait pas encore réussi a s’imposer.

Tout ce qui implique une division de la communauté suscite la
méfiance. Les chrétiens et les catéchumenes cherchent un groupe
stable, nombreux et rassurant. La communauté saint Isidore Bakanja a
rencontré la méme difficulté. Les gens disaient: « Nous sommes encore
une petite communauté, la division serait la mort». Les responsables
ont su prendre leur temps pour expliquer, convaincre et proposer des
petites cellules de quartier qui ne remplaceraient pas la réunion du
mercredi de la communauté. Elles en seraient les yeux et les mains
dans les blocs de maisons ou elles vivent quotidiennement.

la vie des cellules de quartier

Réunis le samedi en six petits groupes a taille humaine d’une douzaine
de personnes environ, les chrétiens ont pris goiit au partage d’Evangile
ou chacun peut prendre la parole. Dans une cellule, on a la possibilité
de se connaitre, d’échanger, de rendre visite aux malades, de s’assister
en cas de besoin, de tisser des liens avec les autres habitants du quar-
tier. Dans les réunions du samedi, on ne fait pas que partager la Parole
de Dieu, on y parle de justice, des élections, de 1’amélioration de la
vie quotidienne. De plus, des protestants les fréquentent de temps en
temps. L’expérience nous a poussé a dire: «Nous pensions que les cel-
lules allaient nous diviser. Nous constatons qu’elles nous unissent
davantage. Elles ont méme renforcé la communauté en lui amenant des
membres nouveaux. Elles jouent un role important d’évangélisation
puisqu’on constate que 50% des participants n’appartenaient a aucune
communauté auparavant. »

Le partage fait en petits groupes dans les cellules a entrainé la
«grande communauté » a s’interroger sur sa maniere de recevoir la
Parole de Dieu. Comment permettre a chacun de se sentir interpellé
par elle et de faire part aux autres de ce que I’Esprit lui suggere ?
C’est alors qu’on a pris conscience de la nécessité de se diviser sur
place en sous-groupes. Comme la réunion a lieu le mercredi soir dans
la cour d’un particulier, nous déplacons les nattes sur lesquelles nous
sommes assis et nous rejoignons notre petit groupe de partage qui est
guidé par un animateur. Ensuite les groupes se réunissent pour mettre
en commun dans la priere les fruits de leur partage. Malgré les réti-
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cences de ceux qui avaient I’habitude d’assister passivement aux
réunions, I’expérience s’est révélée positive: tout le monde en est
content.

une Eglise tournée vers I’avenir

L’exemple de la communauté saint Isidore Bakanja est signe d’une
évolution qui se dessine pour I’Eglise qui est a N’Djaména. Les com-
munautés rassemblées selon un critere ethnique, pour des raisons de
sécurité et d’identification, se trouvent confrontées aux nouveaux défis
de la vie d’une capitale africaine et de son brassage ethnique. Les dif-
férents groupes vivent cOte a cOte dans les quartiers, les lieux de tra-
vail et les transports et sont contraints de communiquer dans la vie
quotidienne. Les chrétiens ont a faire face, dans la foi, aux problemes
de la vie urbaine. Dans ce contexte, des communautés de base a taille
humaine, bien enracinées dans leur milieu, ne représentent-elles pas
des pistes d’avenir pour I’Eglise ?

Sans perdre le souci de I’accueil des nouveaux venus en ville et leur
intégration, les chrétiens sont préts a relever les défis actuels a condi-
tion d’étre aidés a passer d’une image statique et répétitive de I’'Eglise
a I’expérience d’une communauté docile au souffle de I’Esprit et atten-
tive aux signes des temps. C’est ce qui permettra de vaincre la peur de
I’autre et du changement, vus trop souvent comme les ennemis de la
fraternité communautaire, alors qu’ils en sont probablement les plus
grands alliés. Cette volonté d’anti-clivage enracinée dans la foi en
Jésus-Christ, n’est-elle pas un chemin vers cette paix a laquelle aspire
tant les Tchadiens aujourd’hui? La CEB saint Isidore Bakanja essaie
modestement de la batir.

Thérese de Villette Résidence Paul Lejeune

Marco Ragaini 2955, chemin Cote Sainte Catherine
Montréal (Québec) H3T 1C3
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COMMUNAUTES PLURI-RELIGIEUSES
AU LIBAN

par Régine-Marie Malo

De nationalité syrienne, Régine-Marie Malo a fait profession chez les
seeurs de Saint Joseph de I’Apparition en 1956. Aprés une formation
universitaire, elle a enseigné a Beyrouth de 1959 a 1963, puis a Alep
de 1963 a 1967. Apres la nationalisation des écoles catholiques en
Syrie, elle enseigne a Beyrouth. Actuellement, elle est responsable de
la Province de Liban-Syrie de son [nstitut.

Dans un monde déchiré par un long conflit armé, la fraternité est un
défi évangélique qui exige accueil mutuel, sens des valeurs communes,
volonté de construire ensemble un avenir différent.

Le Liban est un petit pays du Moyen-Orient. Par sa structure méme,
basé sur un ensemble d’entités ethniques aux convictions religieuses et
aux idéologies distinctes, aux ambitions souvent opposées, c’est un pays
de tolérance et de liberté. En fait, le peuple libanais se regroupe autour
de dix-sept communautés chrétiennes et musulmanes, officiellement
reconnues par la Constitution et qui se partagent le pouvoir politique et
administratif selon un Statut proportionnel élaboré en 1942. L’Etat est
laic mais il confere aux différentes confessions religieuses la pleine
compétence législative et juridique en matiere de statut personnel.

Survint une longue guerre de 1975 a 1991 : guerre civile politico-
religieuse ou guerre «des autres » sur la terre libanaise, avec ses
victimes et ses destructions sans nombre, une violence et une
misere sans pareilles. Elle a eu, entre autre, comme effet malheureux
de diviser le pays, groupant en gros les musulmans a 1I’ouest et
les chrétiens dans le reste du pays. Ce sont surtout les chrétiens qui
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ont ét€ forcés d’abandonner leurs régions, de se déplacer ou d’émi-
grer en grand nombre pour fuir les violences et les agressions meur-
trieres.

situation actuelle

Au sein de ce peuple libanais qui vivait dans un mélange paisible et
harmonieux, mais non sans tensions — chacun gardant ses traditions
et ses pratiques — la guerre a fait se lever un mur de haine, allumant
un feu qui couvait sous la cendre. Alors, plutdét que de se supporter
dans la méfiance, ils se sont séparés pour survivre. Aujourd’hui,
quelques années apres la fin des violences, les blessures sont-elles
cicatrisées ? Pouvons-nous parler de fraternit¢é ou méme de coexistence
dans les rares lieux ol vivent encore ensemble chrétiens et musul-
mans ? Passer d’une simple juxtaposition pleine de méfiance a
une véritable convivialité a laquelle sont appelés ceux qui habitent
sous le méme toit, dans un méme pays, cela est-il possible ? Et
comment ?

Notre propos est de montrer que cela existe en certains lieux, entre
autres, dans les €coles et instituts religieux qui €taient et sont encore
partout répandus au Liban. Ces écoles constituent les centres
d’éducation, d’enseignement, de formation et de culture les plus
importants, vu leur niveau élevé, leur méthode et leur discipline. Ils
sont aussi les plus recherchés par les chrétiens et par les musul-
mans. Malgré les événements tragiques de ces dernieres années, ces
écoles catholiques se sont maintenues dans toutes les régions liba-
naises, hors les cas de destruction des locaux. Nous prendrons
I’exemple des écoles des Sceurs de saint Joseph de I’ Apparition qui
sont, pour ceux qui les fréquentent, des maisons de famille et des
lieux de vie,

un essai de convivialité

Par nos écoles, nous sommes présentes au Liban depuis 150 ans. A
Beyrouth, Saida, Tyr et Deir-el-Kamar, nous nous trouvons dans des
villes et des quartiers a forte majorité musulmane. La ol nous avions
60 a 70 % de chrétiens avant 1975, aujourd’hui les proportions sont
inversées et, dans certaines écoles, nous avons a peine 8 a 10 % de
baptisés. Nos professeurs chrétiens et musulmans s’acquittent tous de
leurs responsabilités avec conscience et compétence sans méler a leur
enseignement la politique ou la religion.
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Nos communautés elles-mémes se composent de religieuses de langue
arabe surtout, originaires du Liban, de Syrie et de Palestine et apparte-
nant a des rites variés si bien que, durant les premieres années de
batailles féroces dans les rues de Beyrouth et ailleurs, il nous a fallu
apprendre a nous accepter différentes dans les mille petits ennuis de la
vie quotidienne. Chacune de nos maisons est donc un rassemblement,
une communauté pluri-religieuse puisque, toutes, elles accueillent des
éleves et des professeurs de toutes confessions pour les faire habiter
dans une école qui est pour eux un lieu de vie.

une volonté de témoigner

Pourquoi sommes-nous restées alors que I’exode a fait partir tant de
chrétiens ? Il fallait d’abord rassurer les chrétiens qui restaient dans le
quartier et les musulmans qui nous retenaient; ensuite montrer qu’il
est possible de vivre ensemble, de coexister; enfin nous prouver a
nous-mémes que le Liban a une vocation, qu’il est terre de refuge pour
les minorités et pays de liberté.

Tous ces sentiments qui nous animaient traduisaient implicitement notre
désir de vivre et de faire vivre les valeurs évangéliques. A qui? A nos
éleves et a nos professeurs avec nous, bien sir, et en élargissant le
cercle, aux parents d’éleves, aux anciennes €éleves, aux voisins et amis
de nos maisons. Parmi ces éleves, certains habitaient le quartier depuis
toujours ; d’autres étaient nouvellement arrivés avec la vague des com-
battants et des réfugiés. Il fallait leur apprendre a se connaitre d’abord,
a se fréquenter, a s’accepter mutuellement sans se disputer, s’insulter ou
se battre. Difficile apprentissage! Et enfin a fraterniser, a s’aimer jus-
qu’a créer une équipe d’ou sont absentes méfiance et suspicion.

fondée sur I’amour du Christ

Et la question se pose a nous, lancinante: est-il possible de créer une
communauté ol 1’on peut vivre la fraternité évangélique qui pardonne et
qui aime ? Oui, cela est possible en Eglise, si I’on porte en soi I’amour
du Christ. Mais lorsque ceux qui connaissent I’Evangile se soucient peu
de le vivre, et lorsque le plus grand nombre n’appartient pas a I’Eglise et
applique dans son comportement envers autrui la loi du talion: «QOeil pour
ceil, dent pour dent» ou encore ce principe: «Aide-toi, le ciel t’aidera»,
comment transformer ces convictions égoistes et sécuritaires en une
morale ouverte a l’accueil de I’autre qui nous dérange ? Oui, comment?
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Le projet éducatif des écoles saint Joseph de 1’ Apparition dit bien
«vouloir former les enfants qui leur sont confiés, non seulement par
une instruction de qualité dans les différentes disciplines, mais aussi
par I’éducation a la liberté et au sens des responsabilités, I’ouverture
aux autres, I’amour de la vérité, les valeurs permanentes de l’Evangile, ‘
dans le respect de la foi de chacun». Par I’esprit de famille qu’elle
crée, I’école favorise entre tous un climat d’unité et de fraternité. Tel
est notre projet.

que faisons-nous concretement ?

Nous accueillons ceux qui viennent a nous, les faisons cohabiter sur
les mémes bancs de classe et les traitons également. Il nous faut leur
faire prendre conscience que nous avons des valeurs communes a par-
tager: sens de la vie, des responsabilités, de la solidarité; don de soi et
confiance; les faire réfléchir sur la portée de certains actes et les aider
a se pardonner; leur apprendre que la différence est une richesse; la
faire revendiquer par les minorités et la faire accepter par ceux qui
sont les plus nombreux, dans la tolérance. Nous rappelons la place
importante de la religion et de la priere. Durant le Caréme et le jeline
du Ramadan, des thémes adéquats font I’objet de la priere commune.
Nous invitons nos professeurs a mettre en pratique ces principes et les
aidons a utiliser des méthodes pédagogiques basées sur la recherche et
la réflexion personnelle, et nous privilégions les relations personnelles
plutot que la relation d’autorité, dans une saine émulation. Pour aider a
la croissance humaine de nos éléves, nous proposons une ouverture
culturelle qui facilite le dialogue de la vie: des spécialistes sont enga-
gés a traiter de thémes qui touchent les jeunes: liberté et indépendance;
amitié, camaraderie et fidélité; vengeance et pardon; justice et droits de
I’autre. Nous pratiquons diverses activités pour concrétiser I’enseigne-
ment théorique: visite d’orphelinats, de prisons, de centres d’handica-
pés, de villages s0s... C’est une sorte de dialogue dans 1’action.

Ces différentes manifestations contribuent a atténuer les contradictions,
a aplanir les différences, a orienter dans le méme sens les mentalités et
a unir les uns aux autres ceux qui sont proches, mais si différents.
Mais cela ne résout pas tous les probléemes. Le dialogue bute sur les
questions épineuses de croyances religieuses et de traditions culturelles.
Une discussion mal gérée peut provoquer malentendus et inimitiés et
exacerber le fanatisme.
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tournés vers 1’avenir

Nous pouvons dire que les expériences vécues avec nos jeunes dans
ces communautés pluri-religieuses que sont nos écoles, sont tres riches
parce que, partis d’un niveau zéro, nous avons pu aboutir a une vie-
ensemble, amicale et fraternelle. Il y a encore beaucoup a faire dans
cette difficile cohabitation. Mais sur le chemin qui nous reste a par-
courir, le Seigneur Jésus nous précede avec le commandement de
I’amour et du pardon, chemin de la Béatitude.

«Le dialogue islamo-chrétien vise a promouvoir le vivre-ensemble dans
un esprit d’ouverture et de collaboration. Les écoles ont un role essen-
tiel en ce domaine car, des le plus jeune age, ’apprentissage de la vie
en commun rend les enfants attentifs les uns aux autres». Cet appel de
Jean-Paul II dans I’Exhortation Apostolique adressée a tous les
Libanais, suite au Synode pour le Liban, renouvelle I’invitation du

Christ a créer des communautés de vie fraternelle.
Régine-Marie Malo Saint Joseph de I’Apparition

Beyrouth
Liban
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LA FRATERNITE ENTRE DESIR ET REALITE

par Denis Villepelet

Denis Villepelet est directeur de l’'1spc de [’Institut Catholique de
Paris. Philosophe et psycho-pédagogue, il a été responsable du service
diocésain de formation pastorale du diocese de Versailles.

Le terme «fraternité » est utilisé dans bien des situations selon des
significations pour le moins analogiques. L’auteur [’analyse ici dans le
cadre de l’anthropologie familiale et en montre toute la complexité: la
communion ne se fait jamais sans déchirement.

Pour qui s’interroge sur les significations du mot frere, le champ séman-
tique semble infini. On emploie le mot comme une métaphore qui circule
dans des domaines anthropologiques, ethnologiques, culturels, sociaux,
politiques tellement différents qu’il risque de devenir une parure-camé-
léon aux significations fourre-tout. Quels liens y-a-t-il entre la fraternité!
familiale, républicaine, ethnique, prolétarienne, religieuse ou idéologique?

La métaphore ouvre sur la morale et signifie des attitudes telles que la
générosité, la charité, la cordialité, la sympathie, la bienveillance. On
parle alors d’esprit fraternel et de bonté, et on oppose un type possible
de relation aux autres a celui développé par la philosophie politique
moderne qui appréhende les relations humaines comme des rapports de
force, d’aliénation et d’exploitation.

LLa métaphore renvoie aussi a la politique et aux notions de solidarité,
de communauté, d’égalité et d’utopie. La fraternité devient le ressort
de la solidarité. La solidarité recouvre les idées de communauté de
destin, (les individus solidaires sont dans le méme bateau ou appartien-
nent a une méme grande famille), d’intéréts communs qui ne peuvent
étre satisfaits sans la contribution de tous et la responsabilité mutuelle.
Le comportement d’un individu répond toujours de I’ensemble de la
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communauté car si une partie défaille, le tout périclite. On est frere a
la vie a la mort et pour la cause.

Enfin la métaphore indique le registre de /'anthropologie familiale, de la
parenté et de la filiation en un sens peut-€tre plus direct, moins symbo-
lique que les deux autres champs. C’est a partir de ce registre 1a que nous
proposons d’approcher la relation de fraternité pour elle-méme. Nous cher-
chons a bien cerner quelques traits spécifiques universels de la fraternité.

don et fraternité

Avec les mots de frere et de sceur, nous sommes renvoyés d’abord au
vocabulaire de la famille, de la filiation et de la parenté. Méme si les
structures de la parenté sont diverses et complexes, 1’ethnologie contem-
poraine? reconnait que la famille est bien une donnée universelle. Dans
toute société, on trouve cette forme d’institution qui remplit des fonctions
économiques de production et de consommation, des fonctions de repro-
duction biologique, d’éducation et de socialisation des enfants, qui admet
I’exercice de la sexualité entre partenaires autorisés. Le statut de frere et
sceur confere des roles dans cette institution. La définition des freres et
sceurs comme ceux et celles qui sont nés d’'un méme pere et d’'une méme
mere ou de ’'un des deux est sans doute trop restrictive. Dans certaines
sociétés, un individu appelle frere et sceur ses cousins issus de la méme
lignée ; dans le cas de 1’adoption, la fraternité ne dépend pas d’une
consanguinité réelle. Mais elle indique bien un trait essentiel de la frater-
nité qu’on retrouve dans tous les contextes familiaux. On ne se choisit
pas frere: il est donné a l'individu d’étre le frére de [’autre. La relation
fraternelle est engendrée par un tiers. Elle vient d’ailleurs.

Le frere est d’abord fils et le fils enfant. Il faut la rencontre de deux étres
pour qu’advienne I’enfant, le fils, le frére. Lorsque I’enfant parait, femme
et homme deviennent mere et pere. Cette relation d’engendrement s’ ap-
pelle fécondité. Avant d’étre frere ou sceur, 1’enfant est fils ou fille. Le
fils ou la fille est a la fois une part du moi du pere et de la mere et a la
fois différent de 1’un et de I’autre puisqu’il n’est jamais totalement 1’un ou
I’autre. La relation entre fréres suppose une autre relation d’identité et de

1/ Le mot «fraternité » spécifie pour nous 2/ Frangoise HERITIER AUGE, Les Sociétés
la « manieére d’étre frére». Il a ici une Humaines et la famille, Encyclopédie
résonance ontologique. Universalis.
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différence qui I’engendre en quelque sorte. Dans ses analyses remar-
quables sur la fécondité et la fraternité, Emmanuel Levinas n’hésite pas a
souligner3 que «par la sexualité — analysée comme fécondité — le sujet
entre en rapport avec ce qui est absolument autre, avec ce qui demeure
autre dans la relation sans jamais se convertir en “mien” ». La fécondité
comme paternité et maternité irréductible est relation avec 1’étranger qui
tout en étant Autrui est aussi le moi de chacun des géniteurs.

L’enfant fils ou fille n’est ni le résultat d’un travail ni une ceuvre
créée, 1l n’est pas non plus la propriété d’un homme ou d’une femme.
Le géniteur n’a pas son enfant. L avenir de la fécondité comme filia-
tion et fraternité n’est pas 1’avenir du méme ; la filiation/fraternité
comme avenir de la fécondité ne retombe pas sur le passé pour s’y
souder. Elle est futur absolu, un au-dela du possible et des projets.

devenir ce que je suis

Le probleéme du fils/frére est celui de l’identification: comment a partir
d’autres «Pére-Mere» que je suis un peu, devenir moi? Comment aussi
m’identifier au frére issu d’une méme fécondité et m’en différencier?

La psychanalyse a abordé cette question: elle souligne en particulier
que I’identification psychique de l’enfant s’opere par introjection de
I’image du pere. L’enfant s’incorpore imaginairement celui qui repré-
sente un modele a imiter. La filiation psychique passe par cette intro-
jection. La psychanalyse approche la paternité comme modele a imiter
et en méme temps obstacle sur le chemin de I’enfant vers la mere.
L’identification dépend du conflit maternité/paternité chez 1'enfant.

Dans la fécondité, nous n’opposons ni ne séparons les deux; le fils et
la fille ne sont ni le moi du pere, ni le moi de la meére et en méme
temps, 1ls ne sont pas tout a fait autres. Ils introjettent des parts du
moi des deux parents. De méme que pere et mere se retrouvent dans
cet autre qu’est leur enfant, I’enfant n’est autre, c’est a dire « moi »,
qu’en introjetant cette identité plurielle de la fécondité. Les freres et
les sceurs sont des étres qui s’identifient et se différencient a partir du
méme pluriel qui les a engendrés.

3/ E. LEVINAS, Totalité et infini, Nijhoff
La Haye, 1975, p. 254.
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L’individu ne choisit pas d’étre le fréere de son prochain: il ne I’est ni
par sympathie, ni par contrat, ni par alliance: il I’est par fécondité et
la fécondité est une forme de don. Par don, nous entendons 1’acte de
donner sans contrepartie; c’est un mouvement qui transmet quelque
chose mais ne revient pas a soi. Le don donne a étre en s’effacant
dans I’acte. Il livre a la vie et fait retraite dans cette délivrance: en
quelque sorte, il oblige a étre. Il est sans raison ou plutdt excede
toutes raisons qui 1’ont rendu possible! Cette démesure du donner qui
excede toute signification, provoque en moi une dette irrémissible et
m’ordonne & mon frére. Etre frére, c’est provenir d’une méme dona-
tion, d’une méme origine de la filialité.

Nous lions donc don et fécondité, mais nous sommes restés dans la
sphere de la fécondité parentale. On peut conférer a 1’idée de fécondité
des significations plus métaphoriques; ainsi, bien des situations peu-
vent donner d’étre freéres et sceurs. Des drames, des combats souvent
perdus d’avance, des événements qui menacent la survie provoquent
parfois des solidarités tres fortes. On ne s’en serait pas sorti sans
I’aide des autres ou de I’autre. Cette solidarité engendre en celui qui
I’a recue comme un cadeau, une dette irrémissible de reconnaissance et
d’amour. Le fait d’avoir compter sur [’autre au point d’en dépendre
absolument pour échapper au néant, féconde la fraternité.

fraternité et des-intéressement

La fraternité comme relation d’'un frére a ses fréres commence dans
son obligation a leur égard, dans sa responsabilité pour eux. Or, cette
obligation ou cette responsabilité pour 1’ Autre ne découle d’aucune
décision libre. Comme le dit Emmanuel Levinas4 «Je n’ai jamais signé
d’obligation: jamais de connaissance d’homme, je n’ai conclu de
contrat avec le frere; quelque chose de déja conclu apparait dans ma
relation avec lui». Ma responsabilité pour mes freres est plus ancienne
que tout engagement et que toute liberté. Je deviens I’obligé de mes
proches: cette obligation éthique est fraternité.

