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Dieu m’appelle
a le sauver du mal

Je crois, Seigneur,
a la vie d’'un Autre en moi.
Je crois que la vie éternelle,
c’est la vie d’un Autre en moi.
Je crois que cette Vie m’est confiée :
confiée & mon amour,
a ma protection, a ma défense.

Parce que je crois a Ta fragilité,
au risque infini que Tu cours
dans le cceur des hommes,

a la tragédie éternelle de Ton amour,
toujours offert,
mais souvent refusé,
je crois que ma vie se joue dans la Tienne
et que ce qu’il faut sauver,
ce n'est pas moi,
mais Toi, en moi et dans le coeur
de mes freres.

Je crois que si Tu dois ressusciter,
Tu ne le peux que dans ma vie,
que dans mon cceur
que dans mon amour.

Abbé Jules Bulliard

(d’apres des textes de Maurice Zundel)
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Editorial

Croire en ’homme pour croire en Dieu

I n’est pas dans les habitudes de Choisir de publier un numéro a théme. Notre revue se

veut culturelle et propose chaque mois un éventail de réflexions et d’analyses assez large
pour rejoindre les interrogations de ses lecteurs. Cette fois, il convenait de faire une excep-
tion. Le centenaire de la naissance de Maurice Zundel est I'occasion pour Choisir de rendre
hommage a cet ancien collaborateur, auquel notre revue doit une série d'articles importants
avant méme sa spectaculaire réhabilitation par le Pape Paul VI. En présentant ici quelques-
unes des intuitions majeures de ce théologien génial, qui était a la fois un poéte et un mys-
tique, nous avons la conviction de rendre un grand service a nos lecteurs. L'austérité appa-
rente de ce cahier exigera de leur part un effort de lecture. Leur peine sera récompensée par
la découverte d’'une pensée originale, a la fois fidele et étonnamment moderne. Un chemin
de liberté et de bonheur s’ouvrira peut-éfre pour eux, comme pour tant d’hommes et de
femmes qui ont bénéficié de I'enseignement de Maurice Zundel. Si tel était le cas, ce modes-
te hommage sera amplement justifié.

*

orsqu’on lui demandait s'il croyait en Dieu, Maurice Zundel répondait : «Et vous, croyez-
L vous en I'homme ?» C'est dans ce regard porté d’abord sur 'homme qu’il faut chercher
loriginalité de sa démarche. Pour M. Zundel, I'anthropologie précéde la théologie.
Evangéliser, c’est donc aider 'homme a se construire. Pour connaitre Dieu et croire en Lui, il
faut commencer par croire en ’homme et reconnaitre sa dignite.

aradoxalement, la rencontre avec la théologie a été pour 'abbé Zundel une épreuve
P accablante qui s’est bien vite transformée en honte. Il ne pouvait plus supporter de tenir
des propos sur Dieu comme on le lui avait enseigné au séminaire, sans répondre en méme
temps aux questions essentielles de I'homme. «Le monde marchait, le freudisme apparais-
sait et la nouvelle physique ; des quantités de problemes surgissaient, qui ne se posaient pas
a '’heure du thomisme... Je sentais que c’était faux et malhonnéte, que cela ne prouvait rien
du tout, que cela ne pouvait convertir personne.» Le Dieu de ses études n’était pas le méme
que celui qu'il avait rencontré au temps de son college a Einsiedeln, ou la liturgie et la célé-
bration du mystére lui avaient appris la présence intérieure. |l n’était surtout pas celui de
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I'Evangile, puisque capable de se désintéresser de 'hommae. Mieux valait donc tourner le dos
au systéme pour parler de Dieu a partir de I'expérience des hommes et des femmes qu'il ren-
contrait. Il le fera avec une passion prophétique, au prix d’'un exil injuste, jamais regretté par
ceux qui le lui imposérent : douze ans de vie errante avant que la lucidité et le courage du
curé d’Ouchy, Mgr Ramuz, ne le rappelle en Suisse.

A ujourd’hui encore ce théologien déconcerte. Sa parole, habitée par une mystérieuse

présence, jaillit d’'une expérience intérieure originale. Il ne parle pas comme tant
d’autres, a partir de références extérieures. On chercherait en vain dans ses écrits des réfe-
rences aux ouvrages publiés avant lui, et 'appareil critique si cher a I'Université. Il réfléchit a
partir de I'homme, de son désir de liberté et de bonheur tenu en échec par l'im-
mense détresse du monde. Seules des petites histoires, des faits de vie a la maniéere des
paraboles, soutiennent sa réflexion et le conduisent toujours plus avant dans sa compréhen-
sion de I'Evangile. Une pauvre veuve, des méres qui ont perdu leurs enfants ou qui triment
pour les éduquer, un contrebandier terrorisé par I'enfer, des hommes et des femmes qui por-
tent laborieusement le poids de la vie, ou qui le font porter aux autres, Iui parlent mieux de
Dieu que les legons entendues sur la Cause premiére. Les événements politiques, les pro-
gres de la science contemporaine, la littérature, tout ce que vit 'homme lui ouvre un chemin
original vers Dieu. Conscient de Iinfluence des structures sociales, il s’'engage en écrivant sur
le chdmage, le suffrage féminin, la propriété privée, la sexualité. Maurice Zundel, c’est la liber-
té du chrétien qui séduit les authentiques chercheurs de Dieu et inquiéte les autorités de son
diocese.

P arce qu’il parle a partir du désir essentiel de I'homme, I'abbé Zundel peut étre entendu

par les athées ou les agnostiques. Une émouvante correspondance avec Camus
témoigne du respect avec lequel ses remarques au sujet de La Peste étaient accueillies par
lauteur. Sans jamais se dérober devant les questions les plus épineuses, assez libre pour
reconnaitre la part de vérité que recélent les propos de ses interlocuteurs, de quelque hori-
zon gu'ils viennent, il accompagne avec honnéteté ceux et celles qui cherchent. Au Dieu ven-
geur aux sourcils fronceés, il oppose un Dieu qui pleure et souffre avec tous les affligés de la
terre. Dés lors, rien d’étonnant a ce qu’il voie dans la pauvreté et le dépouillement l'originali-
té méme du Dieu de I'Evangile. Puisque les pauvres sont la plus s(re personnification de
Dieu, il va leur vouer une passion qui tient du culte.

D epuis qu'il a créé I'homme libre, Dieu n'est plus le tout-puissant. Zundel ne le congoit
gu’agenouillé devant 'lhomme, comme au lavement des pieds. Ce renversement plein

d’audace ouvre des perspectives acceptables et libérantes. L'Evangile devient vraiment une
bonne nouvelle. Puissent ces pages y introduire nos lecteurs.

Pierre EMONET
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Maurice Zundel,

du systéme au témoignage

par Gilbert VINCENT, prétre, Pully

re «dangereux».

Maurice Zundel et Charles Journet ont fraternise, au Séminaire de Fribourg, vers 1915.
Amitié sans lendemain, 'attitude des deux hommes envers la vérité s'étant révélée incon-
ciliable. En effet, l'auteur de «L’Eglise du Verbe incarné» entendait que le systeme officiel,
établi depuis longtemps, en soit pour toujours I'expression nécessaire. Au contraire, l'au-
teur du «Dialogue avec la Vérité» avait découvert que celle-ci ne jaillissait jamais sans un
contact personnel avec une Présence intérieure, transcendante et indéfectible, identifiee
ou pas, dont chacun témoignait, dans son domaine, & la mesure de son engagement. A
Fribourg, peu avant mon ordination, en 1967, M. Zundel était encore ouvertement décla-

C %est vrai que des prémices, une pensée
avait découlé, d'autant plus surpre-
nante que I'abbé en avait d'emblée précisé
I'exigence : remettre en question la Bible,
la tradition, la hiérarchie, la liturgie, la
morale, la philosophie, la conception de la
connaissance et de la science, le droit de
propriété et avant tout, soi-méme. Son
projet a pris corps a partir de la troisieme
décennie du siécle, aprés son retour de
Rome, alors que, selon sa formule, il s’était
définitivement «évadé du systéme».

Le chemin de cette évasion, je vais
essayer de le tracer - un peu comme on
dessine une carte a I'échelle - a l'aide des
éléments biographiques résumés dans le
petit livre que je lui ai consacré (1).
Notamment ce qu’il avait confié a ses
amies les Carmélites du Caire, au terme de
sa vie, et le texte dicté a ma sceur - inter-
rompu par la maladie et la mort. Les lec-
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teurs auront donc sous les yeux, un résumé
de résumé, a peine commenté, ici et 1, a la
lumiére de I'ceuvre constituée.

Premiére étape : 1897-1911

Quatorze années de bonheur a Neu-
chatel, sans nuages, semble-t-il, ni dans le
ciel familial, ni dans celui de 1'école. Les
Zundel et leurs quatre enfants vivaient
relativement a I'aise, le pére étant adminis-
trateur a la Régie postale. Catholicisme
réduit a la régularité de la pratique rituelle.
Sauf la grand-mere : une figure de proue,
protestante, anti-catholique, «qui m'a le
plus influencé, dira son petit-fils, dans
toute ma vie». La raison 7 Elle défendait la
dignité des pauvres et vivait constamment
en présence de Dieu. A retenir ! Autre
influence, celle de Tl'oncle Auguste : sa
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dévotion envers la Vierge impressionnait
I'enfant.

L'oncle Auguste appartenait a la Com-
munauté des Fréres des FEcoles chré-
tiennes. Il enseignait donc a I'Ecole catho-
lique, ol le petit Maurice faisait défaut. II
ne la fréquentait qu'aux heures matinales,
pour la messe et le petit-déjeuner. Apres
quoi, il courrait aux écoles de la ville, qui
assurérent toute sa formation scolaire, pri-
maire et secondaire. Son peére l'avait voulu,
scandalisé qu'il était, de ce que trop d’en-
fants, sortis de I'Ecole catholique, aban-
donnaient la pratique. Péché majeur !

Ambiance des classes neuchateloises ?
L'enthousiasme sur toute la ligne. M.
Zundel louera ses maitres d’avoir ouvert
son intelligence a la critique. 11 se destinait
au sacerdoce 7 Pas commun ! Les ques-
tions fusaient, on s'en doute, mais sans
jamais manquer au respect de I'étrange
éleve. Des protestants bien-nés !

Je note a dessein 'activité extra-scolaire
suivante : il s'agit des Amis de la nature.
Imaginons un club de collégiens avides de
connaitre - parmi eux Jean Piaget - en train
de parler ornithologie, malacologie (2) et
transformisme (Lamarck et Darwin)... La
petite graine des sciences est devenue un
grand arbre, dans la pensée zundélienne.

Un mot sur 'cecuménisme. Inexistant,
en ce temps-la | La plupart des catholiques
et des protestants vivaient confinés dans ce
qui leur servait de conviction. Le cas
échéant, on se bornait a échanger apre-
ment des arguments préfabriqués, estimés
convaincants. A douze ans, notre Maurice
avait assimilé, depuis belle lurette, tous
ceux de son camp et ne se privait pas de
ferrailler a I'envi.

Du dehors au dedans
Or, a la fin de sa quatorziéme année,
une triple expérience pourrait bien étre a

l'origine du renversement - de type augus-
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tinien, sans quil le sache encore - qui a
dynamisé sa vie et son ceuvre. J'entends : le
fameux passage du dehors au dedans. En
bref, tout s'est passé comme si les pauvres
de la grand-meére, la Présence devant qui
elle se tenait et la Vierge de 'oncle Auguste
avaient, coup sur coup, pris racines dans sa
personne. Schématisons.

Les pauvres. Il est en compagnie d'un
ami, un adolescent de son age, protestant.
Appelons-le A., pour la clarté du récit, tan-
dis que notre héros sera M. Donc A., grand
lecteur, en est a Pascal et a Victor Hugo.
Passionné, il raconte a M. qui ne l'est pas
moins, un épisode des Misérables, ou Jean
Valjean tient la vedette. Venu en solliciteur
a l'évéché, il réussit a voler un couvert
d'argent. Pincé dans sa fuite, la police I'y
raméne en coupable. Renversement de
situation : <«Tout est a vous - lui dit
I'évéque - vous étes chez vous, c’est ici la
maison de Jésus-Christ.» Enorme émotion
de M. ; chambardement intime qui émerge
en sa conscience sous forme de veeu : il
sera aussi le prétre des pauvres ; il n'aura
jamais rien a lui et sa maison sera celle de
Jésus-Christ (en fait de maison, ce fut le
plus souvent une chambre !). J'estime que
cette résolution - intégralement tenue -
éclaire par son caractére abrupt l'attitude
complexe que M. Zundel a entretenue a
I'égard des pauvres.

La Présence : M. avait entendu lire le
Sermon sur la montagne, certains
dimanches, a I'église. Voix sans ame, texte
inerte : il n'y avait personne, rien n'avait eu
lieu. A. - de nouveau - suscite I'événement.
Il entreprend, un jour, la lecture du
Sermon. Changement de ton ! Cette fois,
quelqu’'un lit : la voix pénetre, elle
convainc... Bouleversement de M., accom-
pagné d'une de ces étranges alchimies inté-
rieures dont la quintessence ne le quittera
plus : le texte est un support, la voix est pri-
mordiale, 'Evangile est une Personne. «Ce
fut I'aurore - dira-t-il - d'une vie religieuse
qui ressemblait a un mouvement de I'es-
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Biographie

prit. Il y avait un Ami qui avait le secret de
la vie.» La relation a cette Présence intime,
considérée identique en tous, deviendra
pour lui le critére de toute vérité.

La Vierge. Troisieme expérience. Elle
tient en peu de mots : seul a I'église, le 11
décembre 1911, jour de I'Immaculée

Jeune et dgja vicaire a Genéve.

Conception, il sent la présence de Marie.
Pas une vision - précise-t-il - mais
«quelque chose d'intérieur qui ne souffrait
aucune espece de résistance».
S'ensuivront : sa facon d’intérioriser le
mystere de la femme, a 'exclusion de toute
sensualité ; sa conviction que la chasteté
n’est pas un interdit, mais une attitude de
l'esprit ; ses perspectives sur la sexualité.
En outre, a l'origine du monde nouveau,
dans le sillage de Jésus, nouvel Adam, il
situera Marie, au titre de nouvelle Eve.

Seconde étape : 1912-1914 (3)

Etudes de philosophie. Décu par sa pre-
miere année a Fribourg, il décide de termi-
ner le programme a Einsiedeln. Deux ans
d’enchantement ! Tout lui convient chez

6

les Bénédictins : études, regle, liturgie et
silence. La Vierge fait, en plus, partie de la
vie. Il y acquiert sa conception définitive
de la liturgie : signe visible de la Présence
invisible, elle est ordonnée a la contempla-
tion ; beauté et silence en sont, ensemble,
la structure. Patrie de son esprit - a-t-il

confié - le futur
Poéme de la Sainte
Liturgie  s'enracine

dans le domaine de la
grande Abbaye. Pour-
quoi n'y est-il pas
resté 7 Sans préciser,
il fait allusion a des
circonstances qui ont
contraint les moines a
se séparer de leurs
étudiants  francais.
Peut-étre la guerre qui
vient d’éclater ? Il
demeura oblat de
saint Benoit (4).

Troisieme étape : 1915-1918

Fribourg, études de théologie. Aux Car-
mélites de Matarieh, le vieil abbé a longue-
ment exposé la «terrible épreuve» qu’il
endura au Séminaire. En vrac : contempla-
tion reléguée, rien sur le sacerdoce, rien
sur le célibat et surtout, la place entiére
réservée a I'unique «systéme». Il s’agit du
thomisme, rénové par quelques . ténors,
dont Jacques Maritain, devenu, a I'époque,
quasi-docteur de I'Eglise. Dans ce climat,
que devient le Dieu donné par le Sermon
sur la montagne et goiité a Einsiedeln ?
L'infortuné séminariste Le voit progressi-
vement momifié, dans l'emballage méme
des vérités destinées a Le démontrer. A-t-il
tort ? A force d'identifier I'énorme machi-
ne a I'Eglise elle-méme, on met a mal sa
fidélité. 11 finit par croire que «c'(est) cela
la rectitude». Et le voila, seul, toutes les
nuits, plongé dans la Somme. C'est ainsi
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qu’il termine ses études dans le sillage de
Charles Journet, en «thomiste convaincus,
quand bien méme «il n'y avait plus - pour
lui - d'expérience religieuse».

Quatrieme étape : 1919-1925

Vicaire a Geneéve. Il n'a pas encore
vingt-trois ans. Ses capacités intellectuelles
lui valent-elles d'emblée une surcharge de
travail, ou I'a-t-il cherchée, dans I'espoir de
résorber son malaise ? Je n’ai pas de
réponse. Quoi qu'il en soit, «c'était foux,
dira-t-il. Hormis le train de la paroisse, il
subvient a deux aumoéneries et a des cours
de doctrine réguliers au College et a
I'Université | Sans jamais omettre le bré-
viaire... De nouveau les nuits sont mises a
contribution. Malgré une solide constitu-
tion, sa santé résistera-elle ? Question
d’'autant plus délicate que l'exercice du
ministéere a transformé «I'épreuve» du
Séminaire en crise de conscience. Toujours
thomiste par fidélité, il s'efforce de faire
passer le catéchisme et ses cours par les
fourches caudines du systéeme. «Je prouvais
Dieu avec des arguments et au bout de la
classe, j'avais honte. Je sentais que c'était
faux et malhonnéte.» Les problématiques
de Marx, Nietzsche, Freud, les recherches
d'Einstein - bient6t viendront aussi les
existentialismes - finissent de le persuader
que le monde n'est plus «a I'heure du tho-
misme».

Sans les pauvres, éprouvés comme les
signes vivants de la Présence de Dieu, sans
la Vierge et sans I'Evangile gotté dans son
adolescence, aurait-il pu surnager ? La
dénonciation sordide d'un confrére, portée
en haut-lieu, met fin a son séjour genevois.

Cinquieéme étape : 1926-1927

Doctorat de philosophie a Rome. Ses
références a la culture extra-ecclésiastique
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I'ont rendu suspect. Rome - pense I'évéque
- le restituera au «sensus catholicus». Il y
trouve, naturellement, les mémes ad quid
ergo que jadis, a Fribourg. Sauf qu'a
I'Angelicum, les professeurs «triés sur le
volet» lui donnent l'occasion de «s'évader»
du systtme en toutes connaissances de
cause. De ce passage chez les Domi-
nicains, il retient la capacité de poser
rigoureusement les problémes ainsi que
leur théorie des relations, qu’il a rem-
ployée, a sa maniere, dans sa propre onto-
logie, en intégrant I'amour a I'étre : ce qui
introduit toute la pensée traditionnelle
dans la perspective du Nouveau Testa-
ment. Le premier, en Occident, Maurice
Zundel m’a convaincu, par la rigueur de sa
réflexion; que la spiritualité n’appartenait
pas au seul sentiment religieux et qu'on ne
pouvait plus la séparer de la philosophie,
ni de la théologie, puisqu’elle en était un
élément constituant.

Sixiéme étape : 1928-1929

Paris et Londres. Dans les formes de la
plus douce hypocrisie, on se défait du
canard boiteux. M. Zundel accuse I'évic-
tion comme un «exil», Ce futur cosmopo-
lite souffrit longtemps de sa mise a 1'écart.
Une aumonerie chez les Bénédictines, a
Paris, rue Monsieur, lui procure des ami-
tiés, parmi les gens qui fréquentent le
monastére : des personnalités de l'ensei-
gnement, des lettres, de la philosophie
dont certains I'accueilleront quelques
années plus tard a Paris et au Caire.

Au courant de tout, il continue d’expéri-
menter sur lui-méme - dit-il - les mises en
questions qui se font jour dans tous les
domaines. Une méthode qui ne changera
plus : écouter la Vérité telle qu'elle se pré-
sente a lui, en laissant mrir les difficultés
dans le silence. L'ensemble de ces fruits
murs constitue son témoignage.
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A Londres, en 1929, on le trouve
second aumédnier au College de
I'’Assomption. Etude de I'anglais et de l'an-
glicanisme ; fréquentation des somptueux
offices de St-Paul’'s Cathedral ; échanges
avec des personnalités anglicanes, dont un
certain doyen Inge, moderniste, qui I'inté-
resse par sa tournure d’esprit.

Arrivé a ce tournant, il se sent, tout a
coup, en possession de tous les éléments
de sa pensée : organisée - dit-il - autour de
la notion de pauvreté. Tous les éléments,
sauf un. C'est, en effet, la rencontre immi-
nente avec Frangois d'Assise qui 'ouvrira a
«la grace des graces», a la révélation qui
enflammera sa vie, son anthropologie et sa
théologie : la Pauvreté et Dieu ne font
qu'Un. Lincendie allumé, la notion de
pauvreté se métamorphosera en exigence
de l'esprit.

Septiéme étape : 1930-1933

Essai infructueux de réinsertion dans le
diocese. La méfiance persiste. Il vit en
ministere surveillé. Sa déception est mani-
feste. Décidément, la «Mere-Eglise» prend
des rides... Son article sur le chémage,
dans la Revue internationale de la Croix-
rouge - embryon du futur chapitre sub-
stantiel, dans L'homme passe I'homme, sur
I'économie, la politique et leur morale -
n'arrange certes pas les affaires. Bref, c'est
le commencement de ce qu'il a appelé sa
«vie errante» entre Paris, Jérusalem,
I'Orient et la Suisse.

Huitieme étape : 1934-1936

Paris. Second auménier a ['Ecole
Lafayette. Il donne des conférences sur
I'Evangile a Radio-Luxembourg (4). Son
premier livre : Le Poéme de la Sainte
Liturgie vient de paraitre dans la ver-
sion définitive. D’autres suivent, dont
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Recherche de la Personne, immédiatement
controversé. Sans en discerner l'enjeu, on
lui reproche ses descriptions trop réalistes
de I'amour humain ...

Neuviéme étape : 1937-1938

Ecole biblique de Jérusalem. Un vieux
réve réalisé ! Il y approfondit sa connais-
sance des langues bibliques, se familiarise
avec la critique textuelle méthodique,
apprend l'arabe et effectue son premier
voyage au Caire. Son ftravail d’érudition
généralise l'expérience de ses 14 ans : la
quéte de la Présence conditionne l'intelli-
gence des textes ; pas de culte de la lettre
au détriment de l'esprit. En effet, la
Révélation, uniquement ordonnée, depuis
toujours, a la libération de I'homme, paye
cependant tribut a la culture historico-
mythique des écrivains bibliques et a leurs
limites personnelles. Aussi, chaque généra-
tion veillera-t-elle a la rendre pensable,
donc efficace dans son propre contexte, en
la désengluant chaque fois de ses formes
caduques. Car - écrit M. Zundel -, «rien
n'est moins crédule, rien n'est plus rigou-
reusement critique que la foi.»

