Introduction

Alain Rey

Je suis heureux de saluer a nouveau ceux qui sbdepuis le début de la semaine, et
d'accueillir ceux d'entre vous qui sont arrivés lsieir pour cette deuxieme partie de notre
semaine théologique. A vous tous, bienvenue potie ceuxieme partie de notre semaine
théologique.

Aprés le temps du colloque vient le temps de ceirsge. Nous avons souhaité qu'il soit
centré autour des questions de I'enseignementotfigak. Pour nous Cevaa, I'enseignement
théologique a toujours revétu un enjeu de type ionsgsire. Je vois essentiellement trois
raisons pour situer notre intérét autour de cedien]

1)

2)

3)

Depuis les origines de la Cevaa, nous avons soutenieveloppé une politique de

formation, a travers ce que nous appelons le pnogea Formation et bourses. De

nombreux théologiens qui enseignent en Afrique mueéanie, ont été formés grace a
cette politique de formation. Des lieux de formattbéologique, instituts et facultés, ont
éte créés. Certains d'entre vous, ici présents lsaigne vivant et concret de tout ce qui a
été réalisé dans le cadre de cette politique whadton. Il était donc important pour nous,

d'avoir ce temps de rencontre, pour poursuivre .@igge sorte le travail entamé sur le
terrain de la formation, et le poursuivre en pr@mbsin lieu de rencontre pour faire lien,

pour faire débat. Ce temps de rencontre est domh@@un de nous, pour servir et nourrir
nos engagements sur le terrain de la formationdgépe.

Hier, le professeur Paolo Ricca a commencé sonvertdon en évoquant les figures de
guelques anciens. Il disait a ce sujet que la meriBéologique était portée par la
communion. Je crois que pour nous effectivemegagrace lieu de rencontre et de partage
c'est donner de la chair et de la communion awaiiréhveologique.

La 2 raison touche davantage les questions de conbams le cadre du secrétariat de la
Cevaa, nous accompagnons tout ce qui se fait efenmale formulation des enjeux
théologiques. Ici, c'est la théologie du « FenuAikeurs, c'est la construction. Ailleurs
encore, c’est la paix et la réconciliation. Il n@gnblait important de pouvoir susciter un
lieu de rencontre, un lieu d'écoute, de partagenoeroelui-la, afin que ces formulations
soient aussi entendues, connues, repérées. Vafanerét qui est nétre, dans le cadre de
ces journées.

Il'y a un 3 enjeu qui est celui du lien entre le travail tlgidue et ce que nous appelons
animation théologique dans le cadre de la CewZmimation théologique c'est un
principe de formation et d'éducation communautaftmetefe Nomenyo qui a été le
premier animateur théologique dans le cadre deel@a&; a donné un contenu, un cadre de
travail a ce principe d'animation et de formatiamog a appelé avec lui l'animation
théologique.

Dans certaines Eglises de la Cevaa (Togo, Pac)figuen a pris ce travail de formation,

d'éducation communautaires trés au sérieux, & pl@giprincipes qui étaient proposeés par
Nomenyo. Mais c'est vrai qu'il y a eu toujours torene de résistance de la part des lieux
de formation théologique a I'égard de I'animatioéotogique. C'est donc important pour



nous d'étre la ensemble, formateurs, professenés|agiens et aussi de faire le lien avec
cette perspective militante de I'éducation et dedaation. Je dirais qu'a travers tout cela
pour nous la question importante est celle deniaifé de I'enseignement théologique : un
enseignement théologique pour quoi faire ? Si estrpour « rendre la parole au peuple
de Dieu » ?

Quand nous sommes arrivés a Montpellier, il y anteaiant deux ans, nous avons été tres
bien accueillis par la Faculté et notre intérétrd@mnseignement théologique, tel que je viens
d'en parler, a été recu, accueilli, entendu paolege des professeurs. Je voudrais donc ici
les remercier, et remercier tout particulieremest professeurs Marc Boss et Jean-Francois
Zorn avec lesquels depuis deux ans nous travailiégslierement a la préparation de cette
semaine théologique, de ce colloque et aujourdiauge séminaire. Ce fut un travail patient,
fidéle et régulier qui nous conduit aujourd'hui €ite rencontre. Alors, merci pour tout ce
cheminement.

Un dernier mot pour vous dire comment nous avons;icde déroulement de ces deux
journées :

Aujourd'hui, nous aurons 4 interventions apporfias4 personnes représentant les 4 régions
qui sont ici rassemblées. Par région on entendiddé, I'Amérique latine, I'Océanie et
I'Europe. Nous avons donc demandé a 4 intervemaptésentant chacune de ces régions de
nous parler de I'enseignement dans le cadre decteuexte régional, et chacun d’entre eux
devra intervenir a partir de cette interpellatidha tension entre la rigueur académique et la
fidélité ecclésiale dans les différents contexted'ehseignement théologique au Nord et au
Sud". Ces interventions et les débats qui vontreuierment le contenu de notre journée de
travail.

Demain matin, nous vous proposons quelque chopéudenformel sous la forme de groupes
de travail par themes. Nous définirons ces themedsadail apres notre journée d’aujourd’hui.
Demain aprés-midi, nous entrerons dans le tempk dgnthése. Nous avons demandé a
Henry Mottu de se charger de cette synthése. \liw@ ces deux journées avec une écoute
particuliere.

Je laisse maintenant la parole a Marcellin Dossowa animer et coordonner notre temps de
travail, ce matin.

Alain REY
Secrétaire général de la Cevaa

P.S. Aujourd’hui a été organisé en Europe et peetagissi un peu partout dans le monde 3
minutes symboliques de silence en souvenir de geusont tombés a New York et ailleurs
aux Etats Unis. Nous voulons marquer cela par pladément de 2 minutes vers l'oratoire et
un vrai silence de 3 minutes.



La tension entre la rigueur académique et la fidéé ecclésiale dans les différents
contextes de lI'enseignement théologique au Nord &t Sud

Région Afrique : Maurice Kouam

Je crois que nous devons commencer par exprimes gtitude a I'endroit de la Cevaa et de

ceux qui ont organisé ce colloque parce que ctastpous une occasion d'étre ici et que nous
puissions ensemble peut-étre échanger des propeeroant notre ministere de professeur,

d'enseignant et notre vocation d'étre chrétien ¢outt. Le souci de la Cevaa pour organiser

ce séminaire c'est aussi notre souci en Afriquenceranseignant, le souci de trouver le lien

entre la formation et I'animation théologique, tt&galement notre souci tenant compte du

contexte qui est le nbétre. Mais ce souci rencoatretre niveau d'enseignants beaucoup de
difficultés, beaucoup de résistance et nous avalug savec joie le théme de ce séminaire : La
tension entre la rigueur académique et la fidélit€ésiale. Ce probleme nous préoccupe et en
1998 a Yaoundé nous avons organisé un colloqueoupgnt les enseignants, les chefs

d'Eglises, les théologiens, c'est-a-dire ceux @uitrpas la chance d'avoir des communautés
paroissiales mais qui théologiquement sont bieogsla