La proximité comme fraternité — qui n’est d’abord ni spatiale, ni tem-

porelle, mais éthique — est approche et engagement dans I’approche. Il
s’agit d’une responsabilité de I’un pour I’autre humanité, infinie, sans

4/ E. LEVINAS, De Dieu qui vient a l’idée,
Jean Vrin, 1982, p. 152.
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fin. La fraternité, c’est le moi sans allant pour 1’autre3: «mal dans sa
peau, encombré et comme bouché par soi, insuffisamment ouvert,
astreint a se reprendre de soi, a respirer plus profondément jusqu’au
bout, a se déposséder jusqu’a se perdre». Le moi est d’autant plus lui-
méme qu’il est déposé vers autrui.

Dans son ceuvre maitresse, Autrement qu’étre ou au-dela de l’essence,
le philosophe Emmanuel Levinas lie la fraternité au «des-intéresse-
ment ». L’individu est naturellement, spontanément enchainé a soi,
embourbé en soi. « Le moi prend son origine dans l’'indépendance et
dans la souveraineté de la jouissance. Le vivre est l’acte de se nour-
rir» 6. La jouissance est I’enroulement sur soi du moi, son intéresse-
ment, son effort d’étre. Solitaire sans solitude, le moi est vraiment soi
lorsqu’il est chez soi, pour soi, dans sa cloture. La persévérance dans
I’étre est la dimension ontologique de l’existence comme indépendance.

La fraternité est une proximité qui fissure ce noyau de l’intériorité. Le
frere est contre son gré, d’avant sa liberté, pour un autre. Dans cette
proximité, le moi est vidé, pourchassé, expulsé hors de I’intéressement
mais aussi totalement soi pour l’autre, capable de cesser toute affaire
pour courir vers 1’autre. Etre frére, c’est prendre soin des besoins de
I’autre, de son humanité, de ses malheurs et de ses fautes, obligé éthi-
quement de ne pas le laisser seul face a la mort. Et devant le frere,
cette obligation ne pose pas de question, elle va de soi. Elle fait partie
de la vie. Je suis frére d’'un autre parce que je suis son gardien.

fraternité et violence

La réciproque n’est pas automatique. Cain tue Abel sans s’en croire le
gardien. La responsabilité qui incombe au frére s’expose a 1’autre. Les
relations fraternelles engendrent les violences les plus dures, les guerres
les plus fratricides. La fraternité est aussi la possibilité du non-sens et
de la folie. Le frére peut €tre responsable de 1’autre jusqu’a devenir
son otage. Etre frére, c’est répondre de son frére sans s’occuper de la
responsabilité de celui-ci a son égard. La dissymétrie caractérise la
relation fraternelle: elle est a sens unique. Elle est au-dela ou en deca
du contrat, de 1’alliance voire de la complicité; elle consiste a avoir

S5/ E. LEVINAS, Autrement qu’étre ou au- 6/ E. LEvVINAS, Totalité et infini, Nijhoff-
dela de l’Essence, Nijhoff-La Haye, 1974, La Haye, 1974, p. 86
p. 140
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I’autre dans la peau, a s’exposer a la blessure en s’offrant jusqu’a la
souffrance.

fraternité et communion

La fraternité ne préserve pas de la violence ou du meurtre. L’actualité
mondiale nous en propose, hélas, des exemples tragiques; les guerres
fratricides sont les plus monstrueuses comme si, en fraternité, la plus
extréme humanité pouvait s’inverser en la barbarie la plus absolue. Et
pourtant, les relations fraternelles sont le lieu des plus grandes récon-
ciliations et des plus grands pardons. La fraternité enfante de la com-
munion. Ne dit-on pas «unis comme des freres ».

La plupart du temps, c’est cette dimension de communion ou de conni-
vence qu’on retient pour spécifier la fraternité ; entraide, souci mutuel,
soutien réciproque, charité, responsabilité partagée sont des mots qui
signifient la fraternité. Une bande d’amis, une promotion d’anciens
éleves, les membres d’une famille qui s’entendent bien, des compa-
gnons d’armes, des camarades de combat et d’engagement, des mili-
tants d’un parti, d’un syndicat et tous ceux qui se battent pour une
cause ou pour la cause se comportent comme des freres et enrichissent
la fraternité humaine.

Il ne suffit pas de se savoir frere pour enfanter de la fraternité ou de
la solidarité: il faut se reconnaitre et s’adopter mutuellement comme
frere, comme gardien de ['un et de [’'autre. Cette mutuelle adoption
n’est I’effet d’aucuns calculs, d’aucuns projets, d’aucunes causes. Elle
n’est pas provoquée par la similitude et la ressemblance: la fraternité
vit de la différence des freres; elle n’est pas fusion. Des fréres ne sont
pas nécessairement de meche, toujours d’accord a parler d’un seul
homme. La fraternité maintient la transcendance irréductible de chacun
tout en étant fondamentalement une relation de non-indifférence.

La non indifférence signifie deux choses: il s’agit d’une relation qui ne
neutralise pas en elle les termes qu’elle lie, qui n’annule pas 1’altérité;
c’est aussi une relation en laquelle le « pour soi» s’en va en «pour
I’autre ». Cette relation de non-indifférence est la condition d’une vraie
mutualité. Si étre pour I’autre c’est €tre capable de se mettre a sa place,
de souffrir de ses souffrances, de se réjouir de ses joies, de porter ses
fautes sans lui en vouloir des actes commis contre soi, alors la frater-
nité est essentiellement pardon. Et le pardon enfante la communion.
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Le pardon n’est pas excuse, effacement de ’accusation, blanchiment de
la faute, il est don. En dépit de la violence et de la mort, malgré tout
ce qui sépare, explose dans le pardon I’expression du combien plus. Il
donne a étre en dépit de tout. Les connivences les plus fortes, les soli-
darités les plus permanentes se fondent et s’enrichissent de cette capa-
cité a pardonner. Le freére est celui qui connait son frére comme «s’il
I’avait fait». Cette expression est souvent employée pour signifier une
connivence rare: elle est trace de pardon! Quand I’autre reconnait ce
don toujours réitéré, il entre en fraternité. Ce par-don mutuel est une
actualisation de la donation originelle. L’ autre frére comprend qu’il
partage le méme don. Quelque chose s’est livré a chacun qui leur
donne d’étre freres d’un lien que fortifie ce par-don.

Vivre en frere, vivre fraternellement, ce n’est pas forcément lier des
destins différents, envisager un futur commun, se rassembler autour
d’un projet, é€tre issus de la méme famille. C’est développer cette
proximité éthique qui approche le lointain et éloigne le prochain, qui
tente de ne pas laisser a la violence le dernier mot!

Denis Villepelet ISPC

21, rue d’Assas
75270 Paris cedex 06
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COLLECTIFS D’ACTION CATHOLIQUE
ET COMMUNION FRATERNELLE

par Danielle De Lima

En mai 1998, l’aco tiendra sa rencontre nationale. Riche d’une grande
diversité de femmes et d’hommes, elle est un lieu privilégié ou se forge
et se construit une fraternité plus juste en harmonie avec les Béatitudes.
Danielle de Lima, responsable de la Mission ouvriere et du catéchu-
ménat sur Créteil-Bonneuil dans le Val-de-Marne, nous dit ici, sous
forme de profession de foi, ce qu’est pour elle la fraternité évangé-
lique qu’elle vit au quotidien dans son équipe ACO. Elle nous autorise
aussi a publier quelques pages de son journal de réunions.

LA FRATERNITE

La fraternité a pour moi la saveur de celui qui se fait proche des
autres. Jésus me parle quand il dit: «Ce que tu fais au plus petit
d’entre les miens, c’est a moi que tu le fais» ou bien: « Aimez vos
ennemis. Faites du bien sans rien espérer en retour». Me sentir proche
de celui qui me ressemble n’est pas toujours facile. Mais quand les
différences occasionnent des tensions, quand elles me bousculent dans
ma maniere d’étre, alors je ne peux vivre la fraternité que dans le
dépassement de moi-méme.

La fraternité, je ne peux la vivre que si je prends conscience de ma
petitesse, de mes limites. C’est telle que je suis que Jésus m’aime,
qu’il agit en moi et par moi. Alors seulement, je vais a la rencontre
des autres humblement, en sachant que je ne suis pas meilleure et que
j’ai besoin d’eux pour grandir en humanité.
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La fraternité, je ne peux la vivre que si je regarde les autres tels
qu’ils sont, avec leurs zones d’ombre et de lumiere, mais comme Jésus
les regarde: «avec amour». Alors, je peux ouvrir mon cceur pour don-
ner et recevoir. « Chacun enrichit et s’enrichit de 1’autre et personne
n’en sort indemne ».

La fraternité, c’est me reconnaitre de la grande famille de |’humanité.
Tous les hommes sont enfants d’un méme Pere et appelés a étre des
freres les uns pour les autres. Je suis sur le chemin de la fraternité. Je
n’ai jamais fini de la découvrir et de la mettre en pratique.

Dans ma vie, je me sens appelée a étre «frére» de ceux qui sont
laissés pour compte. Comme beaucoup, j’ai du mal a me bouger et a
ne pas désespérer. Comme le fils prodigue revient vers le Pére, j’ai
besoin de revenir vers lui pour qu’il me libere. J’ai besoin de lui
pour permettre plus d’écoute et de compréhension entre ceux qui ont
un travail et ceux qui n’en ont pas, entre syndicats et associations de
chdmeurs, etc. Par son Esprit, il m’apprend la confiance, la frater-
nité. Il me fait bouger en peuple.

AU FIL DU JOURNAL DE DANIELLE
Guy

La société est bloquée pour les pauvres. Il faut dénoncer 1’écart
social qui mutile ’homme. On n’est pas assez solidaires pour tous
ceux qui n’ont pas de travail. C’est un combat. Tu es obligé de te
battre et, des fois, t’as pas envie. Chercher du travail, c’est ce qu’il y
a de pire. Je ne 1’ai jamais appris. Demandeur d’emploi devient un
métier.

Le Seigneur et l’entourage m’aident a tenir. Si on est seul, il ne se
passe rien. Le Seigneur m’aide a tenir, autrement il y aurait longtemps
que j’aurais abandonné. Mais il n’aurait pas pu m’aider sans mon
entourage et moi-méme. Il m’aide a faire des efforts, il me donne
espoir. Il m’a aidé a trouver un stage parce que j’ai cherché et,
ensuite, il m’a aidé pour le garder.

Dieu, c’est le levier du courage, c’est 1’accélérateur. Il te dit: «T’as
rien a perdre, ose chercher du travail ».
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Annie-Pierre

Quand Guy s’est retrouvé a nouveau sans travail, j’ai connu le tunnel.
J’ai tourné le dos a Dieu. J’ai parlé a Danielle de mon désespoir. Elle
m’a dit: «Tu verras, ¢a va venir un jour». C’est le ton, avec une telle
confiance, que cela m’a redonné confiance. L.a paix est venue sur moi.
Je me suis remise a prier, mais différemment. Je ne demandais plus
rien, seulement de porter un fardeau trop lourd pour moi. Je lui ai
confié Guy. Mais il m’a fait comprendre qu’il fallait continuer a com-
battre et a stimuler Guy pour chercher.

Cela vaut le coup de faire confiance. Nous avons besoin de lui, mais
lui a besoin de nous.

Danielle

Tenir et durer me fait penser a la facon dont je m’investis pour lutter
contre le chdmage et la précarité. Je me disais: « La marche euro-
péenne des chomeurs peut étre 1’occasion de faire bouger des jeunes
sur le quartier». Je suis allée a deux réunions et a une manif avec
Maguy. Nous étions peu nombreux mais je ne désespere pas. Ce sont
les gouttes d’eau qui font les rivieres. Au moment des élections poli-
tiques, j’ai participé au débat de mon parti. J’ai tenu a dire ce qui me
tenait a cceur: faire tout pour lutter contre la précarité. On peut y arri-
ver que si on s’y met tous ensemble.

Il faut toujours que je me pousse pour bouger ou plutdt, je prie le
Seigneur qu’il me donne du courage et c’est lui qui me pousse.

Flora

A la Caisse vieillesse, il y a eu des débrayages, des mouvements de
greve. Il y a une charge énorme de travail. Les syndicats passaient. Avec
les agents d’accueil, nous avons expliqué le but de notre mouvement aux
assurés. Quelques-uns sont allés voir le Directeur. Cela a amené a parler
d’embauche. Ils vont faire une formation d’un an pour des bacheliers.

De voir que cette action mene a quelque chose me fait tenir. Moi-
méme, j’al refusé de faire des heures supplémentaires car c’est en
contradiction avec I’embauche, alors que des colléegues en font pour
payer leurs maisons.
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Gérard

Ce qui m’a fait tenir dans ma responsabilité nationale a I’Aco? Une ACO
vivante, proche des petits, qui ne désespere pas, qui cherche diverses
manieres de militer, qui n’a pas peur de dire sa foi, qui essaie de prier...

Je suis interpellé par toute la différence des appels dans nos vies, une
mosaique de l’action du Seigneur qui me relance. J’ai envie de durer,
de continuer a me battre avec les retraités CGT-RATP.

Maguy
[ ’Aco m’a poussée a aller vers les autres, a réaliser 1’équipe de par-
tage avec Jeanine et d’autres, a organiser une permanence tous les jeu-
dis aprés-midi dans le quartier. C’est Guy et Héléne qui m’ont poussée
sans s’en rendre compte. J’al toujours eu envie de partager avec des
gens qui sont dans le besoin de partage et d’amitié. .’Aco m’a aidée
dans ma vie spirituelle. J’ai mieux compris la simplicité. Ces partages
en vérité m’ont permis d’avancer. Chacun porte la souffrance, les joies
de I’autre. Chacun est habité par Dieu.

Marie-Hélene

L Aco m’a donné d’étre a I’écoute des autres. J’ai eu envie d’étre a
I’écoute de Florence, envie de lutter, de bouger. Guy me lancait: «Il y
en a qui se plaisent dans la miseére». Cela m’a fait réfléchir. Ce n’est pas
la bonne solution de se laisser porter par le courant. Je me suis apergue
que je devais lutter pour mon fils, pour étre digne d’étre une mere res-
ponsable, une bonne mere. Il pourra dire: « Maman se bat. Elle bouge
pour moi. Elle a de ’amour pour moi». Qu’il soit fier de sa mere, qu’il
n’en ait pas honte. Si le CES ne marche pas, j’irai de nouveau a I’ ANPE.
C’est grace a vous. Merci. La rencontre est un chemin pour nous faire
progresser, aller de 1’avant pour sortir fortifié devant les épreuves.

Danielle

Avec Guy et Marie-Hélene, j’al mieux compris la précarité. J’ai appris
tout le poids qui pese sur tous ceux qu’on laisse sur le bas-coté de la
route. J’al appris comment on peut détruire quelqu’un quand on ne le
reconnait pas, quand on ne I’appelle jamais, quand on ne lui fait pas
confiance. J’ai appris comment ¢a porte au repli sur soi, a I’enferme-
ment. Mais j’ai appris aussi combien I’entourage, la famille, I’Aco, ce
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petit rien de I’amitié, de I’amour, peut aider a s’en sortir. Quand la
confiance des autres existe dans une petite partie de la vie, elle
rejaillit sur toute notre vie. Elle permet de vivre. La confiance se
recoit des autres et elle est déja en nous. Elle nous vient de Dieu.

Marie-Hélene

«Amour et vérité se rencontrent ». Dieu me diffuse son amour. Il m’a
mise face a la vérité: «Il faut que tu bouges». L’un ne va pas sans
I’autre.

«Le Seigneur donnera ses bienfaits ». J’espere qu’un jour je seral assez
mire pour étre son fruit, digne de la confiance qu’il me donne. Etre a
I’écoute des autres surtout des gens pauvres comme moi.

Guy

«Seigneur, notre monde est malade. Vois ces jeunes au chOmage et en
précarité, on n’a pas besoin d’eux, on les a cassés. Ils perdent le goflit
de vivre. Apprends-nous la confiance, la fraternité.»

La confiance, c’est de bouger avec les autres. L’ autre, c’est une partie
du Seigneur. Il a aussi une vérité, celui que tu rencontres. Si tu es
seul, sans avoir confiance dans 1’autre, tu échappes a toi-méme, tu
finis par ne plus avoir confiance en toi. C’est en étant freres qu’on
peut avoir confiance.

Gérard

Seigneur, je vois ton amour dans nos vies. Je le vois dans toutes ces
actions, les heures supplémentaires refusées, la marche des chomeurs,
la vie changée et I’espérance revenue. Tes appels dans ma vie sont une
force qui me pousse a continuer a agir.

Danielle De Lima 2, place du Clos saint Jacques
94000 Créteil
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NOUS PARIONS SUR LA VIE
ACCUEILLIR LES MALADES COMME DES FRERES

Les sceurs Ivani et Nair, de la congrégation de la Divine Volonté, tra-
vaillent depuis 8 ans a l’accompagnement et au soin de personnes
malades du Sida a Sao Paulo. Ces deux seeurs brésiliennes sont infir-
mieres et engagées dans une cuvre sociale qui ne dépend pas de la
congrégation.

Dans ce témoignage, elles relatent [’histoire de cet engagement et ce
qu’il signifie pour elles: il renouvelle les liens fraternels qui soudent
leur vie de communauté’.

Je parie ma vie sur leur vie. Je ne parie pas que ces malades vont
perdre la vie, je crois qu’ils ou elles la «gagnent». Si «aujourd’hui»,
ils font ’expérience de bien vivre, sans trop souffrir, méme s’ils par-
tent demain pour 1’autre vie, ils y passent dans un sentiment d’aban-
don total a Dieu. Ce n’est donc pas une perte car je les aide a faire ce
passage, a se laisser tomber dans les mains de Dieu. La sérénité avec
laquelle ils passent de cette vie a I’autre est faite de confiance, de cer-
titude que c’est Dieu qui vient a eux. Ils font I’expérience d’étre
aimés. Alors, la mort n’est pas une rupture, c’est la vie qui continue,
d’une maniere différente certes, mais elle continue. Le pari est:
«Aujourd’hui, tu peux tout faire pour vivre avec dignité, étre aimé,
étre respecté». Il y en a tant qui sont arrivés ici en phase terminale,
pesant 25, 30 kilos. Et maintenant, ils sont remontés a 60, 70 kilos et
relevent la téte avec confiance. Certains se remettent debout et réinte-
grent la société; on ne voit pas qu’ils ont le Sida.

Mon expérience est donc de «parier sur la vie». Eux aussi, ils parient:

aujourd’hui, je suis la, je vis bien, je fais I’expérience de Dieu. L’un
d’eux me disait cette semaine: «Je suis en train de découvrir Dieu ici,
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parce que vous m’aimez et vous m’aidez a prendre conscience que
Dieu m’aime ». Pourquoi demander plus?

a partir du respect de la personne

Les personnes malades sentent si on les respecte. Quand on accueille
des malades ici, on n’exige pas qu’ils changent pour se conformer aux
regles établies. Par exemple, quand arrivent des drogués, on entreprend
un travail pour qu’ils cessent de se droguer. Mais quand arrivent des
travestis, des homosexuels, on n’essaie pas de les faire changer. On les
accueille comme ils sont, avec leur histoire et leur situation. Il me
semble que notre témoignage passe a travers cela: s’ils voient qu’on
assume leur réalité — qui peut €tre une réalité de marginal — il est
beaucoup plus facile pour eux de faire ensuite I’expérience de la vie,
de la dignité de la personne, I’expérience de compter dans le monde
d’aujourd’hui. Ils vivent dans une réalité infra-humaine et, petit a petit,
nous avons accepté cette réalité et nous avons pu voir la personne
derriére I’apparence caricaturale. C’est elle qui doit étre acceptée,
aimée telle qu’elle est, avec son histoire.

Au début, je ne pouvais imaginer leur histoire. Les gens viennent avec
tout leur vécu, tout leur lourd passé. Ici, on redonne vie a des per-
sonnes qui, au fond, ont été touchées par Dieu qui les a mises en
route. Par exemple, le travesti, Karine, s’appelle en réalité Edouard.
Quand on me parle d’Edouard, je ne sais pas qui c’est mais je connais
Karine. On assume cette condition: elle parle avec moi comme si elle
était une femme et je 1’accepte aussi.

célébrer la vie

Je trouve merveilleux — surtout quand ils viennent me voir — quand ils
sentent la nécessité de «se réconcilier avec la vie» parce qu’ils disent:
«Si j’avais eu ceci, si j’avais eu cela...». Ils rappellent toujours leur
passé: si j’avais eu une famille, une formation... Ils me racontent tant
de choses de leur vie qu’il me semble entendre des confessions tous
les jours.

1/ Cette interview a été réalisée par de la méme communauté, mais qui ne tra-
Cristian TAUCHNER de Spiritus, en juillet  vaillent pas directement avec les per-
1997. A cette méme interview ont parti- sonnes malades du Sida.

cipé également les sceurs Lucia et Teresa,
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Je sais que Jésus a fait des miracles mais, pour moi, le miracle se
trouve normalement dans I’humble quotidien: saluer, faire la toilette,
donner un médicament. Si le malade pleure, aller 1’écouter, le faire
manger, avoir de petits gestes d’attention. Quelquefois, nous faisons
une petite célébration. Dimanche, par exemple, nous avons fait une
célébration parce que quelqu’un était mort samedi. Quand quelqu’un
meurt, surtout si cette personne était ici depuis longtemps et exercait
une certaine influence, la premiere réaction de ’entourage est de sentir
la nécessité de prier pour lui et aussi pour qu’il les aide a bien vivre
les derniers jours. Les malades ressentent aussi le besoin de parler, de
raconter ce que fut le comportement de cette personne et comment,
aujourd’hui, ils vivent la situation. Alors, je vois qu’ils «célébrent la
vie». L. homélie, ce sont eux qui la font en partageant leur expérience,
ce qu’elle signifie pour eux, comment cette souffrance, qui est aujour-
d’hui porteuse d’un message, les a purifiés.

