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EDITORIAL

Guy LOURMANDE

(1) Lumen Gentinm,

9-cf.N13,1;
Nb 20,4 ;DT 23,
I ss).

(2} Unité des
Chrétiens, n® 81,
janvier 1991,

(3) Uniré des
Chrétiens, n® 33,
Janvier 1979,

| peut étre curieux et méme

déroutant pour quelques-uns que

la Revue Unité des Chrétiens

consacre plusieurs de ses numé-
ros au dialogue inter-religieux. Ce
n’est pas nouveau.

Célébrant le 25*™ anniversaire de
Nostra Aetate, Jean-Paul Il déclare : *...
Le bref mais important document Nos-
tra Aetate a occupé une place impor-
tante dans les travaux du Concile.

La force du document et son inté-
rét permanent découlent du fait qu’il
parle a tous les peuples et de tous les
peuples & partir d’une perspective reli-
gieuse”.

L’ouverture universelle de Nostra
Aetate cependant, s’enracine et puise
son orientation dans un sens aigu de
I"absolue particularité du choix que
Dieu a fait d’un peuple particulier,
“son” peuple, Israél selon la chair,
déja appelé “Eglise de Dieu™ '".

Le numéro intitulé “juifs et chré-
tiens dans le dessein de Dieu” (en jan-
vier 1991)® correspondant a une
attente, fut méme réédité.

Voila prés de quinze ans, la revue
publiait le numéro “L’Islam aujour-
d’hui, musulmans parmi nous™. Le
prochain numéro sur le sujet est prévu
en janvier 1994. Ainsi nous sommes-
nous trouvés en contact avec les “gens
du monothéisme™.

En abordant, avec ce numéro, les

Sujet
insolite ?

“Religions orientales”, nous élargis-
sons le dossier consacré au dialogue
inter-religieux. Ce numéro veut nous
aider a percevoir la “nouvelle présen-
ce” de religions, telles que le boud-
dhisme, I'hindouisme, le taocisme. Ce
n’est plus a des milliers de kilométres
que nous les rencontrons, c’est a nos
portes. L'cecuménisme ne se vit pas
dans un monde clos...

A I’évidence, catholiques, ortho-
doxes et protestants habitent une pla-
neéte traversée par des religions
variées.

N’est-ce pas un nouveau défi cecu-
ménique que d’avoir ensemble a
rendre compte de I’Espérance qui est
en nous ?

Des spécialistes, tous catholiques,
a la suite notamment de Vatican II,
nous présentent cet ensemble.

Le Pére Irénée Dalmais ouvre cette
premiére partie par une fresque : “La
rencontre des religions, hier et aujour-
d’hui”. Le Pere Claude Geffré conclut
le dossier, et ¢’est tout un program-
me : “Un nouveau chapitre de la théo-
logie : la théologie des religions™.

Notre prochain numéro intitulé :
“Rencontre et dialogue™ donnera lar-
gement la parole aux partenaires des
autres confessions. Ces deux numéros
90 et 91 se completent.

Sujet insolite ?
Moins qu’il n’y parait !
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La rencontre
des religions
hier et
aujourd'hui

Pére Irénée DALMAIS

“ L es hommes attendent des
diverses religions la
réponse aux énigmes

cachées de la condition humaine,

qui, hier comme aujourd’hui, trou-
blent profondément le cceur
humain : Qu’est-ce que I’homme ?

Quel est le sens et le but de la

vie 7 Qu’est-ce que le bien et

qu’est-ce que le péché... ? Quelle
est la voie pour parvenir au vrai
bonheur ? Qu'est-ce que la mort,
le jugement et la rétribution aprés
la mort ? Qu’est-ce enfin que le

mystére dernier et ineffable qui
entoure notre existence, d’oll nous
tirons notre origine et vers lequel
nous tendons ? Depuis les temps
les plus reculés..., on trouve dans
les différents peuples une certaine
sensibilité a cette force cachée qui
est présente au cours des choses et
aux événements de la vie humai-
ne, parfois méme une reconnais-
sance de la Divinité Supréme...
(Cette sensibilité et cette connais-
sance pénétrent leur vie d’un pro-
fond sens religieux). Quant aux
religions liées au progrés de la
culture, elles s’efforcent de
répondre aux mémes questions par
des notions plus affinées et par un
langage plus élaboré... L Eglise
catholique ne rejette rien de ce qui
est vrai et saint dans ces religions.
Elle considére avec un respect sin-
cére ces maniéres d’agir et de
vivre, ces régles et ces doctrines
qui, quoiqu’elles différent en




Lors d’une visite

au Conseil cecuménique
a Genéve,

de gauche a droite

le pasteur Baegner,

le cardinal Béa,

M. Vissert Hooft.

beaucoup de points de ce qu’elle-
méme tient et propose, cependant
apportent souvent un rayon de la
vérité qui illumine tous les
hommes... Elle exhorte donc ses
fils pour que, avec prudence et
charité, par le dialogue et par la
collaboration avec ceux qui sui-
vent d’autres religions, et tout en
témoignant de la foi et de la vie
chrétienne, ils reconnaissent, pré-
servent et fassent progresser les
valeurs spirituelles, morales et
socio-culturelles qui se trouvent
en eux.”

Ce long passage, inséré dans les
premiers paragraphes de la nou-
velle rédaction - la troisieéme - du
schéma de Déclaration sur les
juifs et les non-chrétiens, constitue
I’un des éléments les plus neufs
d’une laborieuse recherche et
ouvre la voie a des perspectives
encore insoupconnables. En la
présentant au concile Vatican II, le
25 septembre 1964, le cardinal
Béa s’employait a mettre en pleine
lumiére I'importance des ques-
tions ainsi brievement abordées :
“L’importance des relations avec
les non chrétiens apparait avec
évidence du fait que c’est la pre-
miere fois dans ['histoire de
I’Eglise qu’un Concile traite de
cette question ; du fait aussi que le
Saint-Siége a créé un Secrétariat
spécial (Pentecote 1964) pour
développer les relations avec les
religions non chrétiennes. Cette
importance ressort aussi trés clai-
rement de I’encyclique Ecclesiam
suam (6 aoiit 1964) ou le Souve-
rain Pontife parle des non chré-
tiens et du dialogue avec eux. Pen-
sons de plus qu’il s’agit des

relations des catholiques avec des
centaines de millions d’hommes,
de notre amour pour eux, de notre
assistance fraternelle et de notre
coopération avec eux” (Documen-
tation catholique, n° 1435, cf. Docu-
mentation catholique, n® 1423),
Bien au dela de modes nouveaux
d’expression, c’était une attitude
jusqu’ici sans précédent que
I’Eglise catholique voulait adop-
ter, un engagement d’une impor-
tance comparable - plus grande
encore et plus difficile - que celle
a laquelle elle s’ouvrait au méme
moment par le Décret conciliaire
sur ’cecuménisme auquel d’ail-
leurs le projet de Déclaration se
trouva quelque temps rattaché. Un
champ nouveau, encore presque
inexploré, qui se proposait au
regard, a I’étude et 4 un dialogue
dont on ne pouvait percevoir
jusqu’ott il pouvait étre poursuivi.
Comme le reconnaissait le cardi-
nal Béa, les conditions dans les-
quelles cette attention aux reli-
gions non chrétiennes s’était
trouvée introduite au cours de la
laborieuse gestation d’un texte
qui, au départ, ne traitait que des
juifs n’avaient pas laissé le loisir
de sonder, autant qu’il efit été sou-
haitable, ce terrain nouveau.
Certes, quelques points d’ancrage
venaient d’étre posés. Et tout

d’abord dans le chapitre II du
Schéma sur I’Eglise qui venait
d’étre adopté le 17 septembre
1964. Aprés avoir dit comment se
trouvent ordonnés au Peuple de
Dieu les croyants au Dieu qui s’est
révélé a Abraham (juifs et musul-
mans), il ajoutait : “Quant a ceux
qui cherchent le Dieu inconnu
sous les ombres et les figures,
Dieu lui-méme n’est pas loin
d’eux non plus puisqu’il donne a
tous la vie, le souffle et toutes
choses (Actes 17,25-28) et que le
Sauveur veut le salut de tous les
hommes (cf. I Tim. 2,4). En effet
ceux qui, sans faute de leur part,
ignorent 1'Evangile du Christ et
son Eglise, qui cependant cher-
chent Dieu d’un cceur sincére et
qui, sous 'influence de la grace,
s’efforcent d’accomplir dans leurs
actes sa volonté qu’ils connaissent
par les injonctions de leur
conscience, ceux-la aussi peuvent
obtenir le salut éternel. Et la divi-
ne Providence ne refuse pas les
secours nécessaires au salut a ceux
qui ne sont pas encore parvenus,
sans qu'il y ait de leur faute, 2 la
connaissance claire de Dieu et
s'efforcent, avec ’aide de la grice
divine, de mener une vie droite.
En effet, tout ce que 1’on trouve en
eux de bon et de vrai, I’Eglise le
considére comme un terrain propi-
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ce a I’Evangile et un don de Celui
qui €claire tout homme, pour qu'’il
obtienne finalement la vie”(§16).
Ces rappels s’enracinaient dans la
plus solide tradition de I’Eglise,
mais rien n’était dit de la valeur
des attitudes proprement reli-
gieuses. Bien au contraire, dans la
perspective de 1'Epitre aux
Romains (1,21 et 25), le texte
continuait en forme de mise en
garde : “Mais bien souvent les
hommes, trompés par le Malin, se
sont abandonnés a la vanité de
leurs pensées et ont échangé la
vérité divine pour le mensonge, en
servant la créature a la place du
Créateur™. N'était-ce pas réaffir-
mer la suspicion coutumiére
I"égard de religions considérées
comme entachées d’idolatrie, et en
particulier des “religions orien-
tales” telles que 1’hindouisme et
diverses formes de bouddhisme ?

Mais une autre ligne de réflexion,
plus neuve, venait d’étre proposée
qui pouvait permettre d’ouvrir,
selon des voies presque inexplo-
rées jusqu’alors, le regard porté
sur les religions non chrétiennes.
Celle proposée par I'encyclique
inaugurale du nouveau pape
Paul VI, Ecclesiam suam (6 aoiit
1964) : celle du dialogue. Cer-
taines expressions n’allaient
d’ailleurs pas tarder & étre insérées
dans la nouvelle rédaction de la
Déclaration conciliaire. Portant
son regard sur le cercle immense
“des hommes qui adorent le Dieu
unique et souverain, Celui que
nous adorons nous aussi”, le texte
s’adressait d’abord aux membres
du peuple hébreu “puis aux adora-
teurs de Dieu selon la conception
de la religion monothéiste -
musulmane en particulier - qui
méritent admiration pour ce qu'’il
y a de vrai et de bon dans leur
culte de Dieu ; et puis encore aux
fideles des grandes religions afro-
asiatiques”. Aprés avoir marqué
les limites que la foi chrétienne se
doit a elle-méme de leur recon-
naitre, il ajoutait : “Mais nous ne
voulons pas refuser de reconnaitre

avec respect les valeurs spiri-
tuelles et morales des différentes
confessions religicuses non chré-
tiennes : nous voulons avec elles
promouvoir et défendre les idéaux
que nous pouvons avoir en com-
mun dans le domaine de la liberté
religieuse, de la fraternité humai-
ne, de la saine culture, de la bien-
faisance sociale et de 1’ordre civil.
Au sujet de ces idéaux communs,
un dialogue de notre part est pos-
sible, et nous ne manquerons pas
de I’offrir 1 ot, dans un respect
réciproque et loyal, il sera accepté
avec bienveillance.”

Le dialogue proprement religieux
n’était pas explicitement envisagé.
Mais I’expérience déja longue des
relations cecuméniques entre chré-
tiens de diverses confessions lais-
sait prévoir qu'il ne pourrait man-
quer d’étre abordé. On sait en
effet que les deux groupes origi-
nels de “Foi et constitution” et
“Vie et travail”, malgré les diffé-
rences de leurs préoccupations
premiéres, avaient bientét pris
conscience qu’ils ne cessaient
d’interférer dans les échanges fra-
ternels. Comment ceuvrer ensem-
ble sur des objectifs communs
sans réfléchir sur les motivations
qui étaient I’ame de ce travail ?
N’en irait-il pas de méme du dia-
logue entre fideles de différentes
religions et ne découvrirait-on pas
de plus en plus des résonances
harmoniques profondes au dela
des différences doctrinales appa-
remment irréductibles ? Ceux qui,
de plus en plus, se trouvaient
engagés dans les dialogues propo-
sés le pressentaient et le ressen-
taient. Mais pouvait-on trouver
dans la tradition chrétienne la
mieux assurée des indices et des
pierres d’attente qui permettraient
d’expliciter, jusque dans le domai-
ne proprement religicux, le dia-
logue auquel I’Eglise catholique
déclarait vouloir s’ouvrir ?

Avec les grandes découvertes géo-
graphiques des XV<-XVI siécles,
le champ de I’activité évangélisa-
trice de I'Eglise s’était immensé-

ment €largi. En méme temps que
des cultures jusqu'alors presque
inconnues et dont on ne pouvait se
dissimuler les richesses - en parti-
culier celles de 1’Asie Orientale -
ce sont des univers spirituels
insoupgonnés qui se découvraient.
Si celles, foisonnantes, de 1'Inde,
lucidement discernées par un
Robert de Nobili et quelques
autres au sein de la culture tamou-
le ne furent que trés lentement
dégagées du buissonnement de
rites et de mythes dans lesquelles
elles s’exprimaient, un aspect au
moins de celles qui animaient la
culture chinoise fut mis en pleine
lumiére, flit-ce de maniére
quelque peu unilatérale, par Mat-
teo Ricci et ses successeurs
Jésuites. Mais au méme moment,
les controverses soulevées par la
crise de la Réforme et les
méfiances qu’elles suscitérent
dans la théologie post-tridentine
bloquérent presqu’entierement les
ouvertures qui s'annongaient.

Seuls, quelques explorateurs aven-
tureux, souvent insuffisamment
équipés et mal compris de leur
entourage et des autorités respon-
sables, tentérent de débloquer les
impasses de 1’enseignement cou-
ramment transmis sur la possibili-
té€ et les chances d’un “salut des
infideles”. Certes, 1'Eglise catho-
lique n’a jamais cessé de tenir fer-
mement la tradition apostolique
sur I'universalité de 1'appel au
salut. Mais I’accueil de cet appel
se heurte chez beaucoup i un refus
coupable analysé par saint Paul
(Rom. 1,21-32). Refus dont les
religions multiples qui se rencon-
trent dans 1’humanité apparaissent
comme I’expression la plus carac-
téristique : “Se flattant d’étre
sages, ils sont devenus fous et a la
gloire du Dieu incorruptible ils ont
substitué des images représentant
un homme corruptible, des
oiseaux, des quadrupedes. des rep-
tiles” (Rom. 1, 23). Et d’autre
part, il n’est de salut qu’en Jésus
Christ, seul Médiateur entre Dieu
et les hommes (I Tim. 2,5). Les



expressions religieuses qu’avaient
rencontrées les premiéres généra-
tions chrétiennes dans le monde
gréco-romain paraissaient confir-
mer cette manieére de voir qui était
déja celle de la tradition biblique.
La théologie de I’époque patris-
tique, dans son ensemble, n’esti-
mera pas qu’il y ait lieu d’envisa-
ger quelqu’autre maniére de voir.
La situation de religion officielle,
puis bientét seule reconnue, faite
au christianisme a partir de
Constantin, les vues pessimistes
d’Augustin affronté aux pélagiens,
ne feront que renforcer cette atti-
tude : il ne saurait y avoir de dia-
logue entre le vrai et le faux, entre
la lumiére et les ténébres. Si la
théologie médiévale, notamment
avec saint Thomas, fait parfois
davantage confiance a la liberté
fonciére de la conscience, ce sera
toujours afin qu’elle s’ouvre a la
foi en adhérant aux vérités salu-
taires dans la reconnaissance du
Christ. L'impasse demeurait et,
pour beaucoup, elle demeure
encore.

Des lignes de visées, longtemps
négligées sinon oubliées, qui
avaient été discernées dans les
plus anciennes expressions de la
tradition chrétienne se découvrent

aujourd’hui porteuses d’ouverture
pour de fructueux dialogues.
N’avaient-elles pas d’ailleurs, fiit-
ce de maniére indistincte et fuga-
ce, soutenu dans le passé les rares
amorces de tels dialogues, par
exemple chez un Raimon Lull
dans son Livre du gentil et de
trois sages ou par le Cardinal de
Cues dans sa Concordance
catholique particuliérement signi-
ficative des tentatives d’ouvertures
aux débuts de la Renaissance.

La premiére de ces lignes de
visées, présentée en toute assuran-
ce par saint Justin, au milieu du
Ile siécle, reprise de maniére plus
ou moins nette par les Peéres
Alexandrins, et en particulier par
Clément, met en ceuvre, pour la
resituer dans le Christ, la doctrine
stoicienne du Logos. Ce sera, pour
la tradition chrétienne, le grand
théme des “Semences du Verbe”
qui prend appui sur les premiers
versets de I’évangile de Jean. Tous
les efforts des sagesses humaines
y sont considérés - malgré leurs
insuffisances ou leurs déviances -
comme des reflets plus ou moins
lumineux de I'éternelle Sagesse
divine qui s’est manifestée en
pleine lumiére dans le Christ,
Verbe ou Parole de Dieu assumant

Bénarés, offrande de fleurs
dans le temple.

en son incarnation la condition
humaine. Le dialogue avec ceux
qui vivent de |'héritage des
sagesses humaines aura pour pre-
mier objet de discerner ce qui s’y
laisse reconnaitre comme authen-
tiques “semences du Verbe”, afin
qu’elles puissent germer et s’épa-
nouir, nourries du suc de la culture
en laquelle elles ont été ensemen-
cées. De telles amorces de dia-
logue se multiplient présentement,
notamment au sein des cultures de
I’Inde. On les trouvera largement
mises en ceuvre dans le livre de
Jacques Dupuis, Jésus Christ a la
rencontre des religions (1989).
Elles concertent d’ailleurs avec
I"autre ligne de visée, celle qui
met avec prédilection I'accent sur
I’action vivifiante et fécondante de
I’Esprit, a I’ceuvre dés les origines
tout au travers des temps et sans
connaitre aucune limite. Mais il
importe alors de discerner les
signes authentiques en lesquels se
laisse reconnaitre la présence et
I’action de |'Esprit qui est tou-
jours, si discréte quelle qu’en soit
I’expression, Esprit du Christ,
Souffle qui ouvre la voie a une
parole peut-étre encore trop indis-
tincte pour étre reconnue. Nom-
breux sont en effet les esprits qui
bruissent dans les pulsions aux
profondeurs du cceur de 1’homme.
Seuls d’authentiques spirituels,
nourris de la Parole de Dieu dans
la méditation des Ecritures, sont
en mesure d’engager de tels dia-
logues. Ainsi en va-t-il notamment
pour les cultures imprégnées de
traditions bouddhiques. =

ILH. DALMAIS
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L’hindouisme

P. Michel DELAHOUTRE

hindouisme est sans doute

la plus ancienne et la plus

active des grandes religions
du monde. Par I’intermédiaire du
bouddhisme qui lui doit beaucoup,
il pénétre aujourd’hui en force en
Occident. Par des spiritualités
sérieuses ou fantaisistes qui se
réclament de lui, il y pénétre d’une
maniére moins voyante. Plus sim-
plement encore, des hindouistes
d’origine indienne viennent en
France avec leur hindouisme. Pour
toutes ces raisons, |’hindouisme
mérite d'étre connu, d’autant qu’il
concerne plus de sept cents mil-
lions de personnes dans son pays
d’origine.

Une religion
qui doit tout a un pays
et a une culture

Le terme d’hindouisme, par lequel
on désigne aujourd’hui 1’ensemble
des traditions religieuses qui se sont
constituées en Inde du début de son
histoire & nos jours, a une étymolo-
gie intéressante a analyser car il
témoigne de toute son histoire.

On y reconnait tout d’abord un

terme géographique : “IND”; il
s’agit de I'Indus (en sanskrit :
Sindhu, le Fleuve). C’est le Fleuve
qui irrigue le bassin de I'Indus au
Pakistan. C’est cette racine que 1’on
trouve dans le grec /ndia qui a servi
a désigner le bassin de ['Indus, la
province perse dont parle la Bible
(Dans le livre d’Esther il est dit, a
plusieurs reprises, que Xerces
régnait sur 127 provinces, de I'Inde
a 1’Ethiopie).

Pourquoi le pays de I’Inde (bassin
du Gange et plateau du Deccan) a-
t-il recu ce nom qu’il ne mérite
pas par sa géographie ? Parce que
les hindous (au sens d’habitants
du bassin de 1'Indus) qui ont
continué leurs migrations apres
étre venus des fonds de la Sibérie,
se sont trouvés en Inde (bassin du
Gange cette fois) avant le
VI siecle avant J.C. et y ont été
rejoints par les envahisseurs turcs
au XI* siécle Ceux-ci ont imposé
leurs habitudes linguistiques : ils
appelaient hindous tous ceux qui,
de I'Indus au Gange et au dela, ne
partageaient par leurs croyances.
Par la suite, les britanniques ont
adopté cette maniére de parler.
Dans “hindouisme”, on remarque

une finale en “isme”, typiquement
européenne. Ce mot a été forgé a
la fin du XVIII*™ siécle ou au
début du XIX*, dans un milieu
urbain influencé par les langues
européennes, mais il faut s’en
méfier : il ne peut désigner ni une
doctrine, ni une idéologie, ni
“une” religion. C’est tout au plus
un mot commode pour désigner
un ensemble de croyances et de
pratiques liées a un pays, plutdt un
subcontinent, a une culture, & une
histoire. On ne peut dissocier hin-
douisme et Inde.

Pour parler du fondement com-
mun de leurs religions, les hindous
préferent dire : le Sandtana Dhar-
ma, 1’Ordre naturel des choses,
permanent, constant.

Une rc_ali ion
enracinee dans le
Cosmos

L’hindouisme a toujours existé et
existera toujours. Il est en effet lié€
a 1'Ordre naturel des choses : le
Dharma. 11 ne se réclame pas d’un
fondateur humain comme plu-
sieurs autres religions, le boud-
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dhisme par exemple. Il est “non-
humain”, ce qui, ici, pour une reli-
gion, est une qualité. La lignée des
voyants (les Rishis) sur laquelle il
s’appuie pour parler de ses ori-
gines, est assimilée & une lignée
divine : ce sont eux, sept en tout,
qui ont assisté a la naissance du
monde et a [’établissement du
Dharma, dans un temps mythique
qui, par son éloignement dans le
passé, rejoint quasiment 1’éternel.
Ces poetes ont, ensuite, exprimé
les premiers 1’Ordre du monde, les
fondements de toute religion.

Une religion
valorisante

Les hindous affirment que leur
religion n’est pas humaine, en ce
sens, comme on 1'a vu, qu’elle n’a
pas de fondateur humain, mais
qu’elle est aussi “supra humaine”,
en ce sens qu’elle t€émoigne d’une
Réalité qui dépasse et qui fonde
I’homme. Pour eux, il n’y a pas de
différence radicale entre I’homme
et le divin. L’homme est divin par
nature : il est a la fois homme et
plus qu’homme. Pour rejoindre le
divin, il lui suffit de descendre en
lui-méme, mais pas d'une maniére
désordonnée. Dieu ne se cherche
pas dans le chaos ni dans le vide.
L’hindou a horreur du néant et du
chaos. Lorsqu’il se représente la
création du monde, c’est sous la
forme d’une victoire sur le chaos.
Il aime ce qui est construit, poli,
parfait. Sa langue sacrée est le
sanskrit, la langue “parfaite”,
“parfaitement construite”. Ce qui
s’ajoute & un “donné” est toujours
pour le parfaire.

Une religion polythéiste
a inspiration moniste

L’hindouisme est une religion
polythéiste, qui reconnait une
multitude de dieux. Ceux-ci sont
considérés comme “régissant”
I'univers. Certains ont gardé le

nom du secteur auquel il
président : “Agni” c’est-a-dire le
Feu, “Vayu”, c’est-a-dire le
Vent..., a moins que ce soit un
secteur de ’activité cosmique ou
humaine qu’ils controlent
I’orage, la pluie, les contrats entre
humains, etc.

Cependant, sous la poussée de
courants plus spirituels et plus
dévotionnels, certains dieux sont
devenus prépondérants dans
I’esprit religieux hindou, au point
de figurer au premier plan et de
s'offrir a 1'adoration de leur
fideéles comme le Dieu Unique,
Supréme. C’est le dieu “Shiva”, le
Propicieux, celui qui est Propice et
que 1'on rend Propice ; c’est le
dieu “Vishnu”, I'Omniprésent ou
I’Omnipénétrant, Celui qui est
partout et qui se manifeste dans
les avatars.

Le culte des grands dieux actuels
n’a pu s’affirmer et s’établir que
dans un temps de I’hindouisme,
qui a débuté grosso modo un peu
avant ’ére chrétienne et qui dure
encore aujourd’hui.

Avant cet hindouisme deuxi¢me
maniére, 1’hindouisme, le Sandta-
na Dharma existait, bien s(ir, mais
on lui donne en Occident le nom
de védisme, car c’est une religion
que 'on trouve dans le Veda, la
littérature de 1’époque, ou le nom
de brahmanisme, du nom de la
caste des brahmanes chargée de la
gestion du brahman, la parole
sacrée.

Or, déja dans le Veda, apparait
une tendance trés forte a se repré-
senter la multiplicité des dieux
comme un phénomene dérivé de
I’éclatement et de la diffusion de
1’Un dans le monde, comme le
monde lui-méme. Autrement dit,
plus profondément encore que les
dieux, existe 'Un, eka, antérieur
et supérieur a tout et en particulier
au cosmos.

Alors que, avec les dieux peut se
nouer et se développer un lien de
dépendance, de vénération ou de
dévotion, avec 1'Un transcendant
et immanent au monde il n’est

plus possible de nouer des liens.
La seule mani¢re de le rejoindre
est au contraire de dénouer tous
les liens qui nous attachent au
monde, de le rejoindre de 1'inté-
rieur. La voie qui permet de le
rejoindre ne peut €tre que
négative : neti, neti, disent les
upanishads (les textes qui relatent
et explicitent cette découverte). Ce
qui veut dire : il (I’Absolu) n’est
ni ceci, ni cela. C’est donc une
voie apophatique qui méne norma-
lement au silence et au recueille-
ment.

C’est au VII*™ siecle avant Jésus-
Christ que s’est mise en place
cette nouvelle maniére de penser.
Jusque 13, les hindous faisaient
confiance aux paroles sacrées figu-
rant dans le recueil (oral) des
“stances a réciter”, le Rig Veda,
dans les “formules sacrificielles a
prononcer”, le Yajur Veda, ou
dans les “mélodies a utiliser”, le
Sdma Veda. 1ls réfiéchissaient sur
cette parole avec la méme confian-
ce grace aux “commentaires sur la
parole”, les brahmanas. 1ls élabo-
raient aussi des explications sym-
boliques et ésotériques dans les
“textes élaborés dans la forét”, les
“aranyaka” .

Au VII*™ siecle avant Jésus-
Christ, avec les “réflexions
confiées aux disciples” : les upani-
shads, commence a se mettre en
place un hindouisme deuxi¢me
manigere.

Cette époque est d’ailleurs consi-
dérée comme cruciale pour
I’ensemble des religions par les
historiens. Des philosophes alle-
mands 1’ont appelée “période
axiale”. Les hommes posent autre-
ment le probléme religieux. Les
sages commencent a prendre
conscience du caractére limité et
donc inefficace des rites religieux.
Ils se mettent, par contre, & croire
a la valeur de la transformation
intérieure opérée par la connais-
sance. Les actes ont une valeur
limitée, la connaissance a seule
valeur libératrice.