Ce colloque avait donc pour théme "l'avenir deskggnement théologique en Afrique" parce
gue nous avions constaté qu'entre I'enseigneméatvécu quotidien des chrétiens il y avait
presque comme un fossé et nous on se demandaite@msaignants qu'est-ce qu'il se passe
et comment on pouvait effectivement réorganiser autee maniere d'enseignement, quelles
méthodes d'enseignement nous devions peut-étréeadigpmaniére que c¢a puisse faciliter les
chrétiens a bien traduire dans la pratique ce gQus programmons comme enseignement. Il
est vrai, nous avons travaillé pendant 3 joursa@ssayé de déblayer le terrain. On a vu les
différents deéfis qui se posaient, on a essayé méengroposer une certaine démarche
méthodologique pour notre enseignement, mais poerglie jusque la ¢ca n'a pas encore
résolu les problemes. Et c'est pour cette raisumgufois de plus nous sommes vraiment trés
contents d'avoir été invités a ce séminaire potwmngufois de plus nous essayions de voir
ensemble ce qu'on peut faire. D'ou vient ce problérest ce que je voudrais un peu articuler
ce matin.

Dans mes propos, pas simplement ici aujourd’huis m@ux qui me connaissent savent que
Maurice n'est jamais trés long. Il dit ce qu'il @iee en quelques mots, il écoute ce que les
autres vont dire. C'est ce que je veux faire agssnaintenant. Donc n'attendez pas peut-étre
gue je vais occuper toute une heure mais 10 mimgdegeut me suffire et je passerai 50
minutes a vous écouter. Voila un peu comment neusrts travailler.

Disons que I'enseignement théologique en Afriquéapendant longtemps une affaire des
gens du Nord ou en principe selon leurs méthodess Mfaut immédiatement ajouter que cet
enseignement, par rapport a ce qui se faisait eidenmt, n'était pas assez académique. C'était
surtout un endoctrinement avec une tendance de tabk culturelle. Ici il faut reconnaitre
gue l'évangile est arrivé en Afrique déja sous tomene de tension avec les cultures
africaines. Les églises issues de ces activitésionisaires ont gardé cette pratique ecclésiale,
de facon que étre chrétien pour la plupart desaift$, c'est étre contre sa culture, c'est nier
son identité culturelle. 1l est vrai aujourd’huyila un essai d'un mouvement a l'inverse, mais



ce mouvement de retour rencontre beaucoup de adséstde la part des héritiers - nous
parlons des héritages depuis l'autre jour -, dpde des héritiers de la tradition des
missionnaires. Cette tension entre |'évangile st deltures se répercutait au niveau de
I'enseignement théologique. Au point que les enseity, au nom de la fidélité ecclésiale,
n'‘osent pas souvent appliquer la rigueur acadéndgupeur parfois d'étre taxés d'hérétique
par leur chef d'église ou par les communautés. Quauns osez, on dit il sort de I'orthodoxie,
il n'est plus des nétres, il est hérétique. Deaitedn remarque dans l'esprit de certains chefs
d'églises, de certaines Eglises d'Afrique influsnpér les mouvements charismatiques ou
d'autres nouveaux mouvements religieux la préodmupade savoir si la formation
académique, avec tout ce que cela comporte, esteenécessaire pour une église. Ainsi la
tendance actuelle, ce que nous constatons dans camttexte est de favoriser nos vécus
rituels, nos vécus traditionnels de I'église auinhént de la réflexion théologique. Autrement
dit, on est en train de mettre de I'accent plud'éomotionnel que sur le rationnel. Dans ce cas
'enseignement théologique en Afrique est confroatéune tension entre la rigueur
académique et la fidélité ecclésiale. Alors, comnmmsidérer cette tension dans la vie de
I'église en Afrique ? C'est ¢ca notre préoccupatbmpour mieux nous expliquer nous voulons
articuler notre propos autour de 5 points : caratidues de la rigueur académique,
caractéristiques de la fidélité ecclésiale, en quasiste la tension entre les deux, les
conséquences de linexistence de cette tensiorlesiparvient a disparaitre, comment
comprendre cette tension qui existe entre la ripaeadémique et la fidélité ecclésiale dans
notre contexte africain.

1) Nous commencons par le premier point, en soalignen relevant quelques traits
caractéristiques de la rigueur académique. Danwicgr milieux occidentaux on dit
souvent que l'africain est plus émotionnel queoretel ; pour ainsi dire, qu'il n'a pas une
pensée logique et que par conséquent la riguewtéatque, d'emblée, n'est pas son
affaire. Mais, quand on examine l'esprit humainpent constater que la réflexion logique
n'a pas de frontiére. En effet, ce qui caractérisetre avis la rigueur académique, c'est en
guelque sorte l'esprit scientifique qui obéit ataies principes : la liberté d'esprit, la
recherche de l'objectivité du rationnel, pour daetrement que l'esprit scientifique
cherche a tout expliquer, a tout comprendre paaiton et nous disons dans ce cas il faut
pousser l'ignorance jusqu'a son dernier retranchememe quand on connait qu'on ne
peut pas tout expliquer, on ne peut par tout congreepar I'esprit humain, il faut quand
méme aller jusqu'a son dernier souffle. Ainsi k#gsement théologique, quelque soit la
discipline, pour nous est un effort d'expliquer, effort de systématiser la réflexion
théologique, de rendre compréhensible ce qui parationnel. C'est en quelque sorte
démythologiser le discours théologiqgue comme laidRudolf Bultmann a propos des
récits bibliques.

De ce fait, on peut dire que la rigueur académipesnet a I'église de revoir et de
reconstruire constamment son discours théologitjueéene sa pratique ecclésiale, mais
cette démarche, comme nous l'avons souligné, rérecenuvent une résistance de la part
de ceux qui veulent rester fidéles a une certaauition de I'église.

2) Caractéristiques de la fidélité ecclésiale uPmarquer son originalité et déterminer
parfois son ecclésiologie les églises dans le teatpdans l'espace ont chacune une
certaine tradition sur le plan rituel, sur le pldoctrinal, sur le plan structurel, qu'elles
aimeraient conserver a tout prix. Ainsi la fidélgéclésiale est a notre avis la tendance a
perpétuer cette tradition ou cette pratigue delideégOn peut donc dire que ce qui
caractérise la fidélité ecclésiale c'est la voloatéauvegarder la pratique traditionnelle



3)

d'une église a travers le temps et I'espace. @attiance, vous pouvez bien le remarquer,
ne met pas trop d'accent sur une formation academi@n préfere une initiation qui
s'arréterait au niveau de la pratique, au niveawétw, au niveau de la conduite d'une
communauté ecclésiale. Dés que vous avez cettenndinitiation, ¢a suffit, on n'a plus
besoin des hautes études ; d'ou un clivage ensteyra et théologiens dans nos églises en
Afrique. On voudrait confier aux pasteurs la vielésiale des paroisses, comme si les
théologiens étaient incapables de conduire aussi asmmunauté paroissiale. Et on
voudrait confier aux théologiens la vie intelledkeele I'église, laquelle vie intellectuelle
les communautés, les chefs d'église n'en tiennéntatpas compte.