I’expérience de Dieu dans ce service

Pour moi, Dieu passe a travers «la fagcon de vivre» ce service, a tra-
vers les relations, la maniere d’habiller les malades avec des vétements
qui leur vont bien, de favoriser I’harmonie entre eux, la facon de gérer
la maison, de préparer les repas. Dieu inspire aussi notre maniere de
les accueillir, de les aider a résoudre leurs problémes. Il ne s’agit pas
d’étre toujours en train de prier, mais d’accueillir en eux ce qu’il y a
de bon, de positif, de remarquer leurs qualités, de mettre en valeur ce
qu’ils peuvent apporter aux autres. C’est donc une communauté d’en-
traide mutuelle: celui qui est moins malade aide celui qui I’est davan-
tage pour les repas, la toilette, la lessive, les visites chez le médecin.
Ainsi, 1ls se sentent utiles.

Dans la mesure ou je suis unie a Dieu, je le recois dans le vécu de cet
amour mutuel. Je le recois également comme faisant partie d’eux. Je
ne sais pas si c’est une découverte de Dieu ou un renforcement de
I’expérience de la présence de Dieu. Mais, en tout cas, c’est le Dieu
de la miséricorde qui a compassion, qui est prés de la personne
malade, solidaire des plus faibles. En réalité, ces malades n’ont per-
sonne pour les défendre, leur corps méme ne se défend pas, ils n’ont
le soutien ni d’une famille, ni du gouvernement. Alors nous faisons
I’expérience que Dieu aime gratuitement. Cela me soutient beaucoup
dans un travail aussi ingrat.
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I’appui de la communauté

Les sceurs sont presque toute la journée en dehors de la maison, elles
n’y reviennent que le soir, mais avec la conviction que cela vaut la
peine de donner sa vie pour cette cause qui, au fond, est une cause
perdue aux yeux de la société. C’est quelque chose que nous, en com-
munauté, nous vivons avec beaucoup de joie et de confiance parce que
c’est par la que passe le message évangélique.

Je pense que le plus grand défi pour la communauté est justement
d’assumer cela. C’est une exigence énorme du point de vue spirituel.
Nous nous rendons compte que, méme si les sceurs y sont préparées,
ce service use beaucoup. Cela influence la vie de la communauté, nos
rapports entre nous, la priere qui se trouve forcément imprégnée de
cette réalité. Souvent, a la priere du soir, nous nommons les malades:
celui-ci est mort, cet autre vient d’arriver et a du mal a s’intégrer a la
maison. Sans cesse, nous cherchons ensemble a mieux nous donner
pour mieux Servir.

Ce travail est exigeant: les sceurs sont quotidiennement en contact avec
la mort. Quand elles reviennent a la maison, il ne faut pas qu’elles
rencontrent la méme atmosphere. L’objectif, pour les autres sceurs, est
donc de faire de la communauté un soutien a travers les gestes les
plus simples. Il faut savoir étre inventives pour accueillir les deux
sceurs qui reviennent: un repas un peu festif, un bonsoir plus chaleu-
reux et attentif. Cette dimension humaine est un appui et fait partie de
ce que notre vocation exige: nous accueillir mutuellement avec charité
dans la communauté.

Sceeurs de la Divine Volonté rua Eunice, 170

07031-030 Guarulhos
Brésil
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BATIR DES «MAISONS DE PAIX» AU RWANDA

par Alfred Bour

Missionnaire du Sacré-Ceur, Alfred Bour a été fortement marqué par
l’engagement de Jean Goss au service de la non-violence évangélique.
Il 'a accompagné dans de nombreux voyages comme missionnaire de
la paix jusqu’en 1991, date de sa mort. Il continue son ceuvre aujour-
d’hui, spécialement au Rwanda, terre meurtrie au-dela de l’'imaginable.
Il nous décrit ici le Mouvement « Maisons de la Paix» qu’il y a fondé,
une mise en ceuvre de l'utopie de la non-violence de Jean Goss .

I’urugo, «enclos familial »

Il était d’usage dans le Rwanda traditionnel de batir des «enclos fami-
liaux » appelés URUGO?. Chaque «enclos» comportait une grande case
ou vivaient parents et enfants. 11 y avait aussi d’autres cases plus
petites pour la cuisine et pour les différents besoins de la famille. Le
tout était protégé par un enclos. La famille grandissait et quand un fils
se mariait, son pere lui construisait son «urugo» (enclos) a co6té du
sien. Les deux enclos communiquaient par un passage. Des amis pou-
vaient relier leur enclos a ceux déja existants et agrandir le cercle
familial. Si bien que le mot «enclos» signifie aussi bien la «maison»
que la «famille»: les « miens»! Ce qui les unit ce sont les liens du
sang et de I'amitié!

C’est une belle parabole de ce que le Rwanda pourrait devenir si on
batissait partout des « Maisons de Paix» en élargissant de tous cOtés le
cercle familial pour susciter une grande famille de paix au-dela des
liens du sang, car « si vous aimez ceux qui vous aiment, quelle récom-
pense allez-vous en avoir? Les collecteurs d’impéots n’en font-ils pas
autant ? » (Mt 5, 46).
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les quatre piliers

Une «maison de paix» n’est pas construite avec des pierres, des briques,
des tdles... C’est avant tout un esprit qui va a la rencontre de 1’autre,
surtout s’il est différent de moi. Dans ce sens tout homme de «bonne
volonté » peut faire partie d’une «maison de paix» ou en créer une. Il
lui suffit d’y croire! La paix n’est pas grise, mais couleur arc-en-ciel.
Une «maison de paix» repose avant tout sur quatre piliers: 1’amour, la
vérité, la justice et la paix. Les piliers d’une « maison de paix » peuvent
reposer sur les mots-clés du Psaume 85, verset 11: «Amour et vérité se
rencontrent, justice et paix s’embrassent ».

La paix est avant tout le fruit de I’amour, de la vérité et de la justice.
Lorsque ces trois piliers soutiennent une maison, le quatrieme vient tout
naturellement: c’est le pilier de la paix. La paix est le couronnement de
ce qui précede. Elle est un aboutissement, comme un fruit mir dans
lequel il n’y a plus d’acidité! Toute personne de «bonne volonté» est
appelée a batir une telle maison: « un temple de bonté » qui ne se
construit qu’avec les forces de la paix et ces forces sont universelles.

la maison de tous

Le but de toutes les religions est de relier les hommes a Dieu et les
hommes entre eux. C’est la Régle d’or de I’Evangile: « Tout ce que
vous voulez que les hommes fassent pour vous, faites-le vous-mémes
pour eux: c’est la Loi et les Propheétes » (Mt 7,12).

Confucius, Mahomet et d’autres en disent autant. « Voici certainement la
maxime d’amour: ne pas faire aux autres ce que l’on ne veut pas qu’ils
vous fassent» Confucianisme (Analectes, XV, 23). « Nul de vous n’est un
croyant s’il ne désire pour son frére ce qu’il désire pour lui-méme »
Islamisme (Sunnah). « Considere que ton voisin gagne ton pain et que ton
voisin perd ce que tu perds» Taoisme (T’ai Shang Kan Ying Pien). «La

1/ Témoin de la Nva. Converti au Christ
Ressuscité a Paques 1940, alors qu’il était
prisonnier en Allemagne, il a découvert en
Jésus le Pur Non-Violent. Il a aimé les
Nazis leur préchant I’amour et leur don-
nant son pardon. Avec son épouse
Hildegard il a parcouru d’innombrables
pays pour y semer la force de I’amour
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grands prophetes de ce siecle dont les vio-
lences ont dépassé en horreur les siecles
qui ont précédé.

2/ Au pluriel Ingo.



nature seule est bonne qui se réprime pour ne point faire a autrui ce qui
ne serait pas bon pour elle » Mazdéisme (Dadistan, I, Dinik, 94,5). « Ce
que tu tiens pour haissable, ne le fais pas a ton prochain. C’est la toute
la Loi; le reste n’est que commentaire » Judaisme (Talmud, XXXI a).
«Telle est la somme du devoir: ne fais pas aux autres ce qui a toi te
ferait du mal» Hindouisme (Mahabarata, V, 1517). « Ne blesse pas autrui
de la maniere qui te blesserait» Bouddhisme (Udana Varga, V, 18).

Une maison s’appuyant sur une telle sagesse est ouverte a tous.
commence par toi-méme, dans ton cceur

Plante ta maison dans ton cceur. C’est la que tout se joue. C’est la que
tu dois batir une maison de paix, un temple de bonté, de charité, de
compassion, de vérité et de justice. Commence par désarmer ton
propre cceur de tout préjugé, de toute malveillance, de toute défiance
envers celui qui est différent de toi.

Si tu as mis quelques fleches dans ton carquois, commence par les bri-
ser. On n’entre pas dans la maison de I’autre avec des armes. Travaille
a planter les piliers de ta maison en toi, lentement, patiemment, un a un,
sans te décourager... Tu pourras 1’agrandir selon la coutume rwandaise.

la non-violence active

« Dans la non-violence active (NVA) nous rejetons catégoriquement la
passivité et tout aussi fermement la violence comme moyens de lutte.
Nous la remplagcons par la force de la vérité, de la justice et de
l’amour par le moyen du sacrifice de soi. Vaincre l’'injustice et en
libérer — non seulement les victimes — mais aussi ceux qui sont res-
ponsables en premier lieu de l’'injustice, ceux qui la font subir aux
autres. Il s’agit de libérer I’opprimé et l'oppresseur! » Tels sont les
propos de J. et H. Goss-Mayr.

Chaque étre humain porte en lui la possibilité de faire des choix et de
changer de comportement. Cette conscience peut €tre mal formée,
sous-développée, perverse ou tordue, mais elle existe et elle peut gran-
dir, si elle est confrontée a des actions de vérité. « La conscience ne
peut grandir qu’a travers des actions de vérité. Elle ne se nourrit que
de vérité » (J. Goss). C’est pourquoi nous devons nous libérer d’atti-
tudes comme: «Il ne peut pas comprendre ».
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La lutte non-violente se place essentiellement sur le plan de la
conscience. A la base de cette éthique, il y a la foi inébranlable en
I’lhomme, en tout homme. Et, pour les chrétiens, la NVA trouve dans le
Christ la source divine d’un engagement fécond. Nous n’identifions
jamais la personne au mal qu’elle commet, car une personne n’est
jamais entierement bonne ou entierement mauvaise.

Dans la lutte, c’est nous qui devons librement assumer les consé-
quences: €tre mal considérés, perdre des avantages, perdre sa carriere
peut-€étre. aller en prison... « Plutot souffrir que de faire souffrir... Je
vous vaincrai par ma souffrance ». C’est ce que Gandhi a fait pour
libérer I’Inde en 1947.

Pensant a tout ce qu’il avait subi (arrété vingt fois, douze fois jeté en
prison, sept fois matraqué, sa maison dynamitée, son église incendiée,
deux attentats contre sa vie), Martin-Luther King répondait a ses persé-
cuteurs: «A votre capacité d’infliger la souffrance, nous répondrons
par notre capacité de supporter la souffrance. A votre force physique,
nous opposerons la force de nos ames. Faites tout ce que vous vou-
drez, et nous vous aimerons encore... Mais soyez-en Sirs: nous vous
aurons a l'usure; et nous ferons tellement appel a votre cceur et a
votre conscience, que Nous Vous conquerrons aussi; notre victoire sera
une double victoire. » Cela n’a rien de masochiste et c’est libérant!

la ferce de la vérité et du pardon

Travaille a extraire de ton cceur tout sentiment de vengeance ou de
haine. Cultive soigneusement ton jardin de paix. Arrache sans te lasser
les mauvaise herbes et seme le pardon, la paix et la bonté.

Par 1a, tu t’engages a t’en tenir a la vérité, a la dire, a la faire, a la
chercher, car seule la vérité nous rendra libres (Jésus). Cultive 1’humi-
lité, la douceur, le service des autres: « Heureux les doux, ils posséde-
ront la terre » (Mt 5,4).

Puisque Dieu est Amour, «aime-le de tout ton caeur, de toute ton dme,
de toutes tes forces et ton prochain comme toi-méme » (Mc 12,28-34).
Relis souvent la parabole de Jésus sur le Bon Samaritain (Lc 10,29-
37). Sois bon pour celui qui est blessé au bord du chemin! Gandhi
enseignait cela par I’exemple de sa vie et par ses enseignements puisés
aussi dans la vie de Jésus, alors qu’il n’était pas chrétien. Ton amour,
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c’est ta capacité a résister a la contre-violence. En agissant ainsi, tu ne
te rabaisses pas mais tu donnes a ton adversaire une chance de retrou-
ver son humanité, sa dignité.

Le pardon est vraie résurrection. Il redonne la vie a toi et a ceux qui
t’ont fait du mal. Prie pour telle personne qui t’a fait du mal. Peu a
peu ton cceur s’apaisera. Si tu as fait du mal aux autres, cherche a le
réparer de toutes les facons possibles. Demande pardon et tu rendras
I’avenir possible (cf. Mt 5,43-48; 6,14-15).

Le non-violent n’a pas d’ennemis, mais seulement des adversaires a

convaincre (Rm 12, 21). Demande la grace d’aimer tes ennemis: voila
le test décisif!

La grande découverte de Jean Goss au lendemain de sa conversion
au Christ a Paques 1940, ce fut de comprendre que cette non-
violence ne pouvait pas se vivre tout seul. Pour que ce réve de Dieu
devienne la réalité de demain, essaie de le concrétiser en commen-
cant a le vivre a deux, trois, quatre, sur toutes les collines et dans
toutes les communautés. L amour et la vérité, la justice et la paix
n’ont pas besoin qu’on les défende: « Ces valeurs n’ont besoin que
de témoins qui les incarnent jusqu’au bout de l’amour! » (J. Goss).

persévere et prie

Dans un tel climat de vérité, de bienveillance, de regard dépourvu de
tout jugement, chacun(e) peut regarder ses propres blessures, ne pas
perdre confiance en soi ni dans les autres. Il osera exister avec sa propre
pauvreté, mais avec le sentiment que nous avons tous besoin les uns des
autres pour vivre cette force d’amour qu’est la non-violence active dont
Jésus a donné I’esprit et Gandhi les méthodes, selon 1I’expression de
Martin-Luther King. Cette force est dans le cceur de tous les hommes.

N’oublie pas qu’il y a des démons? qui ne se chassent que par la
pricre et le jeine! Pour vivre cela il faut te former, t’entrainer, recom-
mencer chaque jour comme font les sportifs! Cherche aupres de Dieu

3/ Ces démons sont d’abord en chacun de  mal qui, au lieu de construire la fraternité,

nous: ce sont toutes les mauvaises puis-  détruisent les « maisons-familles de paix».
sances que nous mettons au service du
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la force pour désarmer ton propre cceur et fais-toi aider par les autres
pour grandir ensemble. Mets la présence de Jésus au centre de toutes
les réalités de ta vie. Il est le Centre de toutes les «maisons-familles
de Paix». Une maison a besoin d’un foyer, d’une source de vie, d’une
chaleur, d’un feu.

offre ton pardon

Le projet des Maisons de la Paix a été approuvé par Mgr Jean-Baptiste
Gahamanyi, évéque de Butare, et lancé le 1¢ janvier 1997 pour la
Journée Mondiale de la Paix dont le theme était: « Offre ton pardon,
regois la paix» (Jean-Paul II). Des visiteurs me demandent parfois au
Rwanda si je vois déja poindre quelques résultats. Cela me fait sourire
car je ne cherche pas de résultats, mais seulement a semer les bonnes
semences de la non-violence évangélique et gandhienne. Je crois
qu’une terre, pour donner un fruit de paix, doit étre travaillée et ense-
mencée sans reldache. Le travail de Dieu dans une conscience ne nous
appartient pas — c’est le mystere de la liberté humaine — mais il nous
appartient de semer. Je crois que toutes les fleurs de [’avenir sont dans
les semences d’aujourd’hui.

Alfred Bour B.P. 224

Butare
Rwanda
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EVANGELISES PAR LES PAUVRES
L’EGLISE DE RIOBAMBA

par Victor Corral Mantilla

Mgr Victor Corral a été le collaborateur de Mgr Proario et, a partir
de 1982, évéque auxiliaire. Administrateur apostolique du dioceése de
1985 a 1987, il est actuellement évéque titulaire de Riobamba.

Cette Eglise, de la Province de Chimborazo, au centre de l’Altiplano
équatorien, a parcouru, ces quarante derniéres années, un chemin qui,
encore aujourd’hui, porte l’empreinte indubitable de |’'évéque propheéte
Leonidas Proafio, mort il y a dix ans. On ne comprend vraiment
I’Eglise de Riobamba que par sa facon caractéristique de vivre 1’op-
tion pour les pauvres, concréetement les indigénes, et par une pastorale
indigéne trés élaborée. Faut-il que toutes les Eglises aient le méme
visage pour étre des Eglises-sceurs ?

Mgr Proano était journaliste et écrivain. Peu de temps apres son arri-
vée dans le diocese en 1954, il décrivait en quelques lignes a un ami
sa perception de la réalité des indigénes: «Dans leurs cabanes, les
indigeénes vivent comme des taupes, comme des animaux, a ras de
terre. Leurs dents sont pourries... Quand je vais confirmer, je ne sais
ou poser le Saint-Chréme dans cette saleté...» I

A partir de cette prise de conscience, il engage son action évangéli-
satrice. Les indigenes doivent prendre conscience de leur dignité,
s’unir, s’organiser pour étre capables par eux-mémes de se libérer.
Dans cette entreprise de longue haleine, il leur fait découvrir qu’ils
sont fils de Dieu, que le Dieu de la Bible, le Dieu de la foi chré-

tienne présenté en Jésus-Christ, est avec eux et les invite a certte
libération.
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une Eglise se met en route

Ce processus d’évangélisation, de conscientisation, a été mené en
Eglise. Mais cela ne veut pas dire que tous les agents pastoraux et
tous les catholiques étaient d’accord avec cette fagon de faire.
L’évéque a commencé avec le petit nombre de ceux qui étaient d’ac-
cord avec sa vision des choses, mais ils ont agi en tant qu'Eglise. Les
autres sont entrés peu a peu dans le processus. Les opposants du début
ont progressivement compris et admiré, puis ils se sont engagés dans
le projet. Aujourd’hui, la pastorale indigeéne n’est pas uniquement 1’af-
faire d’un petit groupe d’agents pastoraux ou de chrétiens, c’est
I’Eglise de Riobamba qui en a compris la pertinence et qui la soutient.

En 19902, lors du premier grand soulévement indigeéne, les grands pro-
priétaires et les militaires ont poussé de grands cris et tout de suite
accusé I’Eglise de Riobamba d’étre cause de ce soulevement. Bien sir,
nous n’avions rien a voir avec cette mobilisation, c’était 1’affaire des
indigenes eux-mémes. Mais cette accusation €tait pourtant fondée: la
véritable cause de leur prise de conscience, de leur force d’organisa-
tion, de la clarté de leurs revendications, et surtout de leur lutte non
violente mais tres ferme et tres forte, €tait la présence de Mgr Proaiio
au milieu d’eux, et la ligne pastorale de Riobamba qu’il suivait depuis
de nombreuses années: «Le “chef” Proafio nous a ouvert les yeux,
nous a mis en marche et nous a aidés a nous organiser ».

nous avons recu griace sur grace

L’Eglise de Riobamba a recu beaucoup de 1’Eglise universelle. Peuple
de Dieu engagé dans les réalités de vie, communauté de croyants en
recherche de foi et d’espérance, notamment a partir des secteurs margi-
naux du pays et du monde, I’Eglise de Riobamba a recu un apport trés
grand. Des gens sont venus de partout: laics hommes et femmes,

1/ Le texte de cette lettre a été publié
récemment chez Agustin Bravo, La buena
nueva de la revolucion del poncho, in

ont ainsi paralysé le pays. Au cours de ce
soulevement, ils ont présenté une série
d’exigences qui se référaient principale-

Criastianesimo nella storia 18. 1997, 91-
134, pp. 121-122.

2/ En juin 1990, les peuples indigenes
équatoriens ont organisé un important sou-
levement avec de grandes manifestations
pacifiques, la fermeture des routes, etc. et
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couples, prétres, religieux. Ils sont venus parce qu’ils ont remarqué que
I’option pour les pauvres était prise au sérieux ici avec Mgr Proaiio. Ils
ont rencontré des gens vraiment engagés a vivre une Eglise communau-
taire qui participe, réfléchit, cherche et s’approche des pauvres avec res-
pect pour commencer avec eux un processus de transformation. Ils ont
vu cela a Riobamba et ils sont venus de partout avec le réve, le désir de
donner sens a leur vie donnée avec les pauvres et a partir d’eux; ils sont
venus pour expérimenter, par la foi en Jésus-Christ, les changements
profonds qui font saisir les signes du Regne de Dieu ici et maintenant.

ils ont tout partagé

Il faudrait évoquer, entre autres, un prétre espagnol, Benito Ardid,
venu se donner totalement. Il vivait dans les secteurs les plus margi-
naux du diocese avec les gens des communautés, travaillant avec eux,
luttant pour acquérir la terre. Il vivait dangereusement et, un jour, il a
été emprisonné. Atteint dans sa santé, mais riche de tout ce qu’il avait
vécu ici, il est retourné dans son pays, en Espagne. A Saragosse, il
s’est investi aupres des gitans, les marginaux de son pays, il a travaillé
avec eux, et c’est au milieu d’eux qu’il a fini son existence.

Que dire aussi de la présence missionnaire de Doesita, hollandaise et
de Pedro Burgos, espagnol? Pendant cinq ans, dans la communauté de
Nisag, ils ont été le ferment. Ils ont su conjuguer foi, art et culture.
Autour du four ou ils confectionnaient des objets en céramique, se for-
geait une évangélisation incarnée dans la vie du peuple indigene.
Quelques agents pastoraux, oubliant 1I’Esprit, pensant que la libération
était une tache uniquement politique, n’ont pas compris le sens de
cette expérience.