Dixieme étape : 1939-1945

Le Caire. Il y est bloqué par la guerre. A
coté du ministére ordinaire, des services
d’aumonerie, des retraites et des confé-
rences, il rédige ses livres les plus spécifi-
quement philosophiques. Entre les Car-
mélites et lui, la grande lumiére de I'amitié
ne s’éteindra plus. D’autres relations se
nouent également avec des personnalités
chrétiennes et musulmanes.

Il admire l'islam pour la fidélité des
masses et pour celle des gens cultivés,
n'hésitant pas a proclamer - alors que la
culture occidentale a pénétré l'élite - que
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la foi est un aspect essen-
tiel de leur identité. Mais
- s'étonne-t-il - comment
un monothéisme aussi
rigoureux a-t-il pu ressur-
gir aprés la Révélation
chrétienne 7 Malgré
Hallaj et d'autres soufis
d’enver-gure, il souffre de
constater que l'islam
reste une religion de sou-
mission. A la lecture du
Coran, monte sa nostal-
gie de la Trinité et de
I'Incarnation : sources de
toute libération.

Derniére étape :
1946-1975

Sa regle de vie
répondre aux appels,
quel que soit le prix de
ses engagements. Une vie
qui s'inscrit moins dans
la perspective des sages
que dans celle des pro-
phetes passionnés de
I'homme et de Dieu.

M. Zundel ne lache
donc aucun de ceux qui
le sollicitent, voulant
pour chacun ce qu’il veut
pour lui : I'accés au statut
de la personne. Ce qui
n'empéche pas ce constat
douloureux : bien peu
ont a coeur de «se faire
homme>». 11 accueille des gens de toutes
conditions. Les pauvres, évidemment. Non
seulement ceux qui vident ses poches a
dates fixes, mais toutes sortes de victimes
d'eux-mémes ou d'autrui, et bon nombre
de psychotiques. On vient aussi prés de lui
préciser le sens de l'exis
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Une vie de travail acharné.

tence, s’initier aux exigences de [I'esprit,
faire une cure d'intelligence, célébrer la
réconciliation ou réunir toutes ces
démarches ensemble.

En ajoutant aux relations personnelles
les retraites, les homélies et les confé-
rences, nous tenons, globalement, le pro-
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gramme diurne de l'abbé, o qu'il se trou-
ve, ces trente derniéres années. Tandis que
les trois quarts de la nuit sont réservés a
son information des derniéres nouvelles de
la science, de la philosophie, des sciences
humaines et de la littérature ; a la rédac-
tion des articles pour les revues, notam-
ment Choisir, et a celle de ses douze der-
niers livres.

J'ai signalé «l'exil» consécutif a une hié-
rarchie réfractaire aux «francs-tireurs» -
disait, a I'époque, Mgr Besson. Or, trois
ans avant de mourir, a sa grande surprise,
notre ami se voit réintégrer, par les soins
de Paul VI, qui l'invite a précher, en sa pré-
sence, la traditionnelle retraite annuelle au
Vatican. Les deux hommes se sont connus
a Paris, en 1928. Des signes attestent que
I'abbé Montini est resté sensible aux «ful-
gurances» de son confrére d'alors. Devenu
pape, il souhaite, de M. Zundel, en 1967,
un livre sur «la problématique religieuse
de notre temps». En 1970, au Congreés tho-
miste international, il I'estime comme «un
témoin attentif au drame spirituel de notre
temps». 1l le cite, enfin, dans son ency-
clique Populorum progressio.

Devant son auditoire romain, M. Zundel
repose la question de 'homme et de Dieu,
hanté par l'urgence d’arracher le premier a
son existence de robot et le second a sa
carriere d’idole. En l'écoutant, les mieux
éveillés sentent peut-étre poindre la néces-
sit¢ de donner, a I'usage des contempo-
rains, un sens plus pur aux mots vieillis de
leur tribu. Mai 68 secoue alors encore
I'Eglise.

Il en souligne l'aspect positif : une
revendication explosive de l'esprit, destiné
par nature a ne rien subir qui lui soit exté-
rieur. Il en dénonce I'ambiguité : non pas
dans la mise en cause d'une unité de fa-
cade, mais dans l'attitude des contesta-
taires, nonchalants a fournir les régles nou-
velles tirées de leur propre fond, seules
dignes des exigences de l'esprit. Et il réaf-
firme la condition sine qua non de la liber-
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té : Dieu au cceur de celle-ci, I'homme
naissant a lui-méme de son dialogue silen-
cieux avec «I'Hote mystérieux».

A Rome, a partir de trois ou quatre
feuillets A5 griffonnés, M. Zundel impro-
vise vingt exposés. De retour a Lausanne,
les services du Vatican le pressent d'en
faire un livre, Quel homme et quel Dieu,
paru I'année aprés sa mort. Cette rédaction
I'accable. A peine terminée, il se rend a
Paris pour y précher une retraite, la der-
niére, que la maladie interrompt. Etant
allé, depuis toujours, au bout de ses forces,
il est épuisé.

Lausanne, 10 aott 1975 : fin de la «vie
errante». Cing mois durant, M. Zundel
combat l'aphasie, mais une nouvelle
hémorragie cérébrale l'emporte brusque-
ment.

On a dit que sa pensée relevait d'un
«réalisme mystique». Maurice Zundel
avait acquiescé, en précisant qu'une telle
vision du monde appartenait, en fait, a
Jésus.

G. V.

(1) Gilbert Vincent : La liberté d'un chré-
tien. Maurice Zundel. Préface de A. M.
Carré, o.p., Cerf, Paris 1979, 188 p.

(2) Etude des mollusques.

(3) Je ne tiens pas compte ici du chevau-
chement des années scolaires ; la pro-
chaine biographie du P. de Boissiere s.j.
affinera la présente chronologie.

(4) Personne qui s'est agrégée a une com-
munauté religieuse en promettant d'obser-
ver un réglement, mais sans prononcer les
veeux et sans abandonner le costume laic.
(5) Maurice Zundel : L'Evangile intérieur,
6éme édition, Saint-Augustin, Saint-
Maurice 1991, 110 p.
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Le droit de propriéteé :
un espace de sécurité qui puisse
devenir un espace de générositeé

par Maurice ZUNDEL

Extraits d’'une conférence donnée au Centre Charles Péguy, Notre-Dame de France,

Londres, février 1964.

blessure.»

Une femme pauvre m’a dit ces mots que jai retenus : «La plus grande douleur des
pauvres, c'est que personne n’'a besoin de leur amitié. On vient chez nous quand on est
crevé, on s’assoit sur le coin d’une chaise, on dépose de quoi poursuivre notre misére
quelques jours, et puis on s’en va tranquillement a Chamonix ou sur la Céte d’Azur. Mais
personne ne croit que nous, les pauvres, nous avons quelque chose a donner. Nous
sommes simplement un organisme qui bouffe - et voila. Si on nous donne a manger, a
la derniere extrémité, on est quitte. Personne n’imagine que nous aussi, nous éprouvons
le besoin de donner. Personne ne croit a notre dignité et c’est cela notre plus grande

t cette femme, qui avait perdu un fils,

qui l'avait retrouvé pendu en reve-
nant de la messe — mais c'était trop tard
pour le secourir — qui avait vu un autre de
ses fils aller en prison, qui ne pouvait don-
ner que de la mauvaise nourriture a ses
enfants parce qu'elle n'avait pas de quoi en
payer de meilleure, considérait que la plus
grande épreuve de sa vie, c’était ce mépris
de la dignité en elle, ce mépris de ceux qui la
secouraient et qui ne croyaient pas qu'elle
était capable d'une amitié généreuse et gra-
tuite. Elle réclamait donc ce pouvoir de
donner, ce pouvoir de créer, elle aussi, une
joie, un bonheur ; d’étre elle aussi, pour un
autre, un espace ou elle pourrait trouver sa
joie et sa liberté.

Et c'est la méme femme qui me disait :
«Comment voulez-vous que je prie et que
je pense devant mes marmites vides avec
cing enfants a nourrir 7 J'ai beau vouloir
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prier et penser, c'est impossible, car enfin,
Jje peux remettre a demain ma méditation,
mais pas de nourrir mes enfants !» Elle
était donc tenaillée aux entrailles par la
faim de ses enfants et c'est cette inquié-
tude, et c'est cette menace physique qui lui
interdisaient la liberté de la priere et de la
pensée.

La nécessité du nécessaire

Que réclamait-elle ? Elle réclamait un
espace de sécurité qui lui permette d'étre
un espace de générosité. Voila la définition
du droit de propriété. Elle réclamait un
espace de sécurité qui lui permit de deve-
nir un espace de générosité. Et c'est la défi-
nition de tous les droits de 'homme qui ne
sont pas du tout inhérents a I'homme en
tant qu'animal, en tant qu'étre biologique,
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mais qui sont strictement, exclusivement
fondés sur la vocation personnelle de
I'homme.

Seule en nous la personne a des droits.
Quand donc on parle des droits de I'hom-
me, il ne s’agit pas de '’homme accapareur,
il s'agit de 'homme devenu personne, de
I’homme dans sa vocation de personne. Ce
que les droits de 'homme veulent préser-
ver, c'est en nous la vocation de la per-
sonne, la vocation de la grandeur, la voca-
tion créatrice, la vocation de la dignité. Car
enfin, qu'est-ce que la personne 7 Clest
I'étre humain évacué de soi qui devient un
espace ou le monde entier peut trouver sa
respiration.

(..) Si Dieu ne prend pas un visage
d’homme, si une vie d’homme ne Lui rend
pas témoignage, s'Il ne transparait pas
dans une conduite humaine, s'il est impos-
sible de Le rencontrer, on est livré a des
images, a des fantdmes, a des raisonne-
ments mécaniques. Mais justement la réa-
lité de Dieu ne nous parvient qu’a travers
la transfiguration de I'homme. C'est cela
qui est le fondement des droits de 'homme
et c’est cela, par conséquent, qui est le fon-
dement du droit de propriété qui, para-
doxalement, repose tout entier sur la pau-
vreté évangélique. Car c'est justement pour
pouvoir se désapproprier de soi, pour pou-
voir faire de tout son étre un don a Dieu et
a tous, comme la femme pauvre nous le
rend admirablement sensible, qu'il faut
assurer a chacun et a tous un espace de
sécurité ol pourra mirir cette espace de
générosité que chacun est appelé a devenir.

Il y a donc a la racine du droit de pro-
priété une désappropriation totale, un
altruisme consubstantiel. Le droit de pro-
priété est ouvert essentiellement sur les
autres, comme tous les droits humains,
puisqu’il n'est que le conditionnement
requis pour que chacun de nous puisse
devenir un bien commun, c'est-a-dire une
communication de soi a tout. (...) Il faut
donc que chacun, pour qu'il soit lui-méme,
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pour qu'il puisse étre lui-méme, pour qu'il
puisse devenir une personne, pour qu'il
puisse devenir un bien commun, soit assu-
ré du nécessaire.

Le communisme, I'état primitif

Il y aurait une monstrueuse hypocrisie a
revendiquer le droit de propriété, comme
la garantie de sa propre générosité, en lais-
sant crever les autres a coté de soi tandis
qu'on vivrait soi-méme dans le superflu en
les laissant crever, et Dieu en eux.

Il est évident que je suis chargé de Dieu
dans les autres autant qu'en moi. Et si je
suis fondé a revendiquer cette sécurité qui
me permet de devenir un espace de géné-
rosité, je ne suis pas moins appelé a reven-
diquer le méme droit pour les autres et a y
satisfaire de tout mon superflu. Car tout ce
qui n'est pas requis pour moi - je veux dire
tout ce qui n'est pas nécessaire pour que je
sois une source, un espace, une personne,
un bien commun - ne m'appartient plus,
appartient aux autres, rigoureusement, tant
qu'ils ne sont pas en état de satisfaire cette
générosité qui est la leur comme elle est la
mienne et qui conditionne en eux comme
en moi le regne de Dieu. Parce qu'il est
relatif & autrui, a I'’Autre divin et a 'autre
humain, il y a dans le droit de propriété, je
le disais tout a I'heure, un altruisme
consubstantiel, un mouvement vers l'autre.
Il y a donc dans le droit de propriété une
exigence de réforme constante et, par lui-
méme, le droit de propriété demande
constamment a étre réajusté en fonction
des conditions actuelles de I'humanité.

Vous savez que saint Thomas d'Aquin
avait déja une théorie extrémement avan-
cée pour son époque de la propriété, puis-
qu’il admettait que I'état primitif, ¢'était le
communisme. L'état primitif, c'est la com-
munauté des biens ; I'état second, c’est la
répartition des biens en vue, selon lui, de
leur meilleure administration, parce qu'en
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général quand tout le monde est chargé de
tout, rien ne se fait. Pour que les biens
soient mieux répartis, ils sont donc confiés

L’homme a droit a un espace de sécurité.

a l'administration de certains qui sont plus
aptes a les gérer au bénéfice de tous. Mais,
lorsque cette répartition des biens, cette
gestion confiée aux plus aptes se retourne
contre la vie, alors le communisme primitif
réapparait.

Redistribution des biens,
une réforme constante

C’est pourquoi saint Thomas admet et
déclare qu'un homme en extréme nécessi-
té, lorsqu'il est en péril de mort, a le droit
de prendre, si personne ne le lui donne, ce
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qui va le sauver de la mort. Et il le dit d'une

manieére extrémement émouvante : «II

prend alors ce qui est sien.» Il prend ce qui
est sien parce qu'il se retrouve dans I'état
primitif ol tous les biens étaient com-
muns, puisque naturellement !'intention
premiére de la Providence ne pouvait
étre que d'offrir a tous les hommes la
possibilité de subsister des biens de la
terre.

Quand la distribution de ces biens se
retourne contre la vie, le jeu est essen-
tiellement faussé et 'homme arrive a ce
qu'il prenne ce qui est sien. Mais pour
éviter une telle extrémité, qui est tou-
jours dangereuse et monstrueuse finale-
ment, il faudrait naturellement accom-
plir une réforme du travail, arriver a la
République du travail o1 chacun est res-
ponsable, car le travail n'a pas seulement
pour but de produire des choses, mais
d’abord de faire des hommes. D’ailleurs
les choses seront d’autant mieux pro-
duites qu'on aura davantage visé a faire
des hommes, c’est-a-dire que l'on aura
davantage - c'est élémentaire - associé
tous les travailleurs a la responsabilité.
Un homme est davantage blessé par le
fait d’étre tenu en dehors de toute res-
ponsabilité que par les différences exté-
rieures de salaire (...) ou d’honneurs. Un
homme comprend trés bien qu’il y a un

avantage a avoir des chefs compétents. 11
les choisira d'autant plus compétents qu’il
sera lui-méme intéressé au bénéfice de son
entreprise, qu'il aura son mot a dire, qu'il
en sera vraiment responsable avec les
autres et qu'il sera traité en homme.

(...) Quoi qu’il en soit et pour aboutir a
une conclusion pratique, il est dans I'ordre
essentiel du droit de propriété de revendi-
quer, par sa seule existence, une réforme
constante. Ce qui est & nous n'est pas vrai-
ment a nous ; nous ne pouvons disposer
définitivement ni de notre maison ni de
notre argent ni de nos terres, si nous en
avons : tout cela étant primitivement un
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bien commun, dans la mesure méme ol
nos besoins sont satisfaits et ceux des
autres ne le sont pas, doit leur revenir.
Quand nous donnons notre surplus a des
étres qui, sans aucune responsabilité de
leur part, sont dans une situation insuffi-
sante qui n'atteint pas réellement le niveau
vital dans ses exigences les plus immé-
diates, nous ne faisons que leur restituer ce
qui est leur.

«Membres les uns des autres»

Nous avons donc a entrer trés profon-
dément dans ce personnalisme de la pro-
priété, en nous rappelant que tous les
droits de I'homme se situent au niveau de
la personne, qu'ils ont comme fondement
la pauvreté selon l'esprit, la pauvreté évan-
gélique, en nous rappelant qu'il s’agit de
devenir chacun un espace de générosité.
Nous sentirons toute I'hypocrisie qu'il y
aurait a garder pour nous le luxe qui ne
nous est pas nécessaire quand les autres
mangquent de tout et qu'ils sont absolument
incapables, comme la femme pauvre
devant ses marmites, de prier et de penser
parce qu'ils sont saisis aux entrailles par
leurs propres besoins, sinon par les besoins
de leurs enfants. Nous avons donc a sentir
en nous cette sollicitude que le Christ
éprouvait, d'une maniére si sensible, quant
aux besoins matériels de I'homme. «J'ai eu
faim, j'ai eu soif, j'étais nu, j'étais malade,
J'étais en prison. Ce que vous avez fait au
plus petit d'entre mes fréres, c'est a moi
que vous l'avez fait : c'est a cela que I'on
reconnaitra que vous étes mes disciples, si
vous vous aimez les uns les autres comme
Jje vous ai aimés.»

Il ne s'agit donc pas de s'abstraire de
cette humanité misérable dont les deux
tiers sont sous-alimentés ; il s'agit de com-
prendre que c'est la notre probleme, que le
Christ est blessé a mort dans la répartition
actuelle des biens de la terre et, sans vou-
loir faire le proces de quiconque, sentir que
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nous sommes appelés a nous réformer
nous-mémes et a concourir a la réforme de
la redistribution des biens. Rien n'est a
nous, pour nous ; tout ce qui nous appar-
tient est en vue du don que nous avons a
étre pour les autres, parce que le Royaume
de Dieu ne peut pas s'accomplir dans les
nuages. Le Royaume de Dieu, puisqu’il ne
peut s’affirmer qu'a travers ’homme, sup-
pose chaque homme assez sar d’'étre proté-
gé des besoins nécessaires pour qu'il n'ait
pas besoin d'y penser, assez heureux pour
qu’il puisse considérer la vie comme un
bienfait.

Il arrive souvent que la religion appa-
raisse simplement comme un luxe de bour-
geois, un luxe de bourgeois qui ont des loi-
sirs, qui ont la possibilité de tirer des
cheques, qui ne sont jamais talonnés par
les nécessités primordiales et qui viennent
remercier un Bon Dieu fait a leur mesure,
qui satisfait a tous leurs désirs. Ce Dieu-la
est un faux Dieu, je n'ai pas besoin de vous
le dire.

Si la religion doit étre universelle et si
vraiment le Christ vit dans tous les
hommes, si tous les hommes sont les
membres du Christ, nous avons a perce-
voir cette inquiétude divine pour le sort de
chacun. Il n'y a pas d’homme qui ne vaille
un autre homme, il n'y a pas d’homme qui
n’ait été racheté par le sang de la Croix, qui
n'ait été glorifié et magnifié par le sang de
la Croix, puisque la Croix c'est la mesure
de notre grandeur et de notre noblesse. Si
nous n'étions rien, Dieu ne serait pas mort
pour nous. Il y a donc en chaque homme
le prix du sang divin, il y a en chacun la
noblesse de la Croix, il y a dans chacun
I'amour infini de Jésus. Chacun est donc
intérieur a nous. Comme le dit saint Paul :
«Nous sommes membres les uns des
autres» et c'est pourquoi nous devons nous
prévenir mutuellement. Mais s’il faut se
prévenir mutuellement les uns les autres, il
ne s’agit pas de se moquer des misérables
mais d'abord d’empécher qu’ils existent.

M. Z.
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La fragilite :

chemin de Dieu, chemin vers Dieu ?

par Luc RUEDIN, Innsbruck

Maurice Zundel est un aventurier de I'Esprit. Son itinéraire parle de Iui-méme. Il a vécu
pleinement sa condition d’homme et de chercheur de Dieu. Déplacé par les événements
de la vie, il les a saisis comme autant de chances d’avancer en ces lieux de saveur ou
I'expérience de Dieu vient rencontrer 'exigence infinie de 'homme : «Je suis toujours en
état de recherche, c’est toujours nouveau pour moi et je ne finis jamais de m’émerveiller
parce que Dieu est neuf a chaque matin» (1). Quelles dispositions fondamentales sont-
elles requises pour golter ainsi a la saveur de I'Infini ? M. Zundel I'a expérimenté en sa
chair. Il a rejoint et a été rejoint par les grandes vérités du dogme chrétien. A sa ma-
niere, il leur a redonné leur poids, leur force et leur éclat. Plus que cela ! En avance sur
son temps, il en a dégagé de fagon originale, les grandes intuitions dont se nourrit aujour-
d’hui encore la théologie de la meilleure veine.

P arcourant ses ceuvres, attentif aux
vibrations de sa parole, remué par la
profondeur de son regard, j'en suis venu a
m'interroger : le fil rouge de tout son itiné-
raire, l'acuité de ses intuitions théolo-
giques, I'impact de son ceuvre, ne provien-
nent-ils pas de son expérience de la fragili-
té ? Et celle-ci n'est-elle pas un aspect de
I'infinie pauvreté de Dieu ? Il s’agit ici, en
regard de sa théologie, de proposer
quelques considérations anthropologiques.
Plus encore, il s’agit de voir si I'expérience
de Dieu ne passe pas par l'acceptation de
nos limites et de nos faiblesses. Cette ques-
tion n'est pas innocente.

«loute parole sur Dieu doit naitre du
silence et y conduire» (2). Sans doute est-
ce pour cela que la parole de M. Zundel est
fulgurante. Elle est a la merci de l'auditeur.
En effet, elle dépend de la capacité de celui
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qui I'écoute a entendre le silence dont elle
témoigne. M. Zundel le savait bien, lui qui
I'entretenait en son ame. Il connaissait le
terreau d'oll nait toute parole authentique.
Il en a fait le tissu de sa vie. Son abandon
a ce grand espace n'est certainement pas
un des moindres aspects de la force de son
expression.

Son écriture est fragile car elle nait de ce
silence, écrin ol repose le mystere de la
pauvreté de Dieu. Sa parole, en sa fragilité
méme, devient le lieu de la révélation du
Dieu trinitaire. Signe sensible, vibrant, de
la pauvreté de Dieu. Rappelons quelques
expressions admirables de densité et de
profondeur : «La joie de Dieu, c'est la joie
de se donner» (3), ou «Dieu est Dieu parce
qu'll n’a rien» (4), ou encore «Dieu n'a de
prise sur son étre qu’'en le communiquant,
IT ne le posséde que par le don qu’ll en
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«Toute parole de Dieu doit naitre du silence.»

fait» (5). La parole vraie nous touche. Elle
nous réveéle un horizon nouveau, un autre
amour, une présence libératrice. Elle nous
ouvre a un ailleurs... Lorsque la parole du
poete épouse en cette densité la pensée du
théologien, s'éprouve l'unité d'une vie.
Nous sommes alors conduits a expliciter la
relation intime entre le mystére de Dieu et
I'attitude qui en favorise la perception.