Puisque la connaissance n’est pas
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accessible a tous ici-bas, seuls les
privilégiés de la connaissance peu-
vent espérer une libération. Les
autres sont condamnés a renaitre,
a retomber dans une existence
divine, humaine ou infra-humaine,
selon la tonalité des actes qu’ils
ont accomplis. La doctrine de la
réincarnation, plus exactement de
la transmigration, s’est mise en
place a cette époque, comme la
réponse aux questions, insolubles
sans elle, que I'on se posait en
fonction du nouveau paradigme
introduit dans la vie religieuse : la
connaissance.

Vue de I'extérieur, cette vision des
choses ressemble a celle de la
gnose en climat chrétien. Cepen-
dant I’assimilation n’est pas
valable en tous points. Tout
d’abord, la maniére méme dont
I’hindou de ce temps médite pour
se mettre au diapason de 1’absolu,
dont il sait qu'il ne pourra I’appré-
hender par aucune forme ni aucun
mot (cf. le neti, neti cité plus haut),
ressemble davantage a un acte reli-
gieux qu’a une entrée intellectuelle
dans une connaissance supérieure.
D’autre part, cette “gnose”, si on
I’appelle ainsi, est tempérée par le
profond respect que I’on doit avoir
pour le “Guru”, le Maitre.

A tel point que trés tot, dés le [Ve™-
III*™ siécle avant Jésus-Christ, des
sages ont déclaré que, tout en
maintenant 1’acquis des siécles pré-
cédents, a savoir que I'Absolu n’a
pas de visage ni de nom, on peut
tout de méme le vénérer, il est bon
de le vénérer sous un nom emprun-
té aux relations que nous avons
avec notre entourage religieux. On
peut 1’appeler par exemple
“Shiva”, le Propicieux (cf. plus
haut).

C’est par nécessité que les sages
ont introduit ou réintroduit la dévo-
tion (bhakti) dans le champ reli-
gieux. Par la suite, méme les plus
exigeants parmi les philosophes de
la tradition hindoue n’ont pas
dédaigné d’étre des fideles dévots
de Shiva ou de Vishnou. Shankara
(VII*™ siécle) était dévot de Shiva.

Ramanuja (XII*™ siécle) était un
dévot de Vishnou.

Le monisme, doctrine suivant
laquelle n’existe vraiment que la
seule Réalité qui soit, I'Un trans-
cendant et immanent, est donc en
Inde une doctrine qui s’est élevée
sur un fond polythéiste permanent
que les philosophes eux-mémes
n’ont jamais reni€.

Suivant le mélange qu’ils font des
deux péles de leur religion, les
hindous aboutissent a des situa-
tions qui, de 'extérieur, peuvent
paraitre irréductibles 1’une a
’autre, ou du moins incompa-
tibles. Les hindous s’accommo-
dent tout a fait de ce mélange dans
lequel ils ne voient aucune contra-
diction. Beaucoup ne vont jamais
au temple car ils estiment que la
religion qui y est pratiquée reste a
I’extérieur des choses : le dévo-
tionnel et le rituel.

D’autres, au contraire, sont atta-
chés a ce polythéisme qui est pour
eux une maniére de comprendre
que tous les secteurs de notre
monde sont occupés et valorisés
par le divin.

Cela ne les empéche pas de “prati-
quer” chez eux la dévotion envers
un grand dieu : Shiva, Vishnou,
Krishna, Ridma, Ganesh, etc., a

moins que ce soit une déesse :
Kali, Lakshmi, Sarasvati, etc.
Rares sont ceux qui se dérobent a
tout culte.

La permanence
des rites religieux

Ce qui relie un hindou a un autre
hindou, ce n’est pas d’abord la
dévotion a un méme dieu, car il en
existe beaucoup. Ce n’est pas non
plus la pratique rituelle au temple,
tout a fait facultative. C’est la
pratique des rites familiaux qui
jalonnent la vie des individus
méles de la naissance a la mort, et
aussi secondairement la vie des
femmes, ainsi que la pratique des
rites journaliers ou saisonniers.
L’hindouisme est une orthopraxie
plus qu’une orthodoxie.

L’important est de “faire juste” et
non pas d’abord de “penser juste”.
En fait de dogme, il existe un
consensus concernant des points
essentiels comme I’existence
d’une Réalité supréme, le role des
dieux, ou la croyance en la trans-
migration. Ce ne sont pas des
points que I’on discute mais que
I’on admet, du fait qu'il n'y a
aucune raison particuliére de les
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mettre en doute ou de les nier. Au
plan de la doctrine, 1’hindou est
souvent trés souple. Dans les
conversations ou il est question de
Dicu ou de vie spirituelle, il n’est
pas facile de percevoir le décalage
entre ses croyances et celles d’un
chrétien. Ce sont les rites fami-
liaux, et toutes les croyances que
ceux-ci entrainent, qui font la dif-
férence. En famille, ¢’est la poud-
jd, cérémonie dévotionnelle en
I’honneur d’une divinité familiale,
que 1'on célébre matin et soir par
de menues offrandes, des priéres
et des chants. Ce sont les pri¢res
avant les repas et surtout les “rites
perfectifs”, les samskdra, qui
jalonnent la vie d’un individu de
la naissance a la mort. Ces rites
sont souvent appelés “sacrements”
par les Occidentaux, et pergus
comme tels. Pourtant ils relevent
davantage du “sacramental” que
du “sacrement”. L’exemple-type
est celui des funérailles. La créma-
tion sur un biicher, par le feu avant
que les cendres soient jetées a
I’eau, parachéve la dissolution du
corps. Ce rite, qui existe depuis
toujours, et qui est d'origine
nomade (on se débarrasse du
corps en le briilant) est celui qui
est considéré comme le plus
nécessaire, avec celui du mariage.
Rien ne requiert qu’il soit accom-
pli par un brahméne. Le fils de
famille est ’officiant normal de ce
rite. Les maitres de maison, péres
de famille, comptent sur leur fils
ainé, celui qui est normalement
chargé d’accomplir ce rite. Le
mariage se célebre au cours d’une
féte dans laquelle s’accomplissent
de nombreux et trés beaux rites
comme la récitation d hymnes
védiques appropriés, la marche
autour du foyer domestique, etc.

Lorsqu’un jeune garcon grandit et
entre en adolescence, le pére, s’il
est de I'une des trois castes supé-
rieures (ce qui est le cas une fois
sur deux) célébre pour lui et avec
lui une cérémonie appelée initia-
tion (en sanskrit : upandyana) qui
I’habilite a fonctionner dans la

société hindoue avec tous ses
droits.

A la naissance, I'enfant, si c’est un
garcon, est lui aussi ’objet d’une
cérémonie, qui consiste en paroles
et en gestes considérés comme
bénéfiques et organisés en “sani-
skdra” . Quelques jours apres, il
recoit son nom.

De toutes ces cérémonies ou rites
perfectifs, le plus important affec-
tivement et socialement est 1'upa-
ndyana, I'initiation. Il a pour effet,
littéralement, un changement de
statut social ; c’est une nouvelle
naissance. Le garcon devient un
dvija, un deux fois-né. L impor-
tance de cette cérémonie montre
que I’hindou est avant tout un
homme qui appartient a une caste
et qui recoit d’elle la liste de ses
obligations. C’est cet hindouisme,
vécu au niveau de la famille, qui
marque les hindous et leur donne
une mentalité religieuse inalié-
nable qu’ils gardent méme s’ils
viennent en Occident. Je deman-
dais un jour a un de mes amis - un
hindou vivant a Paris et bien entré
dans la culture occidentale - ce qui
I"avait marqué le plus dans sa jeu-
nesse et ce qu'il regrettait le plus.
Il m’a parlé des poudjds, cérémo-
nies religieuses dévotionnelles :
toute la famille se réunissait quoti-
diennement apreés les ablutions du
matin et partait en procession,
avec chants et musique en téte,
jusqu’au temple du village. Ce
charme des poudjds est bien réel,
il apparait jusque dans les traduc-
tions en francais des hymnes
adressé€s a Shiva par les poétes du
Talminad.

A un autre hindou, un étudiant qui
venait d’arriver de I'lle Maurice,
je demandais ce qui le frappait le
plus & Paris. 11 m’a répondu que
¢’était le caractere séculier, non
religieux des rues et des monu-
ments. De temps en temps, une
église. Il lui manquait cette
ambiance religieuse qu’il avait
connue a I'lle Maurice. Une hin-
doue originaire de ce pays, sur des
toiles qu’elle expose a 1’occasion

au Salon des Artistes francgais,
essaie de transcrire le charme de
ces poudjds adressées au dieu
Shiva.

Une société
hiérarchisée

En Occident, on est frappé par le
gigantisme des villes comme Cal-
cutta ou Bombay, la pauvreté des
gens qui sont dans la rue, le
nombre de gens qui ont des
emplois dévalorisants, etc. En fait,
ces phénomeénes d'urbanisation et
d’industrialisation sont dis,
comme chez nous, a une conjonc-
ture moderne qui occulte la struc-
ture fondamentale de la société
indienne. Cette derniére ne peut
apparaitre qu’apres réflexion ou
information.

L’Inde profonde reste rurale, et
marquée par la caste, ¢’est-a-dire
par la notion d’appartenance a un
groupe défini d’individus qui a sa
place dans la hiérarchie sociale.
Ce n’est pas une question
d’argent, mais de statut social :
chacun appartient, en fait nait
dans telle famille qui est de telle
ou telle caste. Cela se voit ou se
sait grice a toutes sortes de détails

Ascétes
disciples
de Cankara
a Bénarés.
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qui sont, par exemple, les rites
religieux accomplis a la maison,
I'insertion dans tel quartier, les
habitudes alimentaires, le véte-
ment, etc. Les plus importantes de
ces regles concernent les alliances
matrimoniales. Chacun doit se
soumettre & ces régles sous peine
d’étre destitué de la caste. Nehru
était un brahmane du Cachemire,
donc un homme de la “premiére”
caste. Gandhi était par contre un
homme de la “troisiéme” caste.
Tous deux étaient donc des
hommes “de caste” car les trois
premieres sont des classes dites
nobles, des drya ou purs, la qua-
trieme étant celle des serviteurs.
Rabindranath Tagore était, lui,
d’une famille princiére qui se
réclamait pourtant d’une lignée
brahmanique.

Mais, suite & des compromissions
de sa famille avec le milieu
musulman qui n’avaient jamais été
réparées par des rites, il n’était pas
considéré comme de “famille
pure” par les hindous de caste.
Beaucoup d’indiens sont de la
caste des agriculteurs-éleveurs
(troisiéme caste avec celle des
marchands) ou des shudras, c’est-
a-dire de la quatriéme caste, celle
des serviteurs non nobles.

Ce systéme n’est pas aussi rigide
qu’il le parait au premier abord. Il
se diversifie tout d’abord du fait
qu’a I'intérieur d’'une méme caste
on distingue de nombreuses sous-
castes : un brahméne du Cachemi-
re n’est pas de la méme sous-caste
qu'un brahméine du Konkan
(région cotiere a I’ouest de 1’Inde).
Il permet aux hommes une échap-
patoire par le haut car celui qui
consacre sa vie, en totalité ou en
partie, a la religion en devenant un
ascete-errant (sannydsin), échappe
volontairement aux contraintes de
sa caste.

On peut aussi et surtout étre rejeté
par sa caste du fait de mésal-
liances matrimoniales ou d’autres
raisons. Les conséquences finan-
ciéres n’étant pas immédiates, il
existe aussi toutes sortes de com-

pensations d’ordre social a ce rejet
par la caste.

Ce qui est clair en tout cas, c’est
que le systéme fonctionne obliga-
toirement : les chrétiens sont
considérés comme d’une caste
inférieure, sans étre tout a fait
hors-castes. Les Jains sont assimi-
1és a la caste des marchands.

Le pire est de n’avoir pas de caste
ou d’avoir perdu les liens avec la
famille et la société.

Les plus défavorisés sont donc les
enfants qui sont dans la rue, sans
toit ni famille, sans protection
sociale. Ils sont alors exploitables
a merci. Ils rejoignent la masse
des hors-castes.

Une question se pose souvent :
quel rapport entre religion et
société ? Ce sont deux aspects dif-
férents de la vie. La religion
appuie et sacralise 1’ordre social,
celui de la famille, mais elle n'a
pas de projet pour la solution des
problémes sociaux qui ont des
causes modernes et conjonctu-
relles.

Parcours approfondis,
ashrams,

mouvements religieux,
sectes et gurus

Une certaine image de I’hindouis-
me comporte des représentations
de stages en ashrams avec trans-
mission de doctrines ésotériques,
des poses de yoga. etc. De quelle
maniére peut-on “comprendre”
tout cela comme faisant partie de
I"hindouisme ?

L hindouisme est une religion
“ouverte” dans un double sens.
Tout d’abord, il n’y a rien de
caché, et tout peut se savoir. Mais
I’hindouisme est aussi “ouvert”
dans le sens qu'il admet les ques-
tions auxquelles il ne répond pas
dans la vie courante par le simple
recours aux voies traditionnelles ;
entendons par la, aux moyens four-
nis habituellement par le Dharma,
I’Ordre naturel des choses.

Nous I'avons noté plus haut déja
pour les questions posées par
I"urbanisation, 1'industrialisation,
la vie moderne, la pauvreté, etc. Il
en est de méme pour les questions
posées dans le domaine du salut,
de la libération : le Dharma ne
suffit pas a libérer 'homme de la
contrainte de renaitre.

La voie est donc ouverte, pour
résoudre ces problémes, aux lea-
ders politiques, sociaux et reli-
gieux, aux personnalités charisma-
tiques, a tous ceux qui ont fait des
expériences spirituelles et reli-
gieuses. A eux de s’imposer dans
leur domaine et de proposer des
voies. A eux de devenir des entrai-
neurs ou des gurus.

Sans doute le pire peut c6toyer le
meilleur, mais toutes les initiatives
sont permises. L hindouisme est
un immense laboratoire ol tout ce
qui a paru digne d’étre expérimen-
té a été testé. Certaines expé-
riences ont réussi et ont fait Ecole.
Les différents “yogas” que nous
connaissons en Occident provien-
nent de ces Ecoles ol 1’expérience
a réussi. Nous les avons souvent
adaptés a I’Occident en les tron-
quant de leurs finalités religieuses
et libératrices.

Conclusion. L’hindouisme a déja
transmis a 1’Occident une certaine
maniére de poser le probleme reli-
gieux. Les grands historiens des
religions ont beaucoup emprunté a
I’hindouisme et ont souvent fait
des stages en Inde. C’est en Inde
que Mircea Eliade a commencé sa
vie de chercheur. L’influence indi-
recte de 1’hindouisme ne doit donc
pas étre sous-estimée. Le New
Age, en “consommateur” du reli-
gieux qu’il est, y a puisé égale-
ment beaucoup.

Avec discernement, et donc aprés
de longues recherches, il sera pos-
sible, espérons-le, au chrétien de
débloquer son poumon “oriental”
pour mieux respirer le sacré et le
divin. m

Michel DELAHOUTRE




Le bouddhisme
en France

M. Dennis GIRA

uiconque

voudrait

compren-
dre ce qu’est le
bouddhisme en
France devrait
se mettre a la
place d’un Japo-
nais qui voudrait
saisir ce qu’est le christianisme au
Japon. Pendant mon séjour au
“pays du soleil levant”, j’ai ren-
contré a plusieurs reprises des
Japonais qui m’ont exprimé leur
intérét pour le christianisme, me
disant en méme temps leur désar-
roi devant les multiples formes du
christianisme qu’ils rencontraient
et qui leur semblaient tellement
différentes les unes des autres
qu’ils se demandaient pourquoi
I’on parlait “du” christianisme au
lieu de parler “des” christia-
nismes. Effectivement, ils se trou-
vaient d’abord devant I'Eglise
catholique avec son étonnante
diversité, laquelle reflete les men-
talités trés hétérogenes des mis-
sionnaires arrivés de tous les pays
du monde chrétien. Ils décou-
vraient aussi une multiplicité
d’Eglises protestantes qui avaient
toutes une maniére différente
d’expliquer I’enseignement de
Jésus-Christ. Quant a I'Eglise
orthodoxe et a I’Eglise anglicane,
elles étaient présentes également.
Et la situation était rendue encore
plus compliquée par la présence
de diverses sectes se disant chré-
tiennes, mais n’ayant que peu de
choses en commun avec les
Eglises traditionnelles.
Pour aider ces gens a apprécier la

force de la tradition chrétienne, de
la foi en Jésus-Christ, il me fallait
revenir sans cesse aux bases les
plus siires en expliquant trés sim-
plement qui était le Christ, en quoi
consistait son enseignement de
base, et comment vivaient les
chrétiens au sein de 1'Eglise.
C’était assez difficile d’ailleurs car
mes interlocuteurs étaient trés sou-
vent “bloqués™ par des différences
trés visibles qui n’avaient pourtant
rien 4 voir avec le coeur de la tra-
dition chrétienne.

Les Francais qui abordent le phé-
nomene de la présence bouddhiste
en France pour la premigre fois, se
trouvent dans une situation trés
proche de celle des Japonais dont
je viens de parler.

Le bouddhisme
ou les bouddhismes

Ils se trouvent en effet devant des
formes de bouddhisme trés diffé-
rentes : le bouddhisme tibétain
avec ses rites superbes mais d’une

complexité extraordinaire, le zen
dont on parle tellement mais dont
la véritable profondeur ne se com-
munique pas a travers des paroles;
les divers types de bouddhisme
arrivés au cours des derniéres
décennies avec les réfugiés Viet-
namiens, Cambodgiens et Lao-
tiens; le Soka Gakkai, rejeté par
les autres formes de bouddhisme
justement parce qu’il n’en recon-
nait qu’une seule - la sienne.

Face a cette diversité on peut donc
se demander s’il ne vaudrait pas
mieux parler “des” bouddhismes
plutot que “du” bouddhisme ? 11
me semble que non.

En effet, de la méme manieére
qu’on peut parler simplement du
Christ, de son enseignement et de
son Eglise aux gens qui n’ont
jamais entendu parler de la tradi-
tion chrétienne, on peut arriver a
toucher le ceeur de la tradition
bouddhiste en parlant simplement
du Bouddha, de son enseignement
de base et de sa communauté.

Car apreés tout, il s’agit la des trois
joyaux du bouddhisme dans les-
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quels tous les bouddhistes “pren-
nent refuge” au moment de leur
conversion et tout au long de leur
cheminement sur la Voie que le
Bouddha a tracée il y a 2500 ans.

Quelques concepts
fondamentaux

Pour comprendre a la fois qui est
le Bouddha, et quel est son ensei-
gnement de base, il faut tout
d’abord se familiariser avec
quelques concepts fondamentaux
qui marquaient le milieu socio-
religieux de I'Inde du Nord au 6™
siccle avant notre ére. C’est Ia en
effet que ce grand maitre spirituel
est né, et c’est la qu’il a découvert
la vérité qui seule peut libérer
I’homme de ce monde illusoire.

Le premier concept clé est celui
du samsara : le cycle sans com-
mencement ni fin des vies et des
morts dans lequel tout étre vivant
est prisonnier.

Le deuxiéme est celui du Karma :
I'acte et sa conséquence qui sont
inséparables 1'un de 1’autre.
Chaque acte négatif porte obliga-
toirement un fruit négatif qui doit
“mdrir” soit dans cette vie, soit
dans une vie ultérieure. Et il en va
de méme pour les actes positifs.
Cela veut dire par exemple que les
circonstances extrémement dou-
loureuses dans lesquelles naissent
certains enfants sont simplement
le résultat des actes négatifs posés
pendant une vie antérieure, de la
méme maniere que la vie relative-
ment heureuse d’autres enfants
n’est que le résultat d’actes posi-
tifs. Ceux qui ne voient pas assez
loin peuvent étre tentés de passer
leur vie a chercher des moyens qui
leur permettraient de renaitre dans
de bonnes circonstances, lors de
leur prochaine vie. Mais ceux qui
réfléchissent un peu réalisent trés
vite la vanité d’un tel projet. Ils
n’oublient pas que ce cycle n’a ni
commencement ni fin et que
I’homme en est complétement pri-
sonnier. Ils n'oublient pas non

plus qu’ils ne renaitront pas tou-
jours dans de bonnes situations,
car 1"homme, enfoncé dans son
ignorance spirituelle, passe sa vie
a poser des actes égocentriques et
n'arréte pas de créer du karma
négatif. Le seul but digne de
I’homme est donc de sortir défini-
tivement de ce cycle. Mais com-
ment faire ?

C’est en apportant sa réponse a
cette question que le Bouddha a
fait une contribution majeure au
patrimoine spirituel de I’humanité.

Le Bouddha

Selon les écritures vénérées dans
la tradition bouddhique, le Boud-
dha naquit dans une famille aristo-
cratique du clan Shakya il y a
environ 2500 ans. Le prénom de
ce prince était Siddhartha et dés sa
naissance, il fut clair, pour les
sages qui virent en lui les diverses
marques trés spécifiques (celles
que I’on voit dans ’iconographie
bouddhique), qu’il deviendrait soit
un roi universel, soit un Bouddha -
c’est-a-dire un “éveillé” -, L un
des sages était certain que le nou-
veau prince deviendrait un Boud-
dha, ce qui ne plut guére au pere
lequel voyait plutot dans son fils
son digne successeur. Ce sage lui
expliqua que Siddhartha quitterait
pourtant la maison pour suivre la
voie religieuse quand il aurait ren-
contré un vieillard, un malade, un
cadavre, et un moine mendiant.
Pour éviter cela, le roi fit donc
immédiatement construire pour
son fils de superbes palais ol toute
possibilité de semblables ren-
contres serait systématiquement
écartée. Sa logique était parfaite:
si son fils ne faisait pas ces ren-
contres, il deviendrait le roi d’un
royaume sans limites.

Mais Siddhartha ne pouvait pas ne
pas faire ces rencontres. Ses
innombrables vies antérieures au
long desquelles il avait pratiqué
toutes les vertus nécessaires pour
devenir un Bouddha, le dirigeaient

immanquablement vers 1’'Eveil,
Ainsi un jour est-il sorti du palais
et a-t-il vu un homme qui marchait
tres péniblement. Etonné, il
demanda une explication a son
cocher, car il n’avait jamais rien
vu de semblable. C’est alors qu’il
apprit que personne n’échappe a la
vieillesse. Plus tard. il rencontra
un malade et puis un cortége
funebre, toujours en compagnie de
son cocher qui lui expliquait au
fur et a mesure ce qui se passait.
Alors le jeune prince, compléte-
ment bouleversé, décida qu’il
trouverait, quoi qu'’il en coiite, la
vérité qui le libérerait de ce monde
oil la jeunesse ceéde immanquable-
ment a la vieillesse, la santé a la
maladie et la vie a la mort ; mais
ou chercher cette vérité ?

Il trouva la réponse a cette ques-
tion en rencontrant un moine men-
diant qui, malgré sa pauvreté,
avait de toute évidence trouvé une
paix intérieure extraordinaire. Et
c’est ainsi que Siddhartha prit la
décision de quitter sa maison pour
chercher la vérité ; il allait la
découvrir et la partager avec
I"’humanité quelques années plus
tard.

Est-ce que les choses ce sont réel-
lement passées ainsi ? C’est le
type méme de ce que ['on peut
appeler une question non pertinen-
te. Ni les indiens a I’époque, ni les
centaines de millions de boud-
dhistes qui ont suivi Bouddha
depuis, ne s’intéressent a I'histori-
cité de ce récit. D’ailleurs, quel
role peuvent jouer nos pauvres cri-
teres historiques dans un cadre ol
ni le nombre de nos vies anté-
rieures ni la longueur des cycles
de vie ne peuvent étre calculés ?
Ce qui compte, c’est la vérité spi-
rituelle de ce récit, et de tous les
autres récits de la vaste littérature
bouddhique.

Ce récit parle aux bouddhistes
puisqu’il reflete leur propre expé-
rience. En effet, dans le bouddhis-
me, le critere de la vérité n’est rien
d’autre que 1’expérience humaine
et c’est ce qui fait du bouddhisme




une tradition universaliste qui a
quelque chose a dire a I’homme
partout dans le monde, y compris
en France. Il suffit d'entendre
I’enseignement du Bouddha pour
le comprendre.

L'enseignement
du Bouddha

Peu apres son expérience d’Eveil,
le Bouddha a, en effet, décidé de
partager avec les autres hommes
la vérité qui seule pouvait les libé-
rer du monde du samsara. Et c’est
dans le Sermon de Bénarés, sa
premiére prédication, qu’il annon-
ce les Quatre Nobles Vérités.

La premiére Noble Vérité. Selon
la premiére Noble Vérité, tout est
souffrance ; or, c’est une réalité
difficile a accepter pour ceux qui
sont attachés a la poursuite d’un
bonheur durable dans le monde
que nous connaissons. Et pourtant

I’explication que donne le Boud-
dha de cette vérité ne manque pas
de force. Tout d’abord, elle est
profondément enracinée dans
I’expérience de chacun. Et nous
trouvons 1a un des points fort du
bouddhisme : plutét que de faire
appel a des textes sacrés pour jus-
tifier un enseignement donné, les
bouddhistes font appel & 1’expé-
rience de chacun. En ce qui
concerne |'universalité de la souf-
france, le Bouddha nous décrit
plusieurs types d’expériences qui,
selon lui, sont marquées par la
souffrance. A chacun de décider,
selon son vécu, si oui ou non il
s’agit de souffrance.

Quels sont ces divers types
d’expériences que chacun, s7il est
lucide, reconnaitra comme souf-
france ?

En premier lieu, il y a la naissan-
ce. Ici il ne s’agit pas seulement
de souffrance physique. Il est plu-
tot question de constater que |'étre
est plongé une fois de plus dans le

monde du samsara, avec tout ce
que cela implique en termes de
frustration (voir plus loin). La
deuxieme expérience marquée par
la souffrance est la vieillesse
puisque celle-ci est inévitablement
accompagnée de |'affaiblissement
du corps et des facultés intellec-
tuelles, de la mémoire, toutes
choses auxquelles [’homme
attache énormément d’importance.
Ensuite, il y a I’expérience de la
mort, le fait d’étre coupé de tout
ce qu'on aime. Une quatrieme
expérience fonciérement doulou-
reuse, c’est d’étre uni 4 ce qu’on
n’aime pas ou d’étre séparé de ce
qu’on aime. Finalement, il y a
I'expérience, douloureuse pour
tous, de ne pas avoir ce qu’on
désire passionnément. Il se peut
qu’en réfléchissant a ces diverses
catégories d’expériences, certains
se disent qu’il y a quand méme
beaucoup d’autres expériences
qui, elles, ne sont pas doulou-
reuses et qui apportent un bonheur

Le livre reprenant les travaux de ’Assemblée pléniére de la Conférence des
Evéques de France vient de paraitre sous le titre :

Assemblée pléniére de I’épiscopat francgais
- LOURDES 1992 -
- LA FAMILLE, L'CECUMENISME -

aux EDITIONS DU CENTURION,
dans Ila collection documents d’Eglise.

Il comporte 282 pages et son prix est de 120 francs.