Ainsi au niveau théologique les enseignants somfoigapartagés entre la rigueur
académique et la fidélité ecclésiale.

En quoi consiste donc véritablement la tengiote la rigueur et la fidélité ? Les églises
protestantes pendant longtemps ont su évoluer levéemps en aidant les chrétiens a
s'intégrer dans la modernité, mais en Afrique awjbui, on constate un recul des églises
par rapport aux assauts du modernisme. On s'évffimiee du sur-place ou bien on tente
plutét d'entrer dans les nouveaux mouvements eebiget charismatiques qui sont plus
ouverts a l'esprit qu'a la raison. Le discours lttgique de I'église ne prend plus en
compte de nombreux défis qui se posent aujourdRandant que les réflexions se
bousculent, sont ce qui peut étre considéré adfmirdomme une base ou un nouveau
systeme de valeur, les églises continuent a comsdes acquis et a les consolider
davantage, méme au détriment du dynamisme de ¢jdeaiCeci au nom de la fidélité
ecclésiale. Ainsi la rigueur académique, qui aenatris est animée d'un esprit critique, se
trouve ainsi confrontée a ce blocus de la fidé@itélésiale. La tension vient donc du fait
gue la rigueur académique veut faire avancer $égar la réflexion tandis que la fidélité
ecclésiale veut maintenir I'église dans sa praticaditionnelle.

4) Conséquences de l'inexistence de la tensiore datrigueur académique et la fidélité

ecclésiale : Il faut reconnaitre que la croissatioee communauté, qu'elle soit ecclésiale
ou de tout autre genre, la croissance d'une comubéest fonction de la tension qui peut
exister en son sein. Au niveau de I'enseignemestlagique, si la tension parvient a
disparaitre au profit de la seule rigueur académiqu au profit de la seule fidélité
ecclésiale, les conséquences pourraient étre asf@stur ['église. Supposons que la
rigueur académique occupe tout le terrain, on amaiv facilement a cette expression :
"science sans conscience est ruine de I'ame" eteoe@inerait la sécheresse spirituelle
gue nous constatons aujourd’hui dans beaucougzbher entrainerait la laicisation de ce
gui nous reste encore comme religion. L'égliseralaplus rien a défendre, ni ses rites, ni
sa structure et peut-étre méme sa vision sotéigplegparce que la rigueur académique
l'aurait dépouillée de tout cela. Par contre, sstcla fidélité ecclésiale qui gagnait le
terrain ce serait la mort du caractere dynamiqud'@engile et I'église serait ainsi
plongée progressivement dans une routine décontertaes chrétiens réduits a une
simple religiosité perdraient le sens de leur roissilans la société qui est d'étre la
conscience sociale et d'étre le prophete de Diauehsion permet a I'église de se mettre
toujours en question, de chercher comment redymamn action dans le processus du
salut en repensant et en reconstruisant son dsdbéologique, tache dévouée a la
démarche académique, la fidélité ecclésiale patre@son tour permettant a I'église de
penser toujours a son ecclésiologie, de pensesumip ses rites, de penser toujours a sa
structure, ce qui, en quelque sorte, est I'amé&dkse.



Ainsi cette tension, a mon avis, est existentiptiar I'église, c'est-a-dire la vie ou la mort
de l'église dépendra de la place qu'on pourra decoau rapport entre la rigueur
académique et la fidélité ecclésiale. De ce fathseignement théologique doit en tenir
compte et ne pas considérer la tension comme ublgmne mais plutét comme une
nécessité vitale pour I'église. Comment récongilgron peut parler ainsi, la rigueur
académique et la fidélité ecclésiale ? La vie'égite, nous devons le savoir, ne se limite
pas seulement a la pratique ecclésiale, ni seuleatnréflexion théologique. La vie de
I'église est un tout a considérer dans son uniééoRcilier les deux aspects, la rigueur et
la fidélité, c'est reconnaitre comme positive cédtgsion pour la vie d'une église. A ce
moment il faut plutét chercher a instaurer un diak franc et honnéte entre les deux car
dans une église la foi ne peut pas aller sansgdarrac'est notre avis, ni la raison sans la
foi. Il faut tout simplement une instance qui regide les deux plans. Autrement dit, le
pasteur doit étre un bon théologien et le théologiait étre un bon pasteur, dans ce sens
gue le pasteur ou le théologien doit avoir uneowistlaire du rapport entre Dieu et
I'hnomme dans sa réflexion théologique et dansdlusgtion de son église, c'est a dire le
pasteur ou le théologien doit étre a la fois alée du ciel et de la terre.

Si nous pouvons peut-étre terminer notre proposcparquelques mots, nous dirons tout
simplement qu'on ne peut pas éviter dans l'enseigne théologique la tension entre la
rigueur académique et la fidélité ecclésiale. Maislieu de penser seulement a son aspect
négatif ou positif, il faut penser plutdt a une émnce entre les deux. Ainsi dans
I'enseignement on reconnaitra le caractere dynandeua parole de Dieu qui s'inscrit dans
une expérience religieuse de la communauté. L'airiméhéologique a ce moment et a notre
avis ne sera pas un endoctrinement mais une egnitaine prise de conscience a la chose de
Dieu qui engage notre réflexion et notre respotis@lievant I'histoire.

Je vous remercie.

Maurice KOUAM, Doyen
Faculté de théologie
de Yaoundé (Cameroun)



Région Amérique latine : Samuel Almada

Quelgues remarqgues sur le dialogue inter religieurt interculturel
a partir d'une expérience d'éducation et d'animatiom biblique et
théologique avec les peuples originels d’Amériquedtine
(peuples autochtones, premiers occupants de I'Aoeri

1. Rapport entre la pensée religieuse des peuplesginels et la foi biblique

Un certain nombre de pistes permettent d'étabBrretation entre la pensée religieuse des
peuples originels et la foi bibligue. Mais avantrd&échir sur cette thématique, il convient de
signaler et de clarifier quelques limites (d'ou émrit et pourquoi?) car elles relévent des
exigences gque supposent le dialogue et le respgcaiem

En premier lieu, l'auteur de ces lignes n'appattas aux peuples originels. L'objectif
principal de ce dialogue est d'enrichir notre visite Dieu et d'approfondir notre engagement
et notre solidarité avec les autres peuples. Uaadg difficulté qui surgit lorsqu'il s'agit de
comprendre la pensée des peuples originels dstd=ela langue. Dans la traduction des mots
et des concepts il n'y a souvent pas d’équival@ass la langue des peuples originels, par
exemple, n‘existe pas le matien, indigéne ou aborigéen€es mots en espagnol désignent
les différentes ethnies ou peuples autochtonesgpgort au monde occidental. Les mots
education ou spiritualitéont des connotations particulieres dans les diitése langues.
Ainsi, notre réflexion se trouve-t-elle limitée $opu’on utilise le langage conventionmeétis,
blanc, occidental, europée’autre part les idées et les concepts ne vivastdans un état
pur et statique, mais recgoivent aussi des inflagrextérieures dans la mesure ou ils sont les
produits de traditions culturelles dynamiques eingfeantes.