La fragilité : une disposition

L’homme n'existe pas ! Il a a le devenir.
Il le devient dans la mesure o1 il consent a
se construire. Enfermé en ses multiples
déterminismes, il cherche a s'en libérer et a
s'ouvrir a I'Infini que sa liberté réclame. De
son moi prédéterminé il a, par un chemin
de libération, a accéder a son moi person-
nel : d'individu isolé, il a a devenir per-
sonne relationnelle. Telle est I'inévitable
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exigence, le défi a assumer. S’y refuser
c'est encore en reconnaitre la possibi-
lité. Chomme passe 'homme | Mais
quel en sera le passage ? Comment
dépasser l'univers clos et égocen-
trique de l'individu pour accéder au
royaume relationnel ? Car la per-
sonne est relation : elle se constitue
par le don de soi et coincide avec lui.
Se dessine ici I'anthropologie zunde-
lienne. L'homme devient personne
par I'ouverture qu'il consent a vivre.
S'ouvrir, c’est accepter d'étre affecté
par l'autre. C'est reconnaitre ses
manques, son manque a étre. Bref,
s'ouvrir est la porte d’entrée en cette
attitude foncierement humaine qu'est
la fragilité.

Ainsi, pour se déprendre de soi, la
reconnaissance de la fragilité est
requise. Mais I'homme ne pourrait la
reconnaitre et 'accepter si elle n'était
suscitée par une Présence aimante qui
l'interpelle au plus intime de lui-
méme. En ces instants bénis, il éprou-
ve alors un amour autre, inimaginable, tou-
jours nouveau qui le blesse heureusement
et fait tomber ses défenses. Il est l'objet
d'un amour qui I'altére, le «creuse» et qui,
paradoxalement, dans un méme mouve-
ment, le comble. Comprenons bien le sens
de cette altération : engendrée par cette
relation aimante qui fait venir 'homme a
lui-méme, elle provoque la perte des
images trompeuses sur lesquelles il se batit,
elle démasque ses fausses sécurités, elle
I'ouvre au réel toujours surprenant de la
relation libérante.

Le Dieu pauvre

Cet amour est expérience de Dieu. Il est
don de vie. Et c'est ici peut-étre qu'appa-
rait en toute sa force la corrélation entre la
grace recue d'entrer en sa fragilité et l'ex-
cessive pauvreté divine, source de I'amour.
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Car Dieu est excés d'amour parce qu'll
n'est que relation. Il n'est riche que de ce
qu'll donne. Il n'est Présence que parce
qu’Il meurt toujours a Lui-méme dans le
don du Pére au Fils et du Fils au Pére par
I'Esprit pour le monde. Cette Présence tou-
jours nouvelle ne peut violer 'homme. Elle
se trahirait. Un don s'offre, il ne s'impose
pas | Cette pauvreté issue du don total de
soi ne peut étre violente. Ou elle a cette
violence merveilleusement douce qui
ouvre I'homme - parfois malgré lui - au
plus intime de lui-méme. Elle I'engage a
entrer librement en son propre chemin de
fragilité. Excessive pauvreté de Dieu ren-
dant possible le chemin de libération de
I'homme ! Il nous faudrait ici reprendre les
méditations de M. Zundel sur le mystére
trinitaire, ou celui de I'incarnation. Il nous
faudrait le suivre, le voir dépeindre en
traces de feu l'insondable mystére de la
désappropriation trinitaire, l'entendre
vibrer au mystere de I'incarnation.
Apparaitrait alors mieux une caractéris-
tique de la pauvreté de Dieu, sa fragilité.
Fragile jusqu'a étre pris en otage par
I'homme !

La fragilité «dit» Dieu et le révéle pro-
gressivement a I’homme. Puissance de libé-
ration, elle rend I'homme capable de Dieu,
ouvert a l'amour dans une juste dépen-
dance. Et lorsque celle-ci le fait accéder a
son moi le plus personnel, lorsqu'elle lui
donne de se découvrir aimé gratuitement,
sans raison, par exces, peut alors monter a
ses levres le chant de louange : bienheureu-
se blessure qui m'ouvre a un tel royaume...

Pour chacun les chemins vers sa propre
fragilité seront uniques. De sa capacité a
pénétrer en ces lieux dépendra son acces
au royaume de la présence de Dieu.
Appuyé sur cet amour, il entrera alors en
sa vérité essentielle : s'exposant, il devien-
dra pure relation aux autres par le don
total de lui-méme ; il deviendra personne.
En ce mouvement il pourra toujours plus
se construire. Encore lui faudra-t-il laisser
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tomber les masques, les fausses sécurités :
oser se livrer sans en connaitre les consé-
quences est un travail toujours a
reprendre.

Accéder au réel et au présent

La dépendance heureuse dépendrait
donc de la capacité a se laisser affecter par
la rencontre. Attitude relationnelle con-
créte de pauvreté, elle ouvrirait a la nou-
veauté. Un tel chemin passe par l'accepta-
tion de nos limites, de nos faiblesses.

Entrer en nos fragilités, c'est d’abord
reconnaitre que nous ne sommes pas notre
propre maitre. C’est sentir la blessure qui
nous constitue et nous ouvre a la relation
au Tout-Autre. L'accés a cet univers inté-
rieur, ol se dévoile la transparence de
l'existence, nous encourage a poursuivre le
chemin. Cette blessure essentielle, la vie se
chargera de nous la faire sentir a travers les
multiples événements, heureux et malheu-
reux, de l'existence. Chances a saisir pour
toujours plus s’ouvrir.

C'est ensuite, et d'un méme mouvement,
accéder au réel en quittant I'imaginaire de
I'idéal. Déplacé par la Présence intérieure,
vivant a partir d'un nouveau centre, le
monde imaginaire sur lequel et a partir
duquel nous nous construisions apparait
soudain inconsistant. L'oubli de I'image de
soi (notre idéal du moi), son affaissement
et méme sa disparition, nous font alors
accéder a la liberté nouvelle fondée sur la
certitude que nous sommes aimés incondi-
tionnellement. Alors le mystére de la per-
sonne nous apparait : «La personne, c'est
lorsque tous les masques tombent, quand
nous pouvons étre nous-mémes, découvrir
ce grand espace» (6).

C'est enfin avoir le courage de vivre le
présent : «Dieu est toujours présent ; c'est
I'homme qui est absent. Dieu n'a nul
besoin de venir a 'homme a partir d'un
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au-dehors imaginaire, c’est 'homme qui a
besoin de wvenir a Dieu au-dedans» (7).
Cruelle absence a nous-mémes ! Recon-
naitre nos limites nous permet d’étre
entiers dans le moment présent. Lui seul
nous donne de découvrir la volonté de
Dieu, nous permet d’avancer dans I'incon-
nu, avec une entiere

confiance, sans pré- . ——

juger du chemin par d
lequel Dieu nous
conduira. Etre fra-
gile, c’est alors étre
pauvre, suspendu au
moment qui vient.
Combien de fois ne
sommes-nous  pas
transportés dans le
passé par nos re-
grets, nos remords,
ou dans le futur par
I'anxiété, échappant
ainsi a linfinie ri-
chesse du présent ?
Ainsi, reconnaitre
nos limites et nos
faiblesses nous re-
donne le gofit de la
vraie vie ! Nous nous
acceptons alors tels
que nous sommes,
nous recevant sim-
plement de cet
amour qui nous crée
chaque jour. Nous
accédons a ce royau-
me de la liberté ot
nous ne sommes plus les gardiens intransi-
geants de nous-mémes car nous n’avons
plus & assurer notre propre existence. Nous
expérimentons un peu de la joie de Dieu
qui est Celui, comme le dit M. Zundel, qui
ne se regarde pas.

Née de I'amour, la fragilité nous délivre
donc de l'obsession de nous faire valoir.
Par le méme mouvement, 'avoir et le pou-
voir sont relativisés. Ne reposant plus sur
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nous-mémes mais sur le Dieu pauvre et
proche, nous entrons en cet espace d’inté-
riorité, trame invisible de notre vie quoti-
dienne. Ouverts par la relation a l'autre,
nous saisissons, comme par intuition, la
densité d’'une présence qui révéle la per-
sonne. Ne dit-on pas d’un étre aimé qu’il a,
au-dela de ses quali-
tés ou  défauts,
quelque chose d’uni-
que qui nous le dis-
tingue de tout autre
individu ? Cette
prise de conscience,
favorisée par lattitu-
de de fragilité, ap-
profondira toujours
plus notre intériori-
té. Celle-ci ne peut
se vivre sans cette
libération et ce don
de soi qui ouvrent
en nous un espace
intérieur ol l'autre
est accueilli : «Seule
une rencontre du
dedans au dedans
y 3 peut faire naitre Uin-
tériorité humaine,
puisque sa caracté-
ristique propre est
Pouverture a Uautre.

w  Seule une renconire
_ avec une Intériorité
pure, illimitée, peut
laccomplir, puis-
qu’elle est ouverture
vers Uinfini. «Je est un Autre» (8). Alors, de
la rencontre, nait la vraie liberté qui
implique toujours une libération des
contraintes et l'appel vers l'Infini et
I'lllimité : «Je n'ai pu étre libre en moi,
n’étant pas libre de moi, avant cette ren-
contre avec Lui qui m’a fait naitre a moi»
(9).Expression ramassée et poétique pour
dire la vie qui surgit de la pauvreté vécue !
Ainsi, «l’existence authentique se réalise
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en forme de pauvreté, parce qu’elle est tout
élan vers l'autre en qui elle décolle de soi»
(10). La pauvreté devient nouvelle nais-
sance dans l'exacte mesure ou elle nous
fait accéder a la réalité des choses et des
étres : ils ne sont plus objets de notre
besoin mais partenaires de notre dialogue
intérieur a la création et a Dieu.

La fragilité nous fait vivre concrétement
la pauvreté. En retour celle-ci la renforce -
«Celui qui n'a rien peut se tourner entiére-
ment vers 'autre» (11) - et devient le fon-
dement existentiel de la communication et
de la communion. Marquant nos limites,
elle est «bonne puissance» fortifiant le
sujet dans son acces au réel.

Dieu est excés d’amour et cet amour
nous fait naitre a notre juste dépendance.
Dieu est pauvre et cette pauvreté nous
appelle a la vraie vie. Dieu est fragile car Il
s'offre a la disposition de 'homme sans
jamais s’imposer, le laissant a sa plus in-
time liberté. Seule la fragilité reconnue,
acceptée et vécue permet a I'homme
d’éprouver l'infinie générosité du Dieu tri-
nitaire. Elle est l'attitude relationnelle,
pauvrement humaine, dont Dieu, par son
Fils, s’est revétu. Lhomme greffé sur la vie
de Jésus-Christ peut entrer en ce chemin
d’humanité ou, dans la reconnaissance de
ses limites, il expérimente I'étonnante
force de Dieu : celle de I'amour qui se
donne ! Maurice Zundel I'a bien compris,
lui qui ne parlait du mystere du Christ qu'a
partir du mystere de la pauvreté trinitaire.
Il a vécu cet amour en ces exces jusqu'a la
brilure de son étre et de sa parole. Il nous
en a livré les rayons les plus pénétrants.
Saurons-nous en vivre ?

L. R.

L'auteur est actuellement au noviciat de la
compagnie de Jésus
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Pour entrer dans I'ceuvre de
Maurice Zundel

Commencez par lire I’Evangile inte-
rieur. Vous y trouverez ses grandes
intuitions spirituelles et théolo-
gigues. Vous pourriez ensuite
prendre sa retraite au Vatican: Quel
homme et quel Dieu. Elle vous livre-
ra une bonne synthése de sa pensée.
Gréace a un bon choix d’extraits, les
inédits publiés par Marc Donzé -
L’humble présence et Témoin d’une
présence — vous familiariseront avec
son enseignement. Un autre regard
sur I’homme vous propose des
paroles fories et lumineuses de
Maurice Zundel a méditer par petites
doses. Ces premiéres approches
vous prépareront a entrer plus avant
dans son ceuvre.
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Dieu est au-dedans

Seigneur,
Tu n'es pas un Dieu lointain et inaccessible.
Je crois, au contraire,
que Tu es tout proche de moi
et que Tu habites au plus profond
de mon intimité.

Je crois qu'il y a en moi un secret, un mystére

et des profondeurs insondables.

Je crois que Tu es en moi
comme un appel, comme un ferment,
comme une aimantation,
comme une source cachée

qui jaillit en vie éternelle.

Je crois que Ton visage
est imprimé dans mon coeur

et que mon vrai nom est caché en Toi.

Je crois que Tu es le ciel
intérieur & moi-méme
et qu'en moi est le sanctuaire de la divinité

et le puits de la vie éternelle.

Abbé Jules Bulliard
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Un autre regard sur la morale

par Gabriel BULLET, ancien évéque auxiliaire, Lausanne

morale de I'obligation.

Des les années 30, I'abbé Maurice Zundel percut les signes avant-coureurs d’'une crise
profonde de la morale. Dans «Recherche de la personne», paru en 1938, il donne les pre-
miers éléments d’une «nouvelle pédagogie religieuse» (1). Cette crise de la morale, il va
I'analyser et situer son origine dans le contexte historique des deux guerres mondiales,
des idéologies du nazisme et du communisme, de la vulgarisation du freudisme, de I'in-
fluence de Sartre puis du structuralisme et enfin des théologiens de la mort de Dieu (2).
Pour Zundel, cette crise est la remise en question fondamentale de ce qu'il appelle une

hilosophe, M. Zundel a fait sa these

de doctorat sur L'influence du nomi-
nalisme sur la pensée chrétienne. 11 a saisi
le courant de pensée qui va du nomina-
lisme du XIVe siecle a Kant et qui donne a
la morale de l'obligation son fondement.
C'est cette morale qui est remise en ques-
tion, ébranlée dans ses bases. «Ou trouver
désormais, écrit-il, un absolu moral jouant
le réle de I'impératif catégorique qui était
pour Kant une évidence premiére et incon-
testable» (J.E., p. 59). Pour M. Zundel, il
faut redonner a la morale un fondement
ontologique. «Le régne de l'obligation pré-
sente trop de fissures pour durer. Il faut
chercher a I'ordre moral, pour I'enraciner
en nous, un autre fondement que le simple
diktat, le décret souverain autant qu'arbi-
traire d'une volonté absolue, quelle qu'elle
soit» (3).

Le philosophe Occam, qui est a l'origine
du nominalisme du XIVe siecle, affirmait
qu’il n'y a ni bien ni mal en soi : I'un et
l'autre reposent sur la seule volonté de
Dieu qui aurait pu décréter le contraire.
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C'est du moins ainsi qu'il fut compris.
Autre conséquence, 'homme ne peut
connaitre le bien et le mal que par révéla-
tion. En d'autres termes : un acte est bien
parce que Dieu me dit qu'il est permis, un
acte est mal parce que Dieu m'a dit qu'il
est interdit. Zundel, lui, veut montrer que
Dieu permet tel acte parce que cet acte est
bon pour moi, pour mon épanouissement
ou pour le bien de la société et qu'll défend
tel acte parce qu'il est mal, destructeur
pour moi ou pour la société.

Théologien, M. Zundel s’est aussi appli-
qué a montrer comment le régne de l'obli-
gation s'enracine profondément dans
I'Ancien Testament et comment, malgré les
évangiles et saint Paul, ce régne de I'obli-
gation a influencé 1'éthique de la chrétien-
té (M.M., pp. 25 ss). Pour sortir la morale
du régne de l'obligation, il faut retrouver
son fondement ontologique. Pour l'abbé
Zundel la morale est une exigence d’étre.
«Le devoir humain est simplement le
devoir d'étre, d'étre tout ce que l'on est»
(R.P., p.189).
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La morale, une exigence d’étre

Dans cette perspective, la morale est
«une promotion d’existence» (4) une exi-
gence de mon véritable épanouissement,
une exigence d'épanouissement de mon
étre. M. Zundel rejoint profondément, au-
dela d'une scolastique décadente, la pen-
sée de Thomas d’Aquin pour qui la morale
est une morale du bonheur, une morale de
I'épanouissement de 'homme. «Etre ou ne
pas étre, toute la question est la, déclare-t-
il ; sous cet aspect, la morale est I'ontolo-
gie ou la métaphysique d'un étre inachevé
qui doit se faire autant qu’il faut pour
atteindre a soi» (D.V., p.151).

Les commandements de Dieu expriment
alors les exigences authentiques de mon
étre, de ce que je suis en profondeur. C'est
pourquoi la morale me dit : «Sois, deviens
ce que tu dois étre.» 11 s’agit la d'une onto-
logie créative. «Le seul probléeme est fina-
lement de se faire homme» (D.V., p. 99).
«C'est dans cette marche vers un plus-étre,
o1 s'atteste le progrés de notre liberté, que
notre expérience nous incline a situer la
morale, en identifiant celle-ci avec les exi-
gences de Il'ontologie créatrice ol notre
existence est promue au niveau humain,
ot1 elle devient origine» (D.V., p.156).

Et c'est finalement dans et par la com-
munion avec Celui qui est I'Etre absolu,
Dieu, que I'homme trouvera I'épanouisse-
ment plénier de son étre. Cet Autre, selon
M. Zundel, est intérieur a nous-mémes : «JI
est Celui que nous rencontrons, dés que
nous nous rencontrons vraiment nous-
mémes : comme le coeur de notre intimité.
Et c'est pourquoi dans le silence de nous-
mémes, quand nous faisons taire tous les
bruits, nous percevons cette musique
silencieuse qui est le Dieu vivant» (J.E.,
p. 30).

Dieu n'est plus alors une limite, une
menace mais une Présence qui veut m'ai-
der a étre, a devenir celui que je dois étre,
en m'unissant a Lui. Cette morale de I'étre
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implique tout un travail de libération de
tout ce qui nous empéche d'étre, de nous
faire homme. «Pour étre plus qu'un objet,
il faut passer de quelque chose a quel-
qu'un» (J.E., p. 26). 1l faut conquérir notre
liberté.

Une morale de libération

Pour devenir pleinement homme, il faut
devenir pleinement libre. Il s'agit donc de
se libérer de toutes les contraintes inté-
rieures et extérieures et de choisir tout ce
qui va dans le sens d'une valeur infinie,
absolue, capable de combler le besoin d'in-
fini inscrit dans notre étre et jusque dans
nos passions. M. Zundel a cherché a inté-
grer dans sa conception de la morale les
découvertes de la psychologie des profon-
deurs et de la psychanalyse. Il a fortement
insisté sur la nécessaire libération de ce
qu’il appelle le «moi-biologique» ou «le
moi infantile», «le moi captatif». «Le pre-
mier pas a faire, dit-il, est de prendre
conscience que ce je-moi primitif, passion-
nel et complice, qui domine habituelle-
ment tout le champ de notre vie psychique,
est lui-méme préfabriqué, qu’il tend a nous
ramener & un univers instinctif et animal,
qu'il nous voile notre pouvoir étre et qu'il
nous détourne de I'accomplir. D’ot il suit
qu'il s'agit, d'abord, de nous libérer de ce
Je-moi ot se concentrent toutes nos servi-
tudes» (J.E., p. 67).

Il s'agit d'ordonner nos instincts, nos
passions dans la lumiére de l'esprit, d'éta-
blir en nous I'’harmonie entre les tendances
diverses qui nous habitent dans la force de
lesprit. «Si, en effet, I'inconscient peut
nous dominer autant que Freud e
démontre, la seule maniére de ne pas le
subir est de I'éclairer et de I'ordonner par
le fond, en purifiant les racines de notre
étre. Nos passions, j'entends tout ce dyna-
misme instinctil qui bouillonne sous lIe
seuil de la conscience comme un immense
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«Le devoir humain est simplement le devoir d’étre.»

réservoir d'énergies, nos passions seront
mises, par cette harmonisation fonciére, au
service de notre libération. Le plus souvent
elles nous égarent, parce que nous enga-
geons en elles, a I'envers, toute notre capa-
cité d'infini, comme si elles pouvaient réel-
lement nous donner I'Infini dans une
tumultueuse vibration qui aboutit tou-
Jours, finalement, a la domination sur
nous des instincts non rectifiés. Nous pou-
vons faire heureusement de nos passions
un meilleur usage, en les intériorisant, en
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les personnalisant : jusqu'a cet
apaisement diaphane ot le
bruit se transforme en musique.
Alors elles deviennent le clavier
des Vertus» (J.E. pp. 70-71).
C'est dans cette lumiére et dans
cette perspective que M. Zundel
parlera de la sexualité humaine
comme d'un «altruisme scellé
dans notre chair» et de la néces-
saire vertu de chasteté pour tous
et pour chacun (R.P., pp. 169-
197 et J.E., pp.145-160, etc.).

Fondamentalement, cette libé-
ration des contraintes inté-
rieures appelle une désappro-
priation radicale de soi, une
pauvreté qui s'épanouit dans un
amour oblatif, dans le don de
soi. Désappropriation, dépos-
session, désaliénation, autant
d'expressions pour exprimer
cette bienheureuse pauvreté de
soi dont M. Zundel voit la sour-
ce et l'exemplaire dans «la
désappropriation qui fait de
chaque personnalité divine une
pure relation aux deux autres,
par le don total de soi qui la
constitue» (5). Cette libération
intérieure, ce passage du moi-
biologique captatif au moi-per-
sonne, au moi-valeur, au moi-
oblatif n'est pas chose facile ;
elle est un long et patient pro-
cessus. «FElle correspond a la
grandeur de notre vie, qui a la Croix pour
mesure» (J.E., pp. 27 et 72).

La morale sociale

La conquéte de notre liberté implique
aussi la libération des contraintes exté-
rieures. Je ne peux donner ici qu'un bref
apercu de la morale sociale de I'abbé
Zundel. Nous I'avons vu, la morale veut
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permettre I'éclosion du moi-personne.
C'est donc aussi la personne qui est au
centre de la morale sociale de M. Zundel :
la société humaine doit favoriser I'épa-
nouissement de la personne humaine et
non l'asservir, elle doit créer un contexte
social qui favorise sa libération intérieure
(6).