Il y aurait encore beaucoup a dire sur ce que notre Eglise a recu. De
jeunes couples, des religieux et des laics ont su s’insérer dans les
endroits les plus difficiles et inhospitaliers du pays pour partager la
vie, la lutte et les espérances des communautés indigénes et paysannes.
Le don d’eux-mémes et la générosité de leur engagement chrétien ont
grandement compensé les erreurs qu’ils ont pu commettre.

notre apport a l’Eglise universelle

En premier lieu, nous avons pu offrir /a matiére premiére elle-méme:
le sens positif de I’humain, du bon, du simple, de 1’accueil, et aussi
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les valeurs de foi et de lutte que possede ce peuple, le désir de vivre,
d’accéder a une vie meilleure. de sortir des situations injustes et de
construire avec les autres un monde différent. C’est bien cela que Mgr
Proafio a mis en relief, a quoi il a donné un sens a travers son entre-
prise d’évangélisation.

Ceux qui sont venus et qui viennent encore des autres Eglises pour
aider et travailler a Riobamba, reconnaissent qu’ils €taient venus pour
évangéliser mais que, en fait, ils ont été eux-mémes évangélisés par
les indigenes et les pauvres de nos communautés chrétiennes. Les
dizaines de missionnaires et de laics qui sont passés par I’Eglise de
Riobamba et sont retournés ensuite dans leurs Eglises, constituent le
meilleur apport de cette Eglise a I’Eglise universelle.

Il y a aussi la participation de Mgr Proafio lui-méme a de nombreux
forums internationaux. Sans se lasser, il a témoigné de la situation
injuste faite aux indigénes et aux pauvres, mais aussi de leurs valeurs et
de leurs capacités. Il a fait connaitre tout ce que les pauvres, a partir de
la foi, sont capables d’entreprendre pour leur propre libération. Ce par-
tage, en tant d’endroits du monde, a éclairé et animé bien des gens et a
été pour eux source d’espérance. J’ai moi-méme hérité de cet élan mis-
sionnaire du diocese de Riobamba quand j’ai succédé a Mgr Proario.

une option pastorale féconde

Un mot encore de |« Equipe missionnaire itinérante» qui vient de féter
ses 25 ans d’existence. Il s’agit d’un groupe de laics et d’agents pasto-
raux, avec une pédagogie spéciale d’approche des communautés. A par-
tir de la réalité de vie de la communauté et de son expérience de Dieu,
la «mission» va se vivre comme «un donner et un recevoir» du mes-
sage de Dieu. Le fruit de la mission c’est I’organisation de la commu-
nauté ecclésiale de base et le renforcement de I’organisation populaire.

Chaque année au mois d’aolit, cette équipe organise un cours internatio-
nal théorique et pratique de pédagogie et de pratique missionnaires, et
beaucoup de dioceses de pays d’Amérique latine y sont invités. Elle a
rendu possible la naissance des missionnaires quechuas, des laics indi-
genes qui. au lieu d’étre catéchistes dans leurs propres communautés, se
sentent appelés a aller annoncer la Parole de Dieu en d’autres lieux.
Formés par I’Equipe missionnaire, ils partent comme missionnaires
laiques. Ils forment une organisation et I’évéque leur donne le ministere
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de missionnaires. Du temps de Mgr Proaiio, il y en avait une vingtaine;
aujourd’hui, ils sont plus de 80 missionnaires indigenes.

il en coite d’étre prophete

Le prophétisme implique nécessairement le martyre. Je reconnais la le
prophétisme formidable de Mgr Proafio et je 1’ai touché du doigt en
ses dernieres années. Il n’a pratiquement pas eu la joie de voir ce que
je vois aujourd’hui ou de sentir ce que je sens comme Eglise. Il ramait
a contre courant et il a douloureusement ressenti 1’abandon et I’'incom-
préhension de beaucoup. Au début, les incompréhensions et les
attaques sont venues de I’extérieur. Par la suite, il a été contesté par
ses propres agents pastoraux et il a di supporter tout cela jusqu’a ses
derniers jours. Ceux qui se sont détournés de lui €taient des personnes
«de gauche», qui avaient pris le parti du peuple, des pauvres, et soute-
naient les luttes populaires. Il est resté seul mais il a persévéré, puisant
sa force dans la fidélité a I’Evangile et & I’option qu’il avait prise:
accompagner les indigenes et les pauvres, et aussi tous les peuples
d’Amérique latine qui se trouvaient en lutte a ce moment-la.

Le prophétisme de Mgr Proafio se caractérise par le don total de lui-
méme, par la solidarité qu’il a fait naitre, par les risques qu’il a pris,
par les souffrances qu’il a endurées a cause de ses prises de position
pour la défense des droits des faibles. En prophete, il a vécu la souf-
france de ne pas pouvoir atteindre ce qu’il cherchait et désirait:
I’unité, la libération, la suite de Jésus, une Eglise engagée avec le
peuple et sans privileges. Mais il a été une semence féconde: bien
des causes pour lesquelles il a souffert et lutté sont maintenant consi-
dérées comme justes et bonnes, par exemple la cause indigene. En
cet évéque vénéré et prophétique se réalise la parole de Jésus: « Si le
grain de blé ne meurt, il ne donne pas la vie ».

les roses ont des épines

Pour Mgr Proaiio et pour Riobamba, pratiquer la fraternité avec les
autres Eglises particuliéres et avec I’Eglise-signe-d’unité qui est a
Rome n’a pas toujours €été facile. Dénoncé au Vatican pour la ligne
pastorale qu’il soutenait, Mgr Proafio a fait I’objet d’une «visite apos-
tolique ». 11 I’a subie dans humilité, facilitant au maximum sa pleine
réalisation. Il a toujours attendu que le Vatican lui en fasse connaitre
le résultat, mais rien n’est jamais arrivé.
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En aofit 1976, lors d’une rencontre latino-américaine a Santa Cruz de
Riobamba et sur ordre de la dictature militaire, Mgr Proafio a été
arrété avec 17 autres évéques et 38 agents pastoraux. Cela aurait-il pu
se réaliser sans I'intervention d’agents-doubles, a I’extérieur ou a 1’in-
térieur de I’Eglise?

En janvier 1985, lors de la visite du Saint-Pére en Equateur, Mgr
Proafio, avec tout le diocese, espérait que Riobamba serait choisi pour
la rencontre du Pape avec les peuples indiens, a cause de son travail
de pastorale indigene et aussi de la proportion élevée d’indiens dans
cette région du pays. Il n’eut pas cet honneur et cette joie mais c’est
avec enthousiasme qu’il a collaboré, avec tout son diocese, au succes
de cette rencontre qui s’est déroulée ailleurs.

Quand il entendait ses agents pastoraux critiquer I’institution ecclésiale,
Mgr Proafio disait: «II faut dire la vérité et mettre ’Eglise en question
avec amour. C’est une chose de critiquer de 1’extérieur, comme
ennemi, et une autre chose de dire ces choses a quelqu’un qui est sa
mere ». Jamais 1l n’a manifesté de rancceceur, ni dit quoi que ce soit
contre ceux qui n’approuvaient pas ses options pastorales. Dans le
contexte des conflits entre Eglises, il gardait le silence et manifestait
son sens de la fraternité, parfois dans la douleur, mais toujours dans la
fidélité.

UNE EGLISE FRATERNELLE, EST-CE UN REVE?

Une Eglise vraiment fraternelle serait, pour moi une Eglise qui s’ef-
force de vivre I’unité en respectant la diversité. Beaucoup de gens
d’Eglise admettent ce principe en théorie mais, dans la pratique, ils
veulent continuer a maintenir 'uniformité. Je pense que ce n’est ni
juste, ni évangélique. La fraternité plurielle est signe de communion
vraie et profonde entre les Eglises particulieres, les Conférences épis-
copales et ’Eglise universelle.

Je crois que, au plan ecclésial, nous devons étre trés unis et fermes
pour les choses fondamentales et essentielles de la doctrine
comme de la tradition. Cela doit aller en se perfectionnant sous la
mouvance de |’Esprit. C’est ce que I’ecclésiologie saine et vraie
enseigne sur I’Eglise particuliere et la communion avec I’Eglise uni-
verselle.
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Partant d’une perspective de non pouvoir, de service et de fraternité,
nous pouvons vivre d’une maniere beaucoup plus forte et dynamique
I’action de I’Esprit qui, ame de 1’unique corps, maintient 1’unité et
rend possible la diversité des membres. Ainsi comprise, la fraternité
dans I’Eglise deviendra plus proche, plus accueillante, plus engagée.

L’engagement a créer localement la fraternité autour de 1’unique Dieu
Pere et de 'unique freére et sauveur Jésus-Christ, nous amene nécessai-
rement a la pratique de la fraternité universelle pour accomplir la tiche
que Jésus nous a laissée et qui s’adresse a toute la terre, pas seulement
a un endroit donné. La communion apostolique et le ministére de
Pierre sont les instances laissées par Jésus pour que son Eglise soit

sacrement au milieu du monde.

Les peuples et les cultures de cette fin de millénaire ne comprendront
cela que lorsqu’ils verront que nous, Eglises particulieres et Eglise uni-
verselle, nous vivons réellement la fraternité a la suite de Jésus dans
le service d’évangélisation engagé avec les hommes et les femmes de
notre temps, donnant la préférence aux faibles et aux exclus du sys-
teme dominant.

Victor Corral Mantilla Apartado 06-01-0036
Riobamba
Ecuador
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COMPASSION BOUDDHIQUE
ET CHARITE CHRETIENNE

par Dennis Gira

Peéere de famille de nationalité américaine (UsA), Dennis Gira est arrivé
en France en 1977 aprés un séjour de huit ans au Japon. Il a publié
une these sur « La conversion dans [’enseignement de Shinram ».
Rédacteur a la « Documentation catholique », il enseigne a l’'ISTR de
Paris et collabore a diverses collections sur le dialogue interreligieux
et la recherche missiologique aux Editions de 1’Atelier et du Centurion.
Il est membre du Conseil de rédaction de Spiritus.

Bouddha et Jésus, deux «voies », l'une de compassion, I’autre d’amour
au sens évangélique du terme: deux manieres différentes de vivre la
fraternité dans le monde pluriel d’aujourd’hui.

Lors d’une récente table ronde sur « Bouddha et Jésus » qui s’est
déroulée devant environ 1200 personnes un vendredi soir a 1’Opéra de
Lille (on ne peut pas dire que les gens ne s’intéressent pas a la ren-
contre entre le bouddhisme et le christianisme!), I’animateur du débat
a demandé aux participants de conclure en disant, chacun a leur
tour, ce qu’ils diraient au Bouddha et a Jésus s’ils les rencontraient
aujourd’hui.

Je dois dire que j’al été un peu étonné par la question. Heureusement,
je parlais en troisieme position et disposais d’environ trois minutes
pour trouver quelque chose de sensé a dire. Pour rester dans la cohé-
rence de ce que j’avais affirmé tout au long de la soirée sur les
convergences et les divergences entre la voie découverte par le
Bouddha et celle qui a été ouverte par Jésus, j’al simplement répondu
que je dirais un grand merci a l'un et a ’autre.
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Merci au Bouddha car en démasquant le mécanisme qui plonge chacun
de nous dans un comportement égocentrique, qui ne peut qu’engendrer
conflit et souffrance pour les individus et pour I’humanité dans son
ensemble, il m’a aidé a mieux comprendre ce gue [’homme n’est pas, ce
dont I’homme doit se libérer pour trouver le bonheur. Et merci a Jésus
parce qu’il m’a montré ce pour quoi ’homme doit se libérer, c’est-a-dire
ce que tout homme est appelé a devenir (fils de Dieu dans le Fils de
Dieu), et parce qu’il a donné a I’humanité les moyens d’y parvenir. Et
je voudrais ici développer cette réponse pour mieux situer la compassion
bouddhique et I’amour chrétien dans leurs cohérences respectives.

bouddhisme et christianisme: voies ou religions

Si j’ai parlé ci-dessus de «la voie découverte par le Bouddha et (de)
celle ouverte par Jésus» ce n’était pas par hasard. C’était pour souligner
que 1’on ne peut pas simplement dire que le christianisme est une reli-
gion et le bouddhisme une philosophie ou une sagesse. A 1’Institut
catholique de Paris, I'une des premieres questions que les gens me
posent tout au début du cours sur le bouddhisme est celle-ci: « Le boud-
dhisme, est-il une religion, oui ou non? ». Or, il s’agit d’une question
génante, car parmi mes €tudiants il y en a toujours qui anticipent avec
joie ma réponse qu’ils imaginent €tre un «non» sans ambiguité. Ce sont
habituellement des personnes qui sont ou bien trés peu ouvertes au
christianisme et donc convaincues que le bouddhisme ne peut pas €tre
contaminé par la superstition, le dogmatisme, etc., toutes choses qui,
selon eux, caractérisent les religions (et le christianisme en particulier)
ou bien des chrétiens, plutdt conservateurs, convaincus que le boud-
dhisme, a la différence du christianisme, est incapable de relier (puisque
c’est I'un des sens étymologiques du mot religion) I’homme a Dieu tout
simplement parce qu’il n’y a pas de Dieu dans le bouddhisme.

Alors, j’essaie de leur expliquer d’abord que le terme de «religion »
est le dernier que les premiers chrétiens auraient utilisé car ce terme
était quasiment indissociable, a I’époque, de la religion romaine. De
fait ils lui ont préféré le mot de «voie» (hodos), terme utilisé plusieurs
fois dans les Actes pour indiquer le groupe d’hommes et de femmes
qui avaient choisi de suivre Jésus. C’est important pour le dialogue,
car les bouddhistes ont toujours parlé de leur tradition comme d’une
voie: le noble chemin octuple, la voie du milieu, etc. C’est donc une
maniere de garder le bouddhisme et le christianisme, pour ainsi dire,
dans la méme sphere.
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Nous nous trouvons ainsi devant deux voies qui offrent toutes les
deux aux hommes la possibilité de cheminer vers un auto-dépasse-
ment, de surmonter 1’insatisfaction dont ils font 1’expérience dans
notre monde éphémere. Cette notion de voie, qui montre bien com-
ment /e bouddhisme et le christianisme sont enracinés dans une expé-
rience commune, offre aussi une clé pour comprendre a quel point la
cohérence interne de 1’un est radicalement différente de celle de
I’autre. Et c’est cette différence qui nous permet de situer plus préci-
sément pourquoi il peut étre trompeur de dire, comme beaucoup le
font aujourd’hui, que compassion bouddhique et amour sont au fond
la méme chose.

LA COMPASSION DANS LA COHERENCE BOUDDHIQUE

La voie que le Bouddha a découverte il y a 25 siecles et qu’il a parta-
gée avec ceux qui cherchaient le moyen de se libérer du fardeau
d’ignorance et de souffrance qui les écrasaient, est essentiellement une
voie de mafitrise de soi et de purification du mental. Cette idée, on la
retrouve dans les deux premiers versets du Dhammapada (recueil
d’aphorismes de 1’ancien Canon bouddhique lu et médité par les boud-
dhistes de quasiment toutes les tendances):

« En toutes choses, l’élément primordial est le mental; le mental est
prédominant, tout provient du mental. Si un homme parle ou agit avec
un mauvais mental, la souffrance le suit d’aussi prés que la roue suit
le sabot du beeuf tirant le char. »

« En toutes choses l’élément primordial est le mental; le mental est
prédominant. Tout se fait par le mental. Si un homme parle ou agit
avec un mental purifié, le bonheur I’accompagne d’aussi prés que son
ombre inséparable. »!

le sens du terme «karunia»

J’insiste beaucoup sur I’importance de la purification du mental dans
la pratique bouddhique de la vertu de compassion. Il faut noter tout

1/ Dhammapada, | et 2, Les Deux Océans,
p- 9.
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de suite que le mot de compassion avec 1’analyse étymologique
(«souffrir avec ») qu’on en fait ici en Occident n’a pas grand chose a
voir avec le mot qu’il traduit et qu’il faut analyser pour saisir un peu
ce qu'est la «compassion» bouddhique, a savoir « karund » (mot pali
que 1I’on trouve dans les textes bouddhiques). Karuna est I’une des
quatre méditations ou « brahma-vihéara » (demeures du Brahma ou
quatre états illimités). Ces «brahma-vihara» contribuent au développe-
ment intérieur (bhavana) par lequel les bouddhistes arrivent a purifier
leur mental et, a travers cette purification, a dissiper l’ignorance qui
les bloque dans le cycle des morts et des naissances (samsara) dont
chacun est prisonnier. Ces quatre «demeures» sont la bonté (metta),
la compassion (karuna), la joie altruiste (mudita) et 1’imperturbabilité
ou I’équanimité (upekkha). Ce sont ces pratiques qui aident les boud-
dhistes a vaincre la haine, laquelle est 1’une des trois racines, avec
I’ignorance et 1’orgueil, qui conduisent sans cesse a la renaissance, et
donc a la mort.

La karuni et la metta, toujours associées, sont donc d’abord des
pratiques méditatives, mais elles débordent tout naturellement
de ce cadre et s’expriment aussi au cceur de la vie. Ce sont des
vertus qui s’exercent avec équanimité envers tous les étres vivants
et ne montrent donc aucune préférence. Ces pratiques sont, en
quelque sorte, 1’autre visage de la sagesse bouddhique qui, seule, est
radicalement libératrice. C’est la sagesse en effet, selon certaines
écoles bouddhiques, qui fait comprendre que tous les étres vivants,
tous les phénomenes, sont interdépendants. Pour d’autres écoles,
cette sagesse va plus loin encore, jusqu’a la prise de conscience,
ou plutdét a I’expérience directe, de la nature non-duelle de la
réalité ultime, de la «nature de Bouddha» a laquelle tout étre parti-
cipe. Dans les deux cas, toutes les distinctions entre individus, résul-
tat de I’ignorance de I’homme et de sa pensée dualisante, sont relati-
visées.

Concretement, lorsque quelqu’un souffre ou que ce soit dans le monde,
ce sont tous les €tres qui souffrent. Méme si, au niveau de ce qu’on
appelle la vérité conventionnelle, provisoire ou relative (vohara-sacca) il
est «autre », au niveau de la vérité pléniere ou ultime (paramattha-
sacca) l'individu en question n’a pas d’existence indépendante. Dans
cette perpective, la compassion, comme toute autre vertu, comme
I’éthique méme, n’est que provisoire. Ni le «sujet» de cette compas-
sion, ni son «objet», n’ont d’existence propre. En effet, au niveau de la
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vérité pléniere, on est libéré de la dualité qu’entraine la relation sujet-
objet ou sujet-sujet. Mais au niveau ol I’homme vit et fait I’expérience
des conflits découlant du regard erroné qu’il porte sur lui-méme et sur
autrui, c’est-a-dire au niveau de la vérité conventionnelle, la compassion
constitue, avec la sagesse, I’une des deux ailes de la voie bouddhique.
La compassion est en effet le reflet, au niveau de la vérité convention-
nelle, de la nature ultime et non-duelle de toute existence. L’homme
qui la pratique au quotidien (n’oublions pas que cette pratique dans le
bouddhisme est aussi, et d’abord, une discipline mentale) est mieux
apte a comprendre la véritable nature des choses, de la méme maniere
que celui qui approfondit sa sagesse sera plus apte a pratiquer la com-
passion.

les derniers moments de la vie du Bouddha

Les dernieres moments de la vie du Bouddha sont trés parlants et
montrent bien la cohérence interne de la démarche intérieure proposée
par le bouddhisme. Ils donnent quelques indices précieux pour com-
prendre la place «relative » de la compassion dans cette cohérence.
Quand les disciples du Bouddha, désemparés face a la perte immi-
nente de leur maftre, lui ont demandé de leur laisser un dernier
conseil pour la communauté, i1l a répondu calmement (car il était tout
a fait maitre de la situation) qu’il n’avait jamais voulu établir de com-
munauté et que chacun d’eux devrait étre son propre flambeau, son
propre refuge.

Autrement dit, c’est a chacun de chercher en lui-méme la vérité
libératrice que le Bouddha a découverte — le dharma ou la loi — et
qui seule permet d’arriver a ’expérience d’ éveil et a une maitrise
semblable a celle du maitre. Et ce conseil est une manifestation de la
plus grande compassion, bien au-dela de celle que la plupart des
hommes pratiquent dans la vie quotidienne, puisqu’elle veut aider
I’homme a se libérer définitivement de son ignorance. Or, cette libéra-
tion dépend surtout du travail de purification du mental effectué par
chacun. La valeur de toute relation entre le Bouddha et ses disciples,
entre les disciples et la communauté, entre maitre et disciple ne tient
qu’au fait qu’elle est au service de cette libération laquelle au
contraire relativise nécessairement toute relation. Et c’est précisément
la que se trouve l’une des plus grandes différences entre la compas-
sion bouddhique et I’amour chrétien, ou entre la voie bouddhique et
la voie chrétienne.
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L’AMOUR DANS LA COHERENCE CHRETIENNE

Si nous revenons a la voie proposée par le Christ, nous découvrons, en
effet, une toute autre cohérence dont les mots clés sont cette fois
confiance et relation. La voie chrétienne est en effet toujours caracté-
risée par la confiance car, en son cceur méme, il y a la rencontre de
deux libertés — celle de Dieu et celle de I’homme. Et ces libertés sont
inviolables dans le sens que ni Dieu ni ’homme ne peuvent rien faire
pour obliger qui que ce soit a les aimer. En ce sens, la pratique, les
méditations etc. seront toujours secondaires face a 1’engagement, dans
I’amour, des hommes les uns envers les autres et envers Dieu. Et cet
amour, on ne le découvre pas, on le recoit et on le donne. Le chrétien
n’imagine pas qu’il puisse étre la source de sa propre libération, ni
qu’il doive étre son propre flambeau ou son propre refuge.

Autrement dit, dans la cohérence chrétienne, /’homme est appelé a tisser
un réseau de relations dans [’amour et dans la confiance. 1l entre plei-
nement dans une dynamique qu’il ne peut jamais maitriser, tout simple-
ment parce que 1’autre, dans sa liberté, demeure toujours insaisissable
(Dieu, c’est évident, mais également 1’homme puisqu’il est créé a
I’image de Dieu). Il faut aussi souligner qu’il ne s’agit pas de découvrir
une réalité ou une vérité déja existante mais qui serait cachée par I’igno-
rance de I’homme. L’homme, en tissant ce réseau de relations, participe
a la création continue d’un nouveau monde caractérisé par 1’amour.

les derniers moments de la vie du Christ

Une bonne maniere de saisir la cohérence chrétienne est de réfléchir
sur les derniers moments de la vie de Jésus, comme nous ’avons fait
plus haut pour le Bouddha. A la Ceéne, Jésus voulait partager 1’intimité
de ses dernieres heures avec ses disciples. Lors de cette Cene, il n’a
pas cessé d’assurer ceux qu’il aimait qu’il ne les laisserait jamais
seuls. Il a souligné son désir d’une profonde communion avec eux et
entre eux. Mais jusqu’ou pouvait aller cette communion ? La réponse
est dans l’Evangile de Jean: « Que tous soient un, comme toi, Peéere, tu
es en moi et moi en toi. Qu’eux aussi soient un en nous ».