1. 1 Une pensée intégrative et articulée

Dans la pensée traditionnelle des peuples origiiiagiste une forte tendance intégrative
entre la vie religieuse, culturelle et économigGela peut s’observer dans le sentiment
d'appartenance a la terre et dans le mode d’irttégrau sein de I'environnement (création).
Cette maniéere de vivre et de penser se révele uwlamsliimension spécifique lorsqu'il s'agit,
comme dans notre cas, de chasseurs et cueilleurs.

Le chasseur-cueilleur vit un rapport d'égalité aves autres composantes de son
environnement. Il part de l'idée qu'il ne peut pasnipuler les conditions météos, ni la
production des éléments bénéfiques de la natumre.nBHier (chasseur, cueilleur) consiste a
connaitre son environnement, a s'y adapter etterajpportunément de ses ressources.

L'optimisation du rapport avec la nature est sawgempar une sorte de science
d'interrelation » qui consiste en la connaissance de«lspiritualité » des plantes et des
animaux. Cette spiritualité est comprise commetéiaa caractéristique essentielle, une sorte
de personnalité ou centre spirituel des étres Vdvafette connaissance plus que la
technologie, garantit I'acces aux fruits de I'emwirement.

La pensée intégrative des peuples originels refiite perspectives anthropologiques
semblables a I'anthropologie sémitique : une fiamelance a articuler le monde spirituel avec



le monde matériel. Ces deux mondes convergent’@aes humain et vers son comportement.
Nous restons dans la ligne d'une intervention daulians la vie et dans I'histoire humaine,
d'ou lidentification et l'intérét particulier dewtles récits de I'Ancien Testament de la part
des peuples autochtones : les récits de créatsrpdtriarches, la libération de I'esclavage,
'exode et le désert, I'occupation des terres.

La maniere de penser a Dieu et la relation de caiateavec ses créatures et la création
tout entiére, détermine la relation idéale entr® é&res humains. Dans la religiosité des
peuples originels, Dieu est principalement créagtwremier donateur. Il a mis sa création a
la disposition des créatures qui I'habitent. Panséguent, les peuples doivent garder
I'équilibre de I'environnement et partager les cegses en harmonie et en réciprocité.

1.2 La pensée mythique et la communication avewlede spirituel

Les peuples originels sont sensibles au mondetwggiria la transmission des pouvoirs
psychiques, aux états d’extase, au monde des réeds.est vécu de maniere naturelle et
représente une richesse difficilement saisissabler ples personnes de I'extérieur. Cette
perspective est, en général, dévaluée dans le dadeepensée scientifique et technologique.

Une des manieres fréquentes de transmission deagesspasse par les réves. Pendant le
sommeil, la personne peut sortir et vivre des egpées différentes, communiquer avec
d’autres. Des décisions importantes sont prisefoigaa la suite de ces communications
recues lors de réves ou de visions.

La Bible est considérée comme un moyen de commiimicau sein du monde spirituel,
ou convergent des traditions culturelles propres@uples originels avec d’autres éléments
tirés de traditions d’Eglises de type pentecbtiste pensée mythique des peuples originels
influence de maniére significative sa perspectiededture de la Bible et pas uniquement en
ce qui concerne les récits considérés comme mydhi(par exemple Genese 1 a 11).

1.3 La pensée et la parole

Un des aspects déterminants du travail touche afor respect qui anime les peuples
originels envers la pensée et la parole. Il fat &es attentif et prudent car, a travers la
pensée et la parole, il est possible de faire do bu du mal aux autres.

La pensée et la parole sont associées a la pattidaprofonde de I'étre et ne sont pas
considérées comme de simples produits d'un jedlestael. Dans la communication et
I'observation, I'écoute et le silence sont des @gts essentiels. Le silence peut étre plus
significatif que des paroles.

2. Axes de débat et défis pour le dialogue

2.1 Dialogue et identité

Une des conditions fondamentales pour le dialogiede déterminer d’ou parlent les
acteurs et I'affirmation de leur identité. Pour swaire le dialogue, il faut prendre en compte

I'arriere-fond culturel dont chacun est porteur. &n sens, les peuples originels et métis
vivent des conflits et des tensions de longue datéstoire de notre pays, I’Argentine, refléte



la complexité de cette situation. Par conséquéapérience de dialogue et de coopération
interculturelle est une opportunité qui peut petreedle ré-élaborer sa propre histoire et les
relations avec des groupes différents, dans leeadidne société pluraliste.

Deux aspects importants de l'identité stantangueetle lieu d’appartenanceEn ce qui
concerne le lieu d’appartenance, les peuples @igjiont un avantage considérable sur les
métis et les descendants d'immigrants. En effet, deuples originels habitent ces terres
depuis 3000 ans, alors que linstallation des immamits et métis est toute récente. Par
conséquent, il n'y a pas de mots pour décrire tasta@phe provoquée par le choc de la
conquéte.

Cette situation exige la nécessité d'établir deveaux parameétres pour le dialogue
permettant d’éviter lea priori de supériorité culturelle. Ces paramétres sordorentaux
pour n'importe quel projet ou chemin commun. Pamegle, en Argentine, la société métisse
a toujours refusé le dialogue au nom de la libdetéchoix selon laquelle chacun peut agir
selon ses criteres, sans assumer ses responsafigitériques dans la catastrophe des peuples
originels, et sans considérer les déséquilibregadmroir. Avec de tels concepts de liberté, il
n’est pas possible de construire un projet commun.

Cela montre le drame historique de I’Argentine,soat privilégiés les intéréts sectoriels
et des partis au détriment de I'intérét nationaklaCse traduit actuellement par une
dissociation considérable entre la réalité socalées discours politiques et économiques
dominants.

Dans les contextes religieux et des communautdésigies, cette situation ne favorise
pas la confiance dans le dialogue et relativisebgsctifs de projets cecuméniques. Au fil du
temps, cela se traduit par un désintérét et pambilisme.

2. 2 Herméneutique engagée et lecture critiquead&ibble

La lecture biblique a partir de différents contex(eghéologie de la libération, théologie
noire, théologie féministe, éco-théologie) a dorues résultats considérables pendant
plusieurs décennies. Ces mouvements ont réussupérer la Bible en tant qu’instrument de
libération dans la lutte pour la justice et la dignen particulier parmi les peuples ou groupes

marginalisés. Cette démarche reste encore fogeuttdonner de nouveaux fruits.

La Bible peut étre considérée comme un point deamne privilégié entre les cultures
car, en Amérique Latine depuis quelques décenealkesn'est plus confinée dans un domaine
de spécialistes, ni attachée a une tradition dééen La Bible reste encore une source
inépuisable, une réserve de sens qui offre toujdemsouvelles lumiéres pour l'interprétation

du contexte et pour l'articulation de projets mentits.

La lecture biblique avec les peuples originels euste nouveaux champs de réflexion
autour du concept d’herméneutique biblique intéucelle; le mot clé ede dialogue Ainsi le
premier défi consiste a s'asseoir autour de laetaadns avoir la prétention d'imposer des
criteres de dialogue, et d'assumer en méme tengpsetriltats et les implications de ce
dialogue.