Chaque année, le livre de Lourdes apporte des matériaux utiles pour
comprendre ce que veut batir ’Eglise en France. Lourdes 1992 sera
particulierement utile dans les diocéses aux commissions, groupes et
personnes qui sont acteurs dans la Pastorale familiale ou dans 'CEcuménisme.
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profond. A ceux la, le Bouddha
demandera simplement de penser
a 'expérience la plus heureuse de
leur vie et de dire en toute honné-
teté ce qu’ils désireraient le plus a
ce moment [a. En toute probabilité
ils répondraient : “Que cela dure
pour toujours!”™ Mais tout le
monde réalise que cela ne peut pas
durer. Pas plus que I'existence de
notre “moi” ne peut durer. Alors,
quand il s’attache ainsi a 1’idée
d’un soi permanent, I’homme se
trompe sur sa véritable nature et
s’enfonce de plus en plus profon-
dément dans ['illusion.

Quelle est donc cette nature de
I’homme que si peu de gens com-
prennent dans toute sa profon-
deur ?

Comme tous les autres phéno-
meénes du monde du Saemsara,
I’homme n’est qu’une combinai-
son de forces ou d’énergies phy-
siques et psychiques mélées, en
état de changement constant. La
combinaison des forces qui existe
a un moment donné et qui consti-
tue un individu n’est plus la méme
une seconde aprés. L’erreur fon-
damentale est de concevoir un soi
permanent qui gére ces forces et
qui demeure stable malgré tous
ces changements. Or, il n’y a tout
simplement pas de raison pour
supposer 1'existence d’un tel “soi
permanent” car le phénomeéne de
I’homme s’explique trés bien sans
lui. De plus, la source de quasi-
ment tout le mal du monde se
trouve dans 1’effort que les étres
font pour s’affirmer. Le “je” des
propositions telles que “Je suis”,
“Je veux cela”, “J’ai raison”, est
beaucoup plus qu'un simple pro-
nom utilisé pour désigner la com-
binaison d’éléments qui consti-
tuent un individu : il se référe au
soi qui résiste aux changements et
vicissitudes de la vie, au soi que
1’on croit permanent.

La deuxiéme Noble Vérité. Tout
est maintenant en place pour com-
prendre la deuxieme Noble Vérité
qui nous dit I’origine de la souffran-
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ce, laquelle n’est rien d’autre que la
frustration perpétuelle de I’homme
qui cherche avec acharnement a
posséder la seule chose qu’il n’aura
Jamais - la permanence.
Effectivement, il est difficile pour
I’homme d’accepter toute la radi-
calité¢ de I'analyse bouddhiste des
choses. Son attachement a lui-
méme et aux choses qui 1’entou-
rent le pousse A poser des actes
égocentriques censés €épanouir son
*moi”. Mais ces actes ne font que
renforcer son attachement, perpé-
tuer sa frustration et I’enraciner de
plus en plus profondément dans le
monde du samsara. Chaque acte
égocentrique en effet crée du
karma qui doit porter son fruit
dans une vie ultérieure. C’est ainsi
que le cycle des naissances et des
morts perdure, I’homme passant
de vie en vie et cherchant toujours
une permanence impossible a
atteindre.

Si le Bouddha avait arrété son
analyse a cette deuxiéme Noble
Vérité, I’accusation de pessimisme
parfois portée contre lui serait jus-
tifiée. Mais il poursuit et affirme
que 1’homme peut étre libéré de ce
monde éphémere.

Et il envisage cet état possible de
“santé” dans la troisieme Noble
Veérité.

La troisieme Noble Vérité. Cette
troisieme Vérité est 1’affirmation
du nirvana - ce qui veut dire litté-
ralement “I’extinction”. Celui en
qui tout attachement, tout désir
égo-centrique est “éteint” est libé-
ré de I'emprise que la souffrance a
sur lui, libéré de la frustration
aigué de ne jamais avoir ce dont il
a une grande soif. En d autres
termes, il arrive a échapper défini-
tivement au monde du samsara.
La logique est trés simple. Celui
qui est totalement libre de tout
attachement ne pose plus d’actes
égo-centriques. Il n'y aura donc
plus du karma négatif et donc pas
de raison pour une nouvelle
renaissance.

Comment décrire le nirvana ?

C’est une question que beaucoup
posent, et pas seulement en Occi-
dent ot I’on pose si souvent des
questions qui ne se posent pas en
Orient. Le Bouddha n’y a jamais
répondu par des affirmations, tout
simplement parce que le nirvana
n’appartient pas au champ de
notre expérience. Toute parole uti-
lisée pour en parler est totalement
non pertinente car d’ une maniére
ou d’une autre, elle est fondée sur
notre expérience de ce monde. Il
ne s'agit donc pas d’un endroit, ni
d’un état, bien qu'on parle sou-
vent, par défaut, de 1'état de nirva-
na. La seule attitude convenable
est de garder le silence de celui
qui sait ou sont les limites de
I'intelligence et de I'expérience
humaines.

Mais s’il est possible de décrire ce
qu’est le nirvana il n’en va pas de
méme pour la Voie qui meéne au
nirvana. Et dans la quatriéme
Noble Vérité, le Bouddha nous
offre le “régime” qui aide
I’homme a se libérer de ses atta-
chements, ses passions, de tout ce
qui entrave 1’homme dans sa
recherche spirituelle.

La quatrieme Noble Vérité. Les
moyens que le Bouddha met a la
disposition de celui qui se lance
sur la Voie qui meéne a I’Eveil
constituent dans leur ensemble le
Noble Chemin Octuple. Tradition-
nellement, on explique ce chemin
en divisant les huit facteurs du
chemin en trois groupes qui, eux,
concrétisent les trois élémuents
essentiels de 'entrainement et Je
la discipline bouddhistes. Ces él¢-
ments sont la moralité ou conduite
éthique (la parole juste, 1’action
juste et le moyen d’existence
juste): la discipline mentale
(I'effort juste, 1’attention juste et
la concentration juste); et la sages-
se (la compréhension juste et la
pensée juste).

La conduite éthique consiste en
I’abstention consciente et inten-
tionnelle de tout acte négatif du
corps, de la parole et de I'esprit ;

de tout ce qui pourrait étre nui-
sible a soi-méme ou a autrui dans
la poursuite de la vérité libératrice.
Pour les moines, qui voulaient se
libérer aussi tOt que possible de ce
monde de souffrance, cette
éthique a pris la forme d’une série
de préceptes destinés a créer une
disposition qui permettrait de pra-
tiquer la discipline mentale de
maniére efficace. Et c’est cette
discipline mentale qui, a son tour,
aide I’homme & arriver a la sages-
se qui, seule, lui permet de voir les
choses comme elles sont réelle-
ment. Cette sagesse est trés bien
décrite par Etienne Lamotte. Il dit
la chose suivante dans son Histoi-
re du bouddhisme indien. 1l s’ agit
d’une vue pénétrante, claire et pré-
cise ayant pour objet les trois
caracteres généraux des choses:
tous les phénoménes physiques et
mentaux (matiere, sensation, per-
ception, volition et conscience)
sont transitoires, douloureux et
dépourvus d’égo ou de réalité sub-
stantielle. Ces phénoménes qui se
succedent en série selon un méca-
nisme invariable ne durent qu’un
moment ; voués a la disparition,
ils sont douloureux ; comme tels,
ils sont dépourvus de toute auto-
nomie, ils ne constituent pas un
égo et ne dépendent pas d’un égo.
C’est par méprise que nous les
considérons comme moi ou
comme mien. Comment s attacher
a ces entités fugitives, marquées
par la souffrance, et qui ne nous
concernent en rien ? S’en détour-
ner par un jugement lucide, c’est
ipso facto en éliminer le désir,
neutraliser I’acte et échapper a
I’existence douloureuse (p. 48).

Résumé. S’il fallait résumer toute
la Voie bouddhique, on pourrait
dire que le point de départ en est
I’expérience que fait tout homme
des limites de sa condition humai-
ne mais éclairé par le message de
Bouddha. Le bouddhiste accepte
avec confiance et comme véri-
dique I’explication du Bouddha en
ce qui concerne |'origine de sa
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situation malheureuse, 1'état de
guérison qu’il envisage et le che-
min qui y meéne. Enfin, il suit fide-
lement et dans tous ses détails le
Noble Chemin Octuple afin de
développer en lui la sagesse du
Bouddha. Une fois arrivé a ce
point, il n'a plus besoin du maitre
car il est lui-méme éveillé. Ce
cheminement se passe au sein de
la communauté bouddhique ou
sangha, troisitme joyau du boud-
dhisme.

La communauté
bouddhique

I n’est pas nécessaire d’avoir une
grande expérience de la vie inté-
rieure pour voir que la pratique de
la discipline morale et de la disci-
pline mentale, si essentielles 2
I"acquisition de la sagesse libéra-
trice, ne peuvent étre vécues plei-
nement que par ceux qui quittent
la vie séculiére - comme le Boud-
dha lui-méme 1’avait fait -. Cela
explique pourquoi la premiére
communauté bouddhique a été
constituée de moines mendiants
qui avaient effectivement laissé
tout pour chercher la vérité en
compagnie du Bouddha, confiants
dans I'authenticité de son expé-
rience d’Eveil et dans 'efficacité
de la Voie qu’il leur proposait.
Ceux de ces moines qui arrivaient
eux-mémes a 1’Eveil grice a la
fidélité avec laquelle ils avaient
suivi les conseils du Bouddha
recevaient le titre d’arhar - c’est-
a-dire celui qui est “digne de res-
pect” - puisqu’il avait déraciné
toute passion, tout attachement et
tout désir égoiste.

Mais quelle place les laics, qui
depuis le début du bouddhisme
avaient toujours pris refuge dans
les trois joyaux et pris en charge
les besoins matériels des moines,
occupaient-ils dans la communau-
té ? Techniquement parlant, ils
n’appartenaient pas au sangha,
mais en soutenant les moines ils
créaient des liens karmiques posi-

tifs avec les trois joyaux. Ce sont
ces liens qui leur permettraient
dans une vie ultérieure de naitre
dans une situation propice a une
véritable recherche spirituelle, une
vie pendant laquelle ils pourraient
devenir moines eux-mémes et
peut-étre arriver a la délivrance.
C’est ainsi que des civilisations
entiéres sont devenues boud-
dhistes, bien que le nombre de
moines, et donc de membres du
sangha proprement dit, ait été
relativement faible.

Apres la mort du Bouddha, a
régné le dharma. ou enseignement
laissé par le Maitre, et c’est
I'arhat qui est devenu tout natu-
rellement I’idéal pour tous ceux
qui, au sein de la communauté
bouddhique, cherchaient la déli-
vrance définitive du samsara.
Mais la hauteur de cet idéal, inac-
cessible a la plupart des moines et
totalement hors de portée des
laics, a peu a peu suscité des réac-
tions fortes parmi un nombre tou-
jours grandissant des membres du
sangha. C’est ainsi qu’ont germé
les graines du premier schisme et
de modifications importantes dans
la maniere de concevoir chacun
des trois joyaux du bouddhisme.

La naissance
d’un “nouveau
bouddhisme”

Selon la tradition, cette premiére
division au sein du sangha aurait
eu lieu pendant le Concile du
Pataliputra (340 avant notre ere).
C’est la, effectivement, qu’est né
“le bouddhisme des sectes”
(notons en passant que le mot
“secte”, dans ce contexte, n'a pas
les connotations négatives qu’a ce
mot aujourd’hui.) Les diverses
“sectes” qui se sont formées aprés
le Concile se sont polarisées
autour de deux tendances oppo-
sées : 1'une plus libérale qui vou-
lait ouvrir la Voie au plus grand
nombre, et |"autre qui voulait res-
ter scrupuleusement fideéle a

I’ancienne tradition - et donc a
1’idéal de 'arhat tel qu’il avait
toujours été compris. Parmi toutes
les écoles des deux tendances,
seule subsiste celle du Theravada
(“L’école des anciens”). C’est
cette école, qui valorise la Voie de
I’arhat, que 1'on trouve principa-
lement dans le sud-est asiatique.
Les écoles plus libérales de cette
période du “bouddhisme des
sectes” n’existent plus en tant que
telles, mais certaines de leurs
idées, plus développées et nuan-
cées, se retrouvent dans le boud-
dhisme du Mahayama ( “Le
Grand Véhicule™ ) qui s’est créé
vers le début de notre ére et a
offert aux bouddhistes une Voie
alternative a celle de ’arhat. 11
s’agissait de la Voie du bodhisatt-
va, “I’étre” (sattva) voué a
“1"éveil” (bodhi) supréme. Cet
idéal est tellement grand, et telle-
ment ouvert aux aspirations du
plus grand nombre, que toutes les
écoles qui proposaient 1'idéal de
I’arhat ont regu le nom péjoratif
du Hinayana ( “le Petit Véhicule™)
car il n’était capable de “porter”,
aux yeux des mahayanistes, que
trés peu de gens sur 1'autre rive du
monde du samsara.

Vers une nouvelle
perception
des trois joyaux

En ce qui concerne les trois
joyaux, cette nouvelle forme du
bouddhisme a introduit quelques
modifications - ou, si ’on regarde
les choses du point de vue
mahayanique, a découvert, dans le
sens de “rendre visible”, la véri-
table richesse, jusque la seulement
partiellement dévoilée, de 1’ensei-
gnement du Bouddha -. Ainsi, au
lieu de parler du Bouddha histo-
rique comme d’un homme comme
nous tous qui avait trouvé la vérité
libératrice (extraordinaire, certes,
mais néanmoins a taille humaine,
et donc accessible a I’intelligence
humaine), les mahayanistes ont




dépouillé ce Bouddha de tout ce
qui n’était pas essentiel afin d’arri-
ver a ce qu’on peut considérer
comme “l’essence de la bouddhéi-
té”. Dans cette perspective, le
Bouddha historique, comme tous
les bouddhas du passé et du futur
dans les multiples univers recon-
nus par la cosmologie boud-
dhique, a été considéré comme
une manifestation de 1’absolu inef-
fable et impersonnel, purifié de
tout aspect imparfait et imperma-
nent. Ce nouveau regard sur le
premier des trois joyaux ne pou-
vait qu’avoir des retombées sur la
maniére dont les bouddhistes du
Mahayana regardaient les deux
autres. Effectivement, si le Boud-
dha était une manifestation de
“I’essence de la bouddhéité™, il
fallait repenser ce qu’on avait cru
concernant son expérience
d’Eveil, et son enseignement. Ce
que le Bouddha avait dit a propos
des Quatre Nobles Vérités ne pou-
vait donc étre qu’une vérité par-

tielle destinée aux hommes pas
encore préts a accepter la vérité
supréme. Quant a la vérité pleine,
¢’est simplement que tout étre par-
ticipe a “1’essence de la bouddhéi-
té” (ou a “la nature de Bouddha™)
et est donc destiné a devenir
Bouddha - d’oi le nouvel idéal
présenté par le Mahayana - celui
du bodhisattva.

Dire que tout homme participe a
“la nature de Bouddha” implique
aussi que tout homme qui se lance
sur la Voie du bodhisattva, laic ou
moine, homme ou femme, fait
partie du sangha. Et au moment
ou il prononce les voeux du bodhi-
sattva, il exprime une solidarité
totale avec tous les étres vivants et
s'engage a tout faire pour qu’ils
arrivent eux aussi a réaliser leur
“nature de Bouddha”.

Cette nouvelle forme du bouddhis-
me s’est développée de maniére
trés diverse a travers les siécles.
Nous trouvons une tendance
“sapientielle” dont le Zen est un

exemple et qui met en valeur les
notions de vacuité et de non-duali-
té - lesquelles, d’ailleurs, sont une
autre maniere de parler de
“I’essence de la bouddhéité” qui
échappe totalement a toute analyse
humaine -. Il y a aussi une tendan-
ce ésotérique, le bouddhisme tan-
trique, qui s’est beaucoup déve-
loppée au Tibet. Ceux qui
adherent a cette forme de boud-
dhisme, la considérent comme un
troisieme Véhicule (le Véhicule
du Diamant-Vajrayana) qui, selon
eux, offre & ’homme les moyens
les plus efficaces pour I’aider &
réaliser sa “nature de Bouddha™. Il
y a encore le bouddhisme de la foi
qui s’appuie sur les implications
de la solidarité de tous les étres
vivants fondée sur le fait que tous
participent a une seule et commu-
ne “nature de Bouddha™. Selon
cette tradition, les grands bhodhi-
sattvas “transférent” leurs mérites
a tous ceux qui se fient a eux.
C’est ainsi que méme les plus
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faibles peuvent étre “portés
jusqu’a I’expérience de I’Eveil.

Le bouddhisme
et nous

Ces diverses formes de bouddhis-
me du Mahayana ont été modi-
fiées elles-mémes au fur et a
mesure que le bouddhisme s’est
propagé vers le Chine, la Corée, le
Japon et le Tibet. Dans chacun de
ces pays, des “greffes” ont été
faites pour que le grand “arbre
bouddhique™ qui avait d’abord
poussé en Inde puisse survivre
dans de nouveaux environne-
ments. Mais c’est toujours la
méme séve qui coule et le méme
message que toutes les formes de
bouddhisme, qui sont maintenant
présentes en France, essaient de
communiquer.

Pour mieux apprécier 1'importan-
ce de cette présence, il suffit de
regarder la carte. Sur cette carte
les “T” majuscules représentent
les centres tibétains les plus
importants. Quelques-uns d’entre
eux proposent la retraite de trois
ans, trois mois et trois jours et ont
engagé aussi I'important travail de
traduction des textes bouddhiques.
Les “t” minuscules sont, en
quelque sorte, des “satellites” des
plus grands centres. Les lamas
(maitres spirituels) s’y rendent
régulierement pour aider les prati-
quants qui s’y rassemblent & avan-
cer sur la Voie.

Les “z” indiquent des endroits ol
I’on peut pratiquer le Zen. La plu-
part de ces centres se rattachent
plus ( “z” droits) ou moins ( “z”
en italique) a 1’ Association Zen
Internationale dont le centre se
trouve a Paris et le Temple princi-
pal dans le Loir-et-Cher (“Z”
majuscule).

Les deux “N” indiquent les
centres les plus importants du
Soka Gakkai, connu jusqu’a
récemment sous le nom de Nichi-
ren Sho-Shu (du nom du moine
japonais Nichiren (1222-1282)
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dont cette secte se réclame). Le
Soka Gakkai, trés structuré, comp-
te plusieurs groupes d’adeptes
(composés en général d’une quin-
zaine de personnes), implantés
dans quasiment tous les départe-
ments frangais.

Enfin, les “v”, “c”, et “1” indiquent
les temples ou centres vietna-
miens, cambodgiens et laotiens
qui, jusqu’a ces derniéres années,
servaient uniquement les commu-
nautés de réfugiés arrivés du sud-
est asiatique. Aujourd’hui ces
centres se demandent eux aussi
comment ils peuvent rendre
I'enseignement du Bouddha
accessible aux Francais.

Presque toutes ces formes du
bouddhisme (le Soka Gakkai en
ayant été exclu a cause de son
manque d’ouverture vis-a-vis des
autres écoles bouddhiques) sont
représentées dans 1’Union Boud-
dhiste de France (UBF), qui a été
fondée le 28 juin 1986. Cette
Union travaille pour que le boud-
dhisme soit reconnu en France
comme porteur de la sagesse mil-
lénaire qui, a travers les siecles, a
aidé des centaines de millions
d’hommes et de femmes a chemi-
ner tout au long de leur recherche
spirituelle. Elle contribue aussi au

rapprochement des diverses tradi-
tions bouddhistes en France pour
que la richesse de sa diversité ne
cache pas la force de son unité.

Conclusion : En guise de conclu-
sion, je voudrais simplement dire
que le fait d’inclure cette présenta-
tion trés sommaire du bouddhisme
dans Unité des Chrétiens est
extrémement significatif. Car si
nous, les chrétiens, nous désirons
rencontrer les bouddhistes et
témoigner de notre foi chrétienne,
il faut que nous nous mettions
d’accord sur ce qui constitue le
ceeur méme de cette foi. Sinon nos
interlocuteurs ne comprendront
rien. En effet, quand 1’unité d’une
tradition n’est pas mise en éviden-
ce, la richesse de sa diversité
devient source de confusion. Le
dialogue inter-religieux nous rend
donc douloureusement conscients
de I'urgence du dialogue cecumé-
nique et du besoin d'une véritable
unité des chrétiens.

Dennis GIRA

Directeur-adjoint

de I'Institut de Science et de
Théologie des Religions,
Institut Catholique de Paris.



Les nouveaux
mouvements
venus d’Orient

Pére Jean VERNETTE

Une invasion qui a
une longue histoire

vements orientaux en Occi-

dent n’est récente qu’en
apparence. L'origine de la séduc-
tion de I'Orient sur les Occiden-
taux remonte a prés d’un siécle.
La Société théosophique en a
posé, en effet, les bases dés sa
fondation a2 New-York en 1875
par Mme H.P. Blavatsky, aidée
du colonel H.S. Olcott. Ils se
donnent a I'étude de 1’ésotérisme,
du spiritisme, des pouvoirs para-
normaux, des traditions reli-
gieuses anciennes, mésopota-
miennes, égyptiennes...

I invasion actuelle des mou-

Quatre ans aprées, ils installent
leur Centre dans le sud de I'Inde,
a Adyar, et s’appliquent a donner
nouvellement corps a I’hindouis-
me sur ce continent. Olcott passe
a Ceylan et y ceuvre pour un
renouveau du Bouddhisme Tera-
vada, composant un catéchisme
bouddhiste qui a été mis long-
temps au rang des livres de réfé-
rence. Prenant la suite de Mme
Blavatsky, Annie Besant soutient
le mouvement nationaliste

indien, et parvient a la présiden-
ce du Congreés national de 1918.
L’attente d’un “Instructeur
mondial” pour le retour du
Christ. Ils développent 1'idée
messianique de la toute proche
apparition d’un “Instructeur
mondial”, Maitre spirituel qui
unifiera toutes les traditions reli-
gieuses ayant préparé sa venue,
et fondera la religion mondiale
garante du futur Ordre mondial.
Le theme actuel du Nouvel-Age
a ainsi des racines assez
anciennes. Un dirigeant de la
Société, Ch. W. Leadbater choi-
sit, en 1909, un jeune adolescent
indien particulierement doué, J.
Krishnamurti pour prendre la
direction de ce grand dessein. Il
est intensément préparé a sa futu-
re tiche.

Accompagné de son jeune frere, il
se forme en Angleterre, aux USA,
I est nommé, en 1911, chef du
nouvel “Ordre de 1’Etoile
d’Orient”, “pour préparer la voie a
I'avénement de I'Instructeur du
monde”. Mais il rejette ce role et
dissout I'Ordre en 1929 : “Aucune
religion, aucune secte ne permet
d’atteindre la vérité”. Elle est en
chacun “qui doit mener son propre
itinéraire spirituel sans recourir
aucun maitre ou guide”. Jusqu’a sa
mort, il restera fidele a cet ensei-
gnement qui ne sera pas toujours
suivi sans doute parce que trop
exigeant,

Nombreux sont les “Maitres”
aujourd’hui qui se présentent
comme les Instructeurs mon-
diaux, voire comme le Christ
revenu (“Maitreya le Christ”). Le
Révérend Moon se présente
comme le “Messie du Second
Avénement” ; Hamsah Manarah,
en Provence, comme le “Messie
cosmoplanétaire”. L’Ecossais
Benjamin Creme a annoncé son
retour 4 Londres pour 1977.
L'Euvre de Réintégration chris-
tique ou “Vie Universelle” le
salue comme 1’Instructeur a

I’ceuvre en chacun de nous par la
Parole intérieure, spécialement
dans sa prophétesse actuelle,
Gabrielle Wittek. Le mouvement
Lifewave (Onde de vie) annonce
que le Messie “libérateur de
I"humanité”, Ishvara, est de
retour au Royaume-Uni depuis
1975. A T'origine de ce théme,
on trouve plus particulierement
I’enseignement d’une disciple
célebre de la Société théoso-
phique, Alice Bailey, fondatrice
de I’Ecole Arcane, de la Bonne
Volonté Mondiale et des Groupes
Triangles. Elle attribuait les
nombreux ouvrages qu’elle écri-
vit & une communication télépa-
thique directe avec un Maitre du
Tibet, Djwhal Khul, vénéré par
bien des tenants du Nouvel-Age.
Ce Maitre annongait lui aussi le
retour du Christ.

Un fourmillement de groupes
aujourd’hui. La fascination de
1'Orient est donc ancienne. Mais
elle s’est réactivée depuis une a
deux décennies, dessinant ['un
des traits marquants de la nou-
velle religiosité.

Le plus grand temple tibétain
d’Europe a été inauguré, le 20
aolt 1987, en Bourgogne, par Sa
Sainteté Kalou Rimpotché,
accompagné de 40 lamas. En
vingt ans a peine de présence sur
le sol frangais ou il était inconnu
jusqu’alors, le bouddhisme tibé-
tain, celui de I’Ecole Kagyupa
dont nous parlons et celui de
I'Ecole Gelugpa du Dalai-Lama,
y ont déja implanté plus d’une
soixantaine de monastéres ou
centres d’études.

Des générations de lamas euro-
péens s’y forment durant les
retraites de trois ans, trois mois,
trois jours. Ils disent trouver dans
le bouddhisme les réponses a
’angoisse sécrétée par le monde
moderne, en extirpant les “poi-
sons” intérieurs, les émotions,
pour atteindre le calme mental et
la “réalisation™ qui est 1'état au-
dela de toute souffrance. Il s’agit
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ici de la tradition orientale la
plus assurée.

Elle s’exprime aussi de maniére
moins convaincante, bien que
plus spectaculaire et exotique,
avec les dévots de Krishna psal-
modiant dans la rue le maha-
mantra *“ Hare Krishna”. De
maniere discréte avec les “pré-
mices” de Guru Maharaj Ji
recherchant la Connaissance, les
méditants de la Méditation trans-
cendantale en quéte de 1’état de
conscience cosmique, les adeptes
d’un bouddhisme expansionniste
Jjaponais représenté par la Soka
Gakkat, les disciples de 1'Ordre
soufi suivant les sessions de
méditation de Pir Vilayat. Et
aussi les disciples francais
d’Aurobindo et les sannyasins de
Bhagwan, ceux de 1’Ordre du
Lotus d’or et les Brahma-Kuma-
ris. Ils ne sont pas tous de la
meilleure eau.

Le meilleur et le pire. René
Guénon avait déja jugé sévere-
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Hare Krishna

Association internationale pour
la Conscience de Krishna

courant spirituel de la dévotion

(bhakti-Yoga). Elle se rattache & la
tradition des Vedas, dont elle assure
conserver toute la pureté par la tradition
du Bengale. Elle se rattache en particu-
lier & la prédication de Caitanya (1486-
1533), considéré comme une manifesta-
tion (un “avatar") de Krishna descendu
sur cette terre pour enseigner la Voie de
la dévotion : abandon a Dieu dans le pur
amour. L'AICK a été fondée en 1966 en
Occident par Swami Prabhupada (1896-
1977). En dix ans, il établit plus de 80
centres dans les grandes villes du
monde, instruisant ses disciples de la
sagesse vedique. Ses dévots se recon-
naissent dans la rue & leurs dhotis et
saris blancs ou safrans, crane rasé pour

c ette secte hindoue se situe dans le

ment la Société théosophique™ et
ce qui lui tient de doctrine”. Elle
n’a, disait-il, “aucun lieu de filia-
tion méme idéal, avec la Théoso-
phie authentique” et pas plus
avec les religions d’Orient. Et
Rudolph Steiner s’en était retiré
en 1913, récusant ses pratiques
spirites et son antichristianisme,
pour fonder 4 compte propre
I’ Anthroposophie. Mais la spiri-
tualité orientale, méme dégradée
en fade croyance adaptée aux
goflits occidentaux, a introduit en
Occident un certain nombre de
concepts et de représentations
qui font partie maintenant de la
“nouvelle religiosité”, telles les
notions de réincarnation et de
Karma, d *avatars”, du divin et
de Conscience cosmique. Devant
cette inflation, on a parlé,
d’*invasion™ par 1’Orient. Il ne
faut pourtant pas faire d’anachro-
nisme. Méme si aujourd hui
divers groupes arrivent en dyna-
miques et agressifs missionnaires
du Vedanta ou du Bouddhisme,
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les hommes. lis chantent 1728 fois par
jour le maha-mantra “Hare Krishna, Hare
Krishna, Krishna, Krishna, Hare Hare,
Hare Rama, Rama, Rama, Hare Hare”
(qu'ils considérent comme un agent spi-
rituel de purification “car Dieu et son
Nom ne difféerent pas I'un de I'autre”).
C’est le Sankirtana, pratique indienne
trés ancienne, moyen pour les dévots de
témoigner de leur foi, d'attirer des
conversions, de recueillir des offrandes.