Lors de son agonie au Jardin de Gethsémani, une agonie réelle, Jésus a
demandé a ses disciples de rester prés de lui. Il avait besoin d’eux car,
visiblement, il n’était pas vraiment maitre de la situation. Il a connu
I’angoisse de ’homme face a la mort, de I’homme trahi par certains de
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ceux qu’il aimait. Et c’est dans cette situation qu’il a exprimé sa
confiance en son pere, confiance qui, selon la foi chrétienne, a débou-
ché sur la résurrection. La résurrection de Jésus est un autre témoignage
de I'importance de la relation dans la cohérence chrétienne. Je pense
souvent a la scéne ou Jésus montre ses plaies aux apodtres. Ces plaies
sont le signe de la continuité de 1’amour trés concret du Christ pour ses
amis, pour toute I’humanité. Le Christ ressuscité, image de ce que tout
homme est appelé a devenir, est un étre en relation. L’homme «accom-
pli» pour le chrétien ne peut qu’étre en relation, avec Dieu, avec le
Christ, avec tous ses freres et sceurs en humanité.

Absolument tout se passe dans un contexte de relations, de rencontre,
de confiance et d’amour. Cette relation d’amour, le chrétien la vit ici
et maintenant, ce qui devrait transformer sa vie. La vie d’amour est
une maniere d’étre qui anticipe la plénitude du Royaume ou 1I’amour,
pour utiliser les mots de Paul, «ne passe jamais». D’ou la difficulté
pour le chrétien de saisir la notion de non-dualité, difficilement conci-
liable avec 1'1dée de relation, et d’une relation d’amour extrémement
intense, cet amour qui engage deux libertés et qui, dans la perspective
chrétienne, ne peut étre ni éphémere, ni provisoire.

Certes, beaucoup de choses en I’homme travaillent contre cette com-
munion ; beaucoup de choses en chaque homme doivent mourir, mais
ce n’est pas d’abord pour qu’il soit «libéré de», c’est essentiellement
afin qu’il soit «libéré pour »: pour une communion plus profonde
dans laquelle la liberté de chacun est préservée et ou.tout ce qui pese
sur I’homme au cceur de ces relations sera dissipé.

Dans une présentation plus scientifique, tout cela devrait bien siir étre
nuancé. Il n’est pas question ici d’affirmer la supériorité d’une voie
par rapport a 1’autre. Chrétien ou bouddhiste, on devrait se laisser
interpeller a la fois par la vie de ’autre et par sa propre expérience
intérieure, dans la certitude que cette ouverture ne peut qu’aider a
approfondir sa propre foi. C’est 1a qu’est le dialogue — et il va infini-
ment plus loin que la tolérance — qui implique de reconnaitre que
I’autre fait I’expérience de la vérité d’une maniere qui n’est pas la
mienne et que j’ai tout simplement besoin de lui pour avancer dans ma
propre quéte spirituelle.

Dennis Gira 107, rue de Reuilly
75012 Paris
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. FRERES EN CHRIST:
A QUELLES CONDITIONS?

par Maurice Vidal

Maurice Vidal, prétre de Saint Sulpice, enseigne, depuis 1958, la théo-
logie dogmatique au Séminaire Saint Sulpice a Issy-les-Moulineaux ou
il est aussi directeur spirituel et, depuis 1969, [’ecclésiologie a la
Faculté de Théologie de |’Institut Catholique de Paris. Il a publié de
nombreux articles et un livre: «L’Eglise, peuple de Dieu dans I’his-
toire des hommes», Centurion, Paris 1975.

La nouvelle fraternité initiée par Jésus se donne nécessairement un
cadre institutionnel chargé de la faire vivre et s’épanouir dans la fidé-
lité a son fondateur, Premier-Né d’une multitude de freres et de sceurs.

«Tous les hommes deviennent fréres»: I’Hymne a la joie de Schiller,
chantée dans la 9¢ symphonie de Beethoven, exprime une grande aspi-
ration: que les milliards d’hommes et de femmes qui s’appellent 1’hu-
manité n’aient pas seulement des relations paisibles et fraternelles mais
se reconnaissent vraiment freres les uns des autres. C’est 1’utopie de la
grande famille humaine qui se réaliserait griace a la diffusion univer-
selle, dans les rapports humains, de 1’extraordinaire force de commu-
nion qui se cristallise et se protege dans la sphere privée de la famille
et de I’amitié.

Mais, quand 'utopie abstraite devient un projet politique volontariste
et impatient, la fraternité visée commence par diviser les hommes
entre la minorité qui se croit motrice de 1’histoire et tous les autres
qu’il faut soumettre ou éliminer. Comme 1’a bien vu Dostoievski,
I’amour abstrait de I’humanité devient haine ou mépris des hommes
réels.
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La révélation judéo-chrétienne fonde la fraternité des hommes sur leur
descendance commune d’Adam et Eve et sur leur vocation commune 2
étre fils adoptifs de Dieu. Elle ne considere pas que tous les hommes
soient déja fréeres mais qu’ils ont a accepter de le devenir. La
Révélation de Dieu et de son dessein se fait précisément dans 1’histoire
de la réalisation d’une fraternité particuliere, en méme temps limitée a
ceux qui en font partie et ouverte a tous, d’une maniere a la fois com-
mune et différente dans le peuple de la Premiere Alliance et dans
I’Eglise de la Nouvelle Alliance dans le sang de Jésus, le Christ.

Cette fraternité nouvelle en Christ, si présente et si chere aux chrétiens
des premiers siecles, pour qui elle était un des noms de I'Eglise !, s’est
ensuite réfugiée, pour ainsi dire, dans les fraternités monastiques et
dans la fraternité des évéques entre eux. Il n’est donc pas étonnant que
ni le mot «Fraternité » ni le mot «Frére» ne figurent dans le DTC et le
DBS 2. Aujourd’hui se réveille la conscience de la fraternité chrétienne
dans le mouvement communautaire post-conciliaire mais aussi dans le
christianisme africain, au nom de I’Eglise Famille de Dieu pronée par
le Synode des évéques d’Afrique en 1994.

un approfondissement théologique nécessaire

Nous devons d’abord prendre autant que possible la mesure de la nou-
veauté d’une fraternité qui ne provient plus d’une descendance com-
mune, ni particuliere (familiale, tribale, ethnique, raciale) ni universelle
(la race ou la nature humaine), mais d’une nouvelle naissance par I’eau
et ’Esprit-Saint qui est aussi une mort et une résurrection et une incor-
poration en Christ, en qui «il n’y a plus de Juif ni de Grec» (Ga 3,28),
et qui est le « Nouvel Adam» non comme Peére mais comme Fils de
I’unique Peére et « Premier-Né d’une multitude de fréres» (Rm 8,29).

Nous devons ensuite reconnaitre et savoir apprécier les institutions que
I’Eglise met en ceuvre pour étre fidele a Jésus-Christ («écoute de la
Parole, célébration des sacrements, ordonnance de la vie communau-
taire et personnelle en ses diverses dimensions »). Ces médiations

I/ C’est ce que tient a montrer M. Dujarier art. «Fraternité » in Dictionnaire de spiri-
dans une longue étude des Péres dont un tualité, t. V, col. 1141-1167. L auteur

premier volume est paru: M. DUJARIER,  avait déja publié Freéres dans le Christ, tr.
I’Eglise-Fraternité, Paris 1991. fr. Paris 1962. Ce sont jusqu’ici les
2/ La remarque est faite par J. RATZINGER, meilleures syntheses en frangais.
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ecclésiales permettent une union des chrétiens avec le Christ et entre
eux, dans I’Esprit-Saint, qui ne soit ni une simple communion de pen-
sée et de projet, ni une fusion des personnes ou leur assujettissement a
un leader, mais une communion de libertés sur le chemin du Royaume
de Dieu, Pere, Fils et Saint-Esprit.

Nous devons enfin réfléchir toujours a nouveau, surtout la ou le chris-
tianisme est ou devient minoritaire, sur l’interaction nécessaire et salu-
taire entre la fraternité des chrétiens entre eux, appelés et rendus aptes
a «s’aimer les uns les autres» comme Jésus nous a aimés et la frater-
nité avec tous les hommes, pour qui il a donné sa vie. Or. cela ne se
vérifie pas seulement dans 1’ouverture a quiconque des services de
I’Eglise, mais aussi dans I’itinérance du témoignage et le partage des
joies, des peines, des espoirs et des entreprises d’humanisation de 1’hu-
manité dont les chrétiens sont solidaires.

«QUI EST MA MERE ET MES FRERES ? »

«Viennent sa mere et ses freres qui, se tenant dehors, I’envoyerent
appeler. Et une foule était assise autour de lui. Et on lui dit: “Voici ta
mere et tes freéres et tes sceurs dehors qui te cherchent”. Et, leur répon-
dant, il leur dit: “Qui est ma mere? et mes freres ?” Et promenant ses
regards sur ceux qui €taient assis en cercle autour de lui, il dit: “Voici
ma mere et mes freres! Quiconque fait la volonté de Dieu, celui-la est
mon frére, et ma sceur et ma mere” » (Mc 3,31-35).

une nouvelle fraternité

Ce récit fait trés simplement voir le commencement, a 1’intérieur de la
fraternité nationale d’Israél, de la fraternité de celles et de ceux que
Jésus reconnait comme ses freres dans la mesure ou, a son appel et a
sa suite, ils «font la volonté de Dieu». En cela, en effet, ils se com-
portent comme les vrais fils du Pere qui ne se contentent pas de dire
qu’ils le sont, mais qui, serait-ce dans un second temps en se conver-
tissant, font sa volonté (cf. Mt 21,28-32).

La scene évangélique oppose cette nouvelle famille de Jésus a celle
que représentent sa mere et ses freres qui, désormais, en tant que tels,
sont moins proches de Jésus (ils se tiennent «dehors») que «la foule
assise autour de lui». Une telle distance peut entrainer I’incompréhen-
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sion et la rupture. Quelques versets plus haut, saint Marc relate que
«les siens sortirent pour se saisir de lui, car ils disaient: “Il est hors
de lui!”» (Mc 3,21). Ce n’est donc pas sans expérience personnelle
que Jésus a prévenu ceux qui veulent le suivre qu’ils auraient, éven-
tuellement, & choisir entre leur amour pour Jésus et son Evangile et
I’amour pour leur famille: «Qui aime peére et mere plus que moi n’est
pas digne de moi; et qui aime fils ou fille plus que moi n’est pas
digne de moi» (Mt 10,37).

La rupture n’est pas fatale. Les parents de Jésus peuvent aussi devenir
ses disciples et c’est justement en cela que sa mere est bienheureuse et
mérite d’étre félicitée (cf. Lc 11,27-28). Selon les Actes des Apodtres, elle
s’associe, avec les freres de Jésus, a la priecre des Onze et d’autres dis-
ciples (cf. Ac 1,12-14). Bien mieux, un des freres de Jésus, Jacques,
devient une des personnalités les plus importantes de la premiére Eglise
de Jérusalem sous le titre reconnu de «frére du Seigneur» et eut comme
successeur 2 la téte de cette Eglise Simon, un «cousin du Seigneur».

pas de fraternité sans paternité

Mais la fraternité nouvelle suscitée par Jésus n’a qu’un seul Peéere: Dieu.
Jésus, a douze ans, I’annongait déja a Marie et Joseph (cf. Lc 2,49). A
ceux qui ont quitté «maison ou fréres ou sceurs ou mere ou pere ou
enfants ou champs a cause de lui et de I’Evangile », Jésus promet
«maintenant, en ce temps-ci, maisons et freres et sceurs et meres et
enfants et champs avec des persécutions et, dans 1’age qui vient, la vie
éternelle » (Mc 10,29-30). Il ne promet pas d’autre pere que le Pere
qui leur donne cette nouvelle famille. Cette parole s’adressait sans
doute, originellement, aux disciples itinérants de Jésus. Aprés Paques,
elle a pu étre spécialement entendue par les missionnaires, les ascetes,
les vierges, puis les moines et les religieux.

Mais la fraternité nouvelle de Jésus n’est pas un petit groupe de dis-
ciples purs et durs. C’est une «foule» qui était «assise autour de lui»,
représentant le peuple d’Israél, tout entier appelé a s’ouvrir a cette
nouvelle fraternité déja a I’intérieur de lui-méme. Elle ne connait sur
terre que des freres: c’est le mot «frére» qui vient en premier dans la
conclusion de Mc 3,35. Méme les autorités nécessaires a l’Eglise ne
devront pas y prendre la place du seul Péere qui compte désormais
absolument: « N’appelez personne votre pere sur la terre car vous
n’avez qu’un Pere, le céleste» (Mt 23,9).
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LA NOUVEAUTE DE L’EVANGILE

La nouveauté de I’Evangile, dans son effet social, met aussi en cause
la patrie et la nation. Ces formes de rassemblement et de communauté
dépendent plus d’un projet et d’une ambition politiques tournés vers
I’avenir que d’'une commune descendance. Néanmoins, les noms latins
de «patria» et de «natio» rappellent que patrie et nation prétendent
fonder et assurer la communauté qu’elles désignent sur I’objectivité
d’une généalogie, en tout cas d’une naissance. Les débats actuels sur
la nationalité le confirment abondamment.

au-dela de la patrie et de la nation

Israél lui-méme, le peuple que Dieu a choisi comme son peuple pour
révéler la vocation de tous les peuples, se définit d’abord comme la
descendance d’Abraham, la «semence» d’Abraham, ainsi que le dit le
Magnificat. L’autre tradition fondatrice d’Isra€l, celle de I’Exode, la
seule que rappellent les prophetes, met en valeur [’acceptation de I’al-
liance et de la loi de I’alliance offertes par Dieu.

Il en résulte plusieurs tensions inhérentes a la vocation d’un peuple de
Dieu. D’abord la tension entre le peuple de la Loi, le peuple des fideles
a la Loi, qui peut se réduire a un petit «reste», et I’ensemble du peuple
pour qui vaut toujours le promesse de Dieu faite aux «peres» (cf. Rm
11,28). Inversement, quelqu’un qui n’est pas né d’une mere juive peut
devenir juif par conversion. D’autre part, la fraternité des descendants
d’Abraham ne peut jamais oublier ni qu’il y a d’autres descendants
d’Abraham qu’lsaac et Jacob (Ismaél et Esaii), ni que la fraternité des
descendants d’Adam et Eve est antérieure et premiére dans le dessein
de Dieu.

vers une fraternité universelle

L’élection d’Israél n’a de sens que pour la révélation et la réalisation
de ce dessein qui crée I’humanité comme une fraternité universelle de
race afin qu’elle devienne un jour, envers et contre tout, une fraternité
se reconnaissant et se comportant librement comme telle. Mais, comme
I’accomplissement de ce projet, qui est le « mystere» dont parle
Ep 1,9-10, est pour Israél I’ceuvre de Dieu seul, au «Jour» qui sera le
sien, ce peuple conscient de son élection se voit surtout appelé, de
génération en génération, a demeurer fidele a ce qu’il est en se repro-
duisant et en sanctifiant le Nom par 1I’observation de la Loi. Franz
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Rosenzweig a osé écrire: «La foi du Juif n’est pas le contenu d’un
témoignage (comme 1’est, selon lui, la foi chrétienne), mais le produit
d’un engendrement. Celui qui est engendré comme juif atteste sa foi
en continuant d’engendrer le peuple éternel» 3.

La prédication et I’action de Jésus, alors méme qu’elles apportaient a
Jérusalem les «conditions de la paix» (cf. Lc 19,42), mettaient inévita-
blement en cause ce régime de fraternité nationale: moins directement
qu’indirectement, par la maniere dont Jésus, en ce qu’il dit et fait, et par
I’autorité avec laquelle il le dit et le fait, se place non a I’encontre mais
en-deca de la Loi, donc du peuple de la Loi. Saint Jean explique le
complot des autorités juives contre Jésus par leur souci de préserver le
«peuple» et la «nation» (cf. Jn 11,50). Certains historiens juifs contem-
porains ne dénient pas que Jésus pouvait étre percu comme un grave
danger pour le «judaisme national »4, surtout a une époque ou il était
politiquement dépendant de I’Empire romain et intérieurement menacé,
une fois de plus, par la tentation de I’assimilation aux «nations ».

dans et par la Paque de Jésus

La fraternité de 1’histoire évangélique n’a pas tenu le coup devant ce
rejet de Jésus par les siens et sa mise a mort par le pouvoir romain.
Jésus lui-méme annonce le reniement de Pierre, le disciple-Roc, et la
dispersion de ceux qui I’ont suivi jusqu’a Jérusalem (cf. Mc 14,27 et
Jn 16,32). Il entre donc seul dans sa passion et sa mort, sans pour
autant se désolidariser de ceux qui le condamnent ou I’abandonnent:
envoyé par le Pere « pour nous les hommes et pour notre salut», il
meurt dans I’accomplissement de cette mission. Ressuscité, justifié,
glorifié, manifesté par Dieu, le Christ ne I’est pas comme martyr de la
Loi ni comme le Messie Roi d’Israél, mais comme le Messie de tous
les hommes, ApoOtre et Martyr de ce Dieu qui, en dépit de tout ce qui
s’y oppose, «ne cesse de rassembler son peuple» et le rassemble
méme d’autant mieux que 1’ceuvre humaine s’y brise et échoue.

Saint Paul ne tarde pas a comprendre que le Christ mort et ressuscité
pour nous est le Nouvel Adam d’une humanité nouvelle, ol «il n’y a
pas de Juif ni de Grec, d’esclave ni d’homme libre, d’homme et de
femme », car tous sont «un seul en Christ Jésus» (Ga 3,28). Non pas

3/ ROSENZWEIG, L’étoile de la Rédemption, 4/ J. KLAUSNER, Jésus de Nazareth, tr. fr.
tr. fr. Paris 1982, p. 404. Paris 1933, pp. 531-542.
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seulement ni d’abord parce que, vues d’au-dela de la mort, ces diffé-
rences et antagonismes perdent de leur consistance, mais parce que ce
qui divise chacun de ces couples est déja surmonté en Celui qui n’est
pas mort et ressuscité pour les uns contre les autres, mais pour tous.
C’est pourquoi, dans I’Eglise qui est le Corps du Christ, les uns et les
autres se reconnaissent et s’accueillent comme des freres.

Les différences et rivalités nouvelles qui naissent entre chrétiens du fait de
la diversité des dons, des chemins de la foi et des responsabilités, sont
soumises par saint Paul a la méme donnée qui nous précede tous et toutes
nos ceuvres méme chrétiennes: «Le Christ est-il partagé? Serait-ce Paul
qui a été crucifié pour vous?» (1 Co 1,13). «Si, a cause d’un aliment, ton
frere est attristé, tu ne te conduis plus selon I’amour. Ne va pas, avec ton
aliment, faire périr celui pour qui Christ est mort» (Rm 14,15). Le Christ
est donc bien notre Nouvel Adam. Il ne I’est pas comme celui que le Pere
a envoyé pour qu’il soit «un Premier-Né parmi de nombreux fréres »
(Rm 8,29). Il I’est en «livrant sa vie pour ses amis» (Jn 15,13) et en nous
rendant capables de faire de méme (cf. 1 Jn 3,16).

dans la foi et 1a vie en Christ

La, en effet, I’obéissance et 1’imitation du disciple ne suffisent plus. Il
faut naitre a nouveau en étant associé a la mort et a la résurrection du
Premier-Né par la foi et le baptéme en lui. La citation, faite plus haut, de
Ga 3,28 et les passages paralleles de 1 Co 12,13 et Col 3,11 décrivent ce
que fait de nous le baptéme. Il faut encore devenir compagnons, au sens
étymologique du terme, membres les uns des autres, en communiant au
méme pain qui est le Corps du Christ donné pour nous (cf. 1 Co 10,16-
17). Voila, dit saint Augustin, le «mystére», «notre mystere», auquel
nous disons «Amen» quand nous recevons le Corps du Christ a I’autel.

C’est en partageant le Christ, sa priere au Pére (Abba) qu’il nous est
donné de faire notre, I’offrande filiale de sa vie, son amour pour nous
jusqu’au bout dans le don de son corps et de son sang; c’est en com-
muniant et en étant dociles au méme Esprit-Saint, en Lui, en chacun de
nous et entre nous, que nous devenons fréres et pouvons nous compor-
ter en freres. Il y a dans la fraternité chrétienne fondée dans la foi au
Christ et les sacrements de la foi, la triple dimension d’une commu-
nauté d’origine, d’une libre société d’amis et d’une «alliance d’espé-
rance », comme dit Tertullien, portée par la promesse divine d’une fra-
ternité universelle. Ainsi s’accomplit un veeu profond des étres humains,
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celui d’une fraternité qui soit une amitié : une fraternité par la profon-
deur des racines; une amitié par le choix et I’engagement des libertés;
une fraternité et une amiti€é qui ne se contentent pas de 1’intimité qui
les protége mais se risquent a inspirer la vie et I’organisation de la cité.

«ILS ETAIENT ASSIDUS A LA COMMUNION FRATERNELLE »

«Ils étaient assidus a I’enseignement des ApOtres et a la communion fra-
ternelle, a la fraction du pain et aux prieres» (Ac 2,42). Il n’est pas dif-
ficile de reconnaitre dans ces «persévérances» des premiers chrétiens ce
que la théologie de 1’Eglise appelle les «liens» ou les «institutions» que
les chrétiens mettent régulierement en ceuvre pour étre fideles a Jésus-
Christ «jusqu’a ce qu’il vienne » et «le reconnaitre a la fraction du
pain» (cf. Lc 24,35 et 1 Co 11,23-27). On y voit les liens de la doctrine
de la foi et des sacrements. Quant a ceux du ministére, ils sont présents
dans I’enseignement des Apotres dont la transmission va de pair avec la
succession apostolique ministérielle dans la continuité de I’ épiscopat.