C'est ainsi que le droit de propriété et le
travail doivent permettre le développe-
ment du moi-personne dans la relation aux
autres. Ainsi, écrit-il, «la définition du
droit de propriété qui s'est imposée a nous
- un espace de sécurité qui garantit un
espace de générosité - implique précisé-
ment cette régulation interne qui en rend
l'abus strictement impossible. Comment
pourrais-je, en effet, réclamer pour moi les
conditions matérielles qui me permettent
d’accéder a la dignité humaine, de devenir
source et fin, valeur et générosité, el accep-
ter qu'autrui demeure écrasé par sa biolo-
gie dans une situation qui [l'empéche
d'émerger 7 Et, a plus forte raison, com-
ment pourrais-je, en étendant indiment
mon espace de sécurité au détriment du
sien, assumer la responsabilité de son
écrasement ? Il est clair qu'a ce point le
droit m'abandonne et me condamne, qu'il
cesse de couvrir ma propriété et qu'elle en
perd immédiatement loute Iégitimité» (7).
Quant au travail, M. Zundel reviendra sou-
vent sur cette affirmation qu'il considére
comme un principe fondamental : «Le tra-
vail doit produire des hommes avant de
produire des choses ou, plus exactement,
doit viser essentiellement a une promotion
humaine a ftravers la production des
choses» (J.E., p. 190). Pour cela «il en faut
modifier essentiellement la structure»
(C.V.H, p. 89.).

Des les années 30, M. Zundel est préoc-
cupé, angoissé devant le développement
des structures économiques mondiales. Il
serait urgent, dit-il, «d'organiser I'école et
l'usine, la ferme et la cité, en faisant de
chacun de ces milieux un instrument
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d’humanisation» (C.V.H., p. 89). Aussi
appelle-t-il les chrétiens a s'engager pour
sauver I'homme : «II faut que les chrétiens
n‘aient point de repos avant d'avoir fait
aboutir toutes les réformes que la justice
réclame et que la charité exige avec I'ur-
gence infinie qui émane de 1'Esprit» (R.P.,
p. 217). Lui-méme s’est essayé a faire des
propositions concréetes comme celle d'une
Union économique universelle dont il
détermine les buts et les structures (8).

Une morale de 'amour

Libération intérieure et libération exté-
rieure doivent permettre I'élan vers les
valeurs infinies, absolues. Cet élan vers
I'Infini est lui-méme libérateur car : «II n'y
a que le don de soi qui rende libre» (LT., p.
92). En effet, «étre libre, c'est d’abord étre
libre de soi et, comme un oiseau qui ne
serait que vol, se projeter tout entier en
élan ol1 le don de soi s'accomplit» (1.T.,
p.186).

Morale de libération, la morale telle que
la congoit Maurice Zundel est une morale
de I'amour. L'épanouissement de notre étre
est dans lI'amour. Un amour oblatif, un
amour don de soi, un amour qui nous li-
bere de nous-mémes, nous arrache a nous-
mémes, nous fait sortir de nous-mémes.
L'amour est extatique. L'amour, dira M.
Zundel, «est la clé de voiite d’'une morale
de libération» (J.E., p.73). On le sent, lors-
qu'il parle d'une morale de I'amour, trés
marqué par la pensée de saint Augustin.
«L’amour, dit I'abbé Zundel, est vraiment la
seule clé de ce monde de I'esprit ol résident
toutes nos valeurs. Nous n'y pouvons péné-
trer, progresser et demeurer que par un
engagement sans cesse renouvelé, que par
un amour toujours plus généreusement
donné, que par un dépouillement plus pro-
fond. Il n'y a pas d'autre voie pour résoudre
le probléme que nous sommes, qui est au
fond le seul probléme» (J.E., p. 29).
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Si I'amour-don me
libere de moi-méme,
s'il est l'épanouisse-
ment authentique de
mon étre dans l'ouver-
ture aux autres et a
I'Autre, il est alors
vraiment ma supréme
régle de vie. Clest
pourquoi, M. Zundel
citera souvent la pa-
role d'’Augustin : «Ai-
me et fais ce que tu
veux.» Saint Paul ne
dit-il pas lui aussi
«La charité est donc
la Loi dans sa pléni-
tude» (Rm, 13,10).
Réaliste, M. Zundel
est bien conscient des
risques d'une telle
assertion car, dit-il,
«cette formule ambi-
gué est invoquée par
le moi-biologique pour
se dissimuler sous les traits usurpés du
moi-personnel» (LT., p. 108). 11 faut donc
I'entendre selon la pensée d'Augustin
«d'un amour parfait du souverain Bien,
devenu I'unique principe d'action, I'uni-
que foyer de tout amour» (1.T., p. 108). De
méme, bien conscient qu'en l’homme
pécheur la raison est obscurcie, captive de
notre moi-biologique, M. Zundel met en
garde contre un mépris de la loi divine -
décalogue, béatitudes - précieuse pour
éclairer notre intelligence dans la connais-
sance de notre vrai bien. (J.E., p. 72).

Aime et fais ce que tu veux, oui s'il s'agit
de 'amour de Celui qui habite au fond de
nous-mémes et qui est Lui-méme I'’Amour.
Cest cet amour qui est libérateur. «La
seule possibilité d'un tel affranchissement
est de nous donner, par le fond de nous-
mémes et jusqu'a la racine de notre étre, a
un Amour capable de nous accueillir et de
nous combler. C'est par 1a que nous deve-

En 1972,
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nons des ex-sistant,
que nous sortons de
nous-mémes pour
parvenir a nous-
mémes :@ a travers
une Présence plus
intime a nous-
mémes que le plus
intime de nous-
mémes» (J.E., p. 68).

Une vie dans le
Christ

La conception de
la morale de I'abbé
Zundel peut nous
apparaitre comme
un idéal inacces-
sible. Il T'est certai-
nement si  nous
sommes livrés a nos
seules forces. Mais
pour M. Zundel, cet
idéal moral est rendu accessible par le
Christ et le don de son Esprit d’amour.
Commentant dans une homélie le passage
de I'épitre aux Philippiens - «pour moi,
vivre c'est le Christ. Ce n'est plus moi qui
vit, c'est le Christ qui vit en moi» - il
disait: «C'est une découverte qu'il faut
faire sans cesse. Le Bien est Quelqu’un, le
Bien est une Personne, le Bien est une Vie,
le Bien est un Amour et toute la sainteté
est la : laisser vivre cet Autre en nous, qui
est confié a notre amour, nous retirer
devant Lui, Lui étre un espace, Lui deve-
nir toujours plus transparent afin que
notre vie soit la révélation de la sienne ...»
9).

C'est aussi le conseil qu'il nous donne
lorsque nous sommes tentés de nous
replier sur notre moi-biologique, sur nos
instincts et nos passions : «Une lutte exas-
pérée contre nous-mémes ne fait que
rendre la tentation plus violente et plus
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fascinante. 11 s'agit bien plutét d'échapper
a nous-mémes en nous rassemblant en
Dieu, en nous recueillant dans sa
Présence, en cessant de faire du bruit avec
nous-mémes» (TV.M., p. 311).

Finalement, toute la morale de M.
Zundel est une invitation a devenir ce que
nous devons étre dans et par une union
toujours plus profonde avec le Dieu
d’amour qui habite en nous et qui va inspi-
rer tous nos actes. C'est dire que la fron-
tiere entre morale et mystique s'estompe.
C’est pourquoi, il pourra dire dans une
homélie : «Il n'y a pas de morale chré-
tienne. Il y a une mystique chrétienne.
L'immense majorité des chrétiens ne s'en
sont pas apercus» (T.V.M., p. 290).

Une morale de l'intériorité

Dans le méme sens et dans toute la pers-
pective de sa morale, il a pu dire : «Permis
ou défendu, ce sont des choses qui n'ont
pas de sens au regard de I'Evangile, parce
que Dieu n'est plus percu comme extérieur
a nous, comme étranger levé sur la mon-
tagne, et qui donne sa loi parmi le déchai-
nement de la foudre et du tonnerre. Nous
voyons dans I'Evangile s'esquisser cette
nouvelle morale ... C'est I'ordre de I'amour
qui importe, c'est le don de soi, c'est la
générosité provoquée par la générosité
divine» (T.V.M., p. 290). Dans l'optique de
toute la morale de I'abbé Zundel, le péché
n'apparait plus comme une désobéissance
au commandement d'un Dieu qui, a 'exté-
rieur de nous-mémes, dicte ses volontés
mais comme un refus de devenir ce que je
dois étre, un refus de I'amour qui me solli-
cite intérieurement pour me conduire au
véritable épanouissement de mon étre :
«C'est se river & son individu, en exaltant
ses limites, en refusant d'étre universel, en
refusant d'étre éternel, ou comme dit saint
Paul d'un mot unique, en éteignant
I'Esprit» (R.P., pp. 178 -179).
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Décrire en un article toute la conception
de la morale de 'abbé Zundel, c’est un peu
la quadrature du cercle. La richesse de sa
pensée est telle qu'il est difficile d'en faire
saisir toute la profondeur et toutes les
nuances. Dans la crise actuelle que connait
la morale, M. Zundel nous donne les fon-
dements d'un enseignement de la morale
renouvelée. Morale de 1'étre, morale de
libération et d'amour, la morale de I'abbé
Zundel est une morale de I'intériorité et de
la personne. Elle appelle des éducateurs et
des accompagnateurs avisés, des éveilleurs
a l'intériorité de la personne et aux exi-
gences d'un amour authentique. Dans la
préface de Quel homme et quel Dieu, le
Pére Carré écrit : «L'actualité de son mes-
sage ne fait que commencer.» Cela me
parait particulierement vrai de son mes-
sage moral.

G. B.

(1) Recherche de la personne, Saint-
Augustin, Saint-Maurice 1938, pp. 169 ss.
Dorénavant dans le texte: R.P.

(2) Je est un autre, A. Sigier, Ste-Foy 1995,
pp. 55 ss. Dorénavant dans le texte : J.E.
(3) Morale et Mystique, A. Sigier, Ste-Foy
1991, p. 28. Dorénavant dans le texte :
M.M.

(4) Dialogue avec la vérité, Desclée de
Brouwer, Paris 1964, p. 156. Dorénavant
dans le texte : D.V.

(5) Quel homme et quel Dieu, Saint-
Augustin, Saint-Maurice 1995, p. 75.

(6) Itinéraire, Vieux-Colombier 1947, pp.
92-93. Dorénavant dans le texte: I.T.

(7) Croyez-vous en 'homme. A.M.Z. 1987,
p. 84. Dorénavant dans le texte: C.V.H.
(8) L'homme passe I'homme, Vieux-
Colombier 1948, pp. 195 ss.

(9) Ton visage, ma lumiere, Desclée de
Brouwer, Paris 1989, p. 311. Dorénavent
dans le texte: T.V.M.

27



Science

Lexpérience sensible
et le respect du mystere

par André GIRARD, physicien,

président des Amis de Maurice Zundel France, Paris

«Tout, en un sens, est surnaturel et rien ne I'est,

parce qu'en tout phénoméne il subsiste,

dans ce qui est connu, un irréductible mysteére.»

T res éloigné de I'attitude souvent rétive
de I'Eglise a I'égard des sciences, M.
Zundel y voit un levier pour élargir I'es-
pace intérieur de 'homme, I'incliner a I'in-
tériorité. Pourquoi et comment 7 Avant
d'essayer de dégager quelques éléments de
réponse a cette question, il convient de
s'interroger sur son actualité. M. Zundel ne
place-t-il pas l'activité scientifique sur un
piédestal monstrueusement immérité ?
Certes, la progression des connaissances
scientifiques exerce un pouvoir de fascina-
tion, le fait scientifique domine le siecle
mais les dérives qu'il' entraine ne pesent-
elles pas plus lourd sur les destinées que
ses incontestables bienfaits ? Pour ne citer
qu'un exemple parmi d'autres, les manipu-
lations génétiques débridées n'ouvrent-
elles pas des perspectives terrifiantes 7 Le
siecle du triomphe des sciences n'est-il pas
aussi celui des plus grands massacres de
I'histoire ? L'abbé Zundel ne serait-il alors
qu'un naif idéaliste ?

En fait, le profond réalisme de M.
Zundel le rend conscient des pieges engen-
drés par la foudroyante progression des
connaissances scientifiques. D'une part, il
refuse toute tentative de néoconcordisme,
«ceuvre de théologiens non mystiques sou-
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Maurice BLONDEL (I'Action, p. 391).

cieux d’amalgamer la science et la foi, au
risque de compromeltre la seconde et de
n'étre pas agréée par la premiére» (1).
D’autre part, il dénonce le danger de robo-
tisation de I'homme engendré par la cour-
se a un développement technique qui
réduit 'homme au roéle de consommateur
boulimique, limité & son «moi asphyxiant»:
«L’humanité, a mesure qu'elle deviendra
plus puissante dans I'ordre technique, (...)
sera de plus en plus incapable de distin-
guer le vrai Dieu de ce dieu-moloch qu’el-
le reléguera avec raison au musée des anti-
quités» (2). Dans cette perspective, I'hom-
me n'est plus qu'un «robot détraqué par
son affectivité». Sombre pronostic, ot M.
Zundel rejoint Bernanos. Cependant, aussi
étrange que cela puisse paraitre, M. Zundel
estime que I'activité scientifique (qui vise a
connaitre, alors que les techniques visent a
savoir faire) peut contribuer a écarter cette
évolution.

La majesté du réel
Totalement dépassé aujourd’hui, le
scientisme est cependant encore omnipré-

sent dans les mentalités : «Tout doit s'ex-
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pliquer par les «lois de la nature» en
regard desquelles I'homme n'est qu'un
objet parmi les autres. Cette position trés
dix-neuvieme siécle est encore celle du
grand public» (3). Dans ce tunnel, il n'y a
ni transcendance ni finalité ni mystere : la
notion de finalité est blasphématoire pour
la science, le postulat d'objectivité lui barre
la route (la nature est objective et non pro-
jective) ; le mystere n'est que l'expression
d'une ignorance provisoire puisque tout
est explicable, et il en résulte une véritable
aliénation, une privation du droit a la
transcendance (il n'y a pas de transcen-
dance sans finalité ni mystére).

Des sa jeunesse, témoin de «Celui dont
il vaut mieux ne pas parler si I'on n'en vit
pas», M. Zundel anticipe sur la position
actuelle de I'Eglise (4), en rupture avec le
calamiteux héritage de deux siecles d'af-
frontement stérile. La science-idole a été
déboulonnée par les scientifiques eux-
mémes. Ils savent, et M. Zundel avec eux,
que le dialogue de la raison de I'homme
avec la nature est une activité humaine.
Par conséquent, l'objet des sciences n'est
pas de dire ce que la nature est, mais d'ex-
primer ce que 'homme peut en dire. La
connaissance rationnelle aboutit a une
réalité calculée et construite, qui constitue
un véritable monde culturel, tres différent
du monde du «sens commun».

Lecteur attentif de Bachelard, M.
Zundel y voit «une double promotion de
l'objet et du sujet» (5). «La physique (ne
peut plus) s'inscrire dans le cadre de cette
philosophie naturelle que le sens commun
a extraite de la perception sensible» (6).
De fait, la philosophie naturelle, chére au
Siecle des Lumiéres, prend eau de toute
part. Le ton des astronomies pour les
dames (7) n'est plus de mise. En physique,
le formalisme de base est constitué de sym-
boles abstraits et atteint un admirable
niveau de cohérence au prix d'un renonce-
ment a tout schéma descriptif concret. «La
grandeur de la science consiste a nous
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faire découvrir toujours mieux que le réel
passe infiniment le réel» (8). Datée de
1940, cette phrase de M. Zundel reste
d'une éclatante actualité : «II y a foujours
une distance entre les phénoménes que
I'on étudie et la réalité elle-méme» (9),
écrit un physicien contemporain. Les
sciences font saisir a la fois la majesté du
réel et la grandeur de 'homme qui y ac-
ceéde : «En réalité, I'immensité du monde,
c'est nous qui la calculons. Par la, nous
sommes plus grands que le monde» (10).

Finalité et mystere

La dilatation des perspectives dans I'es-
pace a précédé de plusieurs siécles la
découverte de la dilatation des perspec-
tives dans le temps. Les Pensées de Pascal
auraient peut-étre été profondément modi-
fiées s'il avait connu ce qui est probable-
ment le résultat scientifique majeur de ce
siecle : I'univers a une histoire. Le monde
observable s'inscrit dans un processus his-
torique orienté vers l'émergence d'étres
vivants de plus en plus complexes. C'est un
astrophysicien agnostique qui écrit : «On
peut aujourd’hui sans se dégrader intellec-
tuellement faire sienne I'idée que I'univers
est une machine a fabriquer de la
conscience»... Le postulat d'objectivité «a
Jjamais démontrable» n'est plus tenable»
(11). La notion de finalité n’est plus hors la
loi.

Dans la perspective chrétienne, I'huma-
nisation, succédant a la phase d’hominisa-
tion, devient la tache de I'homme appelé a
étre le co-créateur de sa propre évolution.
M. Zundel a beaucoup souffert d'une for-
mation religieuse exclusivement tournée
vers le passé. Rejoignant saint Irénée, M.
Zundel a une vue prospective et non
rétrospective du christianisme. Il s'exprime
avec beaucoup de force sur ce point : «La
science porte sur quoi ? Sur des détermi-
nismes aveug]es et absurdes, scrutés en
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Maurice Zundel avec Alexis Péry, éditeur, 1968.

vain par le seul étre dont I'étre spécilique
soit constitué par la quéte du sens ? Alors,
I'évolution, zéro. Un jeu sadique qui
s'amuse a fabriquer, a longueur de siecles,
un pantin intelligent juste pour qu'il créve
en se voyant piétiné. Pourquoi ne pas
reconnaitre plutét dans [I'apparition de
I'homme, la naissance de I'age de raison
dans un monde encore embryonnaire qui
va passer d'un ordre de phénoménes qu'il
subit a un ordre de valeurs qu'il crée 7» (12)

Sans doute a-t-il toujours été erroné
d’estimer que la raison est exclusive d'un
ordre supérieur. Elle en est plutot solidaire,
dans l'ceuvre de création scientifique
comme dans toute forme de création. Le
fait nouveau est que 'effort de la raison est
désormais «borné par une maige infinie
d’'ignorance» (13). Par rapport a la situa-
tion qui prévalait au début du siecle, il y a
la une différence de nature et non pas de
degré. Entre «on mettra longtemps a
savoir» et «on ne saura jamais», il 'y a le
passage du fini a I'infini (14) et M. Zundel
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est parfaitement conscient de ce change-
ment décisif : «Contraste éclatant avec les
réves du XIXe siécle, on sait que l'on ne
saura jamais» (13).

Il en résulte une insatisfaction perma-
nente qui ranime la quéte du sens : «Une
image définitive de I'univers serait sans
intérét. La recherche s arréterait, I'esprit se
lasserait a ressasser des formules inertes.
Tout progrés serait exclu» (13). Un physi-
cien lui fait écho dans un texte déja cité :
«Si tout est expliqué, s'il n'y a plus de mys-
tére, il ne peut plus y avoir de quéte de
sens.» (9)

Le mot mystere n'est plus exclu du voca-
bulaire scientifique. Ce constat de Il'évi-
dence du mystere présente l'avantage de
balayer, une fois pour toutes, une fausse
conception des mystéres chrétiens, parfois
encore présentés comme autant de bar-
rages, de frontieres, voire d'interdits. En
spiritualité comme en science expérimen-
tale, le mystere est une sorte de chantier
toujours ouvert, insondable mais pas impé-
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nétrable, une source inépuisable d’'étonne-
ment et parfois d’émerveillement. Cette
inévitable et bienfaisante humilité de la
raison devant ce qui la dépasse incline a
une paisible bienveillance, face a la diver-
sité des discours interprétatifs. Tous sont
radicalement insuffisants, inévitablement
contradictoires et, néanmoins, générale-
ment méritoires.

Des ambiguités de nature

A quoi cela conduit-il en effet 7 A
admettre la coexistence, imposée par I'ex-
périence, de notions généralement tenues
pour incompatibles. Dans le domaine des
sciences, le cas le plus connu est le dua-
lisme onde-corpuscule, «ambiguité de na-
ture» soulignée par M. Zundel (15). On
peut en citer d’autres, aux frontieres des
connaissances : continu-discontinu, ordre-
désordre, entropie-néguentropie, stabilité-
instabilité, etc.

Autant de zones ou le despotisme des
idées claires doit céder le pas a une plus
haute clairvoyance et laisser place a I'am-
biguité (participation a une double nature)
de la réalité profonde. L'ambiguité traduit,
exprime une réalité expérimentale et ne
releve pas de la volonté délibérée (contrai-
rement a I'équivoque, ambiguité organisée
a des fins non ambigués et perverses).

La culture scientifique de M. Zundel,
loin de le géner, assure l'audace avec
laquelle il évoque les provocantes anti-
theses de la foi chrétienne : le Christ vrai
Dieu et vrai homme, toute-puissance et
pauvreté de Dieu, participation a la croix
et droit au bonheur, humilité et grandeur,
présence au monde et rupture avec le
monde... M. Zundel nous place ainsi au
ceeur de la «folie» chrétienne, avec une fer-
veur qui n'exclut pas le réalisme. Car il
s'agit d'un réalisme au second degré, celui
qui s'impose dans toutes les zones fron-
tieres entre le connu et I'inconnu, sur fond
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d’'inconnaissable. Le langage symbolique
est le mode d'expression approprié a cette
tension entre les deux versants, en appa-
rence contradictoires, de l'ambiguité, qui
apparait comme le milieu géniteur de toute
vérité profonde. Le constat originel est
«l'ambiguité de cet univers, capable de
susciter l'épouvante autant que I'émer-
veillement, quand sa face de ténébres ef-
face en nous, sauvagement, sa face de lu-
miére» (16).

Les perspectives nouvelles, issues de la
physique contemporaine, ne peuvent pas
ne pas avoir de répercussions dans l'ordre
métaphysique (17). Par exemple, il n'est ni
illégitime ni absurde d'avancer hardiment,
a titre d’hypotheése, que «la création toute
entiére subit le contrecoup du choix de
I'homme» (18), version actualisée de saint
Paul (Rom 8,19-22).

Le respect du mystere

Les mysteres chrétiens ont souvent été
tournés en dérision depuis deux siécles et
l'intimidation rationaliste a fait des ravages
dans I'Eglise. Les mystéres étaient si mys-
térieux qu'il valait mieux ne pas en parler,
sinon pour inspirer la peur ou, pire encore,
pour les transformer en constructions
pseudo-rationnelles, sans rigueur ni fer-
veur, visant a les «expliquer». Ces efforts
sont dérisoires a I'heure ol I'on ne sait pas
«expliquer» de facon ultime quoi que ce
soit dans I'ordre matériel. L'irrespect des
mystéres chrétiens est le terreau de
I'athéisme.