La doctrine s’appuie sur les textes
sacrés des Védas (en particulier, dans les
Upanishads, la Bhagavad-Gita) et s'ali-
mente & la luxuriante mythologie de I'hin-
douisme. Mais, a la différence de I'hin-
douisme traditionnel, I'AICK enseigne
que Krishna est Dieu supréme et unique,
personnel (et non pas seulement un ava-
tar de Vishnu). L'homme doit utiliser
chaque instant de son existence pour
vivre dans la “Conscience de Krishna”,
en pensant a lui, en lui offrant la nourritu-

les mouvements orientaux vin-
rent d’abord en invités. C’est en
1893 en effet, date importante
pour 1’histoire religieuse en
Occident, que se tint a Chicago,
a I’occasion de 1’Exposition Uni-
verselle, un “Parlement des Reli-
gions™ qui invita officiellement
les spiritualités d’Asie a prendre
place et parole. A partir de quoi,
I’hindouisme védantique avec
Vivekananda, disciple de Rama-
krishna, le bouddhisme avec
Soyen Shaku, maitre de D.T.
Suzuki (qui lui-méme, en répon-
se a4 une invitation, propagea le
Zen en nos pays) firent leur
entrée officielle dans les milieux
intellectuels de I'époque.

Nous présenterons seulement
deux Nouveaux Mouvements
Religieux davantage représenta-
tifs de I’engagement actuel - les
“Hare Krishna™ et la religion
guérisseuse “Mahikari” -, et cing
bréves notices sur des groupes
ayant ou ayant eu pignon sur rue.

re, en révérant les murtis (icones de divi-
nités hindoues, considérées comme
I'une des manifestations de leur forme).
Et en particulier en dansant ou en réci-
tant (japa) sur un chapelet de 108 grains,
16 fois le mantra de 16 mots qui invoque
Hare (la puissance de félicité du Sei-
gneur), Krishna (I'infiniment fascinant),
Rama (la source intarissable de toute
joie). Ce serait le moyen privilégié de tra-
verser 'oceéan de confusion dans lequel
nous sommes entrés (I'age noir de Kali).

De nombreux observateurs ont contesté
les méthodes du mouvement, en particu-
lier la rupture avec la famille et le danger
de dépersonnalisation de jeunes candi-
dats. A la mort du Maitre, répartition du
monde entre 12 gurus désignés, dit-on,
par lui. Les quelques centaines de
membres et sympathisants en France
ont été fortement ébranlés par la défec-
tion, en 1986, du Guru chargé de I'Euro-
pe occidentale.



Mahikari
(“Lumiére de vérité”)

Sukyo Mahikari ou Sekai Mahi-
kari Bunmei Kyodan, ou “Orga-
nisation pour réaliser une Nou-
velle Civilisation par la Lumiére
de Vérité”.

ette religion guérisseuse et mille-
c nariste japonaise est en forte

expansion en Europe, en Afrique
et dans les lles. Elle doit son origine a
M. Okada (1901-1974), ancien officier
japonais puis industriel au bord de la
faillite. Il avait adhéré antérieurement a
deux mouvements religieux (Seiho No le,
et Sekai Kyusei Kyo dans lesquels on
retrouve ses enseignements sur la pra-
tique de purification (le Johrei, ou
“Lumiére Divine”). Homme religieux, il
recoit, le 27 février 1959, la premiére des
22 réveélations du Dieu Su (Createur) qu'il
consigne dans Goseigen et Norigoto,
livres sacrés du mouvement : “Fais-toi
connaitre, montre le bon chemin a
I’humanité ; désormais tu porteras le
nom de Kotama (sphére de lumiére).
Léve la main et purifie le monde entier
(..). La vie sera chaque jour de plus en
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Baha’ie

Foi Universelle
ou Mondiale Baha’ie.

L! attente du retour du dernier imam
d'auprés de Dieu, dans le courant
Chi'ite de I'lslam, a favorisé les prophé-
ties annongant son retour.

En 1844, en Perse, un jeune marchand
(le “Bab” : la Porte) (1810-1850) annon-
ce la prochaine venue du “Grand Educa-
teur Universel”.

En 1863, un des ses disciples annonce
qu'il est ce “Promis de tous les Pro-
phétes” annoncé par le Bab, plus grand
qgue Moise, Bouddha, Zoroastre, Krish-
na, Jésus, Mahomet.

La nouvelle religion vise a constituer une
communauté mondiale, sans classes, a
langue et gouvernement universels. -
Centre mondial & Haiffa.

plus difficile pour I'humanité”. - Consti-
tution du Mouvement le 18 ao(t 1960.
Expansion mondiale. A la mort de
M.Okada, éclatement en deux succes-
sions, celle de Sekigutchi, successeur
deésigné par le fondateur, Iégalement
reconnue et celle de sa propre fille, Keiju
Okada, répandue en Europe et en
Afrigue (Oshie Nushi Sama).

La Voie de Mahikari comporte un ensei-
gnement et des pratiques. Au départ il
suffit au futur adepte d'accepter de
“recevoir la lumiére” et son action théra-
peutique. Enseignement spirituel : Kota-
ma est le *Messie pionnier” qui a regu
mission d'unifier toutes les religions et
d""achever I'ceuvre de Dieu : corriger et
reconstruire le monde “a I'approche de
I'apocalypse marquée par le “baptéme
de feu” dont Dieu va faire naitre une “civi-
lisation nouvelle”, spirituelle, et le paradis
sur terre. Panthéiste, Mahikari ne veut
cependant pas constituer une religion
nouvelle, mais seulement apporter Ken
(santé parfaite), Wa (harmonie), Fu
(richesse). Su est le Dieu supréme, Ener-
gie cosmiqgue dont émanent quantité
d'autres dieux. L'homme est composé
des corps spirituel (étincelle divine), astral
et physique. |l est destiné a jouir d’un
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Bhagwan

Mouvement Néo-Sannyas de
Bhagwan Shree Rajneesh

ouvement né autour d'un ancien

professeur de philosophie indien,
Jain, (né en 1931) qui ouvrit en 1974
(“20¢ anniversaire de son illumination”)
un ashram renommé & Poona (Inde).
Autour d'un noyau stable de 300 dis-
ciples gravitait une communauté de
2.000 a 3.000 personnes.
En 1981, Bhagwan (“Dieu”) s'est expa-
trié aux USA (en Oregon), d'ou il a été
expulsé en 1985 pour revenir en Inde.
Il renie alors la “religion du Rajneeshis-
me” et ses pratiques du début : véte-
ments rouges, mala (collier) de 108
perles, nouveau nom, meditation quoti-
dienne, voie du tantrisme.

bonheur naturel sur la terre, & condition
de pratiquer Seiho, la loi de justice. A la
mort, le corps spirituel erre en attendant
une autre réincarnation (au boutde 2 a 3
siécles). Dieu a guidé I'humanité par ses
messagers : Moise, Cakyamuni, Jean,
Jésus, Mahomet et enfin, mais a un
niveau supérieur et unique, Okada. Jésus
n'est qu'un homme, fondateur d’une reli-
gion. Le vrai Sauveur de I'humanité est
Okada, Sukui Nushi Sama (SNS).

L“Art de purification spirituelle” permet &
un initié (Yokoshi) de recevoir du Dieu Su
(Okiyomé) sa Lumiére purificatrice et de
la transmettre en levant simplement la
paume de la main, étant devenu lui-
méme “canal d'énergie spirituelle”. Il peut
tout purifier : a partir du corps spirituel, le
corps astral puis le niveau physique, les
animaux, les plantes, les objets. Il “dimi-
nue rapidement les dettes spirituelles ou
karmiques”. D’oul transformation profon-
de des psychismes perturbés ; voire
(aprés fonte et élimination des toxines et
transformation des mauvais esprits pos-
sesseurs en bons esprits), guérison des
malades. En Afrique, Mahikari connait
ainsi un vif succeés, rejoignant des tradi-
tions culturelles ancestrales.

Brahma-Kumari
Université spirituelle du-"

réée en 1937 par Brahma (ou Baba,
considéré comme Dieu) “pour une
évolution spirituelle améliorant
I'nomme”.
Veut faire advenir la paix dans le monde.
Pratique du Raja-Yoga. Ascése alimen-
taire. Célibat conseillé. Centre au Mont
Abu (Rajasthan, Inde). Hindouisme de
type Shivaite.
En 1986, lancement d'un appel mon-
dial : “Le million de minutes pour la
paix”.
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Guru Maharaj Ji.

a “Mission de la Lumiére Divine" de
Guru Maharaj Ji est un secte mys-
tique hindoue (1950) a I'usage des Occi-
dentaux, tendant a la “connaissance” de
Dieu par I'expérience sensible.
“Imitation bon marché des maitres spiri-
tuels”, disent les orientalistes.
Depuis 1974, rupture de Guru Maharaj Ji
avec sa mere et constitution de deux
mouvements rivaux.
Lui-méme a déclaré, en 1986, ne plus
étre I'envoyé de Dieu, ce qui a perturbé
ses dévots. Nouveau nom de ce Mouve-
ment : “Elan vital”.

Soka Gakkai

¥ est un mouvement religieux d’ori-
gine bouddhique fortement expan-
sionniste. Les lendemains de la guerre
sont en effet, pour le Japon, un temps
de crise. Le pays a été traumatisé aussi
bien par Hiroshima que par I'implanta-
tion de I'américanisme ruinant la tradi-
tion. Un mouvement se dessine, en
1950, avec un jeune instituteur, Josei
Toda (1900-1958), et prend un départ
fulgurant.
Il comporte 3 aspects : religieux (c'est
Nichiren Shoshu), philosophique (c'est
Soka Gakkai), politique (c'est le Komei-
to, troisiéme parti du Japon).

Quelques années aprés lui succéde
I'actuel Président Daisaku lkeda (né en
1928), qui I'implante aux Etats-Unis, en
Europe, dans 17 pays étrangers, et
fonde la Soka Gakkai internationale. Sa
doctrine est un bouddhisme non ortho-
doxe, celui d'un moine du Moyen-Age,
Nichiren Daishonin (1222-1282), qui
vécut au Japon.

A la différence du bouddhisme originel
qui cherche a restreindre les désirs de
I'homme, celui-ci promet la réalisation
de tous les désirs par la connaissance
du principe éternel qui régit toute chose.
La seule doctrine qualifiée se trouverait
dans le Sutra du Lotus : Nam Myoho
Renge Kyo (“Je suis la puissance supré-
me”). Il faut le réciter trés souvent, en
tenant les mains paume contre paume,
sur la poitrine. Par lui, on est assuré de
ne faire qu'un avec Bouddha et de voir
exauces tous ses désirs,

Le support de la méditation est un par-
chemin consacré (le Gohonzon), vénéré
dans la maison, qui porte une figure
dessinée par Nichiren Daishonin (le
mandala).

Par la, tout homme est capable
d'atteindre l'illumination, état de sages-
se, vitalité, bien-étre. Et la religion
apprend le bonheur immédiat qui est le
but de la vie, elle fonde le royaume de
Dieu ici-et-maintenant sur terre.

Ainsi convaincue de détenir une vérité
d'application universelle apportant le

salut total a 'humanité, la “Soka-Gakkai
(“Société pour la création des valeurs”)
devient prosélyte, de maniére agressive
parfois.

Bien que récemment reniée par la Nichi-
ren Shoshu (1992), elle compte déja 7
millions de membres au Japon et 2 mil-
lions dans le monde. De cette expansion
vigoureuse doit naitre la “Troisiéme Civi-
lisation” qui remplacera le christianisme
et le matérialisme, condamnés par leur
échec.

On pourrait dénombrer encore
bien des micro-groupes orientaux,
témoins de ce que 1'Orient entre
de plus en plus dans les perspec-
tives de la micro-culture religieuse
qui a nom “‘nouvelle religiosité”. m
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Un nouveau chapitre
de la théologie :

La théologie des
religions

P. Claude GEFFRE, o.p.

epuis la derniere guerre
D mondiale, la théologie a di

souvent prendre en compte
le phénoméne massif de 1'athéis-
me moderne. On a méme vu surgir
des théologies de l'incroyance.
Depuis quelques décennies, c’est-
a-dire en fait depuis le concile de
Vatican II, 1’horizon de la théolo-
gie n’est pas seulement celui de
I’athéisme et de ['indifférence reli-
gieuse mais aussi celui du plura-
lisme religieux. Cela correspond a
un ige de la culture qui n’est pas
seulement sous le signe de
I’athéisme et de la sécularisation
mais du retour du religieux et de
la vitalité des grandes religions
non chrétiennes.
La théologie des religions est donc
devenue un chapitre trés vivant de
la théologie moderne, surtout de la
théologie fondamentale, c’est-a-
dire de la théologie qui réfléchit
sur la crédibilité du christianisme
face a I’athéisme et a la pluralité
des fois chrétiennes. Mais comme
il est normal, elle est beaucoup
plus qu'un chapitre particulier de
la théologie ; elle tend a devenir
un horizon qui modifie la maniere
dont nous interprétons les vérités
les plus fondamentales de la foi
chrétienne.
Dans les quelques pages qui sui-
vent, ma seule ambition serait de
préciser quelles sont les tiches
prioritaires d’une théologie des
religions et de présenter les
diverses maniéres dont les théolo-
giens s’efforcent de maintenir
I"unicité de la médiation du Christ
tout en portant un jugement positif
sur les grandes religions du

monde. La théologie des religions
s’interroge tout d’abord sur la
signification du pluralisme reli-
gieux permis par Dieu ; elle réflé-
chit sur le “religieux” comme cri-
tere d’un nouvel cecuménisme,
1’'cecuménisme interreligieux ; elle
cherche ensuite quel est le fonde-
ment théologique de 1'attitude
positive de I'Eglise a I'égard des
religions non chrétiennes ; elle
montre enfin comment le christia-
nisme peut préserver son caractére

unique sans adopter une attitude
intolérante vis-a-vis des autres
religions.

La signification du
pluralisme religieux

Plus qu’il y a un siecle, I'Eglise
fait I’expérience d’un pluralisme
religieux qui semble difficilement
surmontable.

C’est 12 une épreuve pour la foi, si
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nous sommes convaincus par
ailleurs que le christianisme est
['unique vraie religion qui nous
révele le vrai visage de Dieu et
nous procure la plénitude du salut
en Jésus-Christ,

Cette pluralité des voies reli-
gieuses reléve du mystére inson-
dable de la volonté de Dieu. Mais,
sans prétendre apporter une répon-
se, ¢’est la tache d’une théologie
des religions de s'interroger sur la
signification de ce pluralisme reli-
gieux dans le dessein de Dieu sur
le monde.

Face a cette question, la Bible ne
nous fournit pas de réponse toute
faite. La pluralité des langues et
donc des cultures et des traditions
religieuses est sous le signe de
I"ambiguité (cf. le récit de Babel).
Cette diversité infinie des formes
religieuses peut étre I’expression
des limites et aussi des perver-
sions de I'esprit humain tenté par
I’esprit du mal tout au long de
I"histoire. Mais comme le suggére
le concile de Vatican II, elles peu-
vent €tre aussi I’expression du
génie et méme des “richesses spi-
rituelles dispensées par Dieu aux
nations” (cf. Ad Gentes, n°11).

Et comme le disait le pape Jean-
Paul II dans son discours sur
“L’Esprit d’Assise” du 22
décembre 1986, 1’engagement
pour le dialogue inter-religieux
recommandé et promu par le
concile Vatican II ne peut se justi-
fier que si les différences reli-
gieuses ne sont pas nécessaire-
ment réductrices du dessein de
Dieu. Elles sont, en tout cas,
moins importantes que 'unicité de
ce dessein (Documentation catho-
ligue n°1993, 1= février 1987).

Et de fait, il est permis d’interpré-
ter le pluralisme des traditions
religieuses de I’humanité i la
lumiére de 1'affirmation fonda-
mentale de la volonté salvifique
universelle de Dieu dont témoigne
le Nouveau Testament, “Dieu veut
que tous les hommes soient sauvés
et parviennent a la connaissance
de la vérité” (1 Tm 24-). Et dans

son discours aux paiens, c’est
Pierre qui déclare : “Je me rends
compte en vérité que Dieu n’est
pas partial et qu'en toute nation,
quiconque le craint et pratique la
justice trouve accueil auprés de
lui” (Ac 10, 34-35).

Méme si les Peres de I'Eglise por-
taient un jugement fort sévére sur
les religions paiennes de leur
temps, au point d’affirmer que
leurs cultes étaient inspirés par le
diable, ils étaient préts en méme
temps a reconnaitre des “‘semences
du Verbe” dans la sagesse philo-
sophique des nations.

En tout cas, le concile de
Vatican II n’hésite pas a invoquer
cette doctrine des “semences du
Verbe” pour justifier son attitude
positive a I'égard des religions
non chrétiennes.

C’est le sens de la fameuse Décla-
ration Nostra aetate du Concile
dont la rencontre d’Assise du 27
octobre 1986 fut la confirmation
éclatante.

Ainsi, pour la premiére fois, le
magistére de 1’Eglise catholique
reconnait que le pluralisme reli-
gieux n’est pas uniquement
I'expression de I’aveuglement
coupable des hommes, comme s’il
devait progressivement se résorber
au profit du christianisme comme
I'unique religion voulue par Dieu,
mais il peut étre aussi au service
d’une meilleure manifestation des
richesses inépuisables de 1I’Esprit
de Dieu.

En d’autres termes, c’est notre
expérience historique d’un plura-
lisme religieux de fait qui nous
conduit & poser la question théolo-
gique d’un pluralisme religieux de
principe. Et la tiche propre d'une
théologie des religions, c’est de
s’interroger sur la signification
dans le plan de Dieu de ce plura-
lisme religieux, et de porter un
Jjugement positif sur les diverses
religions du monde, tout en affir-
mant qu’il n’y a pas d’autre nom
que celui de Jésus en vertu duquel
nous puissions étre sauvés (cf. Ac
4,12).

On ne doit donc pas confondre la
théologie des religions avec la
théologie dite du salut des infi-
déles. On n’a pas attendu, en effet,
Vatican II pour rendre compte de
la possibilité du salut pour les
hommes de bonne foi, en dehors
des médiations visibles de I'Egli-
se. Mais justement, la théologie
des religions ne considére pas seu-
lement les dispositions subjectives
des hommes de bonne volonté.
Elle s’intéresse aux traditions reli-
gieuses elles-mémes dans leur
positivité historique, et elle se
demande si elles ne sont pas por-
teuses d’une valeur salutaire.

Le “religieux”

ou le critére

d’un cecuménisme
interreligieux

Plusieurs théologiens hésitent a
utiliser le mot “cccuménisme”
pour désigner le dialogue interreli-
gieux. Au sens propre, en effet, il
désignera toujours d’abord la
recherche de 1'unité par les
diverses Eglises chrétiennes.
Mais, dans la mesure ot le nou-
veau dialogue entre les religions
du monde coincide avec notre
nouvelle conscience de I’unité de
la famille humaine (I’oikoumené
de la terre habitée) et un sens plus
vif de la responsabilité commune
des religions quant a I'avenir de
I’espéce humaine, il n’est pas illé-
gitime de parler d’cecuménisme
interreligieux. A condition d’ajou-
ter aussitdt que ce nouvel ecumé-
nisme planétaire ne remplace pas,
ne diminue pas 1'urgence de
I’cecuménisme confessionnel. Il
est d’ailleurs remarquable de
constater que c’est le dialogue
acuménique, inauguré depuis plus
de cinquante ans, qui a brisé un
certain modele d’ecclésiocentris-
me catholique et qui, peu a peu, a
favorisé le dialogue de 1’Eglise
avec les grandes religions du
monde. Et, comme au début de



I'cecuménisme entre les confes-
sions chrétiennes, ce nouvel cecu-
ménisme interreligieux est encore
balbutiant, car il faut du temps
pour surmonter nos préjugés et
nos vieilles habitudes de pensée et
faire la preuve qu’une volonté sin-
cére de dialogue et d’estime ne
conduit pas fatalement au faux
cecuménisme, c’est-a-dire 1'indif-
férentisme.

Chercher I unité dans la diversité,
telle est la regle d’or de tout cecu-
ménisme. Mais dans |'cecuménis-
me confessionnel, nous disposons
d’un critére cecuménique com-
mun, a savoir ’absolu du Christ
comme Fils de Dieu quoi qu’il en
soit des divisions historiques qui
séparent les Eglises. Quel pourrait
étre ce dénominateur commun
dans le dialogue avec les religions
du monde ? En dépit de leur long
contentieux historique, les trois
religions monothéistes peuvent se
réclamer du méme Dieu créateur.
Mais comment trouver un critére
commun 2 toutes les religions
alors que certaines se refusent a
personnaliser la Réalité derniére

de 'univers ? Il semble que le
véritable critére d’un cecuménisme
interreligieux doive se prendre a
partir de ce qui définit 1’essence de
la religion.

On sait combien il est difficile de
fournir une définition satisfaisante
de la “religion”. On peut méme se
demander si ce mot et ce concept
typiquement occidentaux convien-
nent bien pour désigner 1'infinie
diversité des phénomeénes reli-
gieux. Et pourtant, on observe en
anthropologie religieuse comme
en histoire des religions un large
consensus pour reconnaitre en tout
homme une dimension irréduc-
tible qui ne reléve ni de la psycho-
logie, ni de I’éthique, ni de la poli-
tique, ni du sentiment esthétique et
qui serait justement un certain
sens du sacré. Au-dela de la varié-
té des formes religieuses, il y a
I’expérience originaire de ce que
le grand historien des religions,
Mircéa Eliade, appelle 1’homo
religiosus, et qui coincide avec
I’expérience du sacré. Il est sir
que, surtout avant la naissance de
I’Etat, les religions ont joué un

role décisif dans 1’organisation et
dans la régulation des sociétés. Il
est évident aussi que les religions
ont aidé I’homme a conjurer son
angoisse devant la mort et a écar-
ter la menace d’un univers hostile.
Mais les explications sociolo-
giques ou psychologiques de la
religion n’expliquent pas tout.
Elles sont trop réductrices. La reli-
gion ne s’épuise pas dans sa fonc-
tion sociale pour la collectivité ni
dans sa fonction thérapeutique
pour les individus.

Il faut donc aller au-dela d’une
conception purement utilitaire de
la religion. Méme quand elles
répugnent a désigner 1’ Absolu
comme une transcendance person-
nelle, toutes les grandes religions
attestent qu’il y a dans I’"homme
une ouverture pour une Réalité
ultime qui dépasse sa propre fini-
tude et les limites de cette histoire.
Face a I’appel de cette Réalité ulti-
me, les hommes de toutes les civi-
lisations ont fait 1’expérience
d’une forme de décentrement de
soi. Bien au-dela de ses utilités
immédiates, 1'expérience religieu-
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se coincide avec 1'expérience du
silence et I'expérience de la plus
grande gratuité dont la pri¢re et la
méditation sont 1'expression la
plus universelle. En tout cas, a
défaut d’une définition générale de
la religion qui fasse droit a la mul-
tiplicité des phénomeénes religieux,
il semble possible de retenir trois
traits principaux qui se retrouvent
dans la plupart des religions. Une
religion se définit comme une loi
que 1’on tient pour sacrée et qui se
traduit dans des régles morales de
vie. Toute religion est publique et
constitue une certaine communau-
té qui unit des fideles. Enfin, la
religion est une voie qui permet de
dépasser les limites de la condi-
tion humaine.

Ainsi, a la racine des multiples
formes religieuses, la théologie des
religions discerne dans 1’homme
un sacré originel : mystére
d’ouverture et de communion qui,
pour la foi chrétienne, se fonde sur
la relation de tout étre humain au
Dieu créateur. Cette capacité radi-
cale de I'homme-image de Dieu
subsiste toujours, méme chez ceux
qui semblent les plus allergiques
aux formes stéréotypées du sacré.
Et le retour du religieux a I’époque
actuelle, qui surprend beaucoup
d’observateurs, témoignerait de
cette irréductibilité de I’homme
qui ne peut étre défini seulement
comme un étre de besoin ou un
lieu d’échanges mais comme un
étre de désir et d’aspiration & une
altérité.

Le fondement
théologique
du dialogue
interreligieux

La tache difficile d’une théologie
des religions est de chercher a
concilier deux principes irrécu-
sables : d’une part, la volonté uni-
verselle de salut de Dieu, d’autre
part 'unicité de la médiation du
Christ comme unique Sauveur.

Dans le texte déja cité, ot Paul
affirme que “Dieu veut que tous
les hommes soient sauvés et par-
viennent 2 la connaissance de la
vérité”, il ajoute aussitét que
“Dieu est unique, unique aussi le
Médiateur entre les hommes, le
Christ qui s’est livré en rangon
pour tous” (1 Tm, 2,4-6).

L’attitude positive de 1'Eglise
catholique a I'égard des autres
religions, qui a trouvé son expres-
sion officielle dans la Déclaration
Nostra aetate du Concile, se fonde
sur I'unité de la famille humaine
dans le plan de Dieu et sur la
croyance en la présence cachée du
mystére sauveur du Christ dans les
diverses traditions religieuses. En
continuité avec I’enseignement de
la Constitution Lumen Gentium, le
pape Jean-Paul II, dans son dis-
cours aux cardinaux du 22 déc.
1986, affirme : “I’unité universelle
fondée sur 1'événement de la créa-
tion et de la rédemption ne peut
pas ne pas laisser une trace dans la
vie réelle des hommes, méme de
ceux qui appartiennent a des reli-
gions différentes” (n°7). Finale-
ment, le Concile reprend la doctri-
ne patristique des semina Verbi et
discerne les “semences du Verbe”
non seulement dans le ceeur des
hommes a évangéliser mais dans
les traditions religieuses elles-
mémes. Le texte décisif a cet
égard est le n°2 de Nostra aetate .
“L’Eglise ne rejette rien de ce qui
est vrai et saint dans les religions.
Elle considére avec un respect sin-
cére ces maniéres d’agir et de
vivre, ces régles et ces doctrines
qui, quoiqu’elles différent en
beaucoup de points de ce qu’elle-
méme tient et propose, cependant
apportent souvent un rayon de la
vérité qui illumine tous les
hommes”. C’est le méme ensei-
gnement que |’on retrouve dans
I'encyclique récente Redemptoris
missio qui parle explicitement des
“semences et des rayons qui se
trouvent dans les personnes et
dans les traditions religieuses de

£9%

["’humanité” (n°56). Ainsi un juge-

ment positif sur les religions du
monde n’est possible que si on
considére celles-ci comme des
objectivations de la volonté uni-
verselle de salut de Dieu.