Il est, en revanche, a remarquer que les Actes mentionnent tout autant /a
pratique de la « communion » qui veut dire, bien siir, «n’avoir qu’un
cceur et qu’une Ame», mais qui se concrétise aussi dans le partage effec-
tif des biens (cf. Ac 4,32-35 et 2,44-45). La quéte pendant la liturgie de
I’Eucharistie n’est qu’un rappel et une relance de ce partage qui n’est
plus seulement avec les freres chrétiens, mais pour beaucoup d’autres
besoins et qui devrait €tre considéré, comme au temps des Apdtres, tout
aussi essentiel a I’identité chrétienne et ecclésiale que 1’orthodoxie doc-
trinale, la pratique sacramentelle et I’adhésion aux ministres légitimes.

Ces pratiques sociales permettent aux chrétiens de devenir la fraternité
nouvelle de Jésus-Christ qui est dans I’humanité comme un «sacrement
de salut», c’est-a-dire «signe et moyen de l’union intime avec Dieu et
de l'unité de tout le genre humain » (Lumen Gentium 1). Un beau pas-
sage de cette méme Constitution de Vatican II sur I’Eglise montre, en
citant Ac 2,42, que c’est ainsi que se révele et commence a s’accomplir
le dessein de Dieu «créant a I’origine la nature humaine dans 1’unité et
décidant de rassembler enfin dans ’unité ses fils dispersés» (LG 13).

fraternité donnée mais toujours a faire

La fraternité des hommes est donnée et elle est a faire toujours a nou-
veau car le travail civilisateur de réunion est toujours a nouveau com-
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promis par de nouvelles divisions, qu’il contribue méme, parfois indi-
rectement, a susciter.

Les pratiques de communion auxquelles ’Eglise est assidue maintiennent
I’espérance enracinée dans la foi au Seigneur crucifié et ressuscité et la
protegent d’osciller entre I’enthousiasme qui croirait que la fraternité est
déja arrivée et la résignation qui n’y croirait plus. L’une et |’autre atti-
tude se rejoignent au fond, comme 1’a montré Joseph Pieper, dans une
anticipation indue soit de I’accomplissement, soit de I’échec. Les institu-
tions christologiques constitutives de 1’Eglise permettent, griace a
I’Esprit-Saint, d’aimer déja Jésus-Christ et de nous unir a Lui dans la foi
qui accepte de ne pas le voir encore, dans I’espérance qui ne jouit pas
encore de la «rédemption de notre corps» (cf. 1 P 1,18 et Rm 8,23-25).

L’Ecriture, les sacrements, le ministere pastoral médiatisent les relations
des chrétiens avec le Christ et les prémunissent contre I’illusion de
’'immédiateté : 1’Ecriture est un témoignage sur le Christ; le sacrement,
un signe qui ne le fait pas voir ni toucher mais indique le chemin de la
communion avec lui; le ministere pastoral, une conduite de I’Eglise qui
I’ouvre sur I'unique Pasteur. «Une irréductible pluralité d’autorités peut
seule indiquer le rapport qu’entretient chacune d’entre elles avec ce
qu’elle postule comme chrétienne... Sa relation nécessaire a d’autres fait
et dit la nature de sa relation a I’ Autre qui I’autorise... Cette relation a
I’a venir encore absent est en quelque sorte le corollaire de la relation a
I’événement initial, clos et manquant parce qu’il permet» 3.

des regles de conduite

Ce qui vient d’étre dit de notre relation ecclésiale avec le Christ vaut,
toutes proportions gardées, de la fraternité chrétienne. Saint Paul ne
confond pas cette fraternité inaugurée par I’événement pascal avec la
fin de 1’histoire ou « Dieu sera tout en tout» (1 Co 15,28). Aussi
donne-t-il aux nouveaux chrétiens des regles de conduite pour les rela-
tions avec ces gens qui sont encore juifs ou grecs, esclaves ou hommes
libres, hommes ou femmes. « En Christ, ni la circoncision n’a de
valeur, ni I'incirconcision» (Ga 5,6), mais saint Paul circoncit Timothée,
fils d’une juive croyante (cf. Ac 16,1-3). Il négocie avec Philémon, au
sens large et précis du mot, 1’affranchissement d’Onésime, son esclave

S/ De CERTEAU, La faiblesse de croire,
Paris 1987, pp. 215 et 223.
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en fuite, devenu par le baptéme son frere dans le Christ (cf. Phm 10-
21). Si les femmes peuvent prophétiser et méme étre apodtres, elles n’en
doivent pas moins se soumettre a certaines regles de bonne conduite
dans les assemblées chrétiennes (cf. Rm 16,7 et 1 Co 11,2-16).

Les moines et les religieux, qui ont gardé d’une maniere plus directe
I’idéal et la pratique de la fraternité chrétienne, ont aussi réglé les rela-
tions entre les membres de la communauté et 1’exercice du pouvoir par
I’abbé ou le supérieur. La fraternité chrétienne n’est possible que grace a
un Tiers, qui n’est pas seulement fait des récits et des rites qui facilitent
la durée d’un couple ou d’une communauté, mais le Christ lui-méme se
rendant présent aux freres dans la communion de I’Esprit-Saint.

«L’Eglise ne peut exister que par la liberté de chacun et de sa conver-
sion personnelle. Par la elle revét des aspects sociétaires. 1l importe que
des services y soient assurés, des taches réparties comme on le voit déja
dans 1 Co 12. Il importe aussi que la prise en charge et I’exercice de ces
ministeres signifient, grace a 1’objectivité sociale d’une institution, qu’ils
sont nécessaires a I’Eglise et lui appartiennent, et qu’on ne les assume
pas par “charisme” personnel (au sens sociologique du mot) mais par
“charisme” de Dieu (au sens paulinien du mot) et appel du Christ»®.

«ET QUI EST MON PROCHAIN ? » (Lc 10,29)

La loi de Dieu, a laquelle se réféerent Jésus et le 1égiste qui I’interroge,
prescrit d’aimer le prochain. Mais qui est mon prochain? En hébreu, ce
peut étre I’ami, le compagnon mais, plus précisément et généralement,
celui qui est proche parce qu’il est le congénere, le frere de race. Ainsi
doit sans doute se comprendre le commandement du Lévitique: «Tu ne
garderas pas rancune aux fils de ton peuple mais tu aimeras ton pro-
chain comme toi-méme» (Lv 19,18). Mais la Loi prescrit aussi non
seulement d’€tre impartial lorsqu’il faut juger «entre un homme et son
frere et son résident» (Dt 1,16), mais méme d’aimer le «résident »,
I’étranger qui vit comme un «prochain» sur la terre d’Israél: «Tu ’ai-
meras comme toi-méme car vous avez été des résidents au pays
d’Egypte » (Lv 19,34 et Dt 10,29). La notion de prochain est donc

6/ M. ViDAL, L’Eglise, Paris 1975, pp. 84-
85.
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extensible suivant la maniere dont on voit la proximité et la question
du légiste a Jésus était en effet discutée alors par les rabbins.

faire de I’«autre» mon prochain

En racontant cette parabole, Jésus ameéne son interlocuteur a poser la
question autrement. Il ne s’agit plus de se demander ol commence et
finit le «prochain» que je dois aimer, serait-ce, comme dans le stoi-
cisme, pour le reconnaitre en tout homme qui est mon frére parce que
de la méme «descendance céleste» que moi. Il s’agit de me comporter,
ici et maintenant, comme le prochain de celui qui a besoin de moi et
d’en faire ainsi mon prochain en «effectuant la miséricorde envers
lui ». Dés lors, mon ennemi peut devenir mon prochain si j’imite filiale-
ment la maniere dont Dieu aime: «Moi, je vous dis: aimez vos enne-
mis et priez pour ceux qui vous persécutent afin de vous montrer fils
de votre Pere qui est dans les cieux, parce qu’il fait lever son soleil sur
les mauvais et sur les bons, et pleuvoir sur les justes et sur les
injustes... Si vous ne saluez que vos fréres, que faites-vous d’extraordi-
naire ? Les paiens eux-mémes n’en font-ils pas autant? Vous serez donc
parfaits, vous, comme votre Pere céleste est parfait» (Mt 5,44-48).

On voit par la que la fraternité chrétienne ne se paie pas de mots ni ne
se perd dans la spéculation, méme théologique, sur ses fondements. On
voit aussi que le «cercle» des freres de Jésus est un cercle qui ne peut
étre qu’ouvert puisqu’il est constitué par ceux qui «font la volonté de
Dieu» et que la volonté de Dieu est d’aimer méme ses ennemis, jus-
qu’a donner pour eux sa propre vie: «A peine voudrait-on mourir pour
un juste; pour un homme de bien, oui, peut-étre oserait-on mourir.
Mais Dieu confirme ainsi son amour envers nous: c’est quand nous
étions encore pécheurs que Christ est mort pour nous» (Rm 5,7-8).

dépasser les limites du souci de soi

Cette ouverture essentielle a la fraternité chrétienne est d’autant plus a
méditer qu’elle est, par ailleurs, encline sinon a se refermer totalement
sur sol, du moins a se privilégier dans 1’idée et le soin qu’elle a
d’elle-méme. D’abord, elle est, comme tout groupe, naturellement sou-
cieuse de sa propre identité, d’étre soi avec soi-mé€me. Or, son identité
lui vient de la foi chrétienne qui sépare celui qui croit en Jésus-Christ
et celul qui n’y croit pas et aussi le chrétien qui croit selon telle ortho-
doxie et celul qui croit autrement. Ensuite, la nouveauté et I’originalité
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de cette fraternité la rendent fragile en ce monde et consciente en
méme temps de sa propre valeur par rapport aux non-chrétiens, voire
par rapport aux autres chrétiens encore incapables d’une telle commu-
nauté. Enfin, dans la persécution a laquelle elle est soumise a un
moment ou l’autre, d’une maniere ou d’une autre, la fraternité chré-
tienne est sujette a la tentation de protéger avant tout le bien qu’elle
représente ou de s’exalter dans la gloire du martyre.

On peut observer cette pente dans les écrits du Nouveau Testament.
Les «fréeres» sont d’abord et surtout les chrétiens, distincts des juifs et
des paiens (cf. Ac 14,2). Ils n’ont pas le méme comportement entre
eux et avec «ceux du dehors» qui ne peuvent que se conduire autre-
ment qu’eux (cf. 1 Co 5,11-13; 1 Th 4,9-12). Dans la Ire épitre de
Pierre, qui est le seul écrit du Nouveau Testament a appeler I’Eglise la
« Fraternité» (cf. 1 P 2,17 et 5,9), il est demandé aux chrétiens :
«Honorez tout le monde, aimez la Fraternité» (1 P 2,17). On a sou-
vent souligné que, dans les écrits johanniques, «aimer comme le Christ
nous a aimés» se traduit pour les chrétiens par «s’aimer les uns les
autres» (cf. Jn 15,12). Mais G. Lohfink fait remarquer que ce n’est
pas propre a ces €écrits: « Quand le Nouveau Testament parle de
I’amour mutuel, il entend presque sans exception l’amour fraternel a
Uintérieur de la communauté. La littérature johannique dans laquelle
on a déja observé ce cas n’est pas du tout un phénoméne isolé »7.

rejoindre le «souci» du Christ pour ses freres

Une des exceptions quand méme reconnue par cet exégete est le com-
mandement de [’amour des ennemis. On ne peut oublier non plus la
parabole du bon Samaritain. Que dire enfin de la scene du Jugement
dernier en Mt 25,31-46 7 L’histoire de son exégese tres discutée
montre qu’elle est susceptible d’interprétations contraires. L’une voit le
jugement s’exercer sur les « Nations» selon leur attitude a 1’égard des
chrétiens, en particulier des missionnaires soumis aux tribulations et au
dénuement apostoliques et qui seraient les « freres » du Fils de
I’homme. L’autre pense que le critére du jugement est I’attitude que
I’on aura eue envers les malheureux, que le Fils de I’homme considere
comme « ses fréres » et dont il fait sienne la cause. Si on interprete
néanmoins cette annonce comme une solennelle monition faite aux

7/ G. LOHFINK, L’Eglise que voulait Jésus,
tr. fr. Paris 1985, p. 122.
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chrétiens, elle leur rappelle que c’est dans leur comportement a 1’égard
de ces «freres», qui ne sont pas nécessairement les leurs mais en tout
cas ceux du Christ, que se vérifie I’authenticité de leur foi en lui8.

G. Lohfink, son frére Norbert et quelques autres exégetes et théolo-
giens réagissent aujourd’hui contre !’oubli dans I’Eglise de la frater-
nité concrete et effective, alors que c’est une telle communauté que
voulait Jésus, non pour transformer directement la société, mais pour
I’inspirer par le rayonnement de sa propre fraternité qui contraste
avec le monde?®. L’oubli qu’ils dénoncent n’est pas di d’abord a 1’in-
dividualisme moderne. J. Ratzinger le fait remonter au I11¢ siecle, ol
il voit la fraternité chrétienne se rétrécir d’un co6té a la communauté
monastique, de I’autre au clergé, en particulier les évéques entre eux:
«La conscience que, primitivement, I’Eglise avait d’elle-méme se
replie sur ces deux groupements qui se considérent maintenant
comme les représentants proprement dits de la vie ecclésiale. Méme
ici, I’idée originelle est recouverte par une gradation de titres qui lui
est étrangere, si bien que ce titre de frere, honneur primitif du chré-
tien, tombe a un rang inférieur devant celui de “pére”, qu’il y a pos-
sibilité d’acquérir. Bref, on en est arrivé a une situation qui, jusqu’a
cette heure, n’a pu étre encore surmontée » 19,

UNE FRATERNITE OUVERTE...

On ne peut donc que se réjouir du renouveau communautaire dans
I’Eglise catholique et d’autres Eglises, surtout depuis le dernier
concile. Mais ce mouvement salutaire, incontestablement évangélique,
le sera d’autant mieux qu’il n’oubliera pas la double ouverture essen-
tielle au cercle de la fraternité chrétienne.

.. dans le service des hommes
La premiere ouverture lui vient de son centre, Jésus-Christ, qui en est le

centre précisément parce qu’il est «le seul qui est mort pour tous» (2 Co
5,14). Cette ouverture-la se traduit par les diverses formes de service des

8/ Cf. D. MARGUERAT, Le jugement dans  comment Jésus a-t-il voulu une commu-

I’Evangile de Matthieu, Genéve 1981. nauté ?
9/ C’est la these du livre déja cité de 10/ J. RATZINGER, art. « Fraternité » in
G. LoHrFINK dont le titre original allemand  Dictionnaire de spiritualité, t. V, col. 1152.

est: Wie hat Jesus Gemeinde gewollt ?:
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hommes qu’implique I’évangélisation: le service de la parole qui simple-
ment témoigne, sans faire pression sur l’autre, alors que le chrétien sait
pourtant que c’est un message de salut; celui de l’accueil qui laisse voir
comment la foi en Jésus-Christ change une existence humaine et permet
une fraternité originale; le service de l’intercession qui peut aller jusqu’a
partager le sort ou prendre la place des autres pour ne pas les laisser
abandonnés dans leur malheur; celui de ’aide désintéressée offerte ou
consentie, spontanée ou organisée, ecclésialement identifiée ou anonyme.
imitant, autant que possible, la gratuité de ’amour de Dieu. « Dieu nous
a aimés d’un amour gratuit; de méme que les fideles soient préoccupés
dans leur charité de ’homme lui-méme, en 1’aimant du méme mouve-
ment dont Dieu a cherché I’homme» (Ad Gentes 12).

.. vers I’avenement du Royaume

Par la se dessine une seconde ouverture, celle qui vient de la frater-
nité adamique que le Nouvel Adam révele en la sauvant. Le chrétien
ne cesse pas d’étre un homme avec les autres hommes de son temps et
d’étre appelé par Dieu a se comporter ainsi. Mais I’ouverture du chris-
tianisme lui vient aussi de son caractere eschatologique. Il est en vérité
une anticipation du Royaume mais il n’en est qu’une anticipation,
humainement limitée. Cela se manifeste de différentes facons. D’abord,
«la foi n’est pas le fait de tous» (2 Th 3,2). Puis, I’Eglise reconnait
elle-méme sa limite, en tant qu’Eglise, par rapport a ce qu’elle appelle
les réalités temporelles qu’elle a mission d’inspirer, voire d’interpeller,
non de régir ni d’incorporer.

... avec tous les autres humains

Enfin, l’Eglise, méme en ce qui lui est propre, a besoin des autres,
de leur expérience et de leur sagesse pour penser l’'intelligence de sa
foi et la communiquer, pour trouver la maniere dont le Sermon sur la
montagne, qui ne comporte aucun code équivalent a ceux de la Loi,
peut se traduire dans des mceurs personnelles et sociales. En tout cela,
comme dans le dialogue avec d’autres religions, I’Eglise s’entend rap-
peler qu’elle ne doit pas se mettre a la place de I’'unique Médiateur
qu’elle est seule a reconnaitre et proclamer comme tel, mais qui «illu-
mine tout homme », car il est «la lumiére des hommes» (Jn 1,9 et 4).

Maurice Vidal 33, rue du Général Leclerc
92130 Issy-les-Moulineaux
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CHRONIQUES

CEB, VIE ET ESPERANCE DES MASSES

1X¢ rencontre interecclésiale des ceEB au Brésil

Depuis plus de vingt ans, les Communautés Ecclésiales de Base (CEB) ont orga-
nisé des rencontres pour vérifier leur cheminement et s’encourager dans leur évo-
lution. Du 15 au 19 juillet 1997, aprés un temps d’arrét de cinq longues années,
rendez-vous avait été pris pour la XI¢ Rencontre Interecclésiale au Brésil, dans le
Nordeste. A chaque fois la participation est allée en augmentant: cette année,
2360 délégués s’étaient donné rendez-vous. Avec environ 60 évéques, les délé-
gués des autres Eglises, des villages indigénes et les participants d’autres pays
latino-américains et du monde, ils formaient une foule de prés de 2800 personnes,
démonstration vivante de I’Eglise du Brésil ou 240 diocéses — c’est-a-dire la quasi
totalité — ont envoyé€ leurs délégations a Sdo Luis.

levain dans la pate

Le theme de cette rencontre abordait une question qui interpelle les CEB depuis un
moment: « Comment une CEB, toujours petite et limitée, se situe-t-elle dans le
peuple, dans la masse des croyants qui ne participent pas a ses activités et qui,
souvent, ne s'engageront jamais a en faire partie ? ». La réponse est dans
I’'Evangile: «Vous étes le sel de la terre, le levain dans la pate».

la préparation

Un temps relativement long s’est écoulé depuis la derniere Rencontre
Interecclésiale de Santa Maria en 1992, en raison de I’organisation par le
Brésil, en 1995, du Congreés Missionnaire Latino-américain (COMLA 5) a Belo
Horizonte et a la rencontre latino-américaine des CEB en 1996: deux événe-
ments importants qui ont mobilisé les CEB.

Ce temps de préparation a servi a préciser les objectifs de la rencontre. Les
Rencontres interecclésiales ne sont pas a proprement parler des lieux de formation
et de discussion, mais plutdt des occasions de rencontre et d’animation mutuelle.
Il s’agit d’espaces ouverts pour que les participants puissent évaluer le chemin
parcouru. C’est bien ce qui se vérifie quand un évéque — et a 70 ans on n’est
certes plus un jeune — d’un des dioceses les plus €éloignés se donne la peine d’ac-
compagner sa délégation en autobus pour un voyage de 75 heures environ: un
exemple de communauté et de communion qui est un réconfort pour tous ceux
qui ne vivent pas la méme proximité et la méme fraternité dans leur Eglise.

Divers ateliers étaient proposés: le catholicisme populaire; les religions afro-brési-
liennes, le pentecOtisme; les exclus et les mouvements populaires; la culture de
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masse, les peuples indigénes: themes qui intéressent les CEB, les questionnent et
leur posent des défis. En effet, les CEB sont toujours constituées d’un groupe res-
treint de catholiques. Le peuple, lui, a beaucoup de formes d’expressions de la foi
que les CEB ne valorisent pas suffisamment: les pelerinages, la dévotion aux saints,
etc. Souvent, certains membres des CEB participent aussi aux religions afro-brési-
liennes. Le pentecdtisme se renforce et, sous le titre de «secte» on le considere
souvent comme dangereux et on le condamne sans toujours bien le connaitre.

la IXe Rencontre Interecclésiale

On s’est retrouvé a Sao Luis le 15 juillet et, pour la premiere fois, les femmes
étaient majoritaires parmi les délégués. Le week-end précédent, ceux d’ Amérique
latine avaient eu 1’occasion de se préparer a cet événement avec quelques
conseillers qui les ont aidés a comprendre la situation particuliere des CEB au Brésil
et ont ouvert des pistes. Journées mises a profit par les CEB des autres pays latino-
américains qui préparent leur prochaine rencontre en Argentine en 2001, date qui
coincidera avec le 25¢ anniversaire du martyre de Mgr Enrique Angelli, d’ Argentine.

La grande célébration d’ouverture en a agréablement surpris plus d’un.
L’archevéque de Sao Luis, Mgr Paulo Ponte n’était pas seul a invoquer la
bénédiction de Dieu sur cette rencontre. Une «mae de sante » (prétresse du
Candomblé) et les représentants des religions indigenes brésiliennes y partici-
paient également. Surprise d’autant plus agréable que, lors la précédente
Rencontre interecclésiale, le theme du «macroeecuménisme» avait donné lieu a
quelques conflits. Les jours suivants furent consacrés a un partage d’expériences
des délégués selon les six themes proposés. Les expériences les plus pertinentes
ont été partagées et présentées, d’abord en groupes de 12 personnes, puis en
mini-plénieres d’environ 450 personnes et finalement en réunions pléniéres.