Une herméneutique biblique qui prend parti est cibfe avec une perspective de
lecture critique. Cela stimule aussi l'ouvertures dextes enfermés par diverses traditions
chrétiennes et offre de nouvelles possibilités.

Dans le contexte des peuples originels, cette tuneeoffre un double enrichissement car
les différents peuples ont leurs propres récitsldbeurs, mythes et Iégendes. Quand ces récits
sont en contact avec les traditions bibliquess'itdfluencent mutuellement et cela génére des
résultats originaux et créatifs.

Un exemple élogquent est le récit sur I'ancétre mgythdu peuple Qom (Tobd)etzgoshe
qui, dans la tradition, est tout a fait différerg tdancétre mythique des blancs: I'Adam
biblique.

2.3 Spiritualité et éducation

Un des objectifs envisagés dans le projet édueatific les peuples originels est la
convergence entraine spiritualité en accord avec les valeurs et @®eyances des
communautésetle processugducatiflui-méme. Dans le monde sécularisé, cette apprdehe
convergence n'est pas évidente car les deux dosnfinetionnent dans des orbites séparées,
avec des criteres qui ont des liens faibles entke Bans la pensée des peuples originels, par
contre, ces domaines sont fortement imbriquésoB&@ja cela, l'intérét particulier des
communautés a articuler une sortetli@ologie pour la viealliant théorie et pratique afin de
donner des réponses aux besoins et aux aspir&iicaiss.

L'idée de I'éducation comme formation aux valeursnaturation des caractéres de la
personne est plus importante que la transmissigncdaenaissances et des techniques bien
gu'elles soient utiles pour la vie.

La premiére constatation d’'une personne de I'eetiérvenant accompagner la démarche
des peuples originels, est la présence d'une ndgotemps et de rationalités difféerente des
criteres du monde industrialisé.

La spiritualité et le comportement des peuples neoitleur croyance au sujet d'une
réalité invisible, et cela concerne tous les aspéetla vie et pas uniqguement les expressions
religieuses. Les valeurs se déclinent au traverss ammportements. Dans ce sens, la
spiritualité des peuples originels exprime une Is§s¢ propre entre les traditions ancestrales,
des éléments de la religiosité populaire localefldence de I'Evangile chrétien, et nous
révele ainsi une grande capacité d'adaptation etfdemulation.

Cette spiritualité se manifeste aussi dans le psuse et dans le modéle éducatif.
L'éducation chez les peuples originels est uneesdiéducation naturelle non imposée
artificiellement. Les enfants apprennent plutét jpaitation, par le jeu et en participant aux
activités de la communauté. Une grande part der@eepsus s'opere de facon inconsciente.
Les acquis de la connaissance ont une forte relavec le monde transcendantal et moins
avec une activité mentale de I'éléve.

La relation entre I'enseignant et I'éleve est d'umgportance fondamentale. Cela la

différencie d'un modele qui met lI'accent sur langraission de connaissances (contenu et
méthode).
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La maniére de gérer la discipline est un autre dgparticulier. Dans la spiritualité des
peuples originels, il existe un minimum de limitg $es autres, méme sur les enfants. Cela
favorise le développement de I'autodiscipline.

2.4 Quelques propositions et défis pour un progranéaucatif interculturel

Si I'on considere que I'objectif d'une école, démsontexte des peuples originels, est
d'offrir un enseignement pertinent pour la partatipn et pour I'intégration dans une société
ouverte et pluriculturelle, alors la question geipose est la suivante : comment cela peut-il
se faire dans le cadre de l'inter culturalité ethilinguisme, tout en maintenant I'altérité de
leur propre spiritualité et de leur identité comolemin possible au sein d'une société et
d'une culture dominantes ?

A partir des concepts développés sur la spiriialés peuples originels, plusieurs aspects
pratiques sont a relever dans cette perspectiveaéuea :

1- participation de la communauté dans la planificagbdans I'exécution des programmes

2- développement de méthodes qui favorisent la satédeontre I'esprit de concurrence et de
compétition

3- affirmation du réle des enseignants comme accongiagrs du processus plutét que le
modeéle des exposés magistraux et des conférences

4- prise en compte du role du monde transcendantad trprocessus des acquis de
connaissances

5- création d'espaces permettant d'exprimer la re¢esarece du pouvoir du Créateur et les
remerciements pour le don de la vie

6- stimuler et favoriser la rencontre et la coopéragatre jeunes et anciens

7- avoir la capacité et la flexibilité pour accompagleechangement et les adaptations.

3. Conclusion

De cet exposé ressort une exigence : celle degiimation et de l'initiative qui puisse nous
mener vers la quéte d’'une formulation de modeélesradtifs qui, habituellement, sont plus
colteux. Il est nécessaire de prendre en comptdineension bilingue du travail, les
traductions bibliques et la coopération des enseitg bilingues. Cela signifie aussi une
remise en cause permanente de nos apriorismesnetsdmodeles établis, et ne nous permet
pas de rester dans 'immobilisme.

De ce fait, surgit un défi majeur pour la Faculéétdéologie protestante de Buenos Aires
(ISEDET) qui a assuré I'accompagnement du proje$ das aspects académiques. La Faculté
reconnait qu'elle a beaucoup a apprendre des sennidgnels et du processus éducatif mis en
oeuvre avec eux. Par cet engagement, la Facultée &cliance de s'enrichir au sein d’'une
réalité sociale et culturelle différente, de testeisensibilité et son ouverture au dialogue avec
l'autre, et de relever le défi d'une innovationaléhéologie académique et de la mission des
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églises. Il convient de rappeler que le modeleidalg la société occidentale est percu par les
peuples originels comme un monde fortement désséral

Pour la coopération et I'accompagnement de cedggeavail, il est fondamental, en tant
gu'intervenant, d'avoir une attitude honnéte etedevau dialogue. Du c6té de la Faculté de
théologie, 'engagement et la perspective de ttaaaec les marginalisés représentent un
nouveau défi pour notre propre spiritualité et pootre identification avec la vie et le
message de Jésus et les valeurs qu'il représente.

Samuel Almada
ISEDET

Buenos Aires
Argentine

« La violence est le produit de la peur des idéastrli
et du manque de confiance en ses propres idées »

« Je suis plus horrifié par I'indifférence des gens
que par les gens qui font du mal »
(Mahatma Gandhi)

« Alors s'il y a lieu d'aller au feu éternel selom que le Christ disait :
J'étais nu et vous ne m'avez pas V@it 25:41),
Quel sera le lieu ou I'on devrait aller si le Segym disait :
J'étais vétu et vous m'avez dénudé »
(Frére Bartolomé de Las Casas, réf. Siracide 32é)8-

12



Région Europe : Olivier Abel

La théologie entre vérité et fidélité

Je ne serai ni trés rigoureux ni trés fidele ; garapport au titre, je me suis demandé s'il ne
fallait pas parler plutdt de vérité que de rigueRigueur fait penser que finalement ce n'est
gu'une question de méthode et que c’est la fidélitaurait le rapport vivant a la vérité. Peut-
étre que si on veut vraiment faire probleme il flmotiver un terme de méme valeur, aussi fort
gue le terme de fidélité, et c’est pourquoi j'abidi le mot vérité ; comme cela on a une
tension forte.