M. Zundel tourne le dos a ce langage
également étranger a l'expérience scienti-
fique et a 'expérience intérieure. Il assume
pleinement la grande vérité paradoxale du
christianisme, proclamée dés l'origine (Ac
2,23-24) : la puissance de Dieu se révele en
la Personne du Christ, assassiné par les
hommes et ressuscité. La réalité spirituelle
est faite pour étre vécue. M. Zundel en a
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fait I'expérience apres avoir été durement
marqué par la formation religieuse qu'il a
recue : «Il fallait montrer, démontrer Dieu
par des formules séches et arides, dont per-
sonne de ceux qui les enseignaient ne
vivait»... (19). Il a recu cet enseignement a
une époque ou, dans les grandes universi-
tés, notamment francaises, régnait encore
I'illusion lyrique de la religion de la scien-
ce, rationalisme doctrinaire qui répudiait
toute expérience spirituelle. En réduisant
la formation religieuse a des raisonne-
ments et a des concepts abstraits, les édu-
cateurs de M. Zundel pensaient peut-étre
opposer un barrage efficace a la nouvelle
religion en se plagant sur son propre ter-
rain, ce qui était lui faire une concession
fatale.

M. Zundel a vu s'effondrer la religion de
la science, en méme temps qu'il découvrait
la liberté de I'Evangile. Loin d'étre un obs-
tacle, sa culture scientifique l'a soutenu
dans sa découverte que «tout reposait sur
la qualité de relation et sur la générosité».
Les renversements de perspective dont il
est coutumier n'en font pas un novateur
isolé. Il opere plutét, au ceeur de la culture
de son temps, un retour au radicalisme du
kérigme, qui faisait traiter les chrétiens de
fous (Ac 2,13 ; 26,24 ; 17,32), radicalisme
trop souvent gommé pendant plusieurs
générations au nom d'un faux réalisme, Ce
radicalisme le rend aujourd’hui crédible.

Pour M. Zundel, I'expérience sensible et
l'expérience spirituelle ont une source
commune et concourent a une fin com-
mune. Il contribue a amorcer la restaura-
tion de l'unité des connaissances, brisée
depuis plusieurs siecles dans I'Occident de
tradition chrétienne.

A. G.
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Lettre ouverte a Maurice Zundel

Monsieur I'Abbé,
cher Monsieur,

Le souci de la parole vraie a été un des traits majeurs de votre travail parmi nous.
Vous ne me reprocherez donc pas une certaine franchise : votre message est
douloureux.

Non pas a cause de vos idées. Et pourtant, elles nous prennent a la gorge.
L’humilité de Dieu lors du bain de pieds de Pierre surgit sous votre plume avec
une clarté éblouissante. Le constat par vous de notre superbe est accablant.
Cela n'a rien d’'amusant, méme si vous nous montrez qu'un tel constat permet de
fonder une vraie confiance, une foi profonde. Mais enfin, il n’est pas possible
d'ignorer la passion de I'Esprit dans vos exposés.

Non par la réserve, voire I'hostilité qui a surgi a votre sujet au sein de notre
Eglise. Bien s(r, elle nous déroute, cette hostilité. Mais reconnaissez que vous
n'avez pas toujours été trés arrangeant dans vos propos. Or, le moins que 'on
puisse dire est que Monseigneur Besson et le cardinal Journet étaient inquiets de
votre discours. Et pourtant, ils ont été pour nous des piliers de notre Eglise pen-
dant de longues périodes, des modeéles de prudence.

Non, rien de tout cela. Ce qui nous est douloureux est que vous nous faites
constater a quel point nous sommes loin de votre attitude dans de telles difficul-
tés. Pendant une période majeure de votre vie, vous avez été mis a I'écart.
Spirituellement, les coups que vous avez regus vous ont ensanglanté. Nous,
nous aurions crié. Nous nous serions révoltés. Certains d’entre nous auraient
méme quitté le bateau.

Pas vous. L'Eglise, vous I'avez aimée sans discuter.

Le propos de cette correspondance est de vous demander d'étre avec Francois
d'Assise, que vous avez tant admiré, notre intermédiaire auprés de Celui dont
vous nous avez si bien décrit la tendresse. Tendresse a notre égard, mais aussi
a I'endroit de Son Eglise. Sans Son aide, je ne vois pas comment nous vous imi-
terions. Vous le savez bien : notre grande tentation est notre dureté face a cette
Eglise dont nous sommes, mais qui ne nous convient pas toujours.

Je ne doute pas de I'efficacité de votre intervention.

Veuillez croire, Monsieur 'Abbé, cher Monsieur, a notre profonde gratitude et a
toute notre amitié.

Dominique HAENNI
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Eglise
L’cecuménisme,

au coaur du christianisme

par Marc DONZE, professeur de théologie pastorale,

Université de Fribourg

Maurice Zundel éprouvait grande joie devant I'essor de I'cecuménisme. Déja en 1939, il
écrivait : «Quelle joie de voir ce désir d'unité nous rassembler aujourd’hui : quel bonheur
d’accueillir parmi nous, en I'amitié du Christ, nos fréres orthodoxes, anglicans et protes-
tants ; quelle grdce de pouvoir ensemble demander pardon de la part qu’ont nos fautes
aux divisions de la chrétienté et de la tiedeur que nous avons pu montrer a I'égard de son
unité» (1). D'ailleurs, pour lui, 'cecuménisme n'est pas une marotte, un slogan ou une
mode. Il «reléve de 'essence méme du christianisme» (2).

aurice Zundel fut sensible trés tot a

la question de I'unité des chrétiens.
Sa grand-mere maternelle, qui, parmi tous
ses parents, avait le plus profond sens de
Dieu et qui était protestante, avait beau-
coup souffert de l'intransigeance catho-
lique lors de son mariage mixte.

INé a Neuchatel en 1897, le petit Maurice
alla a I'école communale, puis au college
de la ville, oi1 tous ses camarades, qu'il esti-
mait beaucoup et parmi lesquels figurait
Jean Piaget, étaient protestants. Ses
maitres aussi étaient protestants. Ils étaient
compétents, admirables, dira-t-il, mais il
leur arrivait d’avoir des positions raides sur
le catholicisme. C'est encore d'un camara-
de protestant qu'il apprit a lire dans la
Bible, notamment I'Evangile de saint Jean.
Ces moments d'enfance auraient pu le rai-
dir dans son catholicisme ; ils lui donné-
rent au contraire le golt et la nécessité
intérieure d'une compréhension de tous les
chrétiens par la profondeur de I'ame et de
la pensée.

Plus tard, vers la fin des années 20, lors
d'un séjour d'une année en Angleterre, il
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eut des contacts admiratifs avec les angli-
cans. Puis, lors de son temps au Caire pen-
dant la guerre de 39-45, il lia une amitié
fraternelle avec les coptes. Il rencontra
aussi l'islam et eut I'occasion de s'émer-
veiller du profond sens de Dieu de nom-
breux musulmans. Sa vision de l'cecumé-
nisme s'en trouva dilatée a I'humanité
entiere.

L’cecuménisme de Jésus-Christ

Car M. Zundel voyait large, enracinant
la question de I'unité dans la personnalité
méme du Christ venu pour sauver et ras-
sembler tous les hommes. «Notre Seigneur
est I'eecuménisme en personne», dira-t-il
en 1973 (3). Il s'agit donc de méditer
d’abord sur I'étre et la mission du Christ,
puisque 'cecuménisme est «inscrit dans la
structure personnelle de Jésus» (4).

Dans ce contexte, M. Zundel s'attache
surtout a montrer 'humanité sans fron-
tieres de Jésus-Christ. Pour lui, I'humanité
de Jésus est toute pauvre, toute désappro-
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priée, toute donnée dans un double mou-
vement. Elle I'est vis-a-vis du Pere, dans
I'ouverture sans limites du cceur a la volon-
té de Dieu. Obéissant jusqu'a la mort, Jésus
manifeste la vie intime de Dieu par son
existence toute tournée vers le Pere : «Qui
me voit, voit le Pére».

Mais, en méme temps, Jésus se trouve
revétu de 'amour sans limites de Dieu lui-
méme, si bien que dans son humanité, Il
embrasse tous les hommes avec toute leur
diversité, toutes leurs grandeurs et bas-
sesses. Ainsi, par la désappropriation de
son humanité toute donnée, Jésus est dans
son étre méme, et dés le premier instant,
cecuménique. M. Zundel aimait a l'expri-
mer a travers un mot de Fénelon : «Sa dif-
férence, c'est de n'en avoir point». En ce
sens, Jésus-Christ est «celui qui n'a pas de
frontiére, qui n'exclut personne, qui est a
l'intérieur de chacun, qui n'a pas de par-
tialité, qui aime également tous les
hommes, qui est présent a l'intimité de
chacun et qui veut réaliser a travers cha-
cun' ce Royaume parfait qui est le
Royaume de la charité, de la bonté et de
I'amour» (5). Il est universel dans sa per-
sonne méme. Il est aussi le second Adam
(Rm 5,12-20 ; 1Co 15,45-48) en qui toute
I'humanité est renouvelée, passant de la
mort a la promesse de vie, et par qui tous
les hommes sont reliés au centre éternel de
Dieu ol toutes les intimités humaines se
rencontrent (6).

Cette universalité du Christ en son étre
méme se manifeste principalement pour
M. Zundel dans le lavement des pieds, le
commandement nouveau et l'eucharistie
(7). Au Jeudi-saint, Jésus se dépouille de
tout, revétant le plus humble service, s'age-
nouillant au pied des apdtres et par eux au
pied de I'humanité entiére. Il montre par la
I'infini respect de Dieu lui-méme pour la
dignité et la liberté de chaque homme et Il
invite les hommes a faire de méme dans un
engagement universel. En disant : «Aimez-
vous les uns les autres comme Je vous ai
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aimés», Il engage ses disciples a vivre,
comme Lui, un amour sans frontieres.
Dans l'eucharistie, Il communique aux
hommes I'ouverture absolue de la croix olt
Il donna sa vie pour que tous les hommes
soient sauveés,

Etre chrétien, donc cecuménique

C'est dans cette ligne que les chrétiens
sont appelés a vivre I'eecuménisme le plus
large. Le Christ nous entraine a étre a
notre tour universels, a vivre un amour qui
n‘ait aucune limitation a priori. «II est
impossible d'aborder Jésus, impossible de
Le rencontrer, impossible de Le recon-
naitre sans vivre en Lui des liens univer-
sels, sans vivre en Lui cet cecuménisme
consubstantiel, sans vivre en Lui cet amour
sans frontiéres et sans partialité»(8).

Des lors, le premier mot d'un vrai cecu-
ménisme, c'est I'union profonde, essentiel-
le avec le Christ, qui nous arrache a nous-
mémes et nous universalise. «C'est dans
une union mystique avec le Christ que I'ce-
cuménisme peut (rouver son aboutisse-
ment. Sans cette désappropriation de
nous-mémes, (...) I'oecuménisme n'est plus
que bavardages» (9).

Mais peut-étre faut-il remonter plus
avant, dans la structure méme de 'homme,
entendue en sa profondeur essentielle. Car
pour M. Zundel, chaque homme, au plus
intime de son étre, la ol respire le mystere
de la Présence, est relié a tous les autres
chez qui respire la méme Présence.
Chaque homme est un centre, relié aux
autres centres par Celui en qui tout- est
relié. Chaque homme est universel, dés
lors qu'il est le plus personnel et qu'il ac-
cede aux couches les plus profondes de sa
vocation. 1l percoit alors 1'appel inscrit en
son étre de vivre en forme de don, d’ac-
cueil et de respect de tous les autres, de
vivre sous le signe de la générosité parta-
gée, puisque tous les hommes doivent pou-
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voir avoir acces a la réalisation de leur
égale dignité. En ce sens, I'cecuménisme
fait partie de la vocation humaine avant
méme d'étre un appel spécifique en Christ.
Mais la connaissance du Christ et l'en-
gagement en Lui
et avec Lui com-
portent une grace
particuliere. En
effet, le Fils de
I'homme, le se-
cond Adam mon-
tre clairement ce
que l'homme ne
fait qu'entrevoir.
Par son humanité
toute désappro-
priée et toute ai-
mante, Il signifie
le respect de la
dignité de tous les
hommes, le con-
sentement a leur
liberté et surtout
'unité possible au
travers du dé-
pouillement qui
permet I'humble
service de tous
dans la non-violence, dans la non-posses-
sion, dans un amour qui n'érige pas de bar-
rieres. Deés lors, le chrétien se trouve invité
par la présence et I'action du Christ a une
largeur de cceur et a une soif d'unité qui
prennent une amplitude immense.

«L’union de tous les hommes»

Dans la mesure olt M. Zundel ancre ['ce-
cuménisme dans la structure méme de
I'étre et de la communication du Christ,
dans la mesure ot il en voit l'appel dans
l'existence méme de I'homme en son plus
authentique déploiement, il est cohérent
que son cecuménisme s'étende a toute I'hu-
manité et a toute I'histoire et qu'il ne se
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Un homme sensible a la question de I'unité des chrétiens.

limite pas a des questions de compréhen-
sion, d'entente, de négociation entre les
Eglises chrétiennes. «L'cecuménisme n'est
pas l'union des chrétiens, mais I'union de
tous les hommes, car le chrétien est celui
qui prend toute
I'humanité  en
charge. (..) La
solution  chré-
tienne est la
seule solution du
probléeme  hu-
main. Nous ne le
disons pas parce
que nous som-
mes  chrétiens,
mais parce que
le Christ seul a
touché au plus
profond de I'hom-
me en lui don-
nant une gran-
deur infinie dans
une humilité to-
tale» (10). Autre-
ment dit, em-
brasser toute
I'humanité par
I'humble chemin
du service, tel est le chemin de I'cecumé-
nisme en Christ.

Il s'agit donc de vivre I'cecuménisme a
I'échelle de tous les problémes humains, en
dialogue avec tous les hommes, toutes les
religions, tous les chercheurs de vérité,
d'unité, de concorde. Ils ont tous leur part
de sagesse, de recherche, d’aspiration a un
monde renouvelé dans la paix. Il s’agit de
le vivre dans la ligne méme de ce que Dieu
nous a révélé de Lui, a savoir cet amour
qui est tout accueil, tout offrande, tout
don. Des lors, «il ne s'agit pas de plier les
esprits a notre mode de pensée, il s'agit
d’apporter a tous les hommes I'espace illi-
mité ol ils découvriront leur liberté créa-
trice» (11). En fait, il s’agit de permettre a
chaque homme d’accomplir son humanité
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en sa vraie profondeur et signification. Par
la méme adviendra l'unité, car tous seront
reliés par la fine pointe de I'ouverture du
ceeur. Cette centration commune dans 1'in-
tériorité universelle de I'amour est le seul
lieu possible, pour I'abbé Zundel, de I'uni-
té dans le respect de la diversité. Toute
autre forme qui passe par la négociation, la
répartition du pouvoir et de I'influence, la
discussion acharnée de la vérité ne saurait
étre que radicalement provisoire, car elle
ne va pas jusqua la racine de ce qu'est
I’'homme et de ce qu'est Dieu.

Le dialogue, un chemin subitil

Quel est le role de I'Eglise et des chré-
tiens au sein de cette ample perspective ?
11 est fait de dialogue et de service. L'Eglise
est appelée au dialogue. Elle doit se faire
«conversation», selon le beau mot de Paul
VI. Encore faut-il s'entendre sur ce que
signifie dialogue. M. Zundel en a une
conception particulierement large. Le dia-
logue n'est pas une confrontation dans la
certitude de la vérité. Car en fait, tous
défendent noblement la part de vérité
qu’ils ont approfondie. Tous veulent rester
fideles. «Le catholique veut étre fidéle a la
mission apostolique investie dans la hié-
rarchie, dans l'épiscopat uni a Pierre. Le
protestant veut étre fidéle a la Parole de
Dieu dans la Bible. L'orthodoxe veut per-
sévérer dans une tradition divine exprimée
dans les grands conciles cecuméniques et
vivante dans les sacrements» (12). Et M.
Zundel ajoute qu'ils ont raison d'étre
fideles. Mais il pose la question
«Pourquoi ces fidélités ne se résolvent-
elles pas toutes et immédiatement pour
I'unité ? C'est que I'on n’est pas encore allé
assez profond. Fidélité a quoi, a qui faut-il
étre fidele ?» (13). 1l faut étre fidele a ce
Dieu dont Jésus nous a révélé le visage, ce
visage de dépouillement, de pauvreté et de
totale désappropriation.
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Dés lors, le dialogue doit commencer
par une ouverture fondamentale, celle
méme qui prend source dans I'amour de
Dieu, C'est la seule maniere pour commu-
nier a un autre dans la liberté et sans vio-
lence aucune. Car dés que nous lui impo-
sons d'entrée de jeu nos limites, nos fron-
tieres, nos préjugés, nous induisons chez
lui un mouvement de recul, de défense, de
fermeture. Il reflue vers sa propre certitu-
de. M. Zundel exprime cette nécessité de
I'ouverture dans un texte d'une trés grande
force que je me permets de citer assez lon-
guement.

«Nous offrons le dialogue aux commu-
nistes - oui, mais bien stir, nous répudions
l'athéisme. Nous offrons le dialogue aux
non-chrétiens, mais bien str nous ne ces-
serons pas d affirmer la nécessité de Jésus-
Christ. Nous offrons le dialogue a nos
fréres chrétiens non-catholiques, mais bien
sar nous ne cesserons de proclamer la
nécessité de Pierre. Et finalement, tous ces
cercles qui vont en s'élargissant, en s'éloi-
gnant de Rome, gravitent pourtant autour
de Rome, autour de la primauté de Pierre,
parce que c'est la I'institution divine et
qu’'on ne peut pas demander moins a un
souverain pontife que de croire a la pri-
mauté de Pierre dont il occupe la chaire.
Et, sans aucun orgueil, sans aucune étroi-
tesse de cceur ou d'esprit, en toute bonne
foi et dans une volonté passionnée de dia-
logue, on rend le dialogue pratiquement
inefficace, parce que, s'il est entendu que
vous m'acceptez, moi communiste, mais
que déja d'avance vous condamnez mon
athéisme ; si vous m'acceptez, moi non-
chrétien, bouddhiste ou shintoiste, mais si
d'avance le Christ est nécessaire dans
votre affirmation ; si vous m'accueillez,
moi orthodoxe ou protestant, mais que
d'avance vous ne pouvez pas imaginer
I'Eglise sans la primauté de Pierre, le dia-
logue est déja impossible, puisque, finale-
ment, il n'y a qu'une position, c'est la
votre» (14).
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Que l'on comprenne bien. Il n'est pas
question de brader ou de mettre sous le
boisseau la part de vérité qu'une personne
ou une communauté vit, ni le fait que Dieu
ait fait révélation de son dessein en Jésus-
Christ. Mais, pour juste qu'elle soit, cette
vérité n'est que fragment, n'est qu'un éclat
de l'infinie lumiére de Dieu. D’autres frag-
ments peuvent exister ailleurs par d'in-
nombrables chemins de sagesse qui sont
d'une grande noblesse. Il s'agit donc d'aller
ensemble plus loin et plus profond jusqu'a
la racine méme, inexprimable, de la géné-
rosité de Dieu et de la vocation de I'hom-
me. En ce sens, le dialogue, c'est regarder
ensemble vers le cceur de Dieu en passant
par le cceur de l'expérience humaine, en
assumant la clarté indicible de la
Révélation.

En ce sens aussi, dire la vérité qui nous
habite dans la confiance en la communica-
tion que Dieu nous a faite de Lui-méme,
c’est faire I'humble proposition d'un che-
min de bonheur, de lumiére et de paix dans
le respect absolu des destinataires et de
leurs cheminements de sagesse et d’amour.
C’est d’ailleurs I'authentique maniere d'an-
noncer I'Evangile, car, dit M. Zundel, «per-
sonne n'acceptera le christianisme si
d’'abord il le met dans une position d'infé-
riorité, s'il est humilié dans sa sensibilité,
dans sa recherche» (15).

La mission de I’Eglise :
une démission

Dans cette perspective, il est clair que
I'attitude fondamentale de I'Eglise et des
chrétiens ne peut étre qu'une attitude de
service. M. Zundel aime a l'exprimer au
travers d'un jeu de mots qui lui est cher : la
mission de I'Eglise est une démission. Elle
est en quelque sorte un effacement devant
I'humanité sans frontieres du Christ, qui
seule est capable de rejoindre tous les
hommes par la charité divine universelle,
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dont elle est investie. «Si I'Eglise ne peut
accomplir sa mission que par une démis-
sion, il ne s’agit pas de savoir si une partie
I'emportera sur 'autre, si un seul domine-
ra l'autre, mais si tous, jusqu'a la racine de
l'étre, nous serons dévétus de nous-mémes
pour étre revétus de Jésus-Christ» (16).
Cette «démission» concerne principale-
ment deux aspects de la vie de I'Eglise : le
service de la Parole et celui de la charité.

Dire la Parole, c’est la dire a partir du
plus intime du ceeur. C'est la dire en faisant
fond sur le silence de I'amour. C'est la dire
dans un infini respect de l'autre, dans le
souci de I'accomplissement et du salut de
chacun. C'est un humble témoignage, une
offrande de liberté sans moyen de puis-
sance. C'est un partage qu'ose le croyant
dans la conviction qu'il est au service de la
libération de 'homme en toutes ses dimen-
sions personnelles et sociales. La Parole se
donne «de fagcon agenouillée», dit M.
Zundel. «Si tous nos fréres et amis ortho-
doxes, protestants, juifs et méme musul-
mans, bouddhistes et shintoistes pou-
vaient entendre ce message sous cette
forme agenouillée, s’ils pouvaient vrai-
ment constater et éprouver que nous
sommes tous en état de démission, comme
le probléme de [l'unité serait simplifié et
comme il semble que s'approcherait sa
solution» (17).

Le service de la charité est conjoint a ce
service de la Parole. Il en est I'attestation.
Il est méme plus fondamental, car, s'il est
vécu dans la gratuité, il a tout a donner et
rien a défendre. Il ouvre les coeurs et rap-
proche les personnes dans une liberté que
suscite la générosité. Nous pourrions
prendre ici a témoin le Pére de Foucauld,
dont la bonté quotidienne au cceur du
Sahara a permis aux Touaregs d'envisager
la grande bonté de son Dieu. C'est dans
cette perspective que, pour M. Zundel, le
lavement des pieds se trouve au cceur de
I'cecuménisme, surtout la ot il est difficile
de parler du Dieu de Jésus-Christ & mots
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découverts. Le lavement des pieds, cest le
service gratuit de I'amour et de la justice
pour que l'autre soit mieux accueilli, mieux
reconnu, qu’il atteigne a la joie et a la
conscience profonde de sa dignité dans
I'amour de Dieu. L'cecuménisme (en parti-
culier quand les mots ne sont pas pos-
sibles), c'est cela : «Laisser transparaitre
Dieu sans rien dire, vivre I'agenouillement
du lavement des pieds (..), sans aucune
espece d'attitude précongue, vivre au
milieu des autres la joie de notre humani-
té, sachant qu'en Dieu elle trouve son fon-
dement, sa noblesse, sa grandeur et son
éternité, et que tout ce qui nous est
demandé, c'est de rendre la vie plus belle
et les autres plus heureux» (18).