Le Concile ne va pas jusqu’a
reconnaitre les traditions reli-
gieuses comme des voies de salut.
Mais il s’oriente dans ce sens.
Depuis le Concile, les théologiens
ont cherché a dépasser une posi-
tion dite exclusiviste, c’est-a-dire a
la fois un ecclésiocentrisme étroit
et une christologie exclusive qui
prétendraient que la foi explicite
en Jésus-Christ et I’appartenance
visible a I’Eglise sont nécessaires
au salut. Ils s’orientent alors vers
un christocentrisme de plus en
plus affirmé et ils renoncent & par-
ler du christianisme en termes
d’excellence et d’exclusion vis-a-
vis des autres religions, pour lui
reconnaitre une unicité d’inclu-
sion. Cette position dite de I'inclu-
sivisme coincide avec ce qu’on a
appelé la théologie de 1'accom-
plissement. Non seulement les
hommes et les femmes de bonne
volonté peuvent faire leur salut
dans les autres religions, mais ces
derniéres peuvent elle mémes
jouer le role de “préparation évan-
gélique” pour tous ceux qui n’ont
pas encore rencontré Jésus-Christ.
On ne peut donc pas considérer les
non-chrétiens en faisant totale-
ment abstraction des religions
auxquelles ils appartiennent.
Concrétement, c’est dans la pra-
tique sincere de ce qui est bon
dans leurs traditions religieuses
que les membres des autres reli-
gions répondent positivement &
I’appel de Dieu. Le Pape ne va-t-il
pas jusqu’a dire que “chaque prié-
re authentique est suscitée par
I’Esprit Saint qui est mystérieuse-
ment présent dans le ceeur de
chaque personne humaine”. Ainsi,
sans compromettre 1’unicité de la
médiation du Christ et sans faire
des religions non chrétiennes des
voies paralléles de salut, il semble
légitime d’affirmer que les autres
religions peuvent exercer un cer-




tain role médiateur dans le salut
pour autant qu’elles sont porteuses
de la présence cachée du mystére
du Christ. Tout en étant convaincu
de la profonde ambiguité du reli-
gieux tout au long de I'histoire, je
suis donc prét avec plusieurs
autres théologiens catholiques a
défendre 1’opinion suivante : si
beaucoup d’hommes et de femmes
sont sauvés en Jésus-Christ, ce
n’est pas en dépit de leur apparte-
nance a telle tradition religieuse,
mais en elle et a travers elle.

I1 est ainsi permis théologique-
ment de considérer les traditions
religieuses pour la part de vérité et
de sainteté qu’elles comportent
comme des “quasi sacrements” de
la présence du mystere du salut
accompli en Jésus-Christ. Elles
sont a la fois des signes du don de
Dieu et des dispositions favorables
a I’accueil de ce don. Certes,
I’Eglise est bien le “sacrement

universel du salut” et méme si les
hommes peuvent étre sauvés en
dehors de 1’Eglise visible, ils

demeurent mystérieusement
ordonnés a I’Eglise qui est le
corps du Christ. Mais on ne sau-
rait faire de I’Eglise de la terre la
médiation exclusive du salut opéré
en Jésus-Christ. Dieu, en effet,
n’est pas lié par les médiations de
I’Eglise visible et la grice est
offerte a tous les hommes selon
des voies connues de Lui seul.

Identité chrétienne
et attitude de dialogue

Comme on I’a vu, la théologie des
religions accepte de reconnaitre la
valeur salutaire des religions tout
en maintenant la normativité de
I’'événement Jésus-Christ. Mais
cette position équilibrée, dite de
1'inclusivisme, est aujourd’hui

contestée par plusieurs théolo-
giens qui soupconnent dans cette
problématique de 1’accomplisse-
ment en Jésus-Christ une forme
d’impérialisme secret comme si
tout ce qu'il y a de vrai, de bien et
de saint n’était qu'un implicite
chrétien. Une telle position ne res-
pecte pas la réelle altérité des
autres religions. Ils veulent donc
dépasser a la fois 'exclusivisme
ecclésiocentriste et 1’inclusivisme
christocentrique et optent pour une
théologie pluraliste des religions.
Il faut renoncer a la vision tradi-
tionnelle selon laquelle toutes les
religions tournent autour du Christ
et du christianisme comme leur
centre et adopter un théocentrisme
radical. Toutes les religions, y
compris le christianisme, tournent
autour de ce centre qu’est le mys-
tere de Dieu comme Réalité ulti-
me.

Personnellement, il me semble
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impossible d’aller aussi loin sans
compromettre déja I'identité
méme du christianisme qui a tou-
jours affirmé depuis les origines
1’unicité de la médiation du Christ,
inséparablement homme et Dieu,
pour le salut du monde. Il faut
donc maintenir une christologie
normative. D’ailleurs, en christia-
nisme, il est illusoire de vouloir
opposer théocentrisme et christo-
centrisme. Comment en effet
pourrait-on se réclamer d’un Dieu
identifié a 1’amour absolu en
dehors de la révélation décisive en
Jésus-Christ ? C’est bien plutot a
partir du centre méme du message
chrétien, a savoir la manifestation
de Dieu dans la particularité histo-
rique de Jésus de Nazareth, qu’il
faut faire la preuve du caractére
nécessairement dialogal du chris-
tianisme. Tout en demeurant dans
la problématique de I’accomplis-
sement, la tiche d’une théologie
des religions est de distinguer net-
tement 1'universalité du mystére
du Christ et 1"universalité du
christianisme comme religion his-
torique, et de chercher a réinter-
préter dans un sens non totalitaire
I'idée d’un accomplissement des
autres religions par le christianis-
me.Pour manifester le caractére
non impérialiste du christianisme
et favoriser le dialogue interreli-
gieux, je pense en particulier que
nous devons réfléchir davantage
sur le “schisme originaire” que
constitue la séparation de 1'Eglise
naissante et d’Isragl. En continuité
avec I’enseignement du Concile, il
y a un large consensus des théolo-
giens pour affirmer qu’en dépit de
la “réprobation” divine, Israél
demeure toujours le dépositaire de
I’élection des promesses de Dieu.
Ainsi, Israél représente un irré-
ductible qui ne se laisse pas totale-
ment intégrer dans 1’Eglise que les
hommes voient. Or, c’est a partir
de I’irréductible d’Israél qu’on
doit chercher a penser I'irréduc-
tible des grandes religions du
monde. Méme s’il ne s’agit que
d’une analogie, on peut en effet

comparer le rapport du christianis-
me naissant et du judaisme et le
rapport que le christianisme
contemporain entretient avec les
religions du monde. De méme que
I'Eglise n'intégre pas et ne rem-
place pas Israél, on doit accepter
de reconnaitre que le christianisme
n’intégre pas et ne remplace pas
les richesses authentiques des
autres traditions religieuses. En
dépit de leurs imperfections, il est
permis de reconnaitre dans les
grandes religions du monde de
lointaines “préparations évangé-
liques™ par rapport a leur récapitu-
lation en Jésus-Christ. Mais a
condition de ne pas entendre leurs
*valeurs salutaires™ comme des
degrés inférieurs et transitoires qui
disparaissent complétement quand
elles trouvent leur accomplisse-
ment dans le christianisme.
Chaque figure garde quelque
chose d’irréductible dans la mesu-
re méme ou elle a pu étre suscitée
par I’'Esprit de Dieu. L’Eglise est
bien le sacrement du salut pour
toutes les nations. Mais, par défi-
nition, elle témoigne d’un salut
médiatisé dans une histoire qui
déborde les frontieres du christia-
nisme historique. Enfin, pour
exorciser toute tentation de supré-
matie chrétienne dans le dialogue
interreligieux, la théologie des
religions devrait méditer davanta-
ge sur ’identité chrétienne a la
lumiére du mystére de la Croix.
La mort est la condition de la vie ;
la croix est la condition de la gloi-
re, et ¢’est le renoncement a une
particularité qui est la condition
d’une universalité concrete, La
croix a une valeur symbolique
universelle. Elle est le symbole
d’une universalité toujours liée au
sacrifice d’une particularité. Jésus
meurt & sa particularité pour
renaitre en figure d’universalité
concreéte, en figure de Christ. C’est
la kénose du Christ dans son égali-
té avec Dieu qui permet la résur-
rection au sens le plus large du
mot. Le christianisme est fondé
sur une Absence originaire et ¢’est

la conscience d’un manque qui est
la condition d’un rapport a I’autre,
a ’étranger, au différent. Il faut
aller jusque-la pour montrer com-
ment le dialogue avec les autres
traditions religieuses est inscrit
dans la vocation originaire du
christianisme. De méme qu'il n’y
a pas d’expérience chrétienne sans
conscience d'une Origine absente,
il n’y a pas de pratique chrétienne
sans la conscience d’un manque
en référence aux autres croyances
et aux autres pratiques des
hommes.

De tout cela, on peut conclure
qu’il n’y a pas de définition de la
singularité chrétienne en dehors de
la croix du Christ comme figure de
I’amour absolu de Dieu. Ainsi,
I’identité chrétienne appelle son
propre dépassement. Nous tenons
la le fondement dernier du dia-
logue interreligieux. Loin d’exer-
cer une violence despotique a
I’égard des autres religions, 1’étre-
la chrétien n’a de consistance que
dans son étre-pour-les-autres.
Selon son génie propre, le christia-
nisme n’est comparable a aucune
autre religion dans la mesure ot il
se définit essentiellement en réfé-
rence i I’'Evangile, c’est-a-dire par
le dépassement de la lettre par
’esprit, par la liberté a 1'égard de
toute loi, de tout code religieux
qui prétendrait justifier 'homme
devant Dieu. Mais il n’exerce pas
cependant une sorte d’impérialis-
me 2 I’égard des autres traditions
religieuses : il témoigne en effet
de I'accomplissement, en Jésus
crucifié et glorifié, de toutes les
valeurs suscitées par 1'Esprit de
Dieu dans le ceeur des hommes et
dans leurs pratiques religieuses. m

Claude GEFFRE

Pour un traitement plus développé de la définition
de la religion et de la théologie des religions, on pour-
ra se rapporter & mon article “Théologie de la reli-
gion et du dialogue interrreligieux” dans I encyclopé-
die Catholicisme, 1. XI, 1990, col. 784-802. Et @
propos de la valewr salutaire des religions non chré-
tiennes, je me permets de renvover a Uarticle, “Salut
en Jésus Christ et valeur salutaive des religions du
monde”, Catéchése, n® 128, 1992, pp. 53-63.



Le Taoisme

P. Claude LARRE

a Chine a produit le taoisme

au cours d’une longue matu-

ration. Attitude devant la vie,
ce qu'on appelle le taoisme peut
étre une religion, une éthique, un
systeme du monde. Il s’insinue
dans toute I’activité de ceux qui en
acceptent I'imprégnation.

L’homme est ce voyageur qui
s’étonne d’exister, s’interroge sur
le chemin, sur le terme, sur le sens
du voyage, du moins s’il est sage.
Si c’est un fol, un jour, reviendra-
t-il de sa folie? Les taoistes sont
des sages et les sages sont des
taoistes. Les arts et la littérature
les montrent trés souvent en pleine
exaltation : ils ont trouvé leur salut
dans la Voie.

Pratiqué dans un monastére ou
dans la solitude d’un ermitage,
plus souvent 2 travers les occupa-
tions de la vie quotidienne, le
taoisme est une recherche
d’immortalité ou plutdt de Longue
Vie. On le considére facilement
comme religieux, ce qui peut étre
abusif.

D’autre part, la visite aux guéris-
seurs, aux détenteurs de talismans
efficaces, aux conjureurs de sorts,
aux devins, aux derviches et autres
médiums, aux intercesseurs en
tous genres, lors des épidémies, de
catastrophes ou plus ordinaire-
ment des deuils familiaux, les
prieres, les offrandes, I'encens
briilé devant images et statues de
divinités, génies, saints person-
nages passeront pour des manifes-
tations religieuses du taoisme

populaire, avec raison. Taoistes ou
non, ces marques de révérence
envers I"Au-dela, comment ne pas
les dire religicuses.

Origine

Les historiens pensent que le
taoisme ancien est un produit de la
superposition des cultes de la
dynastie des Shang (1766-1122) et
de celle des Zhou (1121-222).
Shamanisme et animisme se
mélent.

Ainsi entre-t-on en communica-
tion avec I'invisible qui régit
I’ordre du monde. Ce taoisme pro-
cede par charmes, talismans, exer-
cices corporels ou mentaux, pour
I'union mystique avec le Principe
( le Tao. la Voie).

Dans les siecles qui précédent
I’¢re chrétienne, des Classiques
sont écrits : Laozi (Livre de la
Voie et de la Vertu), Zhuangzi ...
A la fin du 2 ** siecle aprés Jésus-
Christ, le taoisme s’organise éga-
lement en une église : I"Ecole de
la Parfaite Unité, sous I'impulsion
de Zhang Daoling et de Zhang
Jue. Sous I’influence du bouddhis-
me (4, 5 = siecles aprés Jésus-
Christ, des moines se regroupent
en monastéres d’hommes ou de
femmes.

Aujourd’hui ?

Sur le Continent, dans les commu-
nautés d’Outre-mer, en Europe, en
Amérique, dans les groupes sen-
sibles aux influences chinoises ? Il
est difficile de le dire. Cependant,
les adeptes sont plus nombreux,
plus actifs qu'on ne le pense. En
Chine continentale, une certaine
vie se poursuit, sous un régime de
tolérance surveillée, mais les
grands rites traditionnels (jiao) se
pratiquent en secret.

Dans les communautés chinoises

d’Outre-mer, la situation differe a
la ville et dans les campagnes. Les
manifestations festives et les évé-
nements de la vie familiale ont
une grande charge de religiosité et
'on fait une large place aux pele-
rinages et aux célébrations ryth-
mées du calendrier paysan.

Panthéon

Une multitude d’images et de sta-
tues, représentant des esprits et
divinités de tout ordre et de tout
rang, peuple les temples. Des
saints, plus ou moins légendaires,
sont divinisés, tel Laozi, les
Immortels, ayant mené a bien leur
quéte de la jouvence.

Par I'initiation et la pratique, on
parvient a la Longévité, une vie
d’une durée indéfinie au sein de
1'univers. Bonnes cuvres,
contemplation, alchimie, magie ...
se cotoient dans ce monde dominé
par le pragmatisme,

L’organisation

L Eglise taoiste n’est pas centrali-
sée. Elle a ses prétres itinérants
(daoshi), sous ’autorité morale
d’un Grand Maitre, descendant du
fondateur, Zhang Daoling. Elle se
perpétue grice a ses monastéres
d’hommes et de femmes qui émer-
gent ou s'immergent au gré de
I’histoire.

Claude LARRE
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Le 14
Dalai-Lama

P. René GIRAULT

e chrétien occidental qui
découvre Tenzin Gyatso, le

14t Dalai-lama du bouddhis-
me tibétain, sur son écran de télévi-
sion ou dans les articles des maga-
zines, lui trouve un je ne sais quoi
de séduisant et d'énigmatique, qui
I'interroge. Essayons de com-
prendre. Il avait seize ans en 1950,
lorsque les troupes de Mao se lance-
rent a I’assaut du Toit du Monde.
Devant I'urgence, et bien qu’il n’efit
pas encore la majorité 1égale, les
autorités politiques et religieuses lui
demandeérent de prendre en main les
rénes du pays avec les pleins pou-
voirs. En 1959, aprés avoir résisté
par la non-violence a la persécution
qui s’acharnait sur le Tibet, il fut
contraint par son peuple méme, et
pour éviter le pire, a s'exiler en
Inde, ot plus de cent mille de ses
compatriotes le suivirent. Depuis
lors, les autorités occupantes chi-
noises s’efforcent de faire dispa-
raitre son souvenir. En vain. En
1987, lorsque je conduisis un grou-
pe cecuménique au Tibet, le cadeau
demandé par tous était sa photo,
alors introuvable ! Paradoxalement,
cet exil lui a conféré une intense
présence dans son pays, en méme
temps qu’il a fait de lui - alors qu'il
représente la plus petite branche du
bouddhisme, avec six millions seu-
lement d'adeptes - un personnage
religieux de stature mondiale.

Pélerin de la paix
et de la compassion

Sillonnant le monde entier, le
Dalai-Lama a acquis un extraordi-

naire prestige qui tient a la fois a sa
personnalité, a la religion qu’il
représente et a la situation de son
peuple martyr. Il y a quelques
mois, j’entendais le chroniqueur
d’une station de radio présenter le
pape Jean-Paul II et lui comme “les
deux aumoniers de la plancte”.
L’image est hardie, mais finale-
ment assez juste, et on pourrait dif-
ficilement leur associer un troisie-
me. Ils étaient cote a cOte dans la
photo inoubliable de la rencontre
d’Assise, en 1986, et, infatigables
I'un comme 1’autre, ils parcourent
les routes du monde en pélerins de
la paix et de la rencontre des reli-
gions pour la paix.

Le 24 aoiit 1991, au terme d’une
semaine d’enseignements réunis-
sent quatre ou cing mille auditeurs
a proximité des monastéres tibé-
tains du Périgord, le Dalai-Lama
suscita une rencontre interreligieu-
se pour la paix, qui fut comme une
réplique de la rencontre d’Assise,
avec présence de représentants de
toutes les grandes religions. J'ai
noté au vol les phrases fortes de
son allocution. Lorsque j’étais au
Tibet - disait-il -, je ne connaissais
que le bouddhisme tibétain. Mais
I’exil auquel j’ai ét€ contraint m’a
fait rencontrer les autres religions
et j'ai admiré leur valeur. Il est vrai
- poursuivait-il -, qu’il y a, entre les
diverses religions, des différences
qu’il ne faut pas minimiser, comme
I'idée d'un Dieu créateur, qui nous
est étrangeére, mais il est une chose
que toutes les religions ont en com-
mun : elles veulent la paix et
I"amour entre les hommes. 11
concluait : nous devons tous nous
unir, pour travailler a la pacifica-
tion des coeurs !

Le ressort profond de toute action
pour la paix, répete-t-il inlassable-
ment, est une attitude intérieure de
bienveillance et d’amour. Au som-
met de la spiritualité bouddhiste est
le bodhisattva, celui qui est arrivé
au terme de ses réincarnations,
mais qui, par compassion, décide

de revenir sur la terre et de conti-
nuer a transmigrer tant qu'il y aura
des hommes a aimer et a aider. Les
Dalai-Lamas, pour leur part, sont
considérés comme des réincarna-
tions successives de Chenrezi, la
forme tibétaine d’Avalokiteschva-
ra, le bodhisattva de la compassion
infinie.

Héritier d'une tradition
déroutante et fascinante

En présence d’un univers spirituel
si étrange pour lui, 1’Occidental
chrétien est a la fois dérouté et fas-
ciné. Il continue de I'étre s'il lit les
ouvrages du Dalai-Lama, ou s’il
écoute ses réponses aux interviews.
Il attendait une espéce de demi-
dieu et il découvre un homme sou-
riant, a la fois modeste et rayon-
nant, qui se garde bien de
prophétiser.

Comme ses prédécesseurs, Tenzin
Gyatso est a la téte de |'école
Gelugpa, créée au XV*™ siécle par
le réformateur Tsongkhapa et deve-
nue la plus nombreuse au Tibet, ol
elle détient le pouvoir politique en
méme temps que 1'autorité spiri-
tuelle. Quand le 13** Dalai-Lama
quitta cette vie en 1933, un proces-
sus complexe de recherche s’orga-
nisa pour découvrir le lieu de sa
réincarnation.

Aprés consultation de tous les
indices recueillis, on découvrit, a
I’Est du Tibet, un enfant de deux
ans qui, au terme d’une série de
tests difficiles, fut considéré
comme la réincarnation recherchée.
Une éducation extrémement réglée
commence alors, sous la conduite
de grands Maitres, dans |'immense
palais du Potala, & Lhassa, pour le
14*™ Dalai-Lama.

Dans la ligne des réincarnations qui
I"ont précédé, il est le gardien trés
fidéle des traditions de son peuple,
viscéralement attaché aux rituels
séculaires. Avant de quitter le
Tibet, il avait pris possession du
trone d’or offert a 1’occasion du



2 500™ anniversaire de la naissan-
ce du Bouddha, en 1957. Tout
récemment, il authentifiait, comme
étant la réincarnation d’un célébre
Lama, un enfant espagnol de trois
ans, dont certains prédisent qu'’il
pourrait étre le fondateur d’un
bouddhisme européen .

S’il est attaché aux traditions, le
Dalai-Lama sait aussi étre nova-
teur. Préoccupé d’ouverture sociale
au Tibet, lors de ses années de
régne, il cherche a adapter aux
temps actuels les vénérables tradi-
tions. Ses réponses aux mille ques-
tions qu’on lui pose sont pleines de
prudence.

A Claude Levenson qui lui deman-
de s’il y aura toujours des Dalai-
Lama, il répond qu’il ne sait pas, ce
qui fait dire & sa biographe qu'il est
peut-étre un Dalai-Lama de char-
niére, voire de rupture®. Il pense
qu’en cas de difficulté, la recherche
des Dalai-Lama pourrait obéir a de
nouvelles régles, comme la dési-
gnation par le prédécesseur, ou par
une assemblée de grands Lamas,
dans une espéce de conclave, a la
maniére de la désignation d’un
pape™. Il déclare qu’il se considere
comme un simple moine et ajoute
qu’il n’est pas intéressé a convertir
les autres au bouddhisme . Et lors-
qu’on I'interrogea a la télévision
frangaise sur ses anciennes réincar-
nations, en particulier celle du 6
Dalai-Lama dont la vie ne fut pas
trés édifiante, sa réponse fut aussi
tranquille qu’évasive.

Quelles que soient nos objections a
maints aspects du bouddhisme tibé-
tain, nous ne pouvons que souscrire
aux appels de son guide, lorsqu’il
répéte a qui veut I'entendre qu’il
faut réaliser la paix en soi-méme et
exercer la compassion envers les
autres. Le partage des expériences
religieuses est 1'un des fruits du
dialogue.

Lorsqu’il recut, en 1989, le prix
Nobel de la Paix, le 14éme Dalai-
Lama termina son discours de
réception par une priére qui résu-
me bien son attitude. Ecoutons-la :

Tant que dure 1'espace

Tant que vit un seul étre

Puissé-je également

demeurer tout ce temps

Pour mettre fin aux souffrances du
monde(6). n

RENE GIRAULT

PORTRAIT

I - Textes dans : Dalai-Lama, Comme un éclair
déchire la nuit, Athin Michel, 1992,

2 - Vicki Mackenzie, L'enfant Lama, Histoire d'une
réincamnation. France Loisirs, 1991,

3 - Claude B. Levenson, Le Seigneur du Lotus Blanc,

Le Dalai-Lama. Ed. Liex Commun 1987, p. 318 -322.

4 - Ibid, p. 319.

5 - Ibid. p. 265,

6 - Dalai-Lama, Cent éléphants sur un brin d'herbe,
Enseignements de Sagesse, Seuil, 1990, p 23,
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Témoignage
commun et

non-Eroselﬂisme

COmme premier effort de
collaboration, nous propo-
sons ici un texte d'accord
entre les Eglises, en souhaitant qu'il soit
diffusé et reconnu a tous les niveaux.
Car le mouvement cecuménique ne doit
pas étre |'affaire des seuls spécialistes,
mais devenir un mouvement a la base
dans les communautés.

La premiére démarche cecuménique
nous semble étre de veiller & éviter toute
agression et de bannir les images de
I'autre qui seraient caricaturales ou sim-
plement négatives.

L'affirmation et le témoignage d'un tel
esprit, manifestant notre communion
dans la foi commune, communion enco-
re imparfaite, et excluant toute rivalité et
dénigrement, a une portée apostolique
évidente. Cette ratification suppose le
maintien d’'un dialogue clair et confiant.
Ce n'est pas un point d’arrivée mais
celui d’un nouveau départ.

Une foi commune, fondement
d'un témoignage commun.

1 - Nous affirmons une communauté
dans la foi proclameée par les conciles de
I'Eglise indivise. Cette foi est manifestée

La nécessité est apparue aux délégués a
I'cecuménisme de la ‘Région Centre-Est

CR)" et entte~Atpes-Hh6na (El )
rédrgar un vade mecum pféhrmm- tous

:pada su:r'!a “ﬁémo(gmga commun et le non-

G&:documem est un texte d’accord entre les
Eglises & tous les niveaux. Avant toute avan-
ce dans Ja collaboration, il constitue une
‘sorte de régle du jeu exprimée explicitement.
‘On dépasse ainsi un ecumenisme de
On entrevoit la possibilité d’acceptation et
de ratification a plusieurs niveaux suivant les
structures d'Eglises. Au niveau régional entre

ACTUALITE

par les textes des Symboles (des
Apétres et de Nicée-Constantinople).
Nous prenons également en compte la
“base” du Conseil cecumeénique des
Eglises (COE) telle qu’elle a été adoptée
a New-Delhi.

2 - Nous savons que ce que nous
tenons en commun est bien plus impor-
tant que ce qui nous sépare.

3 - Nous affirmons la nécessite de réagir

I'ERF et 'ECR : entre le conseil régional ERF

et I'épiscopat rég;om! catholique. Cette pro-
cédure aura l'avantage de favoriser I'esprit
cecuménique méme dans les lieux et
paroisses ou | 'interconfessionnalité est
inexistante. Ces lieux seront eux aussi
concemés par un accord général publié, qui
tauchemf ensemb;'e de la pastorale ordinaire
diocése-consistoire y trouvera une base
explicite. De méme entre les paroisses d'une
méme ville. Ce texte favorisera une avancée
de l'esprit eecuménique  fa base.
Il sera dans la suite proposé aux Eglises
‘membres de la FPF et aux communautes
‘évangéliques sans aucune exclusion pour
‘quelque groupe que ce soft.

contre I'esprit de polémique. Cet esprit a
eu pour effet d'occulter ce “commun” au
profit de points en litige.

4 - Nous voulons indiquer les consé-
quences de la reconnaissance mutuelle
de nos baptémes sur la base d’'une
communauté de foi baptismale. Nous
sommes déja en communion réelle
incompléte, en marche vers une com-
munion pléniére.

On trouvera ici le texte définitivement mis au
point, aprés toutes les consultations, le
8 septembre 1992.

Ce texte a été successivement approuvé &
I'unanimité par le Conseil régional de la
Région Centre-Alpes Rhéne de I'Eglise
réformée de France et par [‘épiscopat catho-
lique romain de la Région Centre-Est,

Il a été pris en compte par le Synode régio-
nal Centre-Alpes-Rhéne de ['Eglise réformée
de France le 14 Novembre 1992.

Le mardi 24 Novembre 1992, if a été signé
par Monseigneur G. Bagnard pour I'Eglise

catholique romaine et Monsieur le Pasteur

M. Manoel pour I'Eglise réformée de France.

(1) Eglise cathotigue tomaine (ECR)
(2) Eglise réformée de France (ERF)

' Francheville

' De gauche

a droite :
Pasteur

B. Jlousselin
pasteur

M. Manoel,

Mgr G. Bagnard



Témoignage commun et
différences confessionnelles.

Sur la base de cette référence & une foi
commune, nous devons étre soucieux de
donner un témoignage commun dans un
monde qui a plus besoin de Jésus-Christ
que de nos divisions.

1 - Ce témoignage commun doit donc
aussi inspirer toute action pastorale ordi-
naire de chacune de nos communautés.
Cela demandera formation et rectifica-
tion de bien des habitudes enracinées.

2 - Dans ce temoignage commun, nous
devons étre attentifs & contrdler nos
réflexes de majoritaires ou de minoritaires.

3 - Cela nous aménera & étre aussi trés
attentifs & I'opinion publique et a colla-
borer avec les médias pour veiller :

- & ne pas majorer les différences qui ris-
quent, certes, d'intéresser les médias
mais qui seront ensuite reprochées aux
chrétiens divisés ;

- & ne pas confisquer aux yeux du public
I'identite chretienne au profit de la
confession sociologiquement majoritaire.