Ensuite, j'ai senti en arrivant ce matin lI'impodamu contexte, de la pluralité des contextes.
La théologie n'est pas comme le soleil de la pena&ésienne qui brille indifféeremment sur
tous les objets. Justement non, la théologie seafamc et se modifie en fonction de ces
contextes, de ces expériences. Elle n'est pasnélire la méme ; elle n'est aueg elle ne se

fait qu'ensemble. Mais jexpliciterai quelques tsadu contexte européen, et méme du
contexte francais qui est le nétre et ou on estrirarqués par la laicité, par une séparation a
laquelle les protestants francais ont beaucoupriboit Mais maintenant les protestants chez
nous se sentent un peu écrasés entre un cathaigisnest trés représenté et d'autre coté une
masse souvent anticléricale. Il y a donc des coesexspécifigues et je pense que
I'enseignement est touché par cela aussi. Mais @memtemps mon pari c'est que nous
éprouvons quand méme parfois les mémes interrogatet que nous sommes devant les
mémes interrogations, méme si elles s'énoncent daascontextes différents, dans des
problématiques différentes, dans des langagegeliti®@ Nous sommes contemporains, parce
gue nous pouvons partager les mémes questiong gaecfinalement il y a des événements,
comme les événements tous récents qui nous fogir E@semble, méme si nous réagissons
diversement ; nous avons affaire & des questiomsntmes.

Une derniére remarque préalable : il y a souveatpatite tendance a se défausser par rapport
a la théologie aujourd'hui. Moi qui ne suis padatenation théologique, j'ai souvent entendu
autour de moi des proches, des théologiens, diis mai je ne suis pas théologien, je suis
bibliste, ou je suis historien, ou je suis phildsep on va saucissonner la théologie en petites
tranches, chacun en quelgue sorte ayant sa peti@étence spéciale et personne n'étant
théologien. Alors, ou est la théologie ? qui egbthgien ? Et j'ai envie de dire que nous
sommes tous théologiens et qu'on apprend parfasicoeip plus en théologie dans une
conversation avec quelqu'un d™"analphabéte” qu'anecthéologie déja constituée. Cela vous
parait une évidence mais c'est quelque chosefqutilredire car la théologie est justement
une discipline qui, a la difféerence de bien degidimes scientifiques, a intérét a refaire
cercle autour de ce que j'appelais a l'instantjlesstions communes, les vérités communes,
les fidélités communes.

Il y a trois choses que je voudrais développerpréamiere, c'est I'idée que cet enseignement
théologique placé entre la vérité, la rigueur acadée et la fidélité ecclésiale est dans une
situation délicate. La seconde c'est qu'il s’agitipiant d’un rythme essentiel a I'enseignement
de la théologie. Enfin nous pouvons voir qu’aujdund nous avons affaire, ce sera la
troisieme chose, a un retournement du contexte,@afond renversement de la situation.
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1. Une situation délicate

La situation est délicate parce que la théologia arobleme de |égitimation entre le discours
religieux et le discours savant, entre la fidéétlésiale et la rigueur académique, entre le
discours religieux quappartienttoujours, qui reléve toujours d'une communautdésle
régionale et particuliére, mais dont les parolesgnd sur la vie comme totalité, alors que de
l'autre c6té la communauté scientifique est plareétaais ses discours portent sur des objets
spécifiques, limités. Ce sont deux figures difféesn il y a d'un cété la figure de l'intellectuel
et de l'autre c6té la figure du chercheur.

La fonction de l'intellectuel est de tisser le lagg d'une communauté particuliere. Le langage
de la communauté est un langage commun a une coaut@jrdans lequel il y a des images
communes. La fonction des intellectuels est de éorrdes images dont le régime
psychologique et sociologique est le régime dep#aenance, de l'attachement ; et cette
langue commune est presque une langue privée. rBeniec'est une langue privée a
plusieurs, c'est la langue de la méme enfancd,la'éengue des mythes communs, des rites
communs et quelque chose qui n'est pas si fatiBnamettre aux autres. En tous cas, ce n'est
pas une chose imposable ; nous ne connaissongegasglie universelle, et surtout nous ne
connaissons pas de langue comme culture, comme gpaut® qui soit immédiatement
universelle, de plain-pied universelle.

D'un autre c6té la fonction du chercheur, ellestame fonction de découverte, de recherche
d'expériences vérifiables, répétables, d'expéreratiques et en ce sens la, la fonction du
chercheur est plutdt de défaire les catégoriesjédiaire le langage, pour essayer de trouver
des vérités ou des réalités qui sdatriere ou ailleurs, mais cachées par ces catégories, par
ces représentations déja faites, déja la. Il yrecdme fonction de déconstruction du langage
commun, une fonction de reconstruction de concepg régime n'est plus un régime
d'appartenance mais un régime de distance, dendigtimn. La langue n'est plus une langue
privée en quelque sorte, la langue privée d'unenoamauté ; c'est une langue technique,
enseignable, universellement communicable.

Voila donc deux types, deux régimes bien différentsdépart entre lesquels la théologie est
écartelée. On a donc un probleme de légitimatianpgend des formes variables selon les
départements de la théologie auxquels on peutlibpyap : biblique, historique, systématique,
théologie pratique (chez nous nous divisons le plusvent la théologie entre ces grands
départements la). Mais il y a toujours un problefeereconnaissance, un probléme presque
d'institution du discours, parce que nous sommissda maniere bancale entre deux formes
d'institutions, une institution par la communautéclésiale et une institution par la
communauté scientifique. Or la théologie sera tmgdrop critique, trop a distance, trop
technique et défera trop le langage pour sa fomoticclésiale. Ce n'est pas la ce qu'on
demande a des intellectuels organiques ; on nedenrande pas d'étre critiques, d'étre a
distance, d'étre techniques, de défaire le langageleur demande de faire du langage. De
l'autre c6té la théologie est encore et toujouop tancrée dans des traditions, dans des
appartenances, dans des attachements, pas assepdib assez émancipée, du point de vue
de la communauté scientifigue. Nous avons donc oublé déficit de Iégitimité dans
l'institution bancale de notre discours méme.

Le déficit de reconnaissance scientifique est diggytlus marqué que nous avons eu pendant

deux siecles un fort conflit entre un savoir, uggrsce issue a l'origine de la philosophie,
mais qui peu a peu est descendue sur la terre greudre la place du pouvoir qui était
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autrefois le pouvoir des clercs, de I'église, deelagion. Ce savoir au début désintéressé a
commence a s'intéresser a la balistique et a |lageaphie et finalement il a pris le pouvoir et
l'autorité, la fonction de la Iégitimité, de la i@mation. Et du coup, ce qui était autrefois un
pouvoir de légitimation, le pouvoir des églises Eearope, a été détréné. Il me semble
important, dans l'arriere contexte de tout ce dumis parlons, de voir qgue nous sommes
représentants d'un pouvoir détroné. Les théologiknsa cing siecles, avaient un pouvoir
immense ; ils ne I'ont plus du tout et c'est dahceoup, plutdt du cété de la théologie qu'on
peut rencontrer des gens qui croient librementcet le propre de la vérité ; la vérité est ce
a quoi on croit librement, sans y étre forcé. "Eaité vous affranchira" dit I'évangile de Jean.
C'est souvent du coté des théologiens qu'on rerecone fonction critique, qu'on trouve de
plus en plus rarement du c6té du savoir académequeeussi pour des raisons politiques
auxquelles je vais revenir tout a I'neure.