Au-dela de I';cecuménisme

A T'écoute de Maurice Zundel, nous
nous trouvons emmenés au-dela de I'ac-
ception habituelle du mot cecuménisme.
C'est que son souci va plus profond que
I'accord entre les chrétiens sur les vérités
et les pratiques de la foi, méme si cette
recherche est précieuse et nécessaire. Pour
cette démarche d’accord, il a le plus grand
respect, mais il lui semble qu'elle ne va pas
assez loin. M. Zundel veut aller jusqu'au
ceeur. Pour lui, le coeur de I'Evangile, c'est
Quelqu'un. C'est le Christ avec son huma-
nité sans frontieres, venu pour rassembler
tous les hommes. Dés lors, I'oecuménisme
ne peut étre que coextensif a toute I'huma-
nité, assumée dans le coeur du Christ. Et il
ne peut se jouer que d'une fagon interper-
sonnelle : en mettant en contact les per-
sonnes avec la Personne méme du Christ
par le chemin silencieux de la charité et
par le chemin de I'humble proposition de
la foi.

Pour les chrétiens d'aujourd’hui, I'appel
cecuménique n'est-il pas de regarder plus
en avant, vers I'unité de I'humanité dans la
paix et la justice 7 Et de regarder plus pro-
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fond vers l'infinie libéralité du Christ ? La
vraie communion alors ne sera pas faite de
négociations sur les zones d'influence ou
les organisations des Eglises, mais de
I'étre-en-Christ pour donner a 'humanité
le chemin de la joie.

M. D.

(1) Nouvelle revue apologétique, n° 641, 1939.
(2) Ta parole comme une source, 85 sermons
inédits, Anne Sigier, Québec 1987, p.140.

A part les textes cités aux notes 1, 4 et 7, toutes
les autres citations sont tirées de retranscrip-
tions d’homélies ou de conférences enregis-
trées, non revues par l'auteur.

(3) Conférence a la clinique Bois-Cerf,
Lausanne, 12.5.1973.

(4) Quel homme et quel Dieu. Retraite au
Vatican, Fayard, Paris 1976, p. 202 ; Je est un
Autre, DDB, Paris 1971, p. 94 ; Ta Parole
comme une source, p. 213.

(5) Ton visage ma lumiére, 90 sermons inédits,
Desclée, Paris 1989, p. 481.

(6) Vie, mort, résurrection, Anne Sigier, Québec
1995, p. 78. Cf Marc Donzé : La pensée théolo-
gique de Maurice Zundel, Pauvreté et libéra-
tion, Genéve-Paris 1981, pp. 162-164.

(7) Quel homme et quel Dieu, p. 202.

(8) Vie, mort et résurrection, p. 78.

(9) Retraite a St-Germain, 1974.

(10) Emerveillement et pauvreté, St-Augustin,
St-Maurice 1990, p. 16.

(11) Ta parole comme une source, p. 143.

(12) Ibid, p. 431.

(13) Ibid.

(14) Conférence de 1966, publiée in Marc
Donzé : Témoin d'une Présence. Inédits de
Maurice Zundel, T. 11, Tricorne, Genéve 1987, p.
25.

(15) Conférence au Cénacle de Paris, 1973.
(16) Conférence, 1963, in Témoin d'une
Présence, p. 26.

(17) Emerveillement et pauvreté, p. 76.

(18) Ta Parole comme une source, p. 158.
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La préparation a nos communions
et a nos actions de graces
ne peut étre
qu’une oraison sur la vie,
une oraison sur I’homme,
une oraison sur le prochain,
et c’est exclusivement
en nous mettant a son service
au lavement des pieds
que nous nous preparons
a recevoir la présence du Seigneur,
que nous nous ouvrons a elle
et que nous correspondons
a ses intentions.

Maurice Zundel
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Scandale de la souffrance :

ou est Dieu ?

par Frangcois ROUILLER, Abbaye de Saint-Maurice

Le mal et la souffrance constituent un scandale qui occupa toute sa vie I'esprit de
Maurice Zundel. Il est significalif de constater que presque tous ses ouvrages en traitent,
d’une maniére ou d'une autre. Dés lors, en un article si court, synthétiser de maniére
cohérente et théologiquement satisfaisante les réflexions émises par M. Zundel au sujet
d’'un probleme en lui-méme déja si complexe, représente une gageure. Le lecteur voudra
donc bien accueillir ce petit développement comme une gerbe de couleurs et de parfums
qui donneront peut-étre I'envie de rechercher les fleurs qui les ont portés : tant de mer-
veilleuses pages de I'abbé Zundel, qui représentent 'une des pensées les plus nourris-
santes qu'il m’ait été donné de découvrir dans la théologie mystique du XXe siecle.

P lus que dans le sens ou les causes de

la souffrance humaine, toute la force
de la pensée zundélienne et son originalité
résident dans le renversement qu'il va opé-
rer : dans I'homme souffrant, c'est Dieu qui
souffre. Dieu n'est jamais absent. Dieu
compatit. La souffrance ne peut étre un
argument pour évacuer Dieu, bien au
contraire. Car sans Dieu, ol serait le scan-
dale ? «Le scandale du mal n'a de sens
qu'en opposition a un bien absolu qui doit
exister quelque part».* «Sans Dieu, il n'y a
pas de probleme du mal. Nous sommes
dans un monde ot il n'y a personne. Si le
mal, a sa maniére, existe, Dieu en est la
premiére victime.» Des lors, de méme que
toute réalité doit ouvrir le regard a une
dimension infinie qui I'habite et la dépasse
a la fois, toute souffrance humaine est une
fenétre qui s'ouvre aux yeux du cceur sur le
visage du Crucifié.
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M. Zundel avait été trées impressionné
par la pensée de Camus, de Dostoievski
dans Les fréres Karamazov, ou de
Bielinsky qui pouvait dire qu'une seule
larme dans les yeux d'un enfant est la
démonstration irréfutable de l'inexistence
de Dieu. Si Dieu existe en effet, comment
peut-Il «permettre» tant datrocités, qui
détruisent parfois les étres les plus inno-
cents ? Non, criera M. Zundel comme un
refrain lancinant : «/'enrage quand on dit
que Dieu permet le mal !»

Dieu innocenté

Des lors, il consacrera toute son énergie
a innocenter Dieu : comment imaginer que
Celui qui s'est donné sur la croix pour nous
libérer de tout mal puisse finalement
accepter (dans sa grande bonté !) de voir
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1962. Pour M. Zundel, Dieu souffre dans sa
création.

souffrir ses enfants ? Toute sa réflexion va
graviter alors autour de ce point fonda-
mental : Dieu, le Dieu d’amour, est inno-
cent de tout mal. Mais, répondra-t-on,
puisqu'll est tout-puissant, au moins peut-
on L'accuser de non-assistance a personne
en danger ! Impossible, puisque Dieu est
totalement bon. Lesprit, de tout coté, se
heurte a I'impasse. Il faut nécessairement
abolir un terme : soit Dieu n'est pas bon
(on contredit alors la révélation du Dieu
amour), soit la souffrance n'existe pas (ce
que la réalité dans tout son tragique ne
saurait nous laisser admettre), soit Dieu
n'est pas tout-puissant (mais alors Dieu
n'est plus Dieu...).

C'est pourtant bien sur cette derniére
affirmation que M. Zundel va construire
toute sa théodicée. Non seulement Dieu
est innocent, mais Dieu est victime, Dieu
est impuissant. Parce que justement Dieu
est bon, parce que Dieu est 'amour parfait,
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Dieu est I'étre le plus vulnérable que l'on
puisse concevoir. Dieu est cette impuis-
sance crucifiée, victime du péché de I'hom-
me car la toute-puissance d'un Dieu
d’amour ne peut étre qu'une toute-puis-
sance de I'amour. Et la toute-puissance de
I'amour n'a de meilleure image que la
toute-puissance du sourire, capable de tous
les miracles en une vie qui l'accueille,
entierement désarmé pourtant face a celle
qui le refuse. «La plus grande puissance
du monde, dira-t-il, c'est justement cela :
la sympathie, I'amitié, la bonté, I'amour.
Mais c'est une puissance que n'importe
qui peut réduire a I'impuissance. Il suffit
de se fermer, de se boucler en soi-méme.»

Ainsi, «Dieu ne peut que d'étre frappé,
que de mourir, parce que son action, c'est
son amour, parce que son étre tout entier
n'est que son amour et que l'amour est
sans effet si ne surgit la réponse d'amour
qui ferme le circuit d'oti jaillit la lumiére.»
Le Dieu de Maurice Zundel devient alors
le Tres-bas de saint Francois d’Assise. Un
Dieu pauvre, capable de s'émouvoir, Dieu
de tendresse et de pitié (Ps 86, 15), un
Dieu qui s'agenouille devant I'homme, un
Dieu souffrant. Oui, Dieu souffre, victime
de tout mal : mal cosmique, mal physique
et psychologique, mal moral.

Une amitié refusée

M. Zundel développera toujours la souf-
france de Dieu en la découvrant dans le
Christ crucifié et dans ce miroir qu'est
I'étre humain, assuré de ce principe que
Dieu ne saurait étre moins bon que le
meilleur des hommes.

Si, par exemple, nous recevons un livre
en cadeau et que nous le revendons, celui
qui nous l'a offert, dédicacé, et qui le
découvre dans I'étalage d'un bouquiniste
verra le prix que nous avons attaché a son
amitié | «Si nous avions de I'amitié pour
lui, nous n'aurions pas vu dans ce livre
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une chose dont on peut faire commerce,
dont on peut tirer un bénéfice, nous
aurions vu dans ce cadeau une Présence,
une Personne, car a travers le cadeau il y
avait justement son amitié qui venait a
nous et qui appelait la notre. Toute la
dimension du cadeau, c'est I'amitié. 1l est
impossible que celui qui vous donne ce
livre construise a Iui tout seul cette dimen-
sion d'amitié. Il faut que notre OUI ré-
ponde au sien, que notre amitié aille a la
rencontre de la sienne. Alors, le livre sera
vraiment un cadeau, le sacrement de la
présence et de I'amitié. C'est cela, la créa-
tion.» '

Ainsi, Dieu souffre parce que le cadeau
(la création) qu'll offrit a I'homme est
mutilé, par cause du péché de 'homme, et
a travers lui son propre amour pour nous.
Dieu est blessé comme tout homme est
blessé d'un cadeau offert et non recu. Car
en nous créant, Dieu nous a rendus dépo-
sitaires «d’'un univers qui, pour I'essentiel,
n'est pas encore, qui n'a pas encore atteint
ses vraies dimensions, d'un univers jus-
qu'ici embryonnaire et qui ne pourra
s'achever, en avant de nous, que si I'hom-
me et les autres créatures douées d'intelli-
gence (...) accomplissent leur vocation et
ferment I'anneau d'or des fiancailles éter-
nelles, en disant oui au Oui éternel qu'est
Dieu méme.» Pour M. Zundel, I'univers
n'est donc pas ce qu'il devrait étre, et Dieu
souffre dans cette création pour laquelle II
voulait I'harmonie du jardin d'Eden et du
chapitre 11 d'Isaie, mais qui gémit encore
dans les douleurs de 'enfantement (cf. Rm
8, 22). Dieu est victime du mal cosmique.

Plus mére que toutes les meres

Mais Dieu ne souffre pas seulement
dans la création, il souffre d'abord en
I'homme. «Cette mére admirable, qui
vivait la vie de son fils & un degré unique,
était atteinte et frappée par tout ce qui
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pouvait l'atteindre. (...) Elle ressentait
avant lui, en lui, pour lui, plus que lui. Car
Jjustement, elle n'attendait plus rien pour
elle. Comme elle était pure générosité dans
son amour, elle était d'autant plus
capable de vivre son fils pour lui. Elle ne
souffrait pas pour elle, parce qu'elle ne
pouvait plus rien perdre, ayant tout perdu.
Elle souffrait pour Iui parce qu'elle avait
tout donné. C'est ainsi que Dieu souffre.»
Car Dieu est plus meére que toutes les
meres : Il ressent donc dans ses entrailles
tout ce qui peut nous atteindre. S’Il est
blessé, c'est qu'll est la Vie de notre vie,
cette vie entravée, en mal de plénitude. Et
s'lIl est blessé, cest aussi parce qu'en
chaque homme souffrant, c’est le visage du
Christ en croix qui transparait dans le
monde. «Dieu est le grand compatissant.
Celui qui souffre avec nous, en nous, pour
nous, avant nous, plus que nous.» Dieu
est donc aussi victime du mal physique et
psychologique.

Dieu souffre enfin parce qu'll est toute
pauvreté et donc toute vulnérabilité,
comme le sourire qui ne peut que s'offrir,
s'exposant au refus devant lequel il reste
impuissant. Le péché est ce refus de 'hom-
me de s'ouvrir a sa propre Vie, «I'échec de
Dieu en I'homme détourné de sa vraie Vie
et l'échec de I'homme incapable de se
Jjoindre sans vivre personnellement sa rela-
tion avec Dieu.» Le péché est ce refus de
se libérer de ses déterminismes pour se
faire origine de soi-méme et devenir ainsi
véritablement homme. Il est «la rupture du
lien nuptial que Dieu veut contracter avec
nous et, a travers nous, avec tout I'uni-
vers.»

Ainsi, Dieu souffre comme tout amou-
reux se meurt d’'un amour non-partagé.
Plus encore, Il souffre dans et pour les
pécheurs. Depuis qu'll s'est eucharistié sur
la croix, Il ne cesse de s'offrir en sacrifice
pour ceux qui continuent de le crucifier,
images de Lui-méme qui se mutilent dans
ce qu'ils ont de plus beau en eux, et cela au
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nom de ce qu'ils appellent la liberté. Et
pourtant, si Dieu souffre, jamais Il ne nous
condamne. «Comment voulez-vous qu'une
meére condamne son fils 7 La mere ira en
prison pour lui. Elle mettra la téte sur
l'échafaud pour lui. Elle s'offrira plutot
que de livrer son fils. Est-ce que Dieu
aurait moins d’amour qu'une mére 7 C'est
impossible ! C'est pourquoi Dieu se livre
sur la croix»... Cette croix qui «durera tant
que durera notre endurcissement, (qui)
durera tant que nous ne serons pas une
Présence réelle, (...) tant que nous ne
serons pas tous rassemblés en ce seul
point qui nous arrache a la durée et a I'es-
pace, ce point d'éternité qui est déja
aujourd’hui la vie éternelle.» Ce Dieu, tou-
jours donné pour les pécheurs, est donc
encore la premiére victime du mal moral.

Responsables de Dieu

Que faire alors, face au mal et a la souf-
france ? Eh bien, si Dieu est fragile, s'il y a
en Dieu cette souffrance et cette fragilité
infinie, c'est donc que, finalement, «ce
n'est pas nous qu'il faut sauver, c'est Dieu
qu'il faut sauver de nous. (...) Eviter le
mal, c’est éviter de tuer Dieu, Le décruci-
fier.» Ainsi, la souffrance du monde ren-
voie 'homme a sa liberté, a sa responsabi-
lité : nous sommes responsables de Dieu,
nous le tenons dans nos mains comme un
oiseau blessé. «Rien ni personne n'est plus
abandonné que Dieu, rien ni personne n'a
plus besoin de nous que Dieu. Car toutes
les détresses du monde, toutes les miséres
du monde, toutes les pauvretés du monde
n'ont une telle dimension que parce que
Dieu est en péril, que Dieu va mourir, qu'll
est crucifié et que nous seuls avons le pou-
voir de Le décrucifier et d'en faire un Dieu
vivant, un Dieu pascal.»

Des lors, par notre sainteté, nous
sommes capables de rétablir I'harmonie de
I'univers entier. Par I'espace que nous creu-

a4

sons en nous dans l'abandon et la pauvre-
té, nous pouvons offrir aux souffrants de la
terre (donc a Dieu) un espace de chaleur et
d’amour. «/'ai eu faim, J'ai eu soif, J'étais
en prison, J'étais en haillons, c'était
Moi...» (cf. Mt 25,36). Par notre pardon,
enfin, nous pouvons appeler les pécheurs a
s'élever plus haut qu'eux-mémes et se
convertir a ce Dieu qui les aime tant qu'll
poursuit en eux, donc en nous tous, «son
ineffable mendicité d'amour».

Lhomme n'est pas encore. Telle est fina-
lement pour M. Zundel la racine de toute
souffrance. Nous pourrons la combattre
dans la mesure oli, nous ouvrant a ce que
nous sommes, c’est-a-dire a Celui qui nous
fonde et nous fait vivre au plus intime de
nous-mémes, nous sauverons de nous-
mémes ce Dieu qui, en nous et plus que
nous, souffre d’amour, attendant de nous
tous que notre liberté s’engage a refermer
par un méme amour I'Anneau d'or des
fiancailles éternelles.

F. R.
*Les citations sont extraites pour la plupart de

conférences inédites, quelques-unes sont tirées
de ses ouvrages.
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peut étre acheté au numéro
dans les librairies Payot
a Geneve, Lausanne,
Montreux, Neuchatel,
Sion, Vevey,
Bile, Berne et Zurich
ainsi qu’a
la Librairie cecuménique
de Geneve.
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Le Visiteur

Extrait de la piece de théatre écrite par Eric-Emmanuel Schmitt, qui relate la rencontre
entre Dieu et Freud. Actes Sud-Papiers, Paris 1994, 64 p.

La scéne représente le cabinet du docteur Freud, au 19 Berggasse, a Vienne. C'est un salon
austére aux murs lambrissés de bois sombre, aux bronzes rutilants, aux lourds doubles
rideaux. Deux meubles organisent la piéce : le divan et le bureau.

Cependant, délaissant cet extréme réalisme, le décor s'évanouit 4 son sommet ; au-dela des
rayons de la bibliothéque, il s’éléve en un magnifique ciel étoilé soutenu, de-ci de-1a, par
les ombres des principaux batiments de la ville de Vienne. C'est un cabinet de savant
ouvert sur I'infini.

()

Dans la rue, on entend le bruit d’'une poursuite. Un couple est poursuivi par les nazis. Cris
angoissés des fuyards. Aboiements des nazis. Freud et I'Inconnu ont un frisson d’inquié-
tude.

()

Freud se léve précipitamment pour aller a la fenétre.
L'Inconnu s’interpose et lui en barre I'accés.

Non, s'il vous plait.

FREUD. Et vous les laissez faire !
LINCONNU. J'ai fait 'homme libre.
FREUD. Libre pour le mal !

LINCONNU (I'empéchant de passer, malgré les cris qui s'amplifient).
Libre pour le bien comme pour le mal, sinon la liberté n’est rien.

FREUD. Donc vous n’étes pas responsable ?

Pour toute réponse, I'Inconnu cesse brusquement de retenir Freud. Celui-ci se précipite vers
la fenétre. Les cris se calment. On entend seulement les bottes s'éloigner. L'Inconnu s'est
laissé tomber sur un siéege.

Ils ont arrété un couple. Ils 'emmenent... (Se tournant vers I'Inconnu). Ou ?
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LINCONNU (sans force). Dans des camps...
FREUD. Des camps 7

Freud est effaré par cette nouvelle. Il s’approche de I'Inconnu qui est bien plus défait que
ui encore...

Empéchez-les | Empéchez tout ¢a | Comment voudriez-vous qu'on croit encore en vous
aprés tout ¢a ! Arrétez !

11 le secoue par le col.

LINCONNU. Je ne peux pas.

FREUD (véhément). Allez | Intervenez ! Arrétez ce cauchemar, vite !
L'INCONNU. Je ne peux pas. Je ne peux plus !

L'inconnu se dégage, rassemble ses forces pour aller fermer la fenétre. Au moins, le bruit
des bottes a disparu... Il s'appuie contre la vitre, épuisé.

FREUD. Tu es tout-puissant !
LINCONNU. Faux. Le moment o1 j'ai fait les hommes libres, j'ai perdu la toute-puissan-
ce et 'omniscience. J'aurais pu tout contréler et tout connaitre d'avance si j'avais simple-
ment construit des automates.

FREUD. Alors pourquoi l'avoir fait, ce monde ?

LINCONNU. Pour la raison qui fait faire toutes les bétises, pour la raison qui fait tout
faire, sans quoi rien ne serait... par amour.

Il regarde Freud qui semble mal a I'aise.

Tu baisses les yeux, mon Freud, tu ne veux pas de ¢a, hein, toi, un Dieu qui aime ? Tu pré-
feres un Dieu qui gronde, les sourcils vengeurs, le front plissé, la foudre entre les mains ?
Vous préférez tous ca, les hommes, un Pére terrible, au lieu d'un Pére qui aime...

II s’approche de Freud qui est assis, et s'agenouille devant lui.

Et pourquoi vous aurais-je faits si ce n'était par amour ? Mais vous n'en voulez pas, de la

tendresse de Dieu, vous ne voulez pas d'un Dieu qui pleure.. qui souffre... (Tendrement.)
Oh, oui, tu voudrais un Dieu devant qui on se prosterne mais pas un Dieu qui s'agenouille...

(..)
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Le péché originel

Théologie

chez Teilhard de Chardin

et Maurice Zundel

par Gustave MARTELET s.j., professeur de théologie dogmatique, Centre Sévres, Paris

pensée, par ailleurs si importante.

Peut-on réver deux chrétiens apparemment plus opposés sur un théme dont on a fait, a
tort, le fondement de tout le mystére chrétien ? Paul aurait-il dit en vain : «De fondement,
nul n‘en peut poser d'autre que celui qui s’y trouve, a savoir Jésus-Christ» (1 Co 3,10) ?
Le fondement du mystére chrétien, c’est donc le Christ et non Adam, innocent ou
pécheur. Sans doute, le Christ présuppose-t-il Adam, dans la mesure ol Adam repré-
sente toute 'humaniteé ; mais Adam n’existerait pas sans le projet que Dieu fait du Christ,
en fonction duquel tout est créé. Or, la compréhension, & mon avis insuffisante, que ces
deux auteurs ont du réle du Christ dans la révélation explique I'élément critiquable de leur

7est ainsi que Teilhard fait figure d'ex-

trémiste dans sa critique du péché
originel et que M. Zundel se montre un
défenseur outré de l'importance de ce
péché. C'est donc dans la critique entre-
croisée des deux que pourra, sans doute,
apparaitre le dépassement de leurs insuffi-
sances respectives sur un probléme parti-
culierement délicat. Cela ne peut se faire, a
mon avis, que dans le contre-jour d'un
athéisme qui semble avoir été négligé par
nos deux auteurs. Il faut en déborder la
force de négation par 'audace que doivent
nous inspirer la profondeur de la révéla-
tion et le courage de la foi.