4 - Ce témoignage commun peut passer
par des prises de parole. Cela se fait
déja (cf.radio). L'accord dans ces cas
d’action commune doit étre explicite.

Le mangue d'information du public est
tel que des erreurs d'interprétation sont
possibles : les auditeurs sont capables
de prendre pour une “spécificité confes-
sionnelle” ce qui est en réalité foi com-
mune.

Cette mention semble spécialement
nécessaire lors d’'échanges de chaires
ou lors d'interventions devant un public
d'une autre Eglises que la nétre.

5 - |l faudra prendre en considération les
occasions ol nous avons affaire & des
auditoires mélés (chrétiens de confes-
sions différentes et aussi non-croyants).
Cela se réalise souvent & I'occasion des
mariages et des funérailles. Nous ne
pouvons pas faire comme s'il s'agissait
uniguement de membres de la commu-
nauté ol a lieu la célébration.

6 - Ce témoignage est aussi donné par
le service des hommes (diaconie) Il est
déja largement vécu.

7 - ll n'en est pas moins vrai que des
différences subsistent : les unes compa-
tibles a nos yeux a tous avec une com-
munion pléniere, d’autres jugées incom-
patibles par les uns ou les autres avec
cette communion. Toutes ces diffé-
rences sont a vivre dans un esprit cecu-
ménique.

8 - C'est dans cet esprit cecumeénique
que chaque communauté devra spécia-
lement s'efforcer de vivre les différences
compatibles avec la communion plénie-
re. Il ne faut pas en faire un elément
d’identité polémique. I faut aussi étre
prét a recevoir des autres des éléments
de la vérité totale qui nous dépasse tous.
Il est important de ne pas donner & des
différences “compatibles” un caractére
d'incompatibilité hérité des polémiques
de jadis. Cela demandera un travail pas-
toral patient pour lequel nous devons
nous entraider. La précipitation ne pour-
rait que conduire a des intégrismes.

9 - Nos identités s'expriment souvent
dans un langage regu, dans des
maniéres de prier, dans des dévotions.
lici encore, une patience sans résigna-
tion doit étre mise en ceuvre. Dans ces
domaines, il faut se garder de toute
généralisation hative : nos Eglises vivent
chacune une large diversité qui interdit
cette généralisation.

10 - Dans cette perspective, la catéche-
se des jeunes est un terrain d'une spé-
ciale importance. Une collaboration
étroite est souhaitable entre catéchétes
pour que la personnalité des jeunes
membres de nos Eglises de soit plus
négative. Qu'ils découvrent gqu'ils appar-
tiennent & des communautés qui ne sont
pas encore en totale communion mais
qui sont en marche vers cette commu-
nion. Ainsi devrait étre mise en pratique
une “réconciliation des mémoires”.
Nous nous devons de respecter ce
donné de notre vie.

Rejet de tout prosélytisme

Nous affirmons que s'il y a pour les
chrétiens et les communautés chré-
tiennes une exigence d'annoncer I'Evan-
gile, de temoigner de leur foi et d’appe-

ler & la conversion, cette exigence n'en
exclut pas moins tout esprit de prosély-
tisme. En conséquence, “Nous affirmons
que devraient étre bannis :

- tout type de violence physique, de
contrainte morale et de pression psy-
chologique. (Nous avons noté ['utilisa-
tion de certaines techniques publici-
taires dans les médias qui peuvent
entrainer des pressions indues sur les
lecteurs et téléspectateurs) ;

- les offres explicites ou implicites
d'avantages temporels ou matériels (...) ;
- ['utilisation impropre de situations de
détresse, de faiblesse ou de manque
d'éducation pour amener a la conver-
sion (...} ;

- le discrédit jeté de fagon injuste et peu
charitable sur d'autres confessions ;

- la comparaison des points forts et des
idéaux d'une communauté avec les
points faibles et les pratiques d'une
autre communauté (texte des conversa-
tions entre baptistes et catholiques
romains, 1990, Documentation catho-
lique, n° 2013, p. 863).

- De méme, nous devons prendre garde
a éviter I'appropriation immédiate des
personnes en recherche spirituelle, sans
respecter leur confession d'origine.

- Nous devons veiller spécialement a ce
que les enfants et les jeunes (notam-
ment les enfants de foyers mixtes) ne
soient pas exposés a ce prosélytisme.
Pour cela on aidera les éducateurs, les
écoles, les camps de jeunes, afin que
les jeunes ne soient pas soumis a des
déstabilisations.

- Les responsables dans nos Eglises
doivent veiller & ne pas se laisser entrai-
ner dans des oppositions qui seraient le
fait de leurs communautés.

Passage d’'une Eglise
a une autre,

Le passage d'un fidéle d'une confession
a une autre est toujours pour nos Eglises
I'occasion possible d'incompréhensions.
D’ol la nécessité d'étre clair sur ce
sujet. Nous affirmons 2 la fois :

- gue nous considérons ces passages
comme légitimes dans la mesure ou ils
sont le résultat de décisions libres. Nous
n'avons pas a nous y Opposer ;

- gue nous avons a ceeur de favoriser
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une vraie liberté en aidant de fagon
désintéressée ceux qui forment de tels
projets ;

- gue nous ne considérons pas ces pas-
sages comme la solution du probléme
de ['unité ; par extinction ou affaiblisse-
ment d'une Eglise au profit d’'une autre.
En conséquence, il devrait étre normal
de:

- S'informer entre ministres d'Eglises de
I'existence tels cas ; de conseiller de
prendre contact avec tel ou tel respon-
sable de son Eglise avant la décision de
la quitter.

- Ne pas considérer trop vite des
membres des autres Eglises comme des
paiens a convertir, en se souvenant que,
pour nous, I'Eglise est mélée jusqu'au
Jour du Seigneur et non constituée des
seuls “justes” ou pratiquants.

- Ne jamais profiter de I'existence de
groupes cecumeéniques. Il arrive que des
fréres ou des sceurs, se sentant mal a
I'aise dans leur Eglise, participent a des

® 9092000000 0 0
Déces
du Pére
Dunand

enri Dunand est décedé
H le vendredi 4 décembre
1992, a I'age de 62 ans,
dans la 36éme année de son ordination.
Vicaire général du diocése d'Annecy, il
était délégué diocésain a I'cecuménisme
depuis plusieurs années. Je I'ai rencon-
tré pour la derniére fois & Francheville
pour la rencontre régionale. Je retiens
de lui sa franchise, sa gentillesse. Je ne
peux mieux exprimer sa présence frater-
nelle au service de 'unité des chrétiens
qu’en proposant le texte de I'interven-
tion du pasteur Pivot pour la priére uni-
verselle de la messe des funérailles, le 7
décembre en I'église de Fillinges, prési-
dée par Mgr Hubert Barbier.
Henri est a présent dans la paix.

G. LOURMANDE

“C’est peu dire aujourd’hui que nous
partageons votre peine. Nous sommes

groupes cecumeniques. |l faut étre parti-
culiérement vigilant aux “conversions”
dans ces situations : elles peuvent nuire
grandement a I'cecuménisme.

- Avertir ceux que I'on regoit dans une
Eglise aprés qu'ils en ont quitté une
autre que les critiques contre leur
ancienne appartenance ne seront pas
les bienvenues. Leur dire aussi qu'ils ne
doivent pas s'attendre dans un premier
temps, et sauf exception, a jouer un réle
dans la marche vers I'unité visible des
chretiens. Ayant choisi de se séparer de
leur communauté, ils ne peuvent que
difficilement en rendre témoignage.

- Prendre en compte cette situation déli-
cate avant de leur donner un réle impor-
tant dans la catéchese, les groupes
cecumeéniques ol leur présence pourrait
étre ressentie avec peine de la part des
membres de I'Eglise qu'ils ont quittée.

La mission regue du Seigneur nous
dépasse tous.

dans la souffrance et dans les larmes
avec vous sa famille, avec vous Pére
Barbier, avec vous tous les prétres du
diocése, car Henri Dunand était aussi
I'un des nétres.

L’Eglise réformée de Savoie, de Haute-
Savoie, a perdu trop t6t un ami ; les pas-
teurs du Consistoire ont perdu trop tét
un frére, pour quelgues-uns un confi-
dent.

Henri était habité par 'amour. L'amour
de son Dieu qu'il a voulu servir de tout
son ceeur, de toute sa pensée, de toute
sa force, de toute son ame. GCelles et
ceux qui I'ont approché n’ont jamais
tardé a s’en rendre compte.

Henri était habité par la tendresse.
Chaque homme, chague femme étaient
pour lui un prochain qu’il convenait
d'accueillir, d'écouter, de respecter et
surtout de qui il y avait infiniment & rece-
voir. C'est ce qui I'a conduit a s'engager
dans le combat cecuménique avec un
exceptionnel enthousiasme.

Henri était habité par I'hnumour. Humour
a |'égard de lui-méme tout d’abord,
humour & I'égard de son Eglise, de I'ins-
titution qu’il représentait : il était
convaincu que c'est avec I'humour que

Nous sommes tous appelés a une pas-
torale commune au service de “toute la
terre habitee” et I'cecuménisme en est
donc une dimension essentielle.

Quelles que soient les situations ecclé-
siales particuliéres, I'étre et I'action des
Eglises sont cecuméniques. Nous vou-
lons nous entraider a vivre cette mission
en développant rencontres, échanges
mutuels. m

Références :

Accords Alliance réformée mondiale - Eglise catho-
ligue romaine (ARM-ECR), 1990, deuxiéme partie,
(¢f. Documentation catholique, n°2031, 1991, pp. 625-
652).

Accords Alliance réformée mondiale - Orthodoxie, (cf.
BSS, 19/06/91).

Texte baptistes - Eglise catholique romaine {(cf. Docu-
mentation Catholique, n® 2013, 1990, p.863.

Note de la rédaction :

On peut préciser que le Groupe mixte de ravail enire
le Conseil weuménigue des Eglises et 'Eglise catho-
liggue romaine avait publié, en 1970, “Témoignage
commun el prosélytisme de mawvaix aloi” . (Docu-
mentation catholique, n® 1571, 1990, pp. 1077-1081)
et, en 1980, "Le wémoignage commun des chrétiens”
(Documentation catholique, n® 807, 1981, pp. 450-
458).

I'on avance sur le chemin de la vérité.
Que de fois, par des petites histoires,
nous a-t-il distraits, amusés, réjouis
mais aussi questionnés, bousculés,
nous les pasteurs a qui il avouait volon-
tiers : “nous sommes tellement bien
ensemble que si un jour il y a trop-plein
de vocations dans mon Eglise, je n'aurai
guére de difficulté a offrir mes services a
la votre”.

Henri connait aujourd’hui la piénitude de
I'amour, de la tendresse et de I'humour.
Et dans I'attente du Royaume, ol il n'y
aura plus ni prétres ni pasteurs, j'imagine
que le Seigneur, dans sa grande liberté,
a donneé & Henri d'étre ce que I'Eglise sur
terre ne pouvait |ui offrir, a la fois prétre
et pasteur, pour sa plus grande joie.

A bientét Henri.

Pour I'unité des Eglises, si chére au
cceur d’'Henri Dunand, prions le Sei-
gneur’. m
- Gilles PIVOT
Pasteur de

I'Eglise réformée de France,
Annecy.
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Le sixieme

centenaire de
la mort de
saint Serge
de Radonége

me CORNELIS

par J

'Eglise orthodoxe russe a célé-

bré solennellement, en octobre

dernier, le sixiéme centenaire
de la mort de saint Serge de
Radonége (1314-1392), le plus
célebre et le plus vénéré parmi les
saints moines de la Russie ancien-
ne, mais en méme temps ’ermite
au grand cceur, robuste et simple,
dont B. Zaitzev a pu écrire “qu’une
odeur de copeaux de sapins frais se
dégageait de sa personne et de sa
vie...” Cette commémoration a
donné lieu a toute une série de
manifestations organisées tant par
le patriarcat de Moscou que par le
ministére de la culture de la
Fédération de Russie et
I’ Académie des sciences, a
Moscou et dans d’autres villes du
pays, mais spécialement a Sergiev
Posad ot est situé le monastére de
la Trinité, fondé par saint Serge.
Comme on I’a noté, ¢’était la pre-
miére fois, depuis la révolution
d’octobre 1917, qu’un grand saint
de la terre russe se trouvait officiel-
lement honoré de la sorte.
Pour connaitre et apprécier le mer-
veilleux “exploit” de saint Serge,
nous disposons, par bonheur,
d’une biographie contemporaine,
écrite par son disciple Epiphane le
Sage. Ce dernier, moine au
monastére de la Trinité du temps
de saint Serge, a pu nous laisser
son témoignage. Et malgré I'inévi-
table rhétorique et les lieux com-

- muns qui 8’y trouvent, cette vie est
vraiment substantielle et parfaite-
ment siire, comme le souligne J.
Kologrivof dans son “Essai sur la
Sainteté en Russie”. N'ayant pas
accés aux sources ni a la littérature

Sur la route de ['unité
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russe sur le sujet, les chrétiens
francophones trouveront, dans le
petit livre de Pierre Kovalevsky :
Saint Serge et la spiritualité russe
de la collection “maitres spirituels™
aux éditions du Seuil 1958, un
excellent apercu historique avec
des tableaux chronologiques, une
bréve bibliographie et une étude
des sources écrites et iconogra-
phiques, le tout abondamment
illustré. Ce qui ne nous dispensera
pas de prendre connaissance de
tout ce qui sera publié a I’occasion
du sixieme centenaire de la mort
du saint, D ailleurs un colloque sur
“Saint Serge de Radonege et les
traditions de la spiritualité russe” a
réuni, du 2 au 5 octohre, au monas-
tére Saint-Daniel, siege du patriar-
cat de Moscou, une cinquantaine
de spécialistes dont deux personna-
lités catholiques : Mgr Albert
Rauch, de Ratisbonne et le P.
Thomas Spidlik de I'Institut orien-
tal de Rome.

Dans le cadre des célébrations offi-
cielles, le 6 octobre & Moscou, une
séance solennelle s’est déroulée
dans la Maison des syndicats, en
présence de nombreuses personna-
lités et des représentants des
diverses confessions religieuses.
Le patriarche Alexis a invité les
participants a suivre I’exemple de
saint Serge qui “doit nous
apprendre la réconciliation afin
que, renouant avec la foi de nos
ancétres, nous puissions surmonter
les difficultés que connait
aujourd’hui le peuple russe™. Dans
son allocution, le vice-président
russe, Alexandre Routzkoi a com-
paré le pays “ a un arbre desséché
qui s’efforce de pousser ses racines
vers ses sources dont celle que
constitue saint Serge”. Cette séan-
ce fut suivie d’une réception au
Kremlin a laquelle a participé le
président russe Boris Eltsine qui a
fait remarquer que c’était la pre-
miére fois, depuis soixante-quin-
ze ans que se tenait au Kremlin
une manifestation officielle en
’honneur d’un homme d’Eglise.
La commémoration proprement
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religieuse du sixieme centenaire
de la mort de saint Serge s’est
naturellement déroulée les 7 et 8
octobre au monastere de la
Trinité-Saint-Serge, a Sergiev
Posad, ol sont conservées les
reliques du saint et qui est I'un des
grands centres de pelerinage de la
Sainte Russie. Le point culminant
des célébrations a été la liturgie
eucharistique et le “Te Deum”
présidés, le 8 octobre, par le
patriarche Alexis entouré d’une
quarantaine d’évéques, de nom-
breux prétres et de plusieurs
dizaines de milliers de fidéles.
Dans son homélie, le patriarche
Alexis a évoqué le martyre enduré
par la Russie chrétienne au cours
des derniéres décennies. En dépit
des persécutions et des compro-
missions, “presque tous, nous
sommes restés fidéles au Christ et
a I'Eglise, méme dans les
moments les plus durs”, devait-il
souligner, avant d’appeler a cher-
cher la cause de la tragédie du
peuple russe, “non pas dans des
forces occultes”, mais dans les
péchés de nos ancétres et nos
propres péchés. L’Eglise, a déclaré
le patriarche, est confrontée a de
nouveaux défis, mais “notre foi
reste inébranlable”, et “malgré

Icéne de

saint Serge

de Radonége,
dont on a célébré
le 6e centenaire
de la mort en
octobre dernier,
peinte par
Morozoff.
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toute notre indignité, nous savons
que le Seigneur se sert de nous
pour manifester sa puissance...”.
A Rome, le 4 octobre, le pape
Jean-Paul I, au moment de
I’angélus, s’est associé 4 la joie et
a I'action de grice de I'Eglise
orthodoxe russe : “L’Eglise ortho-
doxe russe, a-t-il déclaré, célébre
ces jours-ci, le VIeme centenaire
de la mort de saint Serge de
Radonége, défini comme un grand
maitre de la vie monastique et pro-
tecteur de la Russie.

I ceuvra non seulement pour la
diffusion du monachisme et de la
sainteté dans la vie monastique,
mais devint également le messager
des valeurs chrétiennes dans le
pays alors menacé par des dis-
cordes internes et des dangers
extérieurs. Nous partageons la joie
de cette Eglise bien-aimée, qui fait

Octobre 1992

STRASBOURG

L’Assemblée annuelle

du Conseil des
Conférences épiscopales
européennes (CCEE) au
Mont Sainte-Odile

u 2 au 5 octobre, s’est tenue

I’ Assemblée annuelle du
Conseil des Conférences épisco-
pales européennes.
Cette Assemblée, qui se tenait
pour la premiere fois en France, a
regroupé les délégués de toutes les
Conférences épiscopales
d’Europe. Autre premiére : la par-
ticipation d’un évéque grec-catho-
lique qui représentait le Synode
des évéques grecs-catholiques
d’Ukraine.
Cette Assemblée, ouverte par le
cardinal Carlo Maria Martini,
archevéque de Milan et président
du CCEE, était placée sous le

JALONS
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mémoire d’un grand saint ayant eu
une telle importance dans son his-
toire. Né en 1314, saint Serge, a
’dge de vingt ans, suivant
I’exemple des saints Peres du
désert, ressentit le désir de mener
une vie solitaire et se réfugia dans
la forét proche de Radonége, son
village natal. Les longues heures
dédiées a la priere, les victoires
remportées dans les combats spiri-
tuels, mais également I’ austérité de
la vie lui firent acquérir une pro-
fonde maturité spirituelle dont prit
conscience la population, qui
accourait nombreuse de différents
lieux pour vivre avec lui la vie
monastique, en renongant totale-
ment aux biens matériels, suivant
I’exemple du Seigneur qui de riche
qu’il était s’est fait pauvre pour
nous enrichir de sa pauvreté.” En
ce 4 octobre, féte du Poverello, le

signe du Synode spécial des
évéques pour |’Europe de
décembre 1991, ot le pape Jean-
Paul IT avait encouragé le CCEE a
poursuivre et a intensifier son tra-
vail. Au cours de leurs travaux, les
délégués de toutes les Conférences
€piscopales d’Europe - y compris
de la Suisse- se sont penchés sur la
situation dans 1’ex-Yougoslavie, en
prenant a leur compte la déclara-
tion et les exigences posées a
Geneve par le cardinal Kuharic et
Megr Pavle, c’est-a-dire 1’arrét
immédiat du conflit et des destruc-
tions ; la libération sans condition
des prisonniers de guerre ; 1'arrét
immédiat de “I’assainissement eth-
nique” ; la possibilité, pour tous les
réfugiés, de rentrer dans leur foyer.
Les délégués ont en outre examiné
les diverses activités cecuméniques
du CCEE, en particulier la colla-
boration avec la Conférence des
Eglises européennes (KEK), en
mentionnant a ce propos la Se ren-
contre cecuménique tenue, en
novembre 1991,, a Saint-Jacques
de Compostelle et dont on vient de
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Pape ne put s’empécher d’ajouter :
“Comme saint Frangois d’ Assise,
auquel de nombreux hagiographes
I’ont comparé et dont nous célé-
brons la féte aujourd’hui, saint
Serge déployait ses forces non seu-
lement au service de I’Eglise, mais
aussi de la société, s’opposant aux
égoismes et aux intéréts privés et
répandant la paix et I’amour du
Christ...” Et le Pape de conclure
par ce souhait : “Prions pour que
tous les chrétiens en Russie, nos
fréres dans le Christ, par |'interces-
sion de saint Serge, puissent
contribuer au progres spirituel de
la société ou ils sont appelés a
témoigner de I’Evangile du salut”.
L]

(Texte complet du discours du Pape, le
4 octobre, dans la Documentation
catholique, n° 2060, p. 1014.

publier les actes, ainsi que les
conclusions du Comité mixte
KEK/CCEE de Wiirzburg, en
mars 1992, et du Comité commun
“Islam en Europe”. Les délégués
ont encore pris connaissance d’un
rapport sur I’ Assemblée des
Eglises évangéliques européennes
de Budapest, en mars 1992,
Assemblée a laquelle le CCEE
était représenté. m

LYON-FRANCHEVILLE

La 18° rencontre sur
la Catéchése

cecuméniﬂue tle Eoint

es 10 et 11 octobre, s’est tenue

la 18° rencontre sur la catéchese
cecumeénique.
Elle a revétu, en 1992, un caracte-
re particulier. Au lieu de traiter un
théme spécifique, les participants
ont été invités a faire le point,
apres presque deux décennies de
travail. Au cours du week-end,
quatre ateliers se sont réunis a
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trois reprises. Dans le premier, on
traitait de 1’éveil religieux des
tout-petit et, dans le deuxieéme, de
la catéchese des enfants d’dge sco-
laire ; le troisiéme présentait les
célébrations communes de confir-
mation (plus développées en
Suisse qu’en France) et le quatrie-
me, la catéchese des enfants et des
adolescents handicapés.

Dans ces quatre ateliers il ne
s’agissait pas de discussions théo-
riques mais d’informations et de
réactions face a des documents
écrits et audiovisuels.

Le tout avait été préparé et était
présenté par une équipe de dix
catéchétes genevois (laics, pas-
teurs, prétres et religieuses), en
lien avec le Centre cecuménique
(catholique-protestant) de catéche-
se établi dans la ville de Calvin.
Ce travail en groupes fut précédé,
au début du week-end, par un
exposé magistral : le pasteur
Anne-Lise Nerfin avait analysé le
contenu de dix-sept week-ends
précédents ; elle en avait tiré la
conviction que quatre ou cing
points étaient définitivement
acquis : la catéchése eecuménique
est biblique et essaie de prendre en
compte les résultats des principaux
dialogues interconfessionnels ;
elle ne veut pas rester marginale
mais souhaite s’insérer dans la vie
des communautés et des

paroisses : elle prouve qu’il n’y a
pas de séparation confessionnelle
dans le domaine des méthodes
pédagogiques ; elle met 1’accent
sur les célébrations.

Mais, aux yeux d"Anne-Lise
Nerfin, des faiblesses sont a corri-
ger : la question de la catéchése
sacramentelle n’est pas (encore)
débloquée ; on n’a pas débouché
sur un catéchuménat d’adultes ; on
n’a pas fait tache d’huile en ren-
dant cecuménique toute catécheése
méme monoconfessionnelle : on
n’a pas réussi a multiplier les
centres cecuméniques de catéche-
se, etc.

Du pain reste donc sur la planche
pour les week-ends qui prendront
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la suite de celui de 1992.

Le prochain aura lieu les 9 et 10
octobre 1993 : toujours le deuxie-
me week-end d’octobre et toujours
a Lyon-Francheville.

Des publications, dont le bulletin
Foyers Mixtes, 2 Place Gailleton,
69002 Lyon, feront écho a la riche
session 1992 dont les quelques
cinquante participants se répartis-
saient a peu pres a égalité entre
d’une part des foyers mixtes et
d’autre part des catéchetes, des
pasteurs et des prétres (dont plu-
sieurs responsables régionaux ou
nationaux de 1'cecuménisme et de
la catéchése). Ils venaient de
Suisse romande, des Pyrénées, de
Lyon, de Vienne, de Saint-Etienne
et de Grenoble, de 1’ Allier et de

1’ Alsace, de Paris et de 1'le-de-
France. m

ROME
Appel a la priére

pour la Géogie

L e 18 octobre, a 'issue de la
récitation de I’angélus, Jean-
Paul II a demandé aux fideles ras-
semblés place Saint-Pierre de prier
pour la Géorgie, “pays qui posséde
une ancienne tradition chrétienne
toujours vivante”, “d’oli m’est
parvenu un pressant appel de Sa
Sainteté le catholicos-patriarche
Ilia I1, apres les graves événe-
ments qui se sont produits en
Abkhazie.

Les affrontements de ces derniers
jours et les violations répétées des
droits les plus €lémentaires de la
personne sont une grave menace
pour la vie commune et le progres
civil des peuples. Je voudrais
exprimer a ces populations ma
solidarité en ce moment de souf-
france et d’épreuve.

Je souhaite que le dialogue et la
négociation I’emportent sur la
haine et la violence, de sorte que
disparaissent les divergences,
selon les principes établis par le
droit international.” m
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ROME

La Fondation
cecuménique “Pro
Oriente” recue par

le pape Jean-Paul Il

Le 19 octobre, la Fondation “Pro
Oriente”, créée en 1964 par le car-
dinal Koenig, archevéque de
Vienne, pour contribuer a éliminer
les malentendus accumulés au
cours des siécles entre Eglises
séparées, a ét¢é recue en audience
par le pape Jean-Paul II qui a
accueilli son Comité directeur en
compagnie de son fondateur, de
son actuel président, le Dr R.
Kirchschldger et de son Secrétaire
général A. Stirnemann.

Le Pape a chaleureusement félicité
ses hotes et leur a donné en
quelque sorte un brevet d’cecumé-
nisme en leur déclarant : “Il faut
poursuivre nos efforts dans notre
cheminement pour parvenir a
I’unité des chrétiens™.

Il est vrai que I'actualité 2 I’Est a
fourni & cet organisme, qui milite
depuis bientdt trente ans pour le
rapprochement des chrétiens, de
quoi amplifier son activité dont le
bilan est tout a fait extraordinaire.
C’est ainsi que son soixante-cin-
quiéme Symposium, réuni le 10
juin dernier, était consacré au
théme : “La future collaboration
entre gréco-catholiques et ortho-
doxes en Roumanie”. En présence
du cardinal H. Groer, archevéque
de Vienne et du cardinal F.
Koenig, protecteur de la
Fondation, deux exposés furent
présentés sur les possibilités cecu-
méniques des deux Eglises. L'un
fut fait par le métropolite ortho-
doxe roumain, Mgr Nicolae
Comneanu, du Banat, archevéque
de Timisoara, I'autre par I’évéque
gréco-catholique d'Oradea Mare,
Mgr Vassile Hossu.

L’un et I’autre ont présenté les
faits qu’ont accompagné la créa-
tion, la suppression et la résurgen-
ce de I'Eglise gréco-catholique
dans le contexte des rapports avec
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I’Eglise orthodoxe de Roumanie,
et leurs espoirs et suggestions
pour I’avenir. Aprés quoi, un com-
muniqué a ét€ signé par les deux
prélats, par les deux cardinaux et
par les responsables de “Pro
Oriente”.

Ce communiqué, qui se présente
comme un document d’accord,
mentionne les nombreux motifs de
satisfaction dans 1'évolution des
rapports entre les deux Eglises :
restitution d’édifices du culte aux
gréco-catholiques, visites amicales
des cardinaux Koenig, Silvestrini
et Cassidy aux responsables ortho-
doxes, etc.

Les signataires du communiqué se
disent convaincus que les difficul-
tés actuelles peuvent étre surmon-
tées par ’esprit de I’Evangile. A
cette fin, ils proposent un vaste pro-
gramme en 14 points qui apparait
comme un véritable programme de
réconciliation cecuménique m

{voir texte intégral du Communiqué
de la Fondation “Pro Oriente” dans
la Documentation catholique, n°2058,
pp. 909-911).