Et ainsi, nous sommes un peu comme Pénélope, lmdediJlysse : nous défaisons la nuit
comme chercheurs ce que nous faisons le jour comelectuels. Nous passons notre temps
a défaire ce que nous faisons ; nous sommes pis @arythme, de tisser et de détisser le
langage de notre communauté, ce qui fait que nonmsnes traitres des deux cotés, en méme
temps peut-étre que nous sommes fideles des déés co

Cette situation est d'autant plus délicate que afieissement, cet effondrement, ou cet
effritement du langage commun ont pris des propostigigantesques. C'est-a-dire que la
fonction de l'intellectuel est devenue une foncti@s difficile aujourd’'hui. C'est valable pour

nous théologiens, et théologiens protestants, wlas valable pour les catholiques aussi ;
c'est aussi valable en général pour les marxistest, valable d'ailleurs pour tous les discours ;
il y a un probleme d'affaissement, d'effritemergffdndrement du langage commun, du

vocabulaire commun. On dit toujours "il n'y a phliles grand débat théologique structurant”,
etc. Mais c’est une question de langage. C'estatiaplus grave que la théologie a affaire
avec le langage, a affaire avec les catégorieartyae. Ma petite fille a six ans disait "quand
j'avais quatre ans, quand j'était petite, j'avaisan, je croyais que Dieu n'existait pas et que
c'est nous qui avons donné un nom aux choses. §draé tellement mieux s'il n'y avait pas

de langage parce que ca fait chier." C'était uneiéna trés brutale de dire que la théologie,
Dieu, c'est lié au langage ; c'est comme c¢a qu'allait percu.

Ce probleme d’effondrement du langage est trescatéliet c’est donc un probléme de
démolition. Je ferai quelques allusions a ce gantvde se passer a New York et aux Etats
Unis et qui touche a ce probleme de démolition. \eavons tres bien construire, mais nous
savons trés mal démolir, or la réalité humaine detea démolir autant qu'a construire. Il y a
un temps pour démolir et un temps pour constri@renous ne démolissons pas, ¢a va se
démolir ou ¢a va étre démoli brutalement. Il faaxar démolir. Le langage, c'est pareil, c'est-
a-dire il faut savoir comment faire pour démoliretpque chose sans que ca détruise tout et
tout en reconstruisant par derriére quelque chobeagpermettre de vivre, de vivre ensemble.
C'est un probleme que je trouve tres central, quecontre a beaucoup d'égards et que je
voulais placer ici a la clé de notre réflexion.

J'ajouterai, pour revenir a nos Facultés, que @ttamtion est d'autant plus délicate que cet
ecartelement entre ces deux grands types de rdginerse aussi notre public, nos étudiants ;
nous avons des étudiants qui ont des attentegafiffes, qui ont des visées différentes. Ce
serait tellement simple si on avait un public estatin homogéne. Eh non, ils demandent
tous des choses assez différentes et se distridaestcet écart 1a, sans parler des autres. On
peut méme aller jusqu’a dire que cette situatiardesitant plus délicate que cet écartelement
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est intime aux théologiens eux-mémes, qu'’ils ldgdren eux. Et j'en viens a mon deuxieme
moment, qu’il s’agit la d’'un rythme essentiel.

2. Un rythme essentiel

Cet écart correspond en effet a un rythme profanthdhéologie. Un rythme psychologique
ou psychique, mais aussi un double régime sociglegiNorbert Elias a écrit un petit livre
sur le concept d'engagement et de distanciatiappart entre la distance et I'appartenance.
C'est quelque chose que je trouve déja dans Ié€Tdai la liberté chrétiennde Luther, ce
rapport entre la distance et I'appartenance. Gecgetrouble entre le dedans et le dehors, a la
fois étre completement dedans et étre completemdehors, est quelque chose que jai
beaucoup examiné chez Pierre Bayle, trés marquéetouble de ne pas savoir si on est
dedans ou dehors. Un peu avant la révocation di 8 Nantes il a quitté le protestantisme ;
il est devenu catholique puis aprés il s'est reeghau protestantisme, mais il a gardé un
trouble : est-ce qu'on peut appartenir completeraame confession, sans aucune distance ?
Or ce trouble on le rencontre dans toute lecture,est pourquoi c'est quelque chose de tres
important pour la théologie protestante : un lectsi a la fois tout a sa lecture et en méme
temps il leve le nez vers le monde. Il sort du negrmublie le monde en lisant, mais il ne
l'oublie pas completement, car bient6t il relevede ; tout ce qu'il a lu il le reporte alors sur
le monde, il rouvre un monde autre, autrement, ficogar ce qu'il il a lu. Ce jeu me parait
tres important pour la théologie.

On pourrait étayer ce jeu par l'oscillation eneecbncept et I'image. Or I'équivoque entre le
concept et I'image me semble indécidable, c'esteaepll’il y aura toujours du concept dans
limage et toujours de l'image dans le concept.n@rconnait pas de concept pur. On ne
connait pas non plus d'image pure. Ce sont comme ldmites du discours. Le fait que la
théologie soit un rythme entre ces deux limites tnefampleur de la théologie, le fait qu'elle
tient trés largement écarté l'ensemble des intatimgs et des recherches simplement
humaines.

Enfin on pourrait affirmer que ce rythme est ausdui entre la tradition et la critique. C'est
guelque chose qu'on voit traverser toute I'hermines; toutes les lectures de la Bible. Le
double fait qu'il y ait toujours en méme temps dowg des pré compréhensions, que I'on
doive accepter qu'on ait toujours des présuppaositiet en méme temps que I'on cherche une
distance critique, que I'on éprouve I'épaisseur laedifférence de contextes (les textes
bibliques sont éloignés, dans des contextes higtesi archéologiques, linguistiques trés
différents). Il ne faut pas croire trop vite queusonous comprenons, qu'on a trouvé une
problématique commune qui permette de traversdistance facilement ; cela demande des
précautions. Il ne faut donc pas baisser les baasgpport au travail du comparatisme mais
cela demande une construction infiniment prudeitetous cas ce double mouvement de la
tradition et de la critique semble trés caracténst de I'dge protestant de I'histoire des
mentalités. Le protestantisme est a la fois anarés dine tradition et résolument moderne et
critique. Il est les deux en méme temps. Et si mmrdons cette équation-la, finalement nous
nous perdons nous-mémes. Pour nous européens,pomtal différentes formes dans
différentes cultures ; mais nous perdons le cceuwredqui est la strate protestante dans la
culture européenne. Et a mon avis ce noyau-la pasepuisé. Il y a des promesses gu'il n‘a
pas encore tenues, et d’autant plus que cetteiéquaius mangque. Nous sommes d'un cote
profondément réactionnaires et conservateurs, en bomplétement livrés a la modernité
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instrumentale, sans aucune résistance, et lesmaaxntimement, plus gravement que nous
ne le pensons.