Pour Teilhard, le dogme du péché origi-
nel «dans son expression actuelle» - ce qui
limite d'ailleurs la critique qu'il en fait -
«nous ligote et nous anémie», parce qu’«il
représente une survivance de vues sta-
tiques périmées au sein de notre pensée
devenue évolutionniste. L'idée de Chute
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n'est en effet, au fond, qu'un essai d’expli-
cation du Mal dans un univers fixiste» (1).
Car, poursuit Teilhard, «dans un monde
créé tout fait (...) un désordre primitif est
injustifiable.» Tout étant I'ceuvre immédia-
te de Dieu, nulle place ne peut étre trouvée
pour une imperfection dont Dieu serait le
responsable. «Il faut chercher un cou-
pable», en dehors de Lui. Ce coupable ne
peut étre que 'homme qui introduit dans
le monde la signature de son imperfection
et donc, dans ce cas, d'une faute qui ne
peut étre qu'originelle.

Le Mal, affaire de structure

En revanche, propose Teilhard, «dans
un monde qui émerge peu a peu de la
matiére», le mal n'est plus affaire de liber-
té mais de structure. Il devient un «trait»
obligé de ce monde. «II a sa place na-
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turelle a la base des choses, puisqu'il
représente, aux antipodes de Dieu, les vir-
tualités diffuses de I'étre participé : non
pas les débris d'un vase brisé, mais I'argi-
le élémentaire dont tout sera pétri.» Des
lors, «la faiblesse originelle, pour la créa-
ture, est en réalité la condition radicale qui
la fait naitre a partir du Multiple (..)
Projetée sur un tel univers ol la lutte
contre le Mal est la condition sine qua non
de I'existence, la croix prend une gravité et
une beauté nouvelles. Non plus 'ombre
mais les ardeurs de la croix.»

Il y a de I'éclairant et du trés éclairant
dans ce propos de Teilhard. Car le fait que
Dieu est créateur n'implique pas que son
ceuvre soit immédiatement parfaite. Sans
doute, comme dit la Genése, cette ceuvre
est «bonne» et, dans le cas de 'homme,
méme «trés bonne», mais cette approba-
tion n'implique pas la perfection absolue
de ce qui est ainsi désigné ; elle vise plutot
le bienfait d'exister, méme si cette existen-
ce est imparfaite et donc encore faillible. A
juste titre, Teilhard évite d’attribuer au
«péché originel» le caractére encore
inachevé d'un monde créé par Dieu dans
cet inachevement. Celui-ci n'a rien d'un
péché mais releve simplement du carac-
tere fini du monde, caractere que Teilhard
identifie au «Multiple» initial.

Dieu, victime du mal

Cependant, en contribuant a rétablir un
équilibre qu'«une présentation courante»
du péché originel compromet, Teilhard ne
rend pas suffisamment compte de la
maniére dont la liberté peut fausser le sens
radical de notre création. Le péché serait-
il seulement, comme il le suggéere, une
conséquence du Multiple en voie progres-
sive d'unification ? Nulle faute, des lors, en
cela, mais l'effet d'une condition naturelle
que le Christ nous aiderait a dépasser ; rien
d’autre en notre liberté qu'un destin dont
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le Seigneur serait I'antidote bienheureuse !
Je simplifie a dessein pour faire sentir que
le tragique inhérent a la présentation cou-
tumiére du péché originel est, pour
Teilhard, réellement résorbé.

Pour M. Zundel, au contraire, la nature,
ou ce que Teilhard appellerait la montée
du Multiple, serait plutdét en nous de
l'ordre du pré-fabriqué dont il s’agit de s’af-
franchir. Pour lui, en effet, la liberté est le
tout de ’homme en tant qu'il doit vivre de
l'esprit. C'est pourquoi, la fagcon dont
Adam s'engage librement par le péché ori-
ginel est une catastrophe qui concerne
toute I'humanité et, par elle, la totalité cor-
rélative de l'espace et du temps. «Toute la
création, du fond des ages et des espaces,
prenant corps et s'apprétant a entrer en
esprit et n'étant plus aimantée par
I'amour, retombe sur elle-méme, foudroyée
par son propre refus, dans une sorte de
convulsion ontologique - comme le voile
du temple qui se déchire par le milieu - et
c'est peut-étre cela la profondeur du mal et
le commencement de I'histoire humaine.»
Le péché originel, vu par M. Zundel, est
comme «un moment d'éternité». Ce que
Teilhard nie pour libérer les hommes, M.
Zundel l'affirme en vue d'innocenter Dieu.
Pour lui, la victime du péché originel et de
la mort qui en résulte dans I'histoire, c'est
moins I'homme que Dieu. Il écrit : «C'est
pourquoi je suis infiniment géné («j'enra-
ge») quand j'entends dire : «Dieu permet le
mal I» Mais non ! Dieu ne permet jamais
le mal, il en souffre, il en meurt, il en est le
premier frappé et, s'il y a un mal, c'est
parce que Dieu en est d'abord la victime»
(2).

Point de vue juste et profond que I'ago-
nie de Jésus confirme, mais qui ne saurait
étre exclusif. Sans doute, 'amour de Dieu
est assez infini pour souffrir du mal que
nous nous infligeons par le péché.
Cependant, dans l'agonie elle-méme, c'est
moins de I'innocence de Dieu qu'il s'agit
que de sa compassion. La misére du péché,
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1960. Une vie qui s'inscrit dans la perspective des prophétes
passionnés de 'homme et de Dieu.

si misere il y a comme nous le savons par
l'expérience et par la foi, est misere de
I'homme avant d'étre misére de Dieu. Ou
plutdt, elle est misere pour Dieu parce
quelle est d'abord misére pour I'homme.
L'oubli que fait Teilhard de I'importance du
péché dans I'histoire humaine, et qu'il faut
corriger, ne peut pas I'étre vraiment par le
seul transfert que M. Zundel opére en Dieu
du mal que se fait I'homme.

Le Christ, causalité fondatrice

Une question demeure ainsi entiére,
celle de la responsabilité de Dieu, auteur
de la création. En dépit de l'innocence
divine, postulée par l'abbé Zundel pour
éclairer la question du mal, celle-ci reste
entierement posée. La responsabilité de
Dieu, Teilhard veut I'alléger en refusant de
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voir en Lui un culpabili-
sateur inaugural. En cela,
il a, par rapport a M.
Zundel, parfaitement rai-
son, surtout quand il
invoque a son appui les
épitres de captivité et le
prologue de saint Jean. Il
laisse cependant irrésolu
le fait que notre finitude
s'engage réellement dans
le péché. M. Zundel,
pour sa part, qui ne se
masque pas, comme
Teilhard risque parfois de
le faire, la gravité spiri-
tuelle du péché, I'exagere
pourtant. Il ne nous
montre pas vraiment que
la liberté de 1'homme,
conditionnée par la na-
ture, n'est pas une liberté
angélique, mais qu’elle
est une liberté relevant
des faiblesses excusables
«de la chair et du sang» (He 2,5).

Ces deux penseurs sont, chacun a leur
maniére, excessifs, mais ils possedent
jusque dans leur outrance une valeur
propre. Teilhard péche par défaut, mais
son défaut est un défaut libérateur puis-
qu'il met en lumiére la finitude humaine
qu'on risque d'oublier en parlant de manie-
re emphatique du péché d'origine. M.
Zundel, quant a lui, peche plutot par excés,
mais cet exces lui permet de discerner une
profondeur que néglige Teilhard. En
somme, chez les deux, se fait jour une
commune erreur qui consiste a doter
Adam, dans le péché originel, d'une causa-
lité proprement fondatrice qui ne revient
qu’'au Christ : Teilhard ne la refuse si radi-
calement en Adam, que parce qu’'au fond,
il se sent encore menacé par I'importance
excessive qu'on lui attribue d'ordinaire ; M.
Zundel, tout en projetant les effets du
péché et du mal dans le cceur de Dieu, ne
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peut s'empécher de leur donner, deés l'origi-
ne, des profondeurs d'apocalypse.

La question qui se pose a partir de ces
deux auteurs, ainsi interprétés, est sans
doute la suivante : comment penser le
naturel de notre finitude, sans tomber dans
un certain naturalisme, et comment recon-
naitre I'anomalie profonde du péché, sans
tomber dans un certain catastrophisme
originel ? En réalité, ces deux extrémes,
apparemment contradictoires, impliquent
un arriere-fond commun de polémique,
qui masque une vraie profondeur du mes-
sage. En elle, les deux aspects disloqués du
mystére doivent pouvoir trouver leur
réconciliation trinitaire, s'agissant non
seulement du péché, comme le désire M.
Zundel, mais s'agissant aussi de ce
«Multiple», de notre finitude qui ne doit
pas conduire a banaliser le péché, comme
on peut reprocher a Teilhard de le faire.
Pour obtenir cette réconciliation, une diffi-
culté, dont ni Teilhard ni Zundel ne sem-
blent tenir compte, peut servir de chemin.

La souffrance innocentée

Dés avant Feuerbach, Marx, Nietzsche,
Freud ou Camus, un Jean-Paul Richter, a la
fin du XVIIIe siécle, inaugure une forme
redoutable d’athéisme qui s'inspire du cri
d'abandon que Jésus, avant de mourir, a
poussé sur la croix. Tandis que le Moyen-
Age a vu dans la détresse de Jésus la com-
passion de Dieu pour nos souffrances
d’hommes, Jean-Paul Richter y trouve un
argument pour affirmer, au contraire, le
silence et I'absence de Dieu. En effet, a
I'appel de Jésus : «Mon Dieu, mon Dieu,
pourquoi m'as-tu abandonné ?» (Mt 27,
50), Richter prétend que Dieu ne répond
pas et que son silence révele a Jésus qu'il
s'est trompé sur Dieu qui ne peut étre la
pour lui répondre (3).

Le silence dont Richter s'autorise pour
nier l'existence de Dieu est, en réalité, le

50

silence d'un «dieu» construit par le déisme
pour remplacer le Dieu supposé révolu de
la révélation. Le fait que ce «dieu», cons-
truit par les hommes, et qui n’a rien a voir
avec le mystere authentique de Dieu, est
présumé absent du mystere de la croix ne
nous étonne pas. En effet, le seul Dieu qui
peut étre présent au Calvaire, c'est le
«Dieu caché d’Israél» (Is 45, 15), invoqué
dans le Psaume 22. C'est a lui que Jésus,
ayant poussé son cri d’abandonné, remet
son esprit. Il est sar, en effet, que ce Dieu
étant le Dieu «vivant et vrai» (Jn 172)
saura et pourra l'arracher au pouvoir
effrayant de la mort et se révéler de la sorte
comme le Pére de la résurrection et de la
gloire. Cette gloire, cependant, ne sera pas
une gloire de puissance, mais la gloire d'un
amour divinement donné.

Si la souffrance de l'agonie est bien,
comme l'a vu M. Zundel, la souffrance
d'un Dieu victime du mal que 'homme se
fait par le péché, le cri d’abandon sur la
croix est, en revanche, le cri d'un Dieu qui
découvre en sa mort ce qu’a de scandaleux
pour 'homme le fait de mourir, et pas seu-
lement de pécher. Ainsi, nous trouvons-
nous innocentés de n'étre dans la souf-
france et dans la mort que des humains
scandalisés.

Le Dieu de Jésus-Christ, par son aban-
don sur la croix, avant de s'innocenter Lui-
méme, comme tend a le penser M. Zundel,
innocente par son cri de mourant la souf-
france du monde, si elle est injustement
accusée. En effet, qui ne serait d’accord de
nos jours pour reconnaitre et la grandeur
de la nature et son caractére révoltant, par
la place qu'y tiennent la souffrance et la
mort dont I'homme apparait finalement la
victime ? Qui pourrait accepter que I'hom-
me, par un péché si grand qu'il soit a l'ori-
gine, puisse étre tenu responsable d'une
telle condition ? Le penser revient a
construire l'obstacle insurmontable au
mystére de Dieu, obstacle sur lequel un
Richter s'est brisé, faute d’avoir pu donner
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sa foi a I'Agapé trinitaire. Seul ce Dieu a le
coeur assez grand pour accepter d'étre mis
en question par la douleur de I'homme,
comme Job I'a fait.

La croix, notre humanité

En ce sens, Teilhard a eu raison de nier
que la mort biologique dépendait du
péché, s'il est vrai que le Christ lui-méme
peut crier sur la croix sa détresse de mou-
rir, sans pour cela offenser le mystere de
son Pere. Il nous dispense aussi de prendre
pour responsable du fait de mourir un
homme qui, dans ce monde, en est a vrai
dire la victime. Mais que I'homme soit vic-
time dans la mort biologique, qui fait gémir
le Christ et que son Pere détruit dans la
résurrection, ne saurait supprimer le fait
que ce méme homme est capable de se
détruire spirituellement lui-méme par le
péché et de devenir de la sorte, comme I'a
vu M. Zundel, au contraire de Teilhard, le
propre auteur de sa «décréation». Tou-
tefois, pour que la responsabilité du péché
soit vraiment acceptable par 'homme dans
I'histoire, il faut que Dieu lui-méme veuille
bien mesurer, en éprouvant la mort, la res-
ponsabilité qu'll a prise, comme Créateur,
du caractere mortellement inachevé en-
core de sa propre création. Il le fait a coup
str, puisqu’ll n'a jamais voulu créer en
dehors du mystere de Celui qui porte non
seulement le poids de nos péchés, mais
aussi la détresse finale de notre mortalité,
mortalité qu'll engloutit dans sa résurrec-
tion. Des lors, il nous devient possible dans
le Christ et dans le don de son Esprit, de ne
pas en rester avec Dieu sur la révolte, en
soi-méme explicable, qu’inspire un monde
ol naitre n'aurait d'autre issue que celle de
mourir. Il devient possible, en outre, de
reconnaitre notre tort quand nous refusons
un amour qui nous assume et qui nous
sauve,
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Dépasser le contresens de Richter,
concernant le cri de Jésus sur la croix, c’est
donc justifier aussi Teilhard, dont nous
sommes partis, quand il refuse de voir
toute douleur mortelle de notre finitude
comme une conséquence du péché. Mais
justifier ainsi Teilhard n'est pas récuser
pour autant la gravité réelle de la «décréa-
tion» de I'homme par le péché qu'a décrite
M. Zundel. Par ailleurs, accepter le fait de
nos dénis de Dieu, de nous-mémes ou des
autres - c'est cela le péché - ne doit pas
nous conduire a oublier, comme tend a le
faire de son coté M. Zundel, qu'il y a de
I'«innocence» en I'homme et pas seule-
ment en Dieu. Car la souffrance et la mort
découlent en partie, comme I'a vu
Teilhard, du caractére inachevé et pas seu-
lement pécheur de notre finitude. Sinon,
comment éviter un des scandales qui peut
conduire tout droit a I'athéisme ?

Ce scandale consisterait a croire que
I'homme dans la souffrance et dans la mort
est abandonné de son Dieu et méme
condamné par Lui, alors que la croix de
Jésus, inséparable de sa résurrection, nous
révele au contraire que Dieu lui-méme res-
sent, assume, pardonne et transfigure en
nous finitude et péché, par I'incorporation
de son Fils a notre humanité.

G. M.

(1) Christologie et Evolution. (Euvres,
Tome X, pp. 98 - 104.

(2) Je est un autre, Sigier, Ste-Foy Québec
1986, pp 117 - 124.

(3) Claude Pichois, I'image de ]. P. Richter
(1763-1825) dans Les lettres francaises,
José Corti 1963.
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Incidences

d’une théologie libérante

par Jules BULLIARD, aumoénier de cliniques, Lausanne

L'apport de la pensée de Maurice Zundel sur mon esprit et sur mon ministére fut comme
un printemps théologique et spirituel, comme une bouffée d'air frais, une respiration hors
du moule dogmatique dans lequel nous avions été quelque peu enfermés, au temps de
notre formation. Ce printemps théologique a inauguré, en moi qui ai fréquenté ce maitre,
qui l'ai écouté, lu et médité, un véritable retournement de perspective, une libération.

a conception et la pratique du minis-

tere pastoral sont, a I'évidence, fonc-
tion directe de I'image que l'on se fait de
Dieu et de 'homme - ce couple indisso-
luble, dans la pensée de Jésus - que, trop
souvent, nos discours et méme nos litur-
gies séparent pour mieux, pense-t-on, glo-
rifier Dieu.

Dieu et I'homme furent justement les
deux thémes majeurs de la réflexion et du
message de M. Zundel. «Pour la plupart
des hommes, affirmait-il, Dieu est plus une
interrogation qu'une réponse.» Parmi les
chrétiens, beaucoup en sont restés a la
conception du Dieu de la Bible, du Dieu
d'Israél. Ne serait-ce pas qu'ils aient été
plus sacramentalisés qu’'évangélisés ? Face
a ce constat d'échec tragique, M. Zundel a
livré un véritable combat pour nous déli-
vrer des fausses images de Dieu, que les
Eglises chrétiennes occidentales n'ont
guere tenté d'éradiquer des esprits. Leur
«pédagogie» ne fut d'ailleurs pas toujours
innocente. Elle visait souvent a culpabili-
ser les fideles pour mieux dominer leur
conscience. Avant I'incarnation du Fils de
Dieu, en Israél comme dans toutes les civi-
lisations paiennes, on ne savait pas envisa-
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ger la grandeur autrement qu'en forme de
domination. Les hommes se sont donc
construit un Dieu a I'image de la pyramide.
Tel un pharaon, un maitre absolu, un
potentat, Il surplombe tout, Il nous écrase
de sa majesté et de sa puissance. Il régne
sur une poussiere innombrable de sujets,
sans dialogue ni relation avec les hommes,
sinon celle des rapports de dominant a
dominés.

Le nouveau Dieu

Inlassablement, Maurice Zundel nous a
montré qu'a la venue de Jésus, nous avons
changé de religion, parce que nous avons
changé de Dieu. Il a eu ce mot audacieux :
«Jésus a évangélisé Dieu». En effet, Jésus
nous a fait passer du Dieu tout-puissant,
riche de tous les biens, qui se suffit a Lui-
méme, a qui rien ne résiste et que rien ne
peut troubler dans sa félicité, au Dieu
pauvre, qu'il révele en Sa personne : un
Dieu qui n’a rien, qui ne peut rien posséder
ni prendre, un Dieu qui n'est plus le rival
de 'homme, qui n'est jamais une menace,
un interdit, une limite, un rouleau com-
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presseur, mais un Dieu partenaire
et complice de I'homme ; un Dieu
fragile, vulnérable et désarmé que
nous pouvons blesser ; un Dieu qui
est a notre merci, qui s'est remis
entre nos mains, nous est confié et
nous demande de le protéger, de le
défendre et de le sauver du mal en
nous-mémes et dans le coeur des
autres ; un Dieu, enfin, dont la
grandeur infinie est un amour total
et sans frontieres, une générosité
ol seuls comptent le don et 'oubli
de soi, qui attend éternellement
notre consentement a L'accueillir
et a vivre en Lui, qui est la Vie de
notre vie.

Une nouveauté radicale, la encore.
Jésus nous fait passer du Dieu extérieur a
I'univers et a '’humanité, au Dieu intérieur
au cceur de I'homme, respectueux de sa
liberté et de l'inviolabilité de sa conscience
pour engager avec lui un dialogue d’amitié.
M. Zundel n'aura de cesse d'évoquer la
rencontre de Jésus et de la Samaritaine, ou
cette révélation majeure nous est donnée.
Ou encore l'expérience mystique de saint
Augustin, qui découvre qu'il est lui-méme,
dans toutes ses dimensions, a I'instant ot il
rencontre, aux tréfonds de son intimité, le
Dieu qui était toujours la, alors que lui
était dehors.

J'en tire deux conclusions. Le premier
acte du culte de tout homme est de
prendre conscience de la Présence inté-
rieure a lui-méme, dans laquelle s’enraci-
nent sa dignité et sa valeur. Il me parait
aussi évident, qu'avant de déverser, a lon-
gueur de temps, des masses de lois, d'obli-
gations et d'interdits sur les gens, pour les
ramener au sein de I'Eglise et les inciter a
mener une conduite morale plus haute, il
est de nécessité urgente de leur révéler le
vrai visage de Dieu qui les aime, les attend
et ne les abandonnera jamais.

Avec l'abbé Zundel, on est aux anti-
podes du «Dieu-objet» de certains dis-
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Les activités humaines, comme une liturgie.

cours théologiques, du «Dieu que 'on met
sur la table», qu'on soupése et analyse,
oubliant que le Dieu de Jésus, le Christ, est
essentiellement une découverte a faire et
une expérience a vivre amoureusement !

Un nouveau regard sur I’homme

Le deuxiéme versant de la pensée de M.
Zundel, c'est 'homme, sanctuaire de la
Divinité qui fonde - a jamais - a un degré
éminent, sa grandeur, sa dignité, son invio-
labilité et son respect absolu. M. Zundel,
qui a confessé qu'il croyait en Dieu parce
qu'il croyait en 'homme, a da, s'il la
connaissait, faire sienne l'affirmation de
Marcel Jouhandeau : «Dieu est grand, moi
aussi». Il nous demandait toujours d’aller
au-devant de I'homme dans le visage
méme que Jésus a de lui. «Jésus, dira-t-il, a
la passion de I'homme. Sa religion, c'est la
religion de I'homme.»

Les pages de I'Evangile ol Jésus nous
révele la vraie grandeur de I'homme, ce
sont d’abord celles ot 11 s'identifie a I'hom-
me qui est dans le besoin et qui souffre :
celui qui a faim, c’est Moi ; celui qui a soif,
c'est Moi ; celui qui est nu, c’est Moi ; celui
qui est en prison ou malade, c’est Moi (cf
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Mt 25). Puis, cest l'agenouillement de
Jésus, lavant les pieds de ses disciples,
geste qu'll nous demande de réitérer nous-
mémes. C'est enfin la croix du calvaire qui
est, dit M. Zundel, la mesure de la gran-
deur de I'homme. Aux yeux de Dieu, toute
vie humaine, méme abimée par l'age, les
infirmités ou la maladie, a valeur infinie.
Parce que Dieu, en son Fils crucifié, a pesé
toute vie humaine au poids de sa propre
vie divine. L'abbé Zundel aura cette affir-
mation étonnante et magnifique : «Dans
I'émerveillement et l'action de grace, je
crois, mon Dieu, a I'équation sanglante du
calvaire ot, par le don total de ton Fils,
tout homme devient 1'égal de Dieu.»