ROME

Le pape recoit
une délégation roumaine
d’orthodoxes et

de catholigues

e 24 octobre, Jean-Paul II a

recu la délégation roumaine qui
a participé, du 20 au 25 octobre, a
la rencontre organisée a Prato par
I’évéque du lieu, Mgr G. Simoni,
sur le theme de la Doctrine sociale
de I’Eglise et de 1’encyclique
Centesimus annus.
La délégation roumaine présente a
Prato était composée d’orthodoxes
et de catholiques de rite latin et de
rite byzantin. Elle était présidée par
Mgr Pimen, archevéque orthodoxe
de Suceava et Radauti, de la manié-
re la plus fraternelle et cecuménique.
Dans son discours d’accueil, le
Pape a félicité les membres de la

délégation. Faisant allusion aux
difficultés et aux probléemes qui se
posent entre les communautés
chrétiennes en Roumanie, il a lon-
guement cité et commenté la lettre
qu’il a adressée le 31 mai 1991
aux évéques catholiques du conti-
nent européen sur les relations
entre catholiques et orthodoxes,
avant de conclure par ces mots :
“Je souhaite qu'un dialogue pai-
sible et fructueux se développe
entre 1’Eglise orthodoxe et
I’'Eglise catholique en Roumanie,
afin de résoudre les questions
posées et encore ouvertes aprés un
demi-siécle de persécutions tra-
giques contre les chrétiens. La foi
chrétienne a pu survivre malgré de
trés graves restrictions et grace au
sang versé d'un grand nombre de
martyrs.

Le dialogue pourrait nous faire
progresser vers la pleine unité que
le Seigneur veut pour ses disciples
(cf.In 17, 21).

Chers fréres, je vous remercie
encore pour votre visite. Je vous
demande de transmettre mon trés
cordial salut aux autorités de vos
Eglises.

En particulier, je vous demande de
saluer tout spécialement les
membres du Saint-Synode de
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A Rome, le 24
octobre, le pape
regoit une délégation
' roumaine
d'orthodoxes ef de
catholiques

1I’Eglise orthodoxe et son
Patriarche, Sa Béatitude Theoctist.
Le Seigneur soit avec vous !” m

(Texte intégral du discours dans
L’Osservatore romano, en langue

francaise (ORLF) du 3-11-92, p. 3).

PARIS
Une délégation de ’ACAT

en Ex-YoqusIavie

e 27 octobre, une délégation de

trois membres de 1’ Action des
Chrétiens pour I’ Abolition de la
Torture (ACAT) - André Jacques
(président), Jean le Berre (vice-pré-
sident catholique) et Cyrille Argenti
(vice-président orthodoxe) - est
partie a destination de Belgrade et
Zagreb, afin de rencontrer les
autorités religieuses de ces deux
pays et de leur transmettre les
témoignages des 35 000 per-
sonnes, membres et amis de
I’ACAT en France, en Belgique,
au Luxembourg, en Suisse, en
Italie, en Espagne, au Canada, au
Maroc et en Cote-d’Ivoire, qui ont
participé a I’opération “Lettre aux
responsables des Eglises de I'ex-
Yougoslavie”.
Le voyage a duré 5 jours ; il a été
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quelque peu difficile au niveau des

déplacements et de la langue.

La délégation a pu percevoir une

attente dans quatre domaines :

- Celui de I'intercession ;

- Celui de I'action auprés des auto-
rités internationales pour le sou-
tien a tout effort de négociation
et de recherche de solutions paci-
fiques. Pour qu’aussi les crimes
de guerre ne restent pas impunis
(importance du comité interna-
tional sur les crimes de guerre) ;

- Celui de notre responsabilité au
regard de I’information et de
1’action de notre propre pays au
sein des organismes européens et
notamment de la CSCE ;

- Celui d’un effort humanitaire de
la part des nations occidentales,
qui consisterait & accueillir un
nombre décent de prisonniers
libérables.

“Placés devant nos responsabilités,

nous allons envisager la suite a

donner a cette mission, ont conclu

les délégués de I’ACAT . m

ROME

Une délégation orthodoxe
arménienne au Vatican

e 27 octobre, une délégation de

I’Eglise arménienne orthodoxe,
constituée de représentants des
patriarcats de Jérusalem et de
Constantinople, a rencontré les
cardinaux Silvestrini, préfet de la
Congrégation pour les Eglises
orientales, et Cassidy, président du
Conseil pontifical pour la Promo-
tion de 1’Unité des Chrétiens.
Le communiqué publié a Rome
déclare :
“Le sujet principal de la discus-
sion fut la lettre-encyclique que le
patriarche catholique arménien,
S.B. Jean-Pierre X VIII Kasparian,
a publiée le 7 juin dernier.
La hiérarchie de 1’Eglise armé-
nienne apostolique, et cette Eglise
en général, sont profondément
préoccupées par certaines expres-
sions de cette Lettre.

R N N N R R N R R R R R R

Les cardinaux, pour leur part, ont
exprimé leur regret de cette souf-
france et ont assuré la délégation
qu'il n’y avait chez le Patriarche
catholique aucune volonté de polé-
mique...

Les deux parties ont partagé la
conviction que, dans la situation
dramatique qui est celle de

I’ Arménie aujourd’hui, il est plus
que jamais important d’éviter les
discordes et les conflits entre chré-
tiens, qui sont appelés a travailler
ensemble & I'annonce de
I’Evangile et a promouvoir le
bien-étre du peuple arménien.

Les cardinaux ont informé les
représentants arméniens qu’un
Synode de la hiérarchie arménien-
ne catholique se tiendra 2 Rome a
partir du 19 novembre.

Ils ont assuré les représentants
arméniens que ce sujet occupera
une place d’une particuliére
importance dans les discussions
du Synode”. =

ROME
Solidarité avec

le BeuEIe '|uif

L e 28 octobre, évoquant le 25e
anniversaire de la promulgation
du Décret conciliaire Nostra aeta-
te, ainsi que le cycle des festivités
d’ouverture de I’année juive, Jean-
Paul I a déclaré :

“Je souhaite adresser une pensée
de solidarité fraternelle aux
membres du peuple juif...

Je mentionne ces fétes en ayant
dans le cceur une profonde amertu-
me causée par les nouvelles
d’attaques et de profanations qui,
depuis quelque temps, offensent la
mémoire des victimes de la Shoah,
en ces lieux mémes qui furent
témoins des souffrances de mil-
lions d’hommes.

Comme I’enseigne le Concile, et
comme je |’ai redit & la synagogue
de Rome, I'Eglise ‘déplore les
haines, les persécutions et toutes
les manifestations d’antisémitisme

A R E R R E R R R R R R N R R R R R R R R R R R R R R R R R R R N R N RN
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qui, quels qu’en soient les époques
et les auteurs, ont €té dirigées
contre les juifs’,

Plus généralement, devant les épi-
sodes courants de xénophobie, de
tensions raciales et de nationalisme
extrémiste et fanatique, je ressens
le besoin de réaffirmer que toute
forme de racisme est un péché
contre Dieu et contre I’homme, car
toute personne porte imprimée en
elle I'image de Dieu”. m

VIENNE

Rencontre entre
méthodistes et

catholigues romains

A la fin octobre, les représentants
du Conseil méthodiste mondial et
de I’Eglise catholique romaine ont
entamé une sixieme série, prévue
pour cing ans, de dialogues bilaté-
raux. Ceux-ci avaient commencé en
1967, apres le concile Vatican 1.
La commission mixte de dialogue
sera chargée de définir et recher-
cher, dans les deux Eglises, les
sources communes relatives a la
vie sacramentelle. A Vienne, la
commission a aussi souligné la
nécessité de formuler clairement
les résultats du travail déja accom-
pli afin de renforcer les accords
déja réalisés et d’ouvrir la voie a
de nouveaux accords. m

SAINT-DOMINGUE

Le Document de Saint-
Domingue et les

Erotestants

e 28 octobre, la IVe Assemblée
de ['épiscopat latino-américain
a conclu ses travaux par 1’appro-
bation d’un document final tres
discuté.
Le “Document de Saint-
Domingue” a subi en effet sept
révisions et 500 corrections avant
d’étre finalement adopté par
I’ Assemblée, a laquelle partici-
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paient 351 cardinaux, archevéques
et évéques représentant la hiérar-
chie catholique du continent.

La IVe Assemblée a eu lieu a
Saint-Domingue, en République
dominicaine, du 12 au 28 octobre ;
elle a été ouverte par le pape Jean-
Paul II, venu spécialement a Saint-
Domingue dans le but de commé-
morer les 500 ans du début de
I’évangélisation sur le continent
latino-américain.

D’apres le Service eecuménique de
Presse et d'Information (SOEPI),
n°30, du 6 septembre 1992, dans
ce document présentant une vision
moins sociologique que celle des
documents des conférences de
Medellin (1968), et de Puebla
(1979). les évéques réaffirment
“I’option préférentielle en faveur
des pauvres”, incluant dans cette
catégorie les communautés
autochtones et afro-américaines,
les enfants et les femmes...

D’un point de vue protestant - et
d’apres leurs déclarations a la
presse - il est important que les
évéques annoncent dans ce docu-
ment le début d’un dialogue avec
les nouveaux mouvements reli-
gieux que beaucoup appellent
“sectes”, étant donné les relations
tendues entre catholiques et pro-
testants dans certains pays du
continent. Le dialogue cecumé-
nique lancé par la réunion de
Saint-Domingue sera vaste, puis-
qu’il englobe aussi les communau-
t€s juives et musulmanes, minori-
taires en Amérique latine, et les
religions autochtones et afro-amé-
ricaines.

En ce qui concerne ces dernieres,
les évéques ont fait savoir a la pres-
se que ce dialogue aura comme
objectif de “découvrir en elles,
avec un authentique discernement
chrétien, les semences du Verbe”.
Ce dialogue devra aussi renouer
une relation fraternelle avec le
Conseil des Eglises d’Amérique
latine (CLAI) - qui rassemble 140
Eglises protestantes et organismes
cecuméniques du continent-, et qui
n’a pas €té invité a participer a

l.lll.......‘.'...llll'.ll.l.ll...-...-....-III..I'........I‘Il.l.........l........lIIII.-....

I’événement, en tant qu’observa-
teur ou invité fraternel, comme on
’espérait. C’est le Vatican qui a
décidé des invitations a adresser a
d’autres confessions religieuses, et
le CLAI n’a pas été convié.

Pour le théologien argentin José
Miguez Bonino, cela pourrait
s'expliquer par la position du
CLALI opposé a la célébration des
500 ans, et son attitude face aux
nouveaux mouvements religieux,
en majorité d’origine pentecotiste,
qui se multiplient en Amérique
latine.

Si, comme il a été dit, dans le
“Document de Saint-Domingue”,
les évéques changent d’attitude a
cet égard, il est probable que le
dialogue avec le CLAI reprenne
prochainement. m

Novembre

LOUVAIN

Un projet commun
de la KEK et du CCEE
sur “I'environnement

etle déveIoBBement”.

Au début de novembre, le Grou-
pe mixte de travail de la
Conférence des Eglises euro-
péennes (KEK) et du Conseil des
Conférences épiscopales d"Europe
(CCEE), établi a la suite du ras-
semblement cecuménique euro-
péen “Paix et Justice” (Bile
1989), a tenu sa troisieme réunion,
il a demandé la mise en ceuvre
d’un troisieme projet de travail qui
aura pour théme : “L’environne-
ment et le développement”,

En étroite consultation avec les
groupes ecclésiastiques, le nou-
veau projet élaborera des instru-
ments propres a faciliter les tra-
vaux complémentaires a la
conférence de Rio sur I’environne-
ment et le développement. Dans
ce cadre, on visera expressément a
s'assurer la participation des
Eglises, institutions ecclésias-
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tiques, réseaux et groupes. Les
responsables sont Jean-Pierre
Ribaut (CCEE) et Riidiger Noll
(KEK). Le secrétariat de la KEK
est prét a fournir toutes autres
informations a ce sujet...

Le groupe avait déja demandé la
mise en ceuvre de deux projets
dans le cadre des travaux complé-
mentaires a Béle. L’un porte sur
les aspects économiques et poli-
tiques de la conversion des arme-
ments. Il doit faire une large place
aux expériences des groupes et
réseaux. L autre projet vise a étu-
dier le rapport qui existe entre les
orientations morales du
Rassemblement de Bile et les
valeurs qui, selon les conclusions
de la recherche empirique, sont
appliquées dans la politique des
pays d’Europe.

Le groupe a également mandat de
faire progresser la dimension théo-
logique des travaux complémen-
taires a Bile. C’est pourquoi il
avait invité deux théologiens a
participer & la discussion. Tout
d’abord, le jésuite belge Jef Van
Gerwen a présenté un document
sur le théme “Théologie
d’Europe”, qui a suscité une dis-
cussion animée. Ensuite, Gerhard
Beestermoller (Institut pour la
théologie et la paix) a rapporté les
résultats de deux colloques qui, en
Allemagne, ont repris la préoccu-
pation de Bile d’éclaircir les fon-
dements de 1'éthique sociale cecu-
ménique.

A nouveau, le groupe a tiré avan-
tage du caractére trés international
de sa composition. Les partici-
pants d’Europe de I'Est ont expri-
mé le désir qu’on prenne mieux en
compte, lors de la prochaine
réunion, les contributions de leurs
propres contextes d’expériences.
Ce veeu a rencontré 1’approbation
générale des participants, qui ont
¢galement exprimé |’espoir de
voir les aspirations du
Rassemblement cecuménique
encore mieux prises en compte par
les Eglises de cette région
d’Europe. m
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Manifestants devant Church-House & Londres, ol se tenait le
mercredi 11 novembre que des femmes pourraient désormais étre ordonnées prétres. A
gauche, des femmes en faveur de I'ordination ; & droite un homme proteste contre, par peur
du schisme qui pourrait déchirer I'Eglise anglicane.

LONDRES

Rome et I'ordination des
femmes dans I'Eglise

d’AnﬁIeterre

e 11 novembre, I'Eglise

d’Angleterre, réunie en Synode
général, décidait d’accepter I’ordi-
nation des femmes. Les 553
membres du Synode avaient a se
prononcer.
Dans chacun des trois colléges -
évéques, clergé et laics - la majori-
t€ des deux tiers, nécessaire a la
ratification du projet, a pu étre ras-
semblée. Interrogé sur les consé-
quences de cette décision pour les
relations avec les orthodoxes et les
catholiques, I’archevéque de
Cantorbery, George Léonard
Carey a déclaré : “Je ne sais que
trop la peine que nous allons cau-
ser, mais il faut assumer sa déci-
sion...”
La réaction du Vatican ne s’est pas
fait attendre. Dés I’annonce de la
nouvelle, son porte-parole
Joaquim Navarro a rappelé,
comme il fallait s’y attendre, que,
pour le Saint-Siége, “le probléme
de I’'admission des femmes au
sacerdoce touche a la nature méme
du sacrement”, et que cette posi-
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tion avait déja été affirmée a plu-
sieurs reprises par le Vatican,
notamment & 1’occasion
d’échanges de lettres entre Paul VI
et I'archevéque anglican Michael
Ramsey, et entre Jean-Paul II et
I’archevéque Robert Runcie.

“Pour des raisons théologiques
fondées, I'Eglise catholique estime
ne pas avoir le droit d’autoriser
une telle ordination. Cette décision
de I’Eglise anglicane constitue un
nouveau et grave obstacle a
I'ensemble du processus de récon-
ciliation avec I’Eglise catholique”,
a ajouté M. Navarro.

Le 25 mai dernier, I’archevéque de
Cantorbery, George Léonard
Carey, était recu par Jean-Paul II.
C’était sa premiére rencontre avec
le Pape. Les deux chefs d’Eglise
ont parlé, entre autres sujets, de
I’ordination de femmes au sacer-
doce. L’archevéque était convain-
cu qu’une telle évolution était pos-
sible. Le Pape a alors réitéré la
position de I’Eglise catholique :
“Cette évolution représente une
décision que 1’Eglise ne se sent
pas en mesure d’autoriser”.

Toute initiative anglicane allant en
ce sens constituerait un “grave
obstacle a I’ensemble du processus
de la réconciliation entre anglicans

JALONS
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et catholiques”™ amorcé depuis
1966. La décision de I'Eglise
d’Angleterre n’arréte évidemment
pas le dialogue avec I'Eglise
catholique, mais le rend plus diffi-
cile et plus aléatoire, le but du dia-
logue étant 1’accord et en particu-
lier la reconnaissance des
ministéres en vue de la pleine
communion entres les Eglises. m

LONDRES

Le Cardinal Hume et
Pordination des femmes

dans I’Eﬂlise anglicane

e 11 novembre, I’'Eglise

d’Angleterre s’est prononcée en
faveur de I’ordination des femmes
au sacerdoce. Réagissant a cette
décision, le cardinal George Basil
Hume, archevéque de West-mins-
ter, a déclaré : “Je suis décu mais
non pas surpris par le vote du
Synode général aujourd’hui...
La décision du Synode ne refléte
pas I’enseignement de I’Eglise
catholique.
La question de I’ordination des
femmes dépend de la compréhen-
sion que chaque Eglise a de son
identité propre, des sacrements et
du culte.
Ce n’est pas seulement une ques-
tion d’égalité ou de justice, pas
plus que le probleme ne peut étre
résolu exclusivement en fonction
des changements d’attitude de la
société a 1'égard des femmes,
aussi importants soient-ils.
Il comporte des questions impor-
tantes : sur le sens véritable de
I’ordination, la nature de
I’Eucharistie et le réle unique du
prétre dans cette célébration...
La décision de I’Eglise
d’Angleterre ne donne pas le
signal d’une rupture des rela-
tions cecuméniques.
La communion réelle, mais par-
tielle, entre chrétiens unis par le
méme baptéme demeure.
Nous continuerons  prier et a tra-
vailler ensemble malgré le nouvel
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obstacle créé par I'Eglise
d’Angleterre.

Dans I’Eglise catholique, la
recherche doit continuer en com-
mun avec d’autres Eglises pour
trouver la maniére de développer
le ministére des femmes”.

Que les dirigeants des Eglises pro-
testantes aient favorablement
accueilli la décision de 1’Eglise
d’Angleterre, la chose est d’autant
plus normale que ces mémes
Eglises ont des femmes-pasteurs
depuis longtemps.

Beaucoup plus curieux est
1’accueil réservé par le pasteur
Emilio Castro, secrétaire général
du COE qui regroupe des Eglises
non catholiques d’Orient qui rejet-
tent I’ordination des femmes. m

LONDRES

Les Eglises orthodoxes et
I'ordination des femmes

dans I’Eﬂlise d’AnHIeterre

e 11 novembre, I'Eglise

d’Angleterre décidait
d’admettre des femmes a la prétri-
se. Cette décision devait provo-
quer des réactions défavorables
parmi les Eglises orthodoxes qui y
voient un nouvel obstacle au dia-
logue cecuménique. Ainsi, dés le
13 novembre, 1’Eglise orthodoxe
russe publiait un communiqué du
patriarcat de Moscou qui regrettait
vivement cette décision “créant un
obstacle sur le chemin vers 1'unité
des deux confessions chrétiennes”.
Dans |’anglicanisme, I’ordination
des femmes est un probleme
d’ordre juridique, visant a assurer
“1’égalité des droits de "homme et
de la femme”, tandis que pour
I’orthodoxie il s’agit d’un problé-
me théologique : tout en recon-
naissant “I’égalité absolue de
I’homme et de la femme” elle
“enseigne, avec |’ap6tre Paul, que
I’Eglise est un corps organique
dont les membres, différents les
uns des autres, sont appelés a des
services différenciés”. Dans cette
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optique et selon la Tradition
constante de 'Eglise, le sacerdoce
(épiscopal ou presbytéral) est “un
symbole, au sens fort du terme, de
la présence dans I’Eglise de notre
Seigneur Jésus-Christ”, souligne
le communiqué du patriarcat de
Moscou.

De son c6té, dans un communiqué
publié le 4 décembre dernier par
sa représentation permanente a
Geneve, le patriarcat cecuménique
réaffirme tout d’abord la position
de I’Eglise orthodoxe sur la place
de la femme dans I’Eglise, telle
qu’elle a été formulée notamment
lors d’une conférence interortho-
doxe, a Rhodes, en 1988. Cette
position ne souffre aucune ambi-
guité : “Chaque acte qui nie la
valeur de la personne humaine,
comme toute distinction entre
hommes et femmes qui se fait sur
la base du sexe auquel ils appar-
tiennent est un péché. Car tous les
baptisés au nom de la Sainte
Trinité, hommes et femmes, sont,
sans aucune distinction, image de
Dieu, membres du Corps du Christ
a part entiére, enfants de Dieu et
héritiers de ses promesses”.
“Quant a I’ordination des

femmes - poursuit le communiqué
du patriarcat de Constantinople,
I’Eglise orthodoxe suit, pour des
raisons théologiques, canoniques
et historiques, la tradition séculai-
re de I’Eglise indivise, tradition
respectée par toutes les Eglises
jusqu’ail n'y a pas si long-
temps...” “Elle ne permet pas aux
femmes 1’accession a la prétrise et
encore moins a 1’épiscopat,
n’excluant cependant pas la possi-
bilité de restaurer I’ordre distinct
des ‘femmes diacres’, qui fut trés
répandu dans la pratique de
I’Eglise ancienne™."Le patriarcat
cecuménique, tout en désirant
maintenir ses relations fraternelles
avec ’Eglise anglicane et coopé-
rer avec elle dans le cadre du
mouvement cecuménique, pense
néanmoins que la récente décision
du Synode général de I'Eglise
d’Angleterre, est de nature & entra-
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ver le dialogue et a nous conduire
a des impasses, surtout si ce dia-
logue vise le rétablissement de
'unité des deux Eglises dans la
méme foi et les mémes sacre-
ments”, indique encore le commu-
niqué du patriarcat cecuménique. m

PARIS

La dimension
cecumeénique
du “Catéchisme

de I’Eglise Catholigue”

L e 16 novembre, paraissait le
nouveau catéchisme de I’Eglise
catholique qui a connu, dés son
lancement, un succes considérable
de librairie. Venus de toutes les
Eglises et de tous les milieux, les
commentaires n’ont pas manqué.
Celui du P. Max Thurian intitulé
“la dimension cecuménique du
Catéchisme de 1’Eglise catho-
lique™ ne peut manquer d’intéres-
ser nos lecteurs. Pour le théolo-
gien de Taizé, ce catéchisme
“permet de connaitre la doctrine
catholique concernant tous les
points importants de la foi. Il sera
donc une aide précieuse pour les
dialogues cecuméniques ot il est
toujours nécessaire de connaitre
les positions de chaque partenaire
pour discerner les convergences
ou noter les divergences en toute
clarté et honnéteté. De nom-
breuses page du Catéchisme révé-
leront une communauté de foi
entre les chrétiens, en particulier
dans la premiére partie concernant
la profession de la foi en Dieu,
Pere, Fils et Saint-Esprit, et dans
la derniére partie sur la priére
chrétienne”.

Obligé de se limiter a quelques
thémes majeurs du dialogue cecu-
ménique, I"auteur souligne tout
d’abord la grande place faite a
I’Ecriture Sainte dans le
Catéchisme qui la cite constam-
ment pour fonder ses affirmations.
A propos de I'Eglise une, sainte,
catholique et apostolique, le
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Catéchisme reprend I’enseigne-
ment de Vatican Il et en particulier
du décret sur I’cecuménisme. I
donne également un “programme”
de travail cecuménique pour parve-
nir un jour a I’unité visible des
chrétiens : renouveau, conversion,
priére en commun, dialogue et
rencontres, collaboration dans le
service des hommes.

Dans le chapitre sur les sacre-
ments, le théologien de Taizé qui
fut le maitre d’ceuvre de Baptéme,
Eucharistie, Ministére (le BEM) a
“Foi et Constitution” du COE ne
peut s’empécher de constater
I’impact du dialogue ecuménique
sur le Catéchisme : “Le dialogue
cecuménique sur le baptéme,
I’Eucharistie et le ministére, pour-
suivi ces derniéres années par la
Commission “Foi et Constitution”
avec la participation active de
théologiens catholiques, a permis
un grand rapprochement dans la
foi. L’Eglise catholique a fait une
réponse officielle constructive a ce
dialogue universel, unique dans
I"histoire.

La doctrine catholique tradition-
nelle exprimée par le Catéchisme
montre quels progres ont été
accomplis ces derniéres années
dans la réflexion théologique
concernant 1’Eucharistie, en parti-
culier en ce qui concerne “le sacri-
fice sacramental : action de gréce,
mémorial présence”.

Apreés avoir montré la dimension
cecuménique de I’ensemble du
Catéchisme, 1'auteur exprime le
souhait qu’il devienne “pour
toutes les Communions chré-
tiennes, en toute liberté, une occa-
sion de vérification de leur foi et
d’appronfondissement de leur
compréhension de la Parole de
Dieu. Ce serait la un service cecu-
ménique que le Catéchisme pour-
rait rendre en vue de 1'unité visible
de tous les chrétiens pour laquelle
le Christ a ardemment prié”. m

(Voir texte intégral de I'article dans
L’Osservatore romano en langue fran-
¢aise (ORLF du 26-1-1993, p. 9).

BERLIN

Rencontre
des Secrétaires généraux
des Conseils nationaux

d’Ealises

L es 20 et 21 novembre, les repré-
sentants et en particulier les
secrétaires généraux des 21
Conseils nationaux d’Eglises euro-
péens ont eu leur rencontre
annuelle au cours de laquelle ils
ont pris connaissance avec intérét
de I'imminente création d’un
Conseil national d Eglises en Rou-
manie.

Cette réunion annuelle est organi-
sée par la Conférence des Eglises
européennes ; elle constitue un
forum important pour les diri-
geants cecuméniques, leur permet-
tant d’échanger des informations,
de partager des préoccupations
communes et de réfléchir
ensemble a leurs problémes.

Dans de nombreux Conseils natio-
naux, I’Eglise catholique romaine
est actuellement membre de plein
droit ; a cette réunion de Berlin, le
Conseil des Conférences épisco-
pales européennes a, pour la pre-
miére fois, envoyé un représen-
tant, en la personne du prélat Josef
Michelfeit, et I’'un des thémes
principaux de la réunion était la
relation avec I'Eglise catholique
romaine.

11 a aussi €té question de la situa-
tion en Yougoslavie et de la mise
sur pied d’un programme de
réconciliation cecuménique dans
cette région. Des informations
détaillées ont été échangées sur le
programme cecuménique d’aide
humanitaire, qui se montre actuel-
lement a prés de 5 millions de $
US en aide financiére, médica-
ments, vétements et autres pro-
duits, distribués dans toute ’ex-
Yougoslavie.

Les structures des relations cecu-
méniques sont en train de changer,
et cela a ét€ confirmé par la forma-
tion prochaine, le 15 décembre
1992, d’un Conseil chrétien

Sur la route de ['unité
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d’Eglises de Suede, comprenant
les quatre principaux groupements
d’Eglises du pays : I’Eglise luthé-
rienne de Suede, les Eglises libres,
1I’Eglise catholique romaine et
I’Eglise orthodoxe. Ce nouvel
organisme va remplacer les actuels
Conseils des Eglises libres et
Conseil cecuménique de Suéde.
D’autres informations ont été le
nouvel accord 1égal en Espagne
par lequel, pour la premiére fois,
les Eglises protestantes seront
exemptes de taxes fonciéres. Et au
Portugal, pour la premiere fois
également, deux rencontres offi-
cielles ont eu lieu entre des diri-
geants de I"Eglise catholique
romaine et des représentants du
Conseil national d’Eglises.