Au centre de toutes les journées, les délégués se retrouvaient pour des moments
de priere, de célébration et de fraternisation. Les différentes «coordinations
régionales » avaient préparé ces temps de priere avec beaucoup de chants, de
symboles, de gestes, de jeux scéniques. La «célébration des martyrs» a certai-
nement constitué le sommet de toute la Rencontre. Une croix de bois, apportée
par les communautés du Mato Grosso, était dressée dans 1’amphithéatre. C’était
la croix que les CEB ont plantée sur le lieu de 1’assassinat par la police du pere
Joao Bosco Penido Burnier en 1976. Autour de la croix, des hommes et des
femmes en tuniques blanches et des palmes a la main. «Ils viennent de la
grande tribulation », lisait-on dans le texte de 1’ Apocalypse. Suivait la longue
liste des syndicalistes, catéchistes, défenseurs des droits de la personne, de
I’écologie, des hommes et des femmes des communautés qui, au Brésil et dans
toute I’Amérique Latine, ont risqué leur vie pour les autres et pour le Regne.

un point sensible

Dans I’atelier sur les Eglises pentecétistes, la réflexion portait sur le danger
pour beaucoup de CEB de se laisser entrainer dans le «charismatique». On a
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effectivement 1I’impression qu’une partie de la hiérarchie parie sur cette fagon
de vivre la foi au détriment de ce que les CEB s’efforcent de vivre. Et il est
vrai qu’une rivalité certaine existe entre le mouvement charismatique et les CEB,
et cela ne se limite pas au milieu ecclésial. Durant la rencontre, les journaux de
Sdo Luis opposaient constamment les nouvelles sur la Rencontre Interecclésiale
et les déclarations d’experts en marketing religieux dans la mouvance du
Renouveau charismatique annongant la fin des CEB. S’il n’est pas surprenant
que les grands médias, comme «T.V. Globo», n’aient pas donné d’informations
sur la Rencontre, on comprend moins bien le silence de la chaine de télévision
catholique. Dans leurs conclusions sur ce point sensible, les CEB ont opté plutdt
pour un partage en faveur du peuple dans la vie et les luttes quotidiennes.

les conclusions

Les délégués ont élaboré une lettre envoyée a leurs communautés et Eglises.
C’est un résumé de tout ce qui a été vécu. C’est aussi la présentation du fruit
de la réflexion des divers ateliers.

Le catholicisme populaire — Les CEB se situent au sein du catholicisme popu-
laire. Ce sont des espaces ou se renouvellent d’anciennes fagons de vivre et ou
bourgeonnent sur de vieilles racines de nouveaux rameaux aux belles fleurs et
aux fruits nourrissants (...) Le levain que les CEB peuvent faire lever dans les
masses du catholicisme populaire, c’est I’apprentissage de la lecture de la
Bible, lecture qui engendre un engagement qui transforme la vie. Mais les CEB
peuvent puiser dans ce catholicisme populaire une grande richesse de symboles
et de pratiques religieuses (...).

Les religions afro-brésiliennes — Les quelques points retenus aident a dépasser
les préjugés et les discriminations qui existent encore. Les témoignages des
freres et sceurs noirs sur le sens de leurs rites ont eu beaucoup d’impact (...).
Nous sentons la nécessité de mieux connaitre le monde religieux afro-brésilien
dans ses diverses expressions (...), en dépassant une vision purement folklorique.

Le pentecotisme — Nous devons vaincre certains préjugés par rapport aux
membres des Eglises pentecdtistes et, dans I’Eglise catholique, par rapport au
Renouveau charismatique. Pour entrer en dialogue, il est bon de partir de la
convivence quotidienne et des actions de lutte concrete en faveur du peuple,
comme nous l’assure la Bible (...).

Les exclus et les mouvements populaires — La pire exclusion, aujourd’hui,
est d’étre exclu du travail parce qu’on a perdu sa terre ou son emploi. Cette
situation génere la violence et déstructure les familles. Nous n’oublions pas
non plus que la grande cause de I’exclusion est le néolibéralisme, ce projet de
mort... On ne voit que le Réal (la monnaie du Brésil) et on oublie le Social
(...). Dans cette lutte contre le systeme néolibéral, les CEB demandent un sou-
tien plus ferme de la part des freéres évéques, des prétres, pasteurs, conseillers
et conseilleres et des mouvements apostoliques.
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La culture de masse — L’utilisation des «mass-media» a une importance indé-
niable pour le soutien des luttes populaires. En fait, les médias continuent a
favoriser le projet néolibéral et manipulent les masses. Nous apprenons a les
utiliser (...), mais il nous manque une politique globale de communication au
service du peuple et de ses efforts de libération.

Les peuples indigenes — Cet atelier a lancé a tous les participants quelques
défis: la protection de la nature, spécialement de la «mere Terre» et du «sang
de la mere» qu’est I’eau (...). Les peuples indigenes continuent a étre nos
maitres pour une écologie qui jaillit des racines les plus profondes de leur spi-
ritualité. Les fréres et les sceurs indigénes remarquent que I’Eglise au Brésil,
jusqu’a maintenant, a peu fait pour accepter, notamment dans sa liturgie, la
grande richesse et la diversité des cultures et des rites indigenes. Ils esperent
qu’elle continuera a défendre leurs terres des envahisseurs, mais qu’elle mettra
aussi en valeur leurs mythes, leurs rites et leur spiritualité (...).

Ces orientations définissent 1’avenir des CEB. L’année jubilaire sera le temps de
la prochaine Rencontre interecclésiale et les CEB se sont mises d’accord pour
I’organiser a Ilhéus, dans I’Etat de Bahia. «En route pour le deuxiéme millé-
naire». Les CEB ne sont pas un phénomene de mode ou passager, mais la mise
en ceuvre d’une caractéristique fondamentale de I'Eglise.

Cristian Tauchner

EGLISE-FAMILLE ; EGLISE FRATERNITE

Actes de la XX¢ Semaine Théologique de Kinshasa. Facultés Catholiques de
Kinshasa 1997 — 397 p.

Du 26 novembre au 2 décembre 1995, les Facultés catholiques de Kinshasa
ont tenu leur XX¢ Semaine Théologique sur le théme: «Eglise-Famille ;
Eglise-Fraternité. Perspectives post-synodales ».

Dix-huit mois apres le Synode spécial des évéques pour I’ Afrique, la célebre
Faculté de théologie a tenu a approfondir I’un des thémes majeurs des travaux
et du message final de ce Synode. Son but était d’analyser les fondements
anthropologique, biblique et théologique de la double qualification de I’Eglise
comme Famille et comme Fraternité, et d’en dégager les applications pasto-
rales. Les travaux se sont déroulés en quatre temps selon les quatre approches
suivantes: anthropologique et sociale; biblique; historique; pastorale.

Les Actes ont pu paraitre des les premiers mois de 1997 avec le texte de toutes
les causeries — mais malheureusement sans les comptes rendus des carrefours —
plus celui des deux intervenants qui avaient été empéchés (B. Mukeni et
L. Mpongo). La tenue de ce Colloque et la publication de ses résultats — sur-
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tout dans un si bref délai et au milieu des difficultés du moment que 1’on sait —
sont une ceuvre courageuse dont il faut féliciter les organisateurs, spécialement
le Recteur B. Buetubela et le Doyen de Théologie, M. Mukuna.

La premiere partie des travaux — approche anthropologique et sociale — a
regroupé le plus d’intervenants. Ils ont décrit la famille africaine comme cellule
vitale de base (G. Gambembo et M. Mukendi), comme lieu d’humanité
(B. Ngimbi) et comme paradigme politique (P. Kanyamachumbi). Ils ont aussi
étudié la solidarité africaine dans la tradition (T. Mangoni et B. Mukeni) et a
I’épreuve du temps (B. Tshungu et M. Mbaya). Sous ces regards multiples, la
réalité humaine se manifeste comme trés variée, mais partout se retrouve la place
centrale du lien familial et la volonté de solidarité. Notons cependant que ces
deux valeurs sont souvent grevées de limites qu’il faut savoir aussi discerner.

Particulierement intéressante fut la seconde journée, consacrée a étudier la double
notion de famille et de fraternité dans la Bible. Celle de famille a été analysée
par M. Ngoy pour I"Ancien Testament et M. Mugaruka pour le Nouveau
Testament. Celle de fraternité 1’a été par Mgr R. Sarah (A.T.) et par A. Atal et
B. Buetubela (N.T.). Ils ont bien montré que filiation et fraternité sont deux réali-
tés complémentaires et indissociables car c’est en étant freres (et sceurs) du Christ
que I’on devient fils (et filles) du Pére. Mais ils ont aussi souligné que notre type
de communion avec le Dieu-Trinité dépasse tout modele humain. Il faut donc étre
attentif a notre facon de parler, toujours inadéquate, et accepter de la relativiser et
de la revoir sans cesse pour ne pas en €tre prisonnier.

La troisieme partie de ce Colloque fut a la fois historique et théologique.
Regard sur I’époque patristique d’abord: pour la Fraternité avec M. Dujarier,
et pour la Famille avec K. Ntedika qui, plutét que de I'Eglise-Famille, a pré-
féré traiter de la famille comme «Eglise domestique». Avec M. Mukuna et
R. de Haes, ont été présentés les modeles d’Eglises depuis le Moyen Age jus-
qu’a Vatican II. Puis, N. Kisimba a étudié les ministéres comme instruments
de I’édification de 1’Eglise-Famille, tandis que N. Malu a parlé brievement de
I'identité chrétienne de la famille.

Restaient alors a développer les conséquences pastorales de toutes ces
recherches et réflexions. Quel est le nouveau modele d’Eglise que le Synode fait
émerger ? K. Waswandi voit I’Eglise-Famille comme initiatrice de vie. Corps et
Epouse du Christ, Temple de Dieu et Mere de I’humanité, elle annonce le salut
vers lequel elle conduit les hommes. Elle doit donc éviter tout repli sur elle-
méme (K. Nguapitshi) et organiser une pastorale adaptée de la famille
(M. Kibanga). Les dimensions liturgiques de la famille sont présentées par
L. Kabasélé et L. Mpongo. Ce demier a de tres bonnes pages sur la signification
du mot «maison» (oikos en grec, familia en latin) qui, a ’origine, n’impliquait
pas I’idée de génération ou de parenté (pp. 348-350), mais qui a I’avantage de
souligner la cohésion, la solidarité et I’ouverture aux hdtes qu’on accueille
comme siens. Les dimensions canoniques de I’Eglise-Famille (N. Ludiongo) ache-
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vent le parcours auquel il aurait été utile d’ajouter une étude sur la paroisse et
sur les synodes, ainsi qu'une description des implications caritatives et sociales.

Mais une «semaine» ne permet pas d’aborder tous les aspects d’un domaine
aussi vaste que celui de I’ecclésiologie. Ce Colloque est une premiere pierre
qui en appelle d’autres, comme celle qu’apporte I’Institut Catholique d’Afrique
de I’Ouest dans son Colloque post-synodal d’avril 1996: « L’Eglise-Famille en
Afrique », dans la Revue de I’'1cao, n° 14-15, 1996: « Foi, culture et évangéli-
sation en Afrique a ’aube du 3¢ millénaire », pp. 67-176.

Les idées-forces d’Eglise-Famille et d’Eglise-Fraternité sont certainement «une
chance pour I’Afrique » (T. Nyeme), mais je me permettrai de préciser que
c’est a une triple condition. A condition, d’abord, de ne pas les séparer et de
toujours les équilibrer 1’une par I’autre, sans oublier que, en christianisme, la
seconde est plus importante que la premiére car c’est notre fraternité en Christ
qui fonde I’Eglise comme famille de Dieu. Il est également indispensable de
se situer dans une perspective de foi: ce n’est pas la famille humaine qui est
le modele de I’Eglise, mais I’inverse; a I’oublier, on risquerait de tomber dans
une impasse et de s’installer dans des visions gravement erronées. Il faudra
enfin poursuivre la recherche et la réflexion: I’institution de I’Eglise-Famille-
Fraternité mise en relief par le Synode n’est pas une mode de vocabulaire,
mais I’expression d’une réalité de vie dont I'importance et la richesse refont
surface sous I’impulsion de I’Esprit-Saint. Approfondissons donc cette richesse
afin de la mieux comprendre et d’en vivre davantage.

Michel Dujarier

COLLOQUE SUR LOUIS MASSIGNON

La personnalité foisonnante de Louis Massignon et son rayonnement multiple
qui a marqué I’histoire intellectuelle et religieuse du Xx¢ siécle a retenu |’ at-
tention des chercheurs américains. Du 2 au 5 octobre 1997, un Colloque a
réuni une cinquantaine de participants au Center for Continuing Education de
I’Université Notre-Dame (Indiana). Des aspects encore ignorés, ou tout moins
mal connus, de la personne et de la pensée du grand savant frangais purent
étre abordés et débattus en une vingtaine d’exposés de haut niveau. En intro-
duction, le professeur Jacques Waardenburg! rappela I’impulsion originale que
les études d’islamologie de ce siécle doivent a I’orientaliste.

Daniel Massignon brossa un tableau trés vivant des années de formation de son
pere et situa les influences déterminantes. Celle de J.K. Huysmans fut brillamment

1/ Sa célébre étude, L’islam dans le miroir
de I’Occident, lui permettait une vue d’en-
semble treés appréciable.
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analysée par Marie-Louise Gude qui se confirme grande spécialiste de Louis
Massignon Outre-Atlantique?. Différents exemples de I’extraordinaire rayonnement
de I’homme furent ensuite étudiés: Jacques Keryell3, s’appuyant sur le journal
inédit du pere Voillaume, révéla le soin avec lequel Louis Massignon accompagna
— et suivit — la fondation des Petits Fréres de Jésus. Le pere Vincent Poggi, du
PISAI, souligna, a travers une correspondance inédite entre le futur Mgr Mulla et
Mgr d’Herbigny, I’intérét de hauts prélats pour Louis Massignon, le parrain de
Jean-Mohammed Abd-el-Jalil, tandis que ses liens avec Thomas Merton furent pré-
cisés par le pere Sidney H. Griffith. Le rdle tenu par 1’orientaliste au Comité
Chrétien d’Entente France-Islam, alliant la délicatesse a la fermeté, fut éloquem-
ment présenté par un co-fondateur du dit Comité, André de Peretti. Le peére David
Burell — un des organisateurs du Colloque avec Herbert Mason4 — évoquant la
participation réguliere de Louis Massignon aux réunions d’Ascona, autour de Jung,
mit en lumiere le malaise du savant vis-a-vis des «archétypes». En effet, sa mys-
tique, fondée sur I’«essentiel désir» le placgait bien au-dela des classifications et
distinctions, notamment de celles que fera plus tard Louis Gardet entre mystique
naturelle et mystique surnaturelle, comme 1’exposa subtilement Pierre Rocalve.
L’émouvant récit de Yann Richard sur la trajectoire «halldgienne» d’un philosophe
iranien, Ali Shari’ati, intériorisant en sa prison de Téhéran la lecon de son maitre
parisien, témoigna encore du caractere si typique de la méditation massignonienne:
le dépassement, la sublimation et la substitution.

Il convenait enfin de s’interroger sur I’actualité de telles conceptions. Le pere
Gehrard Bowering tenta de les relire avec nos yeux d’aujourd’hui et Frangoise
Jacquin risqua une trop breve évaluation: si les grandes avancées théologiques
sur les religions non-chrétiennes portent toujours I’empreinte de Louis
Massignon, ne serait-ce pas plutdt du coté d’une spiritualité engagée qu’il fau-
drait «lire» sa contemporanéité?

En guise de conclusion, deux jeunes professeurs américaines, Rita S. George et
Dorothy C. Buck analyserent, avec une finesse et une compétence éblouis-
santes, deux themes fondamentaux de cette spiritualité: la grotte et I’exil, a
travers le mythe des Sept Dormants et le «point vierge», ou la foi en chaque
étre comme sanctuaire secret de Dieu. Ainsi se trouve récapitulé le message
toujours prophétique de Louis Massignon.

Francoise Jacquin

2/ M.L. GUDE vient de publier Louis
Massignon, the Crucible of Compassion,
The Notre-Dame University Press, 1997.
3/ Maitre d’ceuvre du volume Louis
Massignon et ses contemporains, Karthala
1997.

4/ Professeur en Histoire des religions de
Boston qui, jeune étudiant & Paris, fut trés
marqué par sa rencontre avec Louis
Massignon. Voir H. MasoN, Chronique
d’'une amitié, 1990.
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UN LIVRE A LIRE

LA FOI A L’EPREUVE DE LA MONDIALISATION
LA MISSION A-T-ELLE ENCORE UN SENS?

Editions de U'Atelier — Collection « Questions ouvertes», 1997, 175 p. 90 F.
de Christophe Roucou

Le livre repose d’abord sur un témoignage: 1’auteur, prétre de la Mission de
France, commence en effet par décrire 1’itinéraire qui 1’a conduit sur le sol
égyptien. Il ne s’agit pas la d’un simple préliminaire mais d’un propos qui,
d’emblée, contribue a accréditer les considérations ultérieures sur la nature et le
sens de la mission. La catégorie de témoignage sera d’ailleurs reprise dans la
derniere partie du livre: le temps de la mission, expliquera I’auteur, est aujour-
d’hui le temps des témoins qui «sont signe» et qui «font signe» (cf. p. 160).

Mais le livre ne s’en tient pourtant pas au récit d'un itinéraire personnel. Il
replace celui-ci dans une histoire qui le préceéde, I’histoire méme de la mission
depuis un demi-siecle. Les grands tournants sont indiqués avec netteté, tel
celui de France, pays de mission? (1943), ou bien encore celui de Vatican II
avec ses textes fameux de Gaudium et Spes et d’Ad Gentes. Le livre enregistre
en outre les évolutions qui sont intervenues depuis le concile et montre qu’il
faut prendre en compte de fagon nouvelle la préoccupation de la justice, celle
de I'inculturation, celle du dialogue avec les autres religions, et les problemes
que pose aujourd’hui le phénomene de la mondialisation.

Il apporte ainsi une précieuse contribution a la réflexion contemporaine sur la mis-
sion. Il permet notamment d’éclairer certaines questions souvent débattues, par
exemple la question du rapport entre dialogue et annonce: ces deux derniers
termes n’ont pas a étre opposés ni méme juxtaposés car, d’une part le dialogue
fait partie intégrante d’une évangélisation bien comprise, et d’autre part la sincérité
méme d’un tel dialogue implique que les chrétiens et leurs partenaires puissent se
communiquer, le jour venu, les raisons profondes de leur engagement d’hommes et
de croyants (p. 131). On retiendra aussi I’attention aux «disciples de Jésus dans
d’autres traditions» (p. 119); I’auteur met justement 1’accent sur le chemin d’hu-
manité qui peut étre vécu par des croyants en dehors méme du christianisme.

Quelques points appelleraient certes des réflexions complémentaires: si 1’on
souligne 1’exigence d’humilité vis-a-vis de la vérité — comme le fait tres bien
I’auteur — ne faut-il pas insister aussi sur I’exigence de connaissance et d’en-
seignement qui, dans 1’idéal au moins, fait aussi partie de la mission chré-
tienne 7 Si le missionnaire doit se laisser transformer par la rencontre des
autres, n’est-il pas également nécessaire que les nouveaux croyants ou les
jeunes Eglises, de leur c¢oté, accueillent la proposition de foi comme une pro-
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position venue d’ailleurs? Ne faut-il pas enfin intégrer davantage dans la théo-
logie de la mission une réflexion sur les forces de violence qui sont a I'ceuvre
dans certaines situations de rencontre interculturelle ou interreligieuse ?

Quoi qu’il en soit de ces questions, le livre de Christophe Roucou est un bel
hommage a la mission chrétienne, «ce mouvement de rencontre et de dialogue
sur les pas de Jésus avec nos freres en humanité pour témoigner de 1’amour de
Dieu a leur égard» (p. 167). On lui sera particulierement reconnaissant de pré-
senter cette mission, non pas comme une simple possibilité, mais comme une
«nécessité intérieure pour 1'Eglise», une nécessité qui est elle-méme «réponse
au désir de Dieu... de se révéler et de communiquer son amour a tout €tre

humain» (ibid.).

Michel Fédou

NOTES BIBLIOGRAPHIQUES

Dieu peut-il mourir en Afrique?

par Eloi Messi Metogo

Au premier abord, le titre peut étonner le lec-
teur non averti, mais le sous-titre « Essai sur
Uindifférence religieuse et l’incroyance en
Afrique noire » ceme bien et circonscrit d’em-
blée I’objectif que poursuit 1’auteur.

D’entrée de jeu, il apparait nettement que,
dans la premiére partie de son ouvrage, 1’au-
teur, professeur de théologie a 1’ucac a
Yaoundé met a mal plusieurs «évidences ».
Faisant preuve d’'un remarquable discernement,
il dénonce ce qu’il appelle les réformettes et
adaptations souvent superficielles et exprime
les plus nettes réserves a 1’encontre des rac-
courcis faciles. Il met en garde contre les affir-
mations tranchées et englobantes parfois obses-
sionnelles, comme le «spécifiquement africain »
ou «/’dme africaine incurablement religieuse ».
Il s’inscrit en faux également contre des géné-
ralisations abusives a partir d’études fragmen-
taires et souvent superficielles des sociétés tra-
ditionnelles et contre les attitudes simplistes
qui lisent tout a travers des filtres réducteurs
comme la superstition ou la crédulité.

Sans verser pour autant dans le manichéisme
des positions et opposer la thése tout aussi
unilatérale de I'irréligion de 1’Afrique tradi-
tionnelle, 1’auteur, a partir d’exemples fort
concrets montre que, chez elle aussi, il arrive

quon rencontre I’indiftérence religieuse, voire
I’incroyance. A ce propos, on saura gré a
I’auteur de n’avoir pas reculé devant la diffi-
culté de I’entreprise de s’aventurer dans ce
terrain si peu défriché jusqu’ici.

Dans la seconde partie, I’auteur s’en prend a
une approche ethnologique traditionnelle qui
retient seulement I’image de 1’Afrique du
passé. Il regrette qu’il y ait encore trés peu
d’études de sociologie religieuse sur I’évolu-
tion des croyances en ville et a la campagne.
Or, c’est I’Afrique d’aujourd’hui, la société
contemporaine qu’il s’agit de comprendre. Et
ici aussi, il ne recule pas devant la grande
diversité et la complexité des problemes qu’il
faut aborder mais se trouve limité dans les
sources dont on peut disposer.