L’homme est sensible au regard de Jésus
sur I'homme, cette nouveauté de I'Evangile
qui est la glorification de la vie. «La vie,
Jésus l'a prise, 1l I'a glorifiée, 1l I'a transfi-
gurée et lui a donné une dimension infinie,
afin que nous puissions la vivre avec un
émerveillement continuel et une passion
infinie.»

Le quotidien sacralisé

Ainsi, «Jésus a glorifié le travail le plus
humble : 1l est un ouvrier qui a passé la
plus grande partie de sa vie dans ces tra-
vaux communs, propres aux hommes les
plus humbles, estimant qu’ll n'était pas
indigne de Sa personne - a la fois pour glo-
rifier Dieu et pour sauver les hommes - de
mettre simplement la main a la péte, de
gagner son pain comme tout le monde et
de consacrer la presque totalité de son
existence au travail manuel, a ce labeur
matériel qui donne au monde le visage de
I'nomme et qui permet a I'homme de s'in-
carner, en quelque fagon, dans la matiére.»

«C'est encore de la méme maniére que
Jésus a pris I'amour humain et qu'll en a
fait un sacrement. Cet amour humain, si
souvent instinctif et passionnel, cet amour
fragile et vulnérable, Jésus n'a pas juge,
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pour autant, qu’il fat méprisable et
condamnable. Au contraire, en consacrant
I'amour humain, Il a voulu révéler a
I'nomme et a la femme toute la splendeur
du lien qu'ils sont appelés a contracter ; Il
a voulu diviniser leurs échanges et leurs
tendresses. En glorifiant I'amour humain,
Il en a fait le signe qui représente et qui
réalise le mystére de Il'alliance de Dieu
avec I'humanité, le mystére du mariage du
Christ et de son Eglise.»

M. Zundel aimait a citer cette réflexion
d'un moine : «J'ai autant de dévotion a
manger ma soupe qu'a célébrer la messe.»
II voulait dire qu'au réfectoire de sa com-
munauté comme a l'autel, il se sentait et se
trouvait a la table du Seigneur. «Ce mot est
admirable, parce qu'il nous fait découvrir
le coté sacré de la vie la plus humble, la
plus commune, la plus quotidienne, la
plus banale et le coté sacré de tous les
gestes de I'existence.» Dans la religion de
Jésus, il n'y a pas de possibilité pour un
monde profane, parce que 'homme est le
sanctuaire de Dieu, l'univers entier son
royaume et parce que, partout, nous pou-
vons étre avec le Seigneur. Dans la mesure
ou tout acte humain, tout geste, toute
démarche sont revétus et habités par cette
Présence et la communiquent généreuse-
ment aux autres, toute la vie ordinaire est
religieuse, toutes les activités humaines
sont une liturgie.

Lapostolat

L'abbé Zundel répétait sans tréve
«Dieu, on ne Le connait pas, mais on Le
reconnait toujours.» Il signifiait que l'on
reconnait toujours Dieu en ceux et celles
qui L'accueillent en leur intimité, qui en
vivent, en témoignent et Le reflétent, parce
que justement ils sont devenus transpa-
rents a Sa présence. Souvent, il donnait
comme pénitence sacramentelle ou faisait
répéter aux enfants, dans ses homélies,
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cette courte, mais essentielle priere
«Seigneur, rends-moi transparent a Ta pré-
sence et apprends-moi a étre le sourire de
Ta bonté.»

11 affirmait volontiers, par voie de consé-
quence, que la premiére démarche, aupres
de ceux qui cherchent, qui doutent ou qui
nous interrogent, n'est pas de leur donner
la Bible ou I'Evangile, mais de les faire
vivre aupres de quelqu'un, d'un groupe ou
d'une communauté qui incarne véritable-
ment l'esprit de I'Evangile. Alors seule-
ment, en lisant la Parole inspirée, ils en
vérifieront la vérité, parce qu'elle s'enra-
cine concretement dans une vie.

«Dieu, on ne Le connait pas, mais on
Le reconnait toujours.» Cette vérité capi-
tale, qui est la clef de tout apostolat, le seul
moyen d'évangélisation acceptable et
accepté, me semble souvent oubliée des
technocrates de la mission, qui se fatiguent
et nous fatiguent dans I'élaboration de
plans successifs d'action et de nouvelles
planifications ! Cette conception de 'apos-
tolat, M. Zundel I'a maintes fois illustrée,
en des pages émouvantes et éclairantes.

Priére et présence

Voici un cas limite : celui d'une femme
condamnée au silence absolu en matiere
d'éducation chrétienne de son fils, qui
semble apparemment n'avoir rien trans-
mis, mais qui, en réalité, dépossédée d'elle-
méme et habitée par Dieu, a livré l'essen-
tiel.

«J'ai eu le privilége de rencontrer, dans
mon enfance, une femme, morte octogé-
naire. Elle n’avait jamais connu ses
parents qui étaient décédés peu apres sa
naissance. Elevée dans un orphelinat, ot
elle n'avait jamais re¢u le moindre témoi-
gnage d'affection, elle atteignit I'dge du
travail avec un ceeur affamé d’amour. Elle
crut I'avoir trouvé chez un camarade d'ate-
lier qu'elle épousa. Elle ne tarda pas a
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découvrir qu'il était un ivrogne et elle subit
la brutalité effrénée de ses coléres. Tous ses
réves de bonheur s'écroulaient sous les
coups qui blessaient son dme plus que son
corps. C'est alors qu'elle rencontra Dieu,
comme une présence cachée en elle, ol
elle puisa le courage de vivre. Son mari
comprit que ce refuge intérieur la sous-
trayait, d'une certaine maniére, a son pou-
voir. Il résolut de se venger et, ne pouvant
lui arracher sa foi, il Iui interdit de la
transmettre a l'enfant qu'elle mit au
monde dans ce triste foyer. Il se réserva de
I'élever selon ses principes, en contrecar-
rant jalousement l'influence de sa mére, et
il en fit un étre instable, que I'absence de
discipline intérieure livra a tous les
désordres.

»Sa mére le gardait dans sa priére et ne
pouvait l'atteindre autrement, car il ne la
voyait guére que pour lui demander de
payer ses dettes et de renouveler sa garde-
robe. A trente-cing ans, il avait briilé sa vie
et il lui revint, en proie a une tuberculose
Jjugée si évidemment inguérissable qu'au-
cun sanatorium ne voulut I'accueillir. «Il a
raté sa vie, me dit-elle alors, je ne voudrais
pas qu'il rate sa mort.»

»Et sa priére se fit plus insistante que
Jjamais, pour lui obtenir cet éclair de grace
qui rendrait Dieu sensible & son cceur :
cependant, elle ne laissa rien paraitre de ce
désir qu'il fit de sa mort un acte de vie.
Elle sentait que toute intrusion dans son
intimité ne pourrait que I'induire a un
refus peut-étre définitif, et qu'il fallait,
comme le Seigneur au lavement des pieds,
s'agenouiller devant le sanctuaire qu'il
pouvait encore devenir.

«Je n'ai jamais eu de religion, mais
maintenant je veux avoir la religion de ma
mere.» Ce fut ainsi qu'il livra, d'un coup,
le fruit des réflexions dont il avait gardé le
secret, au cours d'une conversation avec
un ami auquel il confiait les déboires de sa
vie. J'ai assisté a sa premiére communion
quelques semaines avant la Toussaint. II
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Un printemps théologique et spirituel (1926, a Rome).

mourut le jour de cette féte, comme sa
mére l'avait souhaité. Mais, dans I'inter-
valle, il avait pris soin de lui dire
«Maman, si tu m'en avais parlé, jamais je
ne l'aurais fait, C'est parce que tu ne m'as
rien dit qu'a travers toi j'ai tout décou-
vert.»

»Je n'ai jamais mieux compris la puis-
sance d'une présence humaine, transpa-
rente a Dieu, que dans celte conversation
d'un fils, dont le visage de sa mére a été
son seul évangile» (Quel homme et quel
Dieu, Fayard, Paris 1976).

Pastorale des malades
et des mourants

Dans la méme perspective, l'abbé
Zundel nous engageait a porter, avec le
Christ, d’'une fagon continue, le poids de
I'humanité a sauver. C'est-a-dire a prier, a
participer a I'eucharistie, a communier non
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pas pour soi et pour son confort spi-
rituel, mais «pour tous les hommes,
avec tous les hommes et au nom de
tous les hommes». Il lui était incon-
cevable de séparer les actes reli-
gieux, comme la priére, les sacre-
ments et la messe, de I'ouverture au
monde, donc de l'esprit mission-
naire. «Nous ne pouvons aller a
Jésus qu'ensemble, disait-il. Nous
ne pouvons L'atteindre qu'en-
semble, nous ne pouvons entrer en
contact avec la Personne de Jésus
qu'en faisant de chacun de nous
une présence universelle, qu'en
assumant toute I'humanité et méme
toute la création. Il n'y a pas de
liturgie privée, il n'y a pas de com-
munion privée. Cela n'a aucun
sens. L'Evangile est une mission :
l'eucharistie, la priére, le jetne, les
pélerinages, concrétisent cette mis-
sion. Nous sommes donc toujours
et partout envoyés, a tous, a toute
créature, parce que chargés du Seigneur
dont le ceceur est illimité et que nous ne
pouvons atteindre que si nous nous fai-
sons universels, a la mesure du Sien.»

S'il y a un retournement radical de pers-
pective a opérer, c'est bien celui de nos
attitudes et de nos réactions devant la
souffrance humaine. Combien de chré-
tiens, d'évéques méme, continuent d’affir-
mer - obéses de certitudes - que la maladie,
du moins certaines d'entre elles, comme le
Sida, aujourd’hui, est une punition de
Dieu. Dans un manuel catholique, en
avant-propos des prieres auprés des
malades, on peut lire : «Nous ne connais-
sons jamais mieux les desseins de Dieu a
notre égard que lorsque nous sommes
malades... Nous devons accepter la mala-
die avec humilité comme un décret de
Dieu, intimement persuadés qu'il agit pour
le mieux.» Dans un livre de priéres, édité
par une Eglise-sceur, on retrouve ces
phrases insupportables «Ta main,
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Seigneur, s'est appesantie sur moi... Tu per-
mets que je souffre... Aide-moi a voir dans
mon état tes desseins paternels.. Pére
céleste, rien ne peut m'arriver qui ne soit
voulu de toi.. Tu me chaties, mais j'ai
confiance, car tu ne chaties que ceux que
tu aimes.»

Respect de la conscience

Une telle conception, a I'évidence, met
gravement en jeu l'image évangélique du
Dieu de Jésus, puisqu'elle donnerait a pen-
ser que Dieu est responsable du mal qui
nous advient, donc coupable. Ici encore,
M. Zundel a pris le contre-pied de telles
assertions. Il I'a dit, un jour, en des termes
violents, dans une conférence a Londres :
«['enrage quand on dit : «Dieu permet le
mal.» Mais non ! Dieu ne permet jamais le
mal ; Il en souffre, Il en meurt, Il en est le
premier frappé et, s'il y a un mal, c'est
parce que Dieu en est d'abord la victime.»

En des termes incomparables, M.
Zundel ne cesse de nous dire la compas-
sion de Dieu et sa totale solidarité avec
celui qui vit, qui souffre, qui agonise et qui
meurt. Avec un acharnement, qui n'a de
justification que son amour de Dieu et de
I'homme, il affirme que «Dieu, en son Fils
crucifié, assume toute la détresse hu-
maine; que la croix du Christ, c’est juste-
ment le cri poussé a la face du monde,
pour dire aux hommes de tous les temps,
que Dieu a partie liée avec tout homme,
qu’ll est flagellé dans nos tortures, qu'll
saigne dans nos blessures, qu'll transpire
dans nos sueurs, qu'll gémit dans nos soli-
tudes, qu’ll pleure dans nos Ilarmes.»
«L'amour de Dieu pour nous, ajoute-t-il,
est semblable a I'amour d'une mére. C'est
un amour d’identification qui prend la
couleur de tous les états de son fils
dévoyé.»

L'abbé Zundel, ce maitre en spiritualité,
demande a ceux qui accompagnent les
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malades en fin de vie, de les aider a faire de
leur mort un acte de vie, c'est-a-dire, a
I'exemple de Jésus, un acte de liberté, d'of-
frande et d’amour; de les aider a entrer
vivants dans la mort - la véritable question
n’'étant pas de savoir si nous serons vivants
apres la mort, mais avant la mort.

Un point sur lequel M. Zundel attirait
l'attention, c'est le respect absolu de la
conscience du malade ou du mourant, res-
pect qui interdit toute intrusion forcée
dans une ame, toute menace et tout harce-
lement. La meilleure intention de faire le
bien ne le justifiera jamais. Respecter I'in-
violabilité d'une conscience exige que nous
nous approchions de tout homme, de tout
malade et de tout mourant avec une déli-
catesse infinie. Celui que nous accompa-
gnons dans son ultime étape est unique : il
a un passé, une histoire et une mémoire ; il
a vécu mille expériences positives ou néga-
tives qui l'ont marqué profondément, ont
fagonné son ame, son esprit et sa concep-
tion de la vie, ont établi son échelle de
valeurs et déterminé la nature de ses rap-
ports avec Dieu et avec I'Eglise. «Cela
aussi est a respecter avec compréhension
et indulgence, tant il est probable que sa
liberté, souvent, n'a guére eu I'occasion de
s'exercer pleinement. A I'instar de la plu-
part des étres, il a peut-étre subi son exis-
tence plus qu'il ne I'a prise en chaige et ne
I'a orientée.»

J. B.

«Itinéraire de Maurice Zundel»
Emission RACINES, TSR réalisée par
Michel Demierre
diffusée le 12 janvier a 18 h 05
(a 10 h 30 sur France 2)

Disponible sur cassette-vidéo
aupres de L’ Associaition
CENTENAIRE MAURICE ZUNDEL
5, rue Jean-Jacques Lallemand
CH-2000 Neuchitel

Tél 032/724 60 20
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Le petit jardin

etit phénomeéne fréquent dans I'Etat de poésie. Mais qui ne laisse pas chaque
P fois de nous surprendre. A savoir, ces journées ou tous les éléments, a I'exté-
rieur, semblent réunis pour favoriser en nous cette disposition particuliére qu’on
appelle communément «inspiration». Par quoi on se sent littéralement porté pour dire
ce qu’on a a dire. Et dont on a, en outre, le sentiment que cela vient de trés loin en
nous. D’une zone ou la conscience, la réflexion n'ont pas acces. On n'est plus, en
I'occurrence, que «témoin et serviteur» de ce qu'il nous est donné d'écrire. Or, c’'est
a ces moments-la souvent que rien ne vient. On reste court. Mais il se produit alors
ceci parfois : que les conditions donc de I'écriture sont si bien réunies, qu’on n'a
méme plus besoin, ni envie, d’écrire. Adieu inspiration. On éprouve, en lieu et place,
et de maniére tout a fait imprévisible, quelque chose comme un profond bien-étre.
Ainsi que cela m’est arrivé un aprés-midi, I'été dernier, dans le petit jardin de I'hotel,
a la montagne, ou je m'étais installé. Inondé de soleil. Particulierement clair et rayon-
nant. Verte pelouse. Fauteuils blancs autour de tables rondes non moins blanches.
Bassin silencieux : plus d’eau (un signe encore !). Et personne alentour. Mais des cris
soutenus, lancinants d’hirondelles, comme aux jours ou I'été bat son plein. Et a I'in-
térieur de I'hotel, dans la salle a manger - que j'ai traversée pour aller chercher un
cigare - fraiche d’'ombre et déserte elle aussi, le tic-tac de multiples pendules, aux
murs, qui conférait au temps une qualité exceptionnelle. Comme si, en raison de la
multiplicité des battements et des sonneries, son cours en était ralenti. Se faisant
plus dense. Et comme étonné lui-méme de la chose.

ais justement - retour au jardin - le vide, en I'absence de toute inspiration,

s'étant fait en moi, tout m’est dés lors arrivé. Je veux dire : tout a pu, de ce
qui était a I'extérieur, librement pénétrer en moi. Me visiter. Ainsi, aprés le passage
des hirondelles, que je viens de dire, le silence. Et ce monde invisible qu’on sent pal-
piter dans le silence. Un tumulte indescriptible, en ce dernier, qui est celui d’énergies
gue je ne saurais désigner, mais que je sentais en pleine activité. Et quelle activité !
Intense, a la fois, et féconde, jamais interrompue ; encore qu'on y percoive des
rythmes différents. Le royaume de l'invisible, a coup sdr, est plus riche que le visible.
Qui l'est pourtant pas mal déja. Jamais, en effet, je ne l'avais plus et mieux senti
gu’en cette circonstance. D’autant qu’aprés le passage des hirondelles pas un seul
écho de grillon et moins encore, il va de soi, de cigales ne se faisait entendre.
Seulement, & un moment donné, le ronronnement lointain, trés haut dans les airs,
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d’un avion. Mais tot absorbé lui aussi par le silence, tout autour, et ses énergies dévo-
ratrices. Laissant néanmoins - bienveillance ou distraction ? - un non moins lointain
aboiement de chien. Pas convaincu, d’ailleurs, semblait-il. Relayé peu apres - le
temps d’un soupir - par le son, tout aussi lointain, mais insistant, pour ne pas dire
tétu, de cloches venu d’au-dela le feuillage des grands arbres bordant le petit jardin.
Ou c’est a peine si on parvenait a capter, sous le coup d'un petit vent en train de se
lever, le bruissement des feuilles. Et puis, de nouveau, l'infatigable silence ; que le
vacarme d’'un camion, passant dans la petite rue solitaire, devant I'hdtel, a réussi un
instant a déranger. Mais vite maitrisé a son tour.

N e restait plus, au-dessus de la montagne, que ce nuage blanc, se déplacant
avec lenteur, et en profitant, on aurait dit, pour changer de forme, s’allonger.
Cela, effectivement, tout cela, de par le vide qui s’était fait en moi, venant peu a peu
m’habiter. Avec la présence, perceptible elle aussi bien qu’invisible (les feuillages tou-
jours), de la petite ville endormie, en cette heure estivale, entre ses deux lacs. Qui
oserait, dans ces conditions, parler a mon propos de solitude ? Et de vide ? Alors que
ce vide, en moi, au départ, a été progressivement peuplé par ces impondérables dont
jai essayé ici de rendre compte. Plus suggestifs les uns que les autres. Conférant a
toutes choses une hyper-présence. Et nous reliant a elles par le dedans, si j'ose dire.
Au point que la plénitude de ces instants, comme soustraits au temps, était celle, ni
plus ni moins, des noces de l'invisible et du visible. Que, dans la vie ordinaire, acca-
parés par nos vaines urgences le plus souvent, par indifférence aussi ou inattention,
nous laissons tristement séparés I'un de l'autre. Et qui ne peuvent effectivement
s’unir, que si nous consentons, de temps a autre, a ne rien faire. Qui est bien, comme
on voit, la plus digne et la plus fructueuse activité, en ce monde, qu’on puisse réver.

miracle en ce petit jardin, du vide. Dont Maurice Zundel a dit ce qu’il fallait en

tant que vide créateur précisément. Maurice Zundel, oui, dont la présence
parmi nous, en ces temps troublés, ne cesse de croitre. Et auquel je suis heureux
que Choisirrende ici le juste et fraternel hommage que la hiérarchie catholique - fidé-
le & elle-méme - lui a si longtemps refusé.

Georges HALDAS
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Célébration du centenaire de Maurice Zundel

NEUCHATEL

LAUSANNE

Collogue oecuménique international
Sous la responsabilité des Facultés de théologie
des Universités de Neuchatel et de Fribourg

Date: vendredi 24 et samedi 25 janvier 1997
Lieu : Université de Neuchatel
Renseignements : Prof. Marc Donzé 026/300 74 27

Conférence publique «Entrer vivant dans la mort»
Marie de Hennezel, psychologue, Paris
auteur de La mort intime

Date: vendredi 24 janvier 1997, 20 h 15
Lieu : Aula des Jeunes-Rives, Espace Louis-Agassiz 1

Rencontre publique
«L'actualité du rayonnement de Maurice Zundel»

Date: samedi 25 janvier 1997, 20 h 15
Lieu : Cité universitaire, Clos-Brochet 10

Célébration festive
Messe télévisée (TSR), suivie d'un apéritif et d'un
repas

Date: dimanche 26 janvier 1997, 10 h
Lieu : Eglise Notre-Dame

FRIBOURG

Méditer avec Maurice Zundel
Week-end spirituel, animé par Marc Donzé

Date: du samedi 22 (10 h) au dimanche 23 février
(16 h) 1997
Lieu : Notre-Dame de la Route, Villars-sur-Glane

SAINT-MAURICE — BEX

Concert d'orgue
Chanoine G. Athanasiadés

Date: jeudi 22 mai 1997, 20 h
Lieu : Abbatiale
Présentation de Maurice Zundel

Prier avec Maurice Zundel
«Trois jours ouverts a tous», avec Marc Donzé

Date: du vendredi 19 (19 h) au dimanche 21 (17 h)
septembre 1997
Lieu : Foyer «Dents-du-Midi», 1880 Bex

Concert

Ensemble Vocal de Lausanne

Direction : Michel Corboz

Programme : Domenico Scarlatti, Stabat Mater a 10
voix, Giacomo Carissimi, Jephté

Date: jeudi 24 avril 1997, 20h
Lieu : Eglise Notre-Dame du Valentin

GENEVE

Conférence
«Quand Dieu s’agenouille devant 'homme»
Pierre Emonet, s.].

Date: lundi 10 mars 1997, 20h30
Lieu : Saint-Boniface, av. du Mail 14

Journée de ressourcement
animée par Marc Donzé

Date: dimanche 16 mars 1997
Lieu : Le Cénacle, prom. Camille-Martin

FRANCE

Colloque
«L'actualité de Maurice Zundel pour I'intelligence
de la foi face a l'incertitude contemporaine»

Date: du vendredi 7 au dimanche 9 mars 1997
Lieu : 6, rue Albert de Lapparent, F-75007 Paris
Inscription et programme : Amis de Maurice Zundel
rue Liancourt F-75014 Paris

BELGIQUE

Colloque
«L'actualité de Maurice Zundel pour I'intelligence
de la foi face a l'incertitude contemporaine»

Date: samedi 19 avril 1997

Lieu : Louvain-la Neuve

Programme : a paraitre en janvier 1997 dans le
Bulletin n®17 des Amis de Maurice Zundel

Renseignements complémentaires :

Association Centenaire Maurice Zundel
5, rue Jean-Jacques Lallemand
CH-2000 Neuchatel, tél. 032/724 60 20
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Exemplaire personnel du livre de Jean-Paul Sartre «Les Mots»
annoté de la main de Maurice Zundel.