Les Conseils cecuméniques
d’Estonie (le seul pays de 1'ex-
Union soviétique ot il en existe
un), de la Tchécoslovaquie, de la
Pologne et de la Hongrie étaient
représentés a cette réunion et ont
contribué en présentant un rapport
sur la situation dans leur pays. m

WOLFSBERG

Rencontre de chefs
religieux de P'ex-

Youaoslavie en Suisse

D u 24 au 26 novembre, les res-
ponsables orthodoxes de
Serbie, catholiques de Croatie et
musulmans de Bosnie se sont ren-
contrés en vue de réclamer la paix
“au nom de la justice et de
I’'amour de Dieu et... de la dignité
de I’étre humain et de la commu-
nauté des hommes”.

Signé en présence du président
suisse René Felber, leur appel
reprend de nombreux thémes de
I’appel lancé par le patriarche
orthodoxe orthodoxe serbe Pavle
et le cardinal croate Franjo
Kuharic lors de leur rencontre prés
de Genéve en septembre ; entre
autres, un appel a des négociations
immédiates, la libération de tous
les prisonniers de guerre, 1’arrét de
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Veillée cecuménique de priére pour Ia paix en Yougoslavie

la destruction des maisons, des
sites culturels et religieux, la fin de
la “purification ethnique” et pour
tous les membres du clergé, la
liberté d’accomplir leurs fonctions.
Cette rencontre avait été organisée
par la Fondation “Appeal of
Conscience”, organisation privée
de New-York, qui milite depuis 25
ans pour la promotion du dialogue
interconfessionnel et la protection
de la liberté religieuse. Leonid
Kishkavsky (Eglise orthodoxe
d’Ameérique), membre du Comité
exécutif du Conseil cecuménique
des Eglises et président du Comité
européen du Conseil national des
Eglises des Etats-Unis, faisait par-
tie du groupe venu des Etats-Unis.
Il a mis I’accent sur deux points
de cet appel : ’engagement des
responsables religieux a distribuer
de facon juste I’aide humanitaire
“a toutes les victimes, sans dis-
tinction de croyance ou de convic-
tion” ; et la mise en place d’un
comité de suivi, qui devrait se
réunir tout de suite, s’il le faut.
Les signataires ont appelé tous les
catholiques, orthodoxes et musul-
mans de 1’ex-Yougoslavie a faire
du 23 décembre une journée de
priére “‘pour marquer notre solida-
rité€ totale avec toutes les per-
sonnes et les populations de
Bosnie et d’Herzégovine, et tous
ceux qui souffrent dans 1’ancienne
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Yougoslavie™. Ils ont déclaré aussi
que “la torture et les massacres
engendrent ["horreur et la honte,
mais rien ne les suscite autant que
le traitement criminel et inhumain
de femmes et de jeunes filles et
méme d’enfants, et nous condam-
nons de telles horreurs”. Plusieurs
organismes cecuméniques et reli-
gieux ont réclamé une réaction
internationale 2 la suite d’informa-
tions faisant état du viol systéma-
tiquement et brutal de femmes
musulmanes en Bosnic. m

WAREMME (BELGIQUE)

La 26e Assemblée
générale de la
Commission catholique

belae pour P'eecuménisme

L e 28 novembre, 130 partici-
pants ont assisté a la 26e
assemblée générale de la
Commission catholique belge
pour I’cecuménisme. Le theme
“Evangélisation et prosélytisme” a
été traité par le pasteur Jean-Paul
Gabus, professeur honoraire a la
Faculté de théologie protestante de
Bruxelles.

Au départ, M. Gabus a mis nette-
ment en lumiére que la tiche
essentielle confiée a I’Eglise par le
Christ est I'évangélisation du
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monde. Celle-ci doit étre respec-
tueuse de la liberté humaine et se
situera dans un climat cecumé-
nique. Dans la pratique, le chré-
tien se trouvera parfois devant un
véritable dilemme. Peut-il évan-
géliser sans s’exposer au risque
de prosélytisme, ou du moins au
risque d’étre accusé de prosélytis-
me ? La solution doit sans doute
étre recherchée au plan d’une
transparence dans les relations
entre Eglises ou communautés
chrétiennes et non chrétiennes.
Mme Clair Ullmann, de I’Eglise
épiscopalienne de Waterloo, et
Mme Madeleine Dourassoff, de
I’Eglise orthodoxe russe (Liege),
ont donné un témoignage person-
nel.

Mgr Alfred Vanneste, ancien
doyen de la Faculté de théologie
de Kinshasa, a exposé le point de
vue catholique et a cité entre
autres la lettre de la Commission
pontificale “Pro Russia” au sujet
de I’évangélisation de I’Europe de
I’Est (juillet 1992). Au cours des
échanges de vues, I’ Assemblée a
posé la question de savoir si le pro-
sé€lytisme est actuellement le plus
grand probléme. Il régne un silen-
ce prudent en matiére religieuse,
proche de I'indifférentisme.

Un étudiant de I’Institut de théolo-
gie orthodoxe Saint-Serge, a Paris,
participait a I’ Assemblée. A la
veille d’un hiver éprouvant, un
appel a aussi été fait pour apporter
une aide matérielle a la
Communauté des Etats
Indépendants (I’ancienne URSS).
Au cours de la priere commune,
des intentions ont été formulées
pour la Bosnie-Herzégovine et
d’autres régions en Europe ou
sévit une guerre fratricide. m

(De substantiels résumés des
exposés et des témoignages seront
publiés dans “Nouvelles cecumé-
niques” par P. Vanbergen, secré-
taire de rédaction, 36, rue
Louvrex, B - 4 000 Liége,
Belgique.)

Jérome CORNELIS
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Conférence des
Eglises européennes,
Prague,

10 *m assemblée

1 au 12 septembre 1992

Message final

Chers fréres et sceurs en Christ,

our la dixieme fois
P depuis 1959, des

représentants
d’Eglises, venus des quatre coins
de 1’Europe, se sont réunis en
Assemblée de la Conférence des
Eglises européennes. Nous vous
adressons nos veeux de paix et de
joie, suscités par I'amour du Christ
qui, dans son amour, nous entoure
tous.
Par ce message, nous voulons par-
tager avec vous le theme de notre
Assemblée : “Dieu unit - en Christ,
une nouvelle création”.
Christ surmonte toutes les divi-
sions et tout conflit. II nous rend
capables d’avoir part a la commu-
nion parfaite en laquelle il vit avec
le Pere et le Saint-Esprit.
Avec gratitude, nous reconnais-
sons que la communion dont nous
faisons 1’expérience est un don de
Dieu. Nous nous reconnaissons
coupables de nous étre éloignés de
lui par les divisions que nous cau-
sons et subissons. Cette commu-
nion et ces divisions, nous les
avons vécues dans les rencontres
de ces jours-ci, ainsi que dans les
rapports et témoignages entendus.
Nous nous sommes réunis cette
fois dans la merveilleuse ville de
Prague, au cceur de 1’'Europe.
Nous sommes arrivés dans une
ville ouverte, dans un pays ouvert,
riche d’une longue histoire de
courage, de résistance et de lutte
pour une foi vivante. Nous avons
été trés chaleureusement accueillis

par les Eglises et les paroisses
locales. Partout en Europe se sont
produits de profonds change-
ments. Bien des gens sont déchirés
entre |'espérance et la crainte.
Nous nous présentons devant Dieu
avec notre priére, nos plaintes et
nos intercessions. Nous entendons
sa promesse qui concerne chaque
personne, chaque peuple et
I"humanité entiére avec toute la
création :

“Si quelqu’un est en Christ, il est
une nouvelle créature. Le monde
ancien est passé, voici qu'une réa-
lité nouvelle est 1a” (2 Cor. 5,17 -
TOB).

Nous avons nettement pris
conscience de ce qu'un nouveau
chapitre s’ouvre pour |’histoire du
mouvement cecuménique, en rai-
son de tous les changements qui se
sont produits en Europe. Ou cela
nous menera-t-il ? L’Europe est
aujourd’hui a la croisée des che-
mins. Comment la communion
des Eglises fera-t-elle ses
preuves 7 C’est le défi qui nous est
lancé a nous, Eglises et chrétiens
d’Europe.

Rappelons-nous que les chrétiens
sont, historiquement, autant res-
ponsables de 1'unité que de la
désunion de 1'Europe. Nous crai-
gnons que 1'Europe risque d’étre
partagée a nouveau entre des
structures de pouvoir opposées,
fondées non seulement sur des
idéologies politiques, mais sur un
pouvoir économique et sur des tra-
ditions ethniques, culturelles, ainsi
que religieuses.

A cet égard, les Eglises portent
une responsabilité particuliére.
Nous ne devons pas permettre une
telle évolution. Puisque 1’Europe
est a la croisée des chemins, il
nous faut veiller a ce que ce conti-
nent, le premier a avoir été pro-
fondément influencé par I’Evangi-
le, soit une bénédiction et non une
malédiction pour le reste du
monde. Nous devons nous deman-
der a nouveau : Comment serons-
nous libérés de notre “eurocentris-

”

me” ? La division de notre

continent n’'est que le reflet de
divisions encore plus profondes
sur I’ensemble de la planete.
L’environnement souffre grave-
ment de nos modes de production
et de consommation.

Que signifie tout cela aujourd’hui
pour nous et pour notre engage-
ment en faveur de la justice, de la
paix et de la sauvegarde de la
création ?

Le service de
réconciliation

“Tout vient de Dieu, qui nous a
réconciliés avec lui par le Christ,
et nous a confié le ministere de la
réconciliation™ (2 Cor. 5,18 -
TOB).

Dieu crée le renouveau a travers la
réconciliation. La croix de Jésus-
Christ est |’arbre de vie de la nou-
velle création. Le Seigneur ressus-
cité nous appelle au service de la
réconciliation.

Nous avons entendu a la bouche
de sceurs et de fréres de nom-
breuses parties de 1’'Europe, vivant
dans des situations de conflit, qu’il
y a de tous cdtés des gens qui
ceuvrent 4 la réconciliation, et qui
la vivent. Des femmes et des
hommes nombreux, jeunes et
vieux, refusent I'usage de la vio-
lence. Autant que les victimes de
la terreur et de 1’expulsion, ils ont
besoin de notre attention et de
notre soutien.

Nous vous en prions : restez
fideles dans 1'intercession. Tenez
vous du coté des réfugiés, des
dépossédés et des opprimés,
Défendez les droits des enfants.
Résistez a la haine a 1'égard des
étrangers, a la montée du racisme,
et particulierement au réveil de
’antisémitisme. Ne permettez pas
que I’on fasse d’un quelconque
groupe humain le bouc émissaire
de quelque difficulté sociale ou
politique que ce soit.

La situation particuliére de I'ex-
Yougoslavie nécessite, au nom de
la réconciliation, que les Eglises
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fassent tous les efforts possibles
pour s’opposer aux démons du
chauvinisme, de la xénophobie et
du génocide, et pour promouvoir,
au contraire, le respect mutuel et
la coopération. Ces mémes exi-
gences valent pour toute 1'Euro-
pe : de I'Irlande, a 1'Ouest, au
Caucase, a I’Est.

Nous ne saurions rester des spec-
tateurs inactifs, ni nous contenter
de nous tordre les mains de déses-
poir ou de simplement condamner
des évolutions que nous déplo-
rons. Au contraire, les Eglises
d’Europe doivent manifester leur
solidarité et leur volonté de récon-
ciliation de toutes les maniéres
imaginables.

Témoignage commun

“Dieu... mettant en nous la parole
de réconciliation... Au nom du
Christ, nous vous en supplions,
laissez-vous réconcilier avec
Dieu” (2 Cor. 5,19-20 - TOB).

Dieu nous a donné une nouvelle
chance, 1’occasion d’un renouveau

et d’une proclamation de I’Evan-

gile a toutes les nations d’Europe.
Des possibilités et des champs
d’action entiérement nouveaux se
sont offerts notamment aux
Eglises d’Europe centrale et orien-
tale.

Notre plus grande tiche demeure
de présenter fideélement la bonne
nouvelle de Jésus-Christ de
maniére crédible et convaincante a
des millions de personnes de toute
I’Europe. Mais les chances peu-
vent aussi devenir des tentations.
Naguere, la contrainte extérieure
assurait une cohésion des chré-
tiens entre eux. Maintenant, la
concurrence peut survenir méme
entre les Eglises, notamment dans
le domaine de 1’évangélisation et
de la mission.

Nous nous engageons, en matiére
de mission et d’évangélisation, a
ne pas travailler dans 1'ignorance
mutuelle - comme s’il n’y avait
pas d’autres Eglises chrétiennes -

et surtout a ne pas ceuvrer les uns
contre les autres. Le respect
mutuel entre Eglises de différentes
traditions exclut le prosélytisme.
Nous ne pouvons transmettre le
message de réconciliation de
maniére crédible que si, réconci-
liés les uns avec les autres, nous
nous écoutons les uns les autres.
Que nous enseigne 1’Esprit de
Dieu a travers des Eglises chré-
tiennes autres que la nétre ? Cette
question concerne aussi la com-
munication entre les traditions
ecclésiales de 1'Orient et de
1’Occident. Nous devrions recon-
naitre dans ces deux courants de
tradition notre commun héritage.
Il nous faut dépasser les stéréo-
types. Ainsi seulement, nous pou-
vons trouver 1'unité dans la diver-
sité, & travers un processus de
réconciliation.

La mission et I’évangélisation
n’excluent pas le dialogue avec
des adeptes d’autres religions.
Nous invitons les Eglises-
membres & poursuivre aussi, dans
leurs régions respectives, le dia-
logue interreligieux. Les difficul-
tés incontestées que chrétiens et
musulmans éprouvent a vivre
ensemble dans de nombreuses
sociétés militent pour une intensi-
fication du dialogue.

Coopération

“Puisque nous sommes a I’ceuvre
avec Lui, nous vous exhortons a
ne pas laisser sans effet la grice
recue de Dieu” (2 Cor. 6,1 -
TOB).

Lorsque saint Paul parle d’unité, il
entend par 1a “ceuvrer avec Dieu”.
Dans cette perspective, nous
sommes pour une société dans
laquelle hommes et femmes parta-
gent équitablement les responsabi-
lités. Cela signifie aussi que place
soit faite a la jeune génération,
afin de prendre une pleine part de
responsabilité a tous les niveaux
de la vie de nos Eglises.

Au niveau européen, les nom-

breux contacts et la coopération de
la Conférence des Eglises euro-
péennes (KEK) et de ses Eglises-
membres avec le Conseil des
Conférences épiscopales euro-
péennes (CCEE) catholique
romain devraient €tre poursuivis
avec détermination. Dans un esprit
de solidarité, les Eglises d’Europe
occidentale et orientale devraient
se soutenir mutuellement dans
toute la mesure du possible. Nous
exhortons les chrétiens a donner
I’exemple en matiére de coopéra-
tion au niveau national par I’insti-
tution de conseils d’Eglises, et par
un engagement actif dans ces der-
niers. Au niveau de la base, la ren-
contre réguliére entre chrétiens de
toutes dénominations, grandes et
petites, ne devrait pas seulement
viser 4 mieux se connaitre et
célébrer ensemble, partout ou cela
est possible, mais aussi a faire
cause commune par des actions
conjointes.

Ici, a Prague, nous avons été inter-
pellés a plusieurs reprises, notam-
ment par des autorités civiles nous
demandant de prendre [’initiative
d’inspirer sens et spiritualité a la
vie de I’humanité. Nous avons été
confrontés a bien des questions
auxquelles nous n’avons pas enco-
re trouvé de réponses.

Nous nous sentons interpellés par
le fait de ne pas pouvoir relever
les nombreux défis de cette
époque décisive. Nous continuons,
dans la foi, a rechercher une
réponse appropriée. Nous avons
besoin du renouveau découlant de
notre propre transformation.
Prions Dieu de nous 1’accorder.
Nous attendons le Seigneur qui
nous assure de Sa présence la ol
deux ou trois sont réunis en Son
nom, nous rendant aptes a confes-
ser :

“Voici maintenant le moment tout
a fait favorable. Voici maintenant
le jour du salut” (2 Cor. 6,2 -
TOB). Nous attendons Sa venue
pour qu’ll renouvelle Sa création :
“Voici, je fais toutes choses nou-
velles” (Ap. 21,5 - TOB).
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Enjeux théologiques
et pastoraux

du dialogue
inter-religieux

Cardinal R. COFFY

“A notre époque oun le genre
humain devient de jour en jour
plus étroitement uni et on les rela-
tions entre les divers peuples aug-
mentent, I'Eglise examine plus
attentivement quelle est son attitu-
de a I'égard des religions non
chrétiennes...”

C’est par cette phrase que s’ouvre
le décret conciliaire sur I’Eglise et
les religions non chrétiennes (Nos-
tra Aetate). Pour nous, Marseillais,
les relations entre les divers
peuples sont devenues des rela-
tions de voisinage, et les relations
avec les membres des religions
non chrétiennes sont quotidiennes.
Les questions que posent & notre
foi les croyants des autres religions
ne sont donc pas lointaines, mais
proches. Elles ne sont pas théo-
riques, mais concrétes. Marseille a
un nombre important d’églises,
mais elle a aussi des synagogues,
des mosquées ou des salles de
priére et des pagodes. Le sabbat, la
priére du vendredi soir ou le rama-
dan sont pratiqués par des per-
sonnes qui habitent prés de chez
nous : la méme rue ou le méme
quartier. Aussi, les croyances et les
pratiques non chrétiennes font par-
tie de notre environnement. Elles
nous sont devenues famili¢res.
Non pas en ce sens que nous en
connaissons 'esprit et le contenu,
mais en ce sens qu’un témoignage
est porté de croyances qui ne sont
pas les notres.

Certains chrétiens ont un sentiment
de peur devant cette situation, peur
qui, parfois alimente la xénophobie.
L’ensemble des chrétiens,

aujourd’hui, en prend acte et sou-
haite avoir un dialogue avec des
membres de ces religions. C’est ce
qui s’est exprimé en Synode. Je
cite le paragraphe consacré au dia-
logue inter-religieux :

“Il existe sur le diocése de Mar-
seille des communautés de
croyants qui appartiennent aux
grandes traditions religieuses
(Judaisme, Isiam, Bouddhisme...).
Elles s'inscrivent dans le paysage
humain, culturel et religieux dans
lequel nous vivons. Tous, juifs,
musulmans, bouddhistes, chrétiens
sont a la recherche d'un vivre
ensemble davantage fraternel. En
lien avec les chrétiens d’ autres
confessions, I Eglise catholique a
souhaité nouer avec ces croyants
des autres religions des relations
de connaissance et d’estime
mutuelle...”

Et le synode a souhaité que se
créent des occasions et des lieux
de rencontre pour le dialogue
inter-religieux car il ne s’agit pas
seulement de s'informer et de se
former, mais de vivre et d’agir
avec les croyants des autres reli-
gions. Ce veeu a été formulé dans
une proposition qui a ét€ votée par
1’assemblée.

Il faut reconnaitre que le dialogue
inter-religieux demandé par Vati-
can II n’est pas facile. La journée
d’Assise a perturbé des chrétiens,
comme aussi le discours de Jean-
Paul II au Maroc. Ce dialogue
exige, en effet, que nous connais-
sions les autres religions et aussi
que nous ayons une connaissance
approfondie de notre foi et un atta-
chement profond au Christ,
confessé comme Seigneur et Sau-
veur, et confessé en Eglise. Il
exige également que nous demeu-
rions fidéles a la mission que le
Seigneur a confiée a son Eglise, et
qu’il confie & chacun de nous.
L'annonce de I’Evangile n’est pas
un a-coté de notre foi, mais fait
partie de notre foi.

Et 1a est pour nous la grande ques-

tion : comment concilier I’annon-

ce de I'Evangile a tous les

hommes et conduire un dialogue
avec d’autres croyants. Le risque
est en effet triple :

= soit faire du dialogue inter-reli-
gieux, 'unique lieu de la mis-
sion, ce qui peut conduire a
transformer le dialogue en prosé-
lytisme, et donc le fausser ;

e soit réduire le dialogue a une
simple information réciproque,
mais il suffit pour cela d’avoir de
bonnes études qui ne manquent
pas;

= soit enfin, considérer que désor-
mais un échange avec les
croyants des autres religions
nous dispense de toute activité
missionnaire.

Un document, publié en mai 1991

par la Congrégation pour I’'Evangé-

lisation des peuples et par le Conseil

Pontifical pour le dialogue inter-reli-

gieux et intitulé Dialogue et Annon-

ce, répond a cette question.

M’inspirant du décret concilaire et

de ce texte Dialogue et Annonce,

je voudrais aborder cette question
fondamentale : comment, d’une
part, confesser que le Christ est

I’'unique Sauveur, et d’autre part,

reconnaitre que les religions non

chrétiennes peuvent étre voies de
salut pour ceux qui les pratiquent.

Cette reconnaissance est en effet

la condition essentielle d'un dia-

logue en vérité. Je pense qu’il
nous faut étre clair sur ce problé-
me. Si, en effet, il n’y a pas de
salut possible dans les autres reli-
gions sinon en invoquant la sincé-
rité de leurs membres, nous ne
reconnaissons aucune valeur aux
religions non chrétiennes, nous ne
pouvons avoir d’autre dialogue
que celui qui consiste a dire : vous
étes sincéres, mais dans |’erreur,
et vous €tes sauvés malgré votre
religion. Si, en revanche, nous
reconnaissons une valeur salvi-
fique aux autres religions, nous
risquons de relativiser le salut en

Jésus-Christ et de faire du christia-

nisme une religion parmi les

autres. C’est la, 1’enjeu théolo-
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gique. L’enjeu pastoral en est une
conséquence : c’est la question de
la mission.

“Par I'exemple de leur vie et par
leur action, les fidéles laics peu-
vent améliorer les rapports entre
les adeptes des différentes reli-
gions, comme I’ on noté fort a pro-
pos les Péres du Synode.
‘Aujourd hui I'Eglise vit partout
au milieu d"hommes pratiquant
des religions différentes... Tous les

fidéles, spécialement les laics qui

vivent au milieu de peuples
d’ autres religions, que ce soit leur
pays d origine ou un pays on ils
ont émigré, ces laics devront étre
pour les habitants de ces pays un
signe du Seigneur et de son Egli-
se, d'une fagon adaptée aux cir-
constances de vie de chaque pays.
Le dialogue entre les religions est
de toute premiére importance
parce qu’il conduit a I'amour et
au respect réciproque ; il efface
ou tout au moins atténue les préju-
gés entre les adeptes des diverses
religions et promeut I'unité et
I'amitié entre les peuples’.”

J’aborde ces deux enjeux, non pas
séparément mais ensemble car
c’est une méme question. Par
ailleurs, ma réflexion se limite a
I’énoncé des questions, plus qu’a
une réponse développée.

Jésus-Christ,
unique Sauveur

“Il n’y a qu'un seul Dieu et aussi
qu'un seul médiateur entre Dieu
les hommes : Christ-Jésus qui
s'est donné en rangon pour tous”
(1 Tim.2,15).

Cette conviction de foi de saint
Paul, nous la retrouvons exprimée
sous d’autres formes dans le Nou-
veau Testament, par exemple par
saint Pierre, dans un de ses pre-
miers discours : “Il n’y a aucun
salut ailleurs qu’en Lui, car il n'y

a, sous le ciel, aucun autre nom
offert aux hommes qui soit néces-
saire a notre salut™ (Actes 4,2). 1l
est inutile de faire remarquer que
la question n’est pas celle du Dieu
unique et sauveur mais celle du
Christ qui est seul médiateur,
c’est-a-dire seule voie de salut.
Jésus lui-méme a dit : “Je suis le
chemin, la vérité, la vie”. Jamais
I’Eglise dans sa tradition n’a eu la
moindre hésitation dans sa foi au
Christ unique Sauveur de tous les
hommes. L’affirmation est claire
et dans I’Ecriture et dans la tradi-
tion, et nous ne pouvons la discu-
ter, ni tenter d’en donner une
interprétation qui relativiserait la
médiation du Christ, vrai Dieu,
vrai homme, unique Sauveur.
Cette affirmation de foi est le fon-
dement méme de la mission, et
peut-étre est-elle a I'origine et des
conversions forcées que I’histoire
enregistre et d’un certain mépris,
dans la mentalité chrétienne, pour
les autres religions. Certains textes
de missionnaires du XIXe siecle,
assez rares, qualifient les religions
paiennes de diaboliques. (Il est
vrai que certaines pratiques sont
assez surprenantes). La parole du
Christ qu’on trouve a la fin de
saint Matthieu : “allez, de toutes
les nations faites des disciples” ne
fonde pas, a proprement parler, la
mission, mais traduit au niveau de
la parole, une vérité, a savoir que
le Christ, mort et ressuscité, est
I’'unique médiateur de 1'humanité
tout entiére. C’est 1a une Bonne
Nouvelle qu’il faut impérative-
ment annoncer aux nations, et la
Nouvelle n’est pas le message
mais le Christ lui-méme.

Le devoir de la mission a toujours
été la préoccupation dominante de
I’Eglise. On peut dire que 1'Eglise
n’a jamais pensé qu’elle avait une
vie a approfondir et une activité
missionnaire & déployer, mais que
sa vie était missionnaire. En
d’autres termes :

“Evangéliser est la grdce et la
vocation propre de I'Eglise, son
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identité la plus profonde. Elle
existe pour évangéliser, c’est-a-
dire pour précher et enseigner,
pour étre le canal du don de la
grdce, réconcilier les pécheurs
avec Dieu, perpétuer le sacrifice
du Christ dans la sainte messe qui
est le mémorial de sa mort et de sa
résurrection glorieuse.”

(Paul VI, Annoncer I’ Evangile,
n°i4).

Ces paroles du pape Paul VI sont
I’écho de celles de saint Paul aux
Corinthiens (1 Co. 9,16) : “Mal-
heur & moi si je n'évangélise pas”.
Et pour saint Paul, évangéliser
c’est annoncer le salut en Jésus-
Christ par la puissance de I'Esprit-
Saint. II faut préciser encore qu’en
réalisant sa mission aupres de tous
les peuples, I'Eglise ne prend pas
le relais du Christ, entré dans sa
gloire, mais par son témoignage,
par I'annonce de la Parole de
Dieu, par la célébration des sacre-
ments, elle rend présente et actuel-
le dans 1'histoire, la mission du
Christ Sauveur. La mission de
I’Eglise est la face visible, histo-
rique de la mission du Christ,
c’est-a-dire de son envoi dans le
monde pour étre Sauveur. Cette
vérité est exprimée dans 1’expres-
sion traditionnelle reprise par
Vatican II : “L’Eglise est sacre-
ment du Christ, sacrement du
salut”. Elle est le signe et la réali-
sation du salut en Jésus-Christ.
Nous devons donc retenir cette
affirmation de foi qui est au centre
de notre “Credo” : il n’y a de salut
qu’en Jésus-Christ. Et nous
devons sans cesse nous rappeler
que Nous sommes envoyes en mis-
sion, que tous les baptisés sont
disciples et envoyés. Si nous
avons quelque hésitation sur cette
affirmation, nous ne pouvons
entrer dans le dialogue inter-reli-
gieux, car nous ne sommes plus
nous-mémes.

Cardinal Robert COFFY

(...suite au prochain numéro)
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“A notre époque ou le genre
humain devient de jour en jour
plus étroitement uni et ou les
relations entre les divers peuples
augmentent, ’Eglise examine
plus attentivement qulle est son
attitude a ’égard des religions
non chrétiennes...”

Déclaration sur les relations
de I'Eglise avc les religions
non chrétiennes, n° 1
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