Dans la troisieme partie de 1’ouvrage, 1’auteur
s’interroge: quel discours théologique proposer
face a I’indifférence religieuse en Afrique? Il
pose comme préalable a toute signifiance et
efficacité de la pensée et de la pratique chré-
tienne, de cesser d’envisager la pensée afri-
caine et le christianisme comme des réalités
intemporelles et immuables, pour les restituer
a [’histoire vivante. Le probleme de I’incultu-
ration est tres réel, mais la phraséologie qui
I’entoure occulte souvent les vrais problémes
et défis a relever. Il importe par exemple de
dépasser 1’obsession du spécifiquement afri-
cain. La rationalité n’est pas pour 1’africain
une aliénation culturelle. En Afrique aussi les
gens s’interrogent. Il faut échapper, par ailleurs,
au risque d’un christianisme palliatif, permet-
tant d’oublier un moment la dureté de la vie.
Il y a aujourd’hui un urgent besoin d’une pas-
torale de I’intelligence. Dans cette perspective,
’auteur insiste sur le role déterminant que doi-
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vent avoir les Eglises dans la conscientisation
face au pouvoir, aux probléemes de développe-
ment, de la défense des droits de I’homme et
de l’édification de la paix mondiale (qui) font
partie intégrante de la mission de I'Eglise.

II attire également I’attention sur 1’importance
de I’cecuménisme qui n’est nullement du syn-
crétisme, mais une dimension essentielle de la
mission. Le dialogue interreligieux, signale-t-
il, est une école d’humilité ot nous décou-
vrons nos propres infidélités et les richesses
des autres. Le pluralisme religieux est un défi
de conversion mutuelle adressé a tous par
I’Esprit du Seigneur. Dans sa conclusion,
I’auteur écrit: Nous n’avons pas eu d’autre
ambition que d’ouvrir un chantier. Cette
phrase constitue un bon résumé de ces pages.
Signalons encore une bibliographie bien étof-
fée. On peut cependant s’étonner du petit
nombre d’ouvrages vraiment récents (depuis

1990) qu’on y rencontre.
Joseph Goffaux

Karthala UCAC, 1997, 249 p.

Banyarwanda et Banyamulenge
Violences ethniques et gestion de [l’identi-
taire du Kivu

par Jean-Claude Willame

Cet ouvrage s’oppose avant tout a I’'idéologie
simpliste qui ramene conflits et luttes a des
themes expliquant tout: anticolonialisme et
marxisme, islamisme, ethnicité, langues, reli-
gions, races, classes, influence démoniaque
d’un dictateur, interventions des puissances
extérieures, etc.

L’analyse s’arréte en février 97 et I’accent est
mis sur la situation locale fortement contextuali-
sée. Celle-ci est spécifique et extrt€émement com-
plexe: le conflit du Nord-Kivu n’est pas celui
du Sud, ni du Zaire, ni du Rwanda; Tout évo-
lue, il faut se méfier d’'une histoire interprétée et
reconstruite, suivre 1’évolution des discours et
des réalités dans la longue durée comme le pré-
conise Braudel. Un écueil: ce livre est difficile.
Les cartes sont illisibles. L’auteur n’hésite pas a
utiliser des termes et des notions abscondes. 11
faut une solide «socio-anthropologie du change-
ment social» pour I’aborder.

La premiere pare de I'étude dégage les princi-
paux traits des violences africaines dont la
racine n’est pas uniquement la question d’iden-
tité, d’ethnicité, «nous et les autres», mais plus
profondément la démographie galopante, le

108

gonflement des classes d’dges «jeunes», la pro-
lifération des milices qui obtiennent leurs armes
grice au développement de wafics informels.
Plusieurs traits fondamentaux de ces violences
sont soulignés: leur caractere irrationnel; la
large participation des civils; I'utilisation d’un
armement peu sophistiqué, mais destructeur
(machette, AK 47, grenades, mines antiperson-
nel); le role décisif des médias par I’orchestra-
tion des images de massacre et d’horreur; la
longue durée des guerres civiles, sans solutions
nettes ni décisives; le déplacement massif des
populations: avec les conflits qui en découlent
et les nouvelles formes d’occupation du terri-
toire; le primat de !’«identitaire »: religions,
langues, activité pastorale, commerce, agricul-
tures de divers types, «imaginaire» manipulé et
instrumentalisé; 1'«identité défensive»: défense
conservatrice d’élites, de classes, etc.; I’ «iden-
tité offensive »: contestation du pouvoir, absolu
ou en ruine, détruisant toute possibilité d’action
autonome; la surcharge des systémes interna-
tionaux de gestion des conflits, qu’il s’agisse
des Nations-Unies, des organismes régionaux
africains ou des aides humanitaires servant plus
ou moins d’alibi publicitaire en 1’absence de
position réelle des problemes réels.

Dans une seconde partie, I’auteur retrace et
analyse en détail les deux crises identitaires du
Nord-Kivu et du Sud-Kivu. La derniére partie,
plus générale, porte sur la gestion des conflits
en Afrique et peut donner I'impression d’étre
une succession historique. Cet ouvrage peut
étre considéré comme fondamental, en tous
cas tres riche, bien que difficile.

Armand Guillaumin
L’Harmattan, 1997, 150 p.

L’évangélisation des profondeurs

par Simone Pacot

La question du lien entre la vie spirituelle et
la psychologie est de plus en plus présente
dans les milieux chrétiens. Simone Pacot nous
y introduit de fagon unique, selon une pédago-
gie progressive et dynamique, dans un souci
constant de I'unité des trois composantes de la
personne: le coeeur profond, la psyché et le
corps. Elle nous montre comment vivre selon
notre étre intégral, sans négliger ni confondre
aucun de ces trois plans. Ce travail d’unité est
I’ceuvre de I’Esprit. Mais pour cela, faut-il
encore percevoir qui est cet Esprit. Simone



Pacot va d’abord clarifier les fausses images
de Dieu que nous portons (un dieu qui menace,
qui aliéne notre identité et notre liberté, qui
punit, accuse et condamne). Pris par la peur
de ce Dieu que nous avons fagonné a notre
image, nous risquons de ne pas ouvrir notre
porte a ce Pére aimant parce que nous ne
I’avons pas encore découvert.

Puis, lorsque confiants nous avons ouvert nowe
étre a I’Esprit, nous pouvons avec lui aller visi-
ter nos blessures les plus profondes et nommer
avec précision les désordres dans lesquels elles
nous ont conduits. Ici, il s’agit de reconnaitre
notre part de responsabilité, ce que nous avons
fait de ce qui nous est arrivé de douloureux.
C’est un moment de profonde conversion et
libération que nous vivons par notre volonté de
quitter notre chemin de mort et par 1’accueil de
la Parole de Dieu qui vient nous restaurer. La
derni¢re étape est celle du pardon. Pardon a
recevoir (ce qui induit une conscience de sa
faute) et pardon a donner a ceux qui nous ont
fait mal. Ces trois étapes sont balisées par trois
passages d’Evangile qui nous accompagnent.
Merci a I’auteur pour 1’espérance et la joie
données a ceux qui, grice a elle, découvrent
par le Christ le chemin de la vraie vie.

Sandrine Caneri
Le Cerf 1997, 241 p.

Ministéres et communauté
Pour une Eglise «communion familiale »

par Pierre Lefébvre

On ne présente plus la collection «L’Eglise
demain» des éditions L’Epiphanie. Ses docu-
ments ont servi de base a des centaines de
sessions données dans la plupart des pays de
I’Afrique francophone. Ici, Pierre Lefebvre
fait le point sur la question des ministeres a
un moment oll «on assiste a des tentations
pour renforcer I’aspect hiérarchique centralisé
de I'institution» (p. 3).

Dans une Eglise tout entiere prophétique, sacer-
dotale et ministérielle, tout baptisé est consacré
a la Mission, laquelle s’exerce essentiellement
par le service. L’auteur prend la peine d’analy-
ser ’expérience ecclésiale du service a la com-
munauté et montre comment il est appelé a
s’incamer concretement dans des ministeres ins-
titués et non pas seulement «spontanés».

La troisiéme partie de 1’ouvrage reprend suc-

cinctement 1’expérience des ministeres insti-
tués qu’a vécu la communauté chrétienne pri-
mitive et, a travers Vatican II, nous redit
encore que, plus que des sacrificateurs rituels,
évéques, prétres et diacres se doivent d’étre
des animateurs des communautés pour les-
quelles ils ont été ordonnés.

Le Synode sur I’Afrique de 1994 ayant mis en
relief la symbolique de la famille pour expri-
mer la communion ecclésiale, Pierre Lefebvre
montre trés clairement tous les dépassements
auxquels nous invite cette symbolique afri-
caine. La question essentielle reste certainement
de savoir comment faire pour que, dans la
famille-Eglise, naissent des générations
d’hommes et de femmes responsables au ser-
vice de la croissance commune et surtout
quelle place on leur fera de fait dans I’institu-
tion. Pour répondre a cette question, I’auteur
propose des «pistes pour I’avenir» dont la per-
tinence montre bien la grande expérience qu’il
a de I’Eglise et de la société africaines. Un
petit livre qui donne une suite heureuse au dos-
sier que Spiritus 143 a consacré a la question.

Alex Gillet
L’Epiphanie, Limete-Kinshasa 1997, 100 p.

The Misfit. Haunting the Human -
Unveiling the Divine

par Larry Lewis

Ce livre autobiographique rapporte 1I’expé-
rience d’un missionnaire nord-américain de la
Congrégation de Maryknoll. Alors qu’il est
formateur dans sa congrégation et professeur
de théologie, des événements familiaux — la
mort de son pere et la maladie de sa sceur —
et les changements de politique de sa congré-
gation I’amenent a mettre le doigt sur une
crise qu’il est en train de vivre. Il décide de
quitter son Institut et finit par trouver un tra-
vail dans une université technique au Wuhan,
en Chine. Son expérience antérieure de travail
a Taiwan lui en facilite 1’entrée, mais son
projet est de n’enseigner que la grammaire.
Cependant, le contact et I'affection de ses col-
legues et de ses étudiants, les textes littéraires
qu’il wavaille avec ces derniers, et son amitié
avec un ancien confrere dans la méme univer-
sité, le renvoient a son chemin spirituel et, au
bout de trois ans, il retourne d’ou il vient
avec un esprit renouvelé.
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L’expérience qu’il a faite lui fournit le titre
du livre: la personne humaine se découvre
comme «inadaptée ». L’auteur se revoit,
enfant grassouillet, ridiculisé par ses cama-
rades. En Chine aussi, il se trouve isolé. A
partir de la, il décrit la situation du mission-
naire comme une «inadaptation». Le mission-
naire ne parvient pas a entrer totalement dans
la nouvelle culture — il demeure constamment
étranger et étrange — et, quand il retourne
dans sa patrie d’origine, il n’est plus le méme
et la voit avec des yeux différents. Parmi ses
amis chinois, I’auteur découvre aussi beau-
coup de cas d’«inadaptés ».

D’une maniere ou d'une autre, la personne
humaine est fondamentalement «inadaptée »
dans ce monde: étre dans le monde, pas
nécessairement du monde. On peut essayer de
refuser cette expérience fondamentale en ten-
tant de se cramponner a soi-méme ou de s’in-
tégrer a ce qui est per¢u comme |’ordre éta-
bli. L’auteur veut plutét I’assumer comme la
possibilité d’avancer vers 'expérience du vide
qui est la porte du divin. Les textes littéraires
qu’il lit avec ses étudiants et comprend de
facon nouvelle pour lui-méme I’aident — ainsi
que le lecteur — a suivre ce chemin.

Dans la seconde partie du livre, on trouve de
longs récits sur la situation interne de la Chine
en 1989, autour des manifestations estudian-
tines et du massacre de la Place Tien-an-Men.
Cela en fait un ouvrage de lecture facile.

On y trouve un mélange de confidences et de
confessions, une conférence avec un psycho-
logue, un récit d’aventures, un témoignage sur
I’engagement et le travail missionnaire et une
réflexion assez sérieuse sur le fondement de la

vocation chrétienne.
Cristian Tauchner

Maryknoll, Orbis Book 1997, 187 p.

L’Eglise catholique et le pouvoir poli-
tique au Congo-Zaire
La quéte démocratique

par Wamu Oyatambwe

L’auteur veut tout raconter en 200 p.: le
temps de la colonie, I’accession a I’indépen-
dance, I’arrivée et la personne de Mobutu,
son conflit avec Mgr Malula, les déchirures
internes de 1’Eglise, I’apport de I’Eglise
catholique a la démocratisation du pays, etc.

Pour avoir personnellement vécu tous ces
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événements en pleine pate, je dirai que cette
lecture me laisse un goiit de superficiel. La
tache était trop vaste. L’auteur ne pouvait que
procéder a grands coups de pinceau, réduisant
a outrance des passages qui auraient mérité
des commentaires plus vastes et surtout plus
nuanceés.

Je m’empresse pourtant de reconnaitre I’inté-
rét jamais démenti que j’ai éprouvé a lire cet
ouvrage. J’avancgais avec I’histoire du pays
que je revivais, j’applaudissais, j’ajoutais, je
supprimais... Missionnaire de Scheut moi-
méme, comment ne pas sourire en apprenant
que la nomination de Mgr Etsou comme
archevéque de Kinshasa était liée a I’impor-
tance de notre congrégation missionnaire «qui
détient I’essentiel du pouvoir économique de
I’Eglise du Zaire...» (p. 93).

Par contre, je soulignais d’un trait rouge des
passages du genre: «On remarquera volontiers
qu’a chacune de ses interventions, 1’épiscopat
se montre conciliant, ne voulant point exclure
quiconque des réformes qu'il suggeére...» ou
encore «... la mollesse de la contestation du
régime et une certaine dérobade a indiquer la
responsabilité du chef de I’état dans la faillite
du pays» (p. 103).

Pour le pays, il appert que tout doit encore
commencer. L’auteur est persuadé que I’Eglise
a un role de premier plan a jouer: «... Elle est
encore la principale, sinon la seule force sociale
capable de mettre a mal un régime dictatorial»
(p- 195). Mobutu parti, le livre s’achéve. C’est
maintenant I’heure de Kabila. L auteur s’arréte
au seuil de la libération tant attendue...

Pour ce qui regarde la présentation, on regret-
tera certainement un frangais plus qu’approxi-
matif et des fautes d’orthographe qui n’ont
plus rien a voir avec des coquilles.

Auguste Hardy
L’Harmattan, 1997

Nous avons tant de choses a nous dire...

par Benzine R. et Delorme C.

Voici un livre original en méme temps que
rafraichissant. Original d’abord parce qu’il est
rédigé comme une partition a deux voix: un
prétre chrétien et un jeune chercheur musulman
ont fait suffisamment de chemin ensemble pour
signer le méme livre tout en gardant, chacun,
son originalité et pourtant sans faire de fausse



note dans le résultat final. Original aussi parce
gu’un livre de ce genre voit habituellement le
musulman parler de I’islam et le défendre, tan-
dis que le chrétien prend a son tour la plume
pour traiter du christianisme et s’en faire 1’avo-
cat. fci, ni 'un ni 'autre des deux auteurs ne
semble ressentir le besoin de «se défendre »
puisque son partenaire ne cherche en rien a
«I’attaquer». De plus, parler de I’islam n’y est
pas plus réservé au musulman que présenter le
christianisme n’y est 'apanage du chrétien.

Au contraire, a plusieurs reprises, chacun des
deux partenaires prend la plume pour expli-
quer ce qu’il a trouvé de positif dans la foi
de I'autre. C’est ainsi que nous entendrons
R. Benzine nous dire I’admiration et I’affec-
tion qu’il porte & Jésus qui, pour lui, person-
nifie la tendresse tandis que C. Delorme s’at-
tache a défendre la mémoire de « Mohammed,
ce méconnu».

En fait, les deux auteurs n’écrivent séparé-
ment que dans les deux premiéres parties ou
chacun présente son itinéraire et son horizon
familial, social et religieux.

La troisieme partie est intitulée «quand islam
et christianisme s'embrassent» et comprend
dix chapitres dans lesquels sont abordés suc-
cessivement les écritures (Bible et Coran), les
fondateurs (Jésus, Mohammed), Dieu, son
appel a vivre la miséricorde, I’attention aux
plus pauvres, la priere, ’ouverture a |'autre
dans le dialogue interreligieux et la fuite des
intégrismes. L’ ouvrage se termine sur une
réflexion concernant la nature de ’homme et
son aspiration a rencontrer Dieu, sens ultime
de nos vies.

C’est dans cette derniere partie, écrite en
comumun, que s’affirme davantage I’originalité
de ce livre: les idées avancées sont com-
munes aux deux auteurs qui parfois, cepen-
dant, sont obligés de se nommer pour souli-
gner, de fagon plus typique, telle ou telle idée
qu’il relie aux sources de sa propre foi.
Apres tant de voix qui s’attachent surtout a
camper I'islam en face du christianisme (ou
vice versa) et a souligner I’incompatibilité de
leurs approches théologiques, sociales ou juri-
diques, voici que nous sommes réconfortés et
encouragés quand nous découvrons comment
deux croyants engagés au service de leurs com-
munautés respectives peuvent se rendre capables
de vibrer avec les aspirations les plus profondes
de «l'autre» sans jamais trahir sa prepre foi.
On ne demandera pas a ces témoins un dis-
cours scientifique ni académique: le regard
qu’ils portent chacun sur la religion de I’autre

est foncierement bienveillant. Les tres réelles
difficultés que se sont causées les adeptes des
deux religions au cours de I’Histoire — et jus-
qu’a ce jour — ne sont pas abordées de front
et, s’il arrive qu’elles soient évoquées, c’est
pour tenter d’en extirper le venin. On n’évite
donc pas toujours une certaine idéalisation des
réalités et des personnes. Mais c’est qu’il
s’agit justement d’un témoignage chaleureux
et non d’un exposé froid et rigoureux.
L’intérét d’un tel livre est qu’il nous montre
comment relativiser les difficultés — si réelles
qu’elles soient, et les auteurs ne les masquent
pas — en s’enwainant mutuellement a la compré-
hension réciprogue et a la bienveillance. Mieux,
les deux auteurs, en portant sur la religion de
I'autre un regard qui s’attache surtout a y décou-
vrir I’appel divin qu’elle renferme, oblige cet
«autre» a s’y convertir et a y répondre.

On ne saurait trop recommander a tous, chré-
tiens et musulmans, de lire ce livre pour
qu’ils puissent découvrir, apres Christian et
Rachid, qu’ils ont tant de choses a se dire et
tant de choses a partager. Ils y découvriront
sans doute I'art d’étre, les uns pour les autres,
un soutien et un appel a une foi et une fidé-
lité¢ toujours plus profondes.

Jean-Marie Gaudeul
Albin Michel, Paris 1997. 253 p.

Tibhirine, les veilleurs de I’Atlas

par Robert Masson

Ce livre est un chant, un chant a la mémoire
des moines de Tibhirine. Ce n’est pas que ces
pages manquent a leur devoir de nous infor-
mer sur leur vie et leur engagement. Elles
abondent en détails qui nous apprennent I’his-
toire de chacun des moines et sa personnalité.
les réflexions et les préoccupations des uns et
des autres. Petit a petit, nous apprenons la
fagon dont se situe ce monastére dans la vie
de I’Eglise catholique en Algérie et leur
approche de la rencontre avec leurs voisins
musulmans. Tout ceci se trouve au long des
pages que I’on lit sans effort, avec intérét.
Mais il faut signaler que le ton de I’ouvrage
est uniformément admirasif. Non que I’exemple
des moines de Tibhirine ne puisse susciter
notre respect et notre admiration, mais 1'on se
prend a regretter que ne nous soient pas davan-
tage montrés les aspects de faiblesse humaine

111



ou de simple quotidienneté ot nous retrouve-
rions un écho de nowe propre cheminement.

Ce qui rend justement admirable I’itinéraire des
moines de I’ Atlas, c’est qu’ils n’ont pas vécu
seulement dans le sublime et I’exceptionnel,
mais qu’ils s’y sont trouvés conduits par la

et I'importance du témoignage de ces moines et,
avec eux, celui de toute I'Eglise d’Algérie.
Rappelons, pour mémoire, deux autres livres
parus sur le méme sujet: Duteil Mireille, Les
martyrs de Tibhirine (Brepols) et Barre Jean-
Luc, Algérie, I’espoir fraternel (Stock).

main de Dieu au terme d’une marche enracinée
dans la glaise du quotidien, non dénuée d’obs-
curités, de doutes et d’angoisses. A mieux insis-
ter sur cet aspect des choses, on n’en aurait sans
doute pas moins compris la grandeur des enjeux

Jean-Marie Gaudeul

Le Cerf/Saint Augustin. Paris/St Maurice
1997, 250 p.

informations..... informations..... informations.....
ISLAM ET CHRISTIANISME

Le Secrétariat pour les relations avec I’islam organise a ORSAY une session
de formation pour les chrétiens, du mercredi lef (19 h) au mercredi 8 juillet
1998 (12 h). Au programme:

—~ Approche de I'islam selon ses différentes composantes: histoire, textes fonda-
teurs, foi religion, conception de I’homme, islam aujourd’hui et islam en France.
- Regards chrétiens sur I’islam, approfondissement théologique, spirituel et
pastoral.

— Questions posées par la rencontre avec le monde musulman, notamment en
France et partages d’expériences vécues.

Inscriptions: Secrétariat pour les Relations avec I'lslam, 71 rue de Grenelle,
75007 Paris, avant le ler mai 1998. (Tél 01 42 22 03 23 — fax Ol 42 84 30 41).

SOLIDAIRES DES MEMES PEUPLES POUR LLEUR AUTONOMIE

Le Comité Catholique contre la Faim et pour le Développement (CCFD) en col-
laboration avec les Commissions missionnaires cSM et CSMF (Conférences des
Supérieur(e)s majeur(e)s), la Coopération missionnaire, le CEFAL (Comité épiscopal
France-Amérique latine) et 1’acm (Action catholique et mission) organisent une
rencontre nationale pour les missionnaires en congé et les prétres Fidei donum i
I’étranger du mercredi 8 (16 h) au vendredi 10 juillet 1998 (16 h) a Orsay.

La session proposera une réflexion a partir d’un contexte de mondialisation et
de la recherche d’autonomie des peuples et des Eglises locales: les évolutions,
les attentes, les nouvelles solidarités, la place de ’aux tonomie financiére, en
vue d’une meilleure pratique.

Pour tout renseignement: Gisele Mérot — CCFD — 4, rue Jeean Lantier, 75001 Paris.
(Tél 01 44 82 81 04 — fax Ol 44 82 81 46). Inscriptions cRoses le 15 avril 1998.
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