Ceci dit, je voudrais m'attarder sur une autrergde ce rythme, celle entre le sommeil et
I'éveil qui me semble tres importante. L'éveil iest'éveil critique, la conscientisation ; cela
signifie la rationalité, la recherche d'argumenitiques capables de prendre en compte la
réalité et de faire prendre en compte la réalité autres. Mais c'est aussi une recherche de
credibilité, qui suppose un travail critique, deaepement des expériences, des témoignages,
des points de vue, qui suppose d'échanger lesspdmtvue. C'est cela aussi la rigueur
scientifique. Face a la question scientifique, nsosnmes tous égaux. Il faut que les
destinataires puissent a leur tour devenir desndgstrs. Il n'y a pas d’'un cété celui qui parle
et qui enseigne et de l'autre celui qui est engegnrestera toujours enseigné. Celui qui est
enseigné - si tant est qu'il soit vraiment enskiga son tour prendra la parole. La science,
c'est cette liberté, et cette équidistance au saeonme faculté d’interroger ; c'est le principe
de base. La dimension de I'éveil est liée a cajted de I'échange des points de vue, de la
recherche de I'explicitation des présupposés. Carhmeeonnaitre ses propres présupposes ?
Il'y a un discours de I'émancipation, mais qui @igapl'acceptation de la pluralité des points
de vue, de la pluralité des ordres des discoutta pturalité des ordres de vérité. Dans le
théologique il y a des vérités d'ordre exégétiqies vérités d'ordre historique, des vérités
d'ordre systématique, des veérités d'ordre confésgeagmatique. Il y a des régimes de vérité
qui doivent accepter de ne pas étre ramenés aulires@e peuvent pas étre écrasés sous une
seule figure.

Mais de l'autre c6té, il y a une part de sommaesl,ntythe, un noyau éthique et mythique
propre a chaque culture, comme une part d'enfaisca vis de laquelle on a beau étre tres
eémancipé, quelque part on restera encore et tapes enfants. Des enfants qui demandent
"qui dites-vous que je suis ?" "qui suis-je ?" "muwoi est-ce que je suis la ?" "qu'est-ce que je
fais ici ?", et cette enfance fait qu'il y a dardre langage des choses qui ne sont pas
entierement explicitables. Il reste de I'impliciley a un endroit ou la parole me tient au corps
et je ne peux pas en changer, je ne peux pasiiatiger. Je ne peux pas entierement
axiomatiser la théologie. Il y a toujours un comgegui limite la parole, qui limite ce que je
dis, ce que je veux dire et ce je peux dire. Jaisiméme que d'une certaine maniere il nous
faut trouver le rythme entre I'éveil et le reposcpague nous avons une tendance a accentuer
un peu trop le pble de conscience ; et il ne pans doute pas y avoir de militance, de
tension, de conscience s'il n'y a pas de repodiaeteptation qu'il y a de l'inéchangeable.
Jinsiste sur ce c6té inéchangeable comme quelgogecque j'ai en moi, que je ne peux
entierement expliciter, ni échanger, parce qu'ilsamble que c'est cela qui pointe dans les
evénements récents. Le World Trade Center étainera le symbole de ce qu'on puisse tout
échanger. Eh bien non : il y a des choses qu'qrenepas échanger. Et parce qu’aujourd’hui
tout s'échange, ce n'est pas un hasard si c'esitéules religions qu'on va reporter ce qui ne
s'échange pas, ce qui a du mal a s'échanger —eaueilleur, parfois, mais aussi pour le
pire. Il y a donc la un sujet qui semble aujourtthes crucial.

Et des deux cotés, je dirai qu’il y a des faiblesdea faiblesse d'un point de vue qui

valoriserait purement la part de réve, de mythad'eanfance, la part de sommeil, serait de
croire ou de faire croire qu’en religion on a tau a faire a des enfants. Il faudrait donc un
Pape qui maintienne toujours les autres en étafagiee. Il faudrait des pédagogues qui eux
savent ou est la vérité : I'idée que tout est pedame, que tout est une question de méthode
et de communication, repose sur un présupposé etenpént dogmatique. Il y a bien un

moment ou les enfants deviennent grands, et oarlgéwn'est plus un probleme pédagogique.
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S'il y a vraiment émancipation, il n'y a plus delgpgogie, et la vraie pédagogie est destinée a
permettre I'émancipation, sans quoi ce n'est phespgédagogie. La bonne pédagogie est une
pédagogie qui se supprime comme pédagogie. Cabrimaé "on dit qu'il faut nourrir le
peuple de bon lait, mais jusqu'a quand le noutrom-de lait s'il n'en vient a supporter
guelque vin et viande ?" C'est la perspective dipation, mais en méme temps
I'émancipation peut prendre la forme d’'un discoongératif, qui oblige a rompre avec toute
enfance, avec tout attachement. On pourrait diegsafju’il faut s'‘émanciper. Ce grand
discours de I'émancipation, qui reprend les tradesl’histoire du salut, est dailleurs
facilement un peu évolutionniste. Mais du coup @ geux qui sont devant, en avant, dans le
développement ou le progres, et c'est le discalmialiste —et c'est aussi le refus de toute
part d'enfance.

Si on bloque ce rythme-la on aura une alternarérdesentre I'objectivité et la subjectivité.
On aura notamment des conflits de frontieres etticldations entre les disciplines
théologiques, par exemple entre le biblique ehitgie. Je suis professeur de morale et c'est
un débat qu'on a eu ces dernieres décennies ébughie la encore aujourd’hui au cceur du
théologico-politigue. C'est que la théologie aufhui est souvent écrasée entre la Bible
(utilisée comme slogan, ou le Coran) et le jourr@at. la théologie devrait faire office
d'interprétant pour compliquer un peu les rappemnsre Bible et éthique. Dailleurs le
débrayage total selon lequel la Bible n'aurait aecportée éthique et politique, et I'éthique
serait sans aucune référence biblique, est vraimegifit dans notre culture ces liens existent
vraiment et il vaut mieux les assumer. Et de laudté 'embrayage univoque de versets
utilisés comme slogans par certains fondamentatisssevraiment dangereux. Mais je dirais
gu’'entre les deux, il manque aujourd’hui une thgieladogmatique qui aurait une double
fonction. D’'une part elle élaborerait une grill&ique et différenciée qui serait a la hauteur de
la pluralité des genres bibliques, des situatidhggées et politiques, et qui permettrait de
déchiffrer les présupposés éthiqgues des lecturbBglres, mais aussi les présupposés
bibliques des codes éthiques et moraux de nosresltit d'autre part elle endosserait une
fonction moins critique que poétique, la faculté plendre les textes bibliques en les
débrayant par rapport a nos contextes, pour odedans d'autres configurations de lectures
possibles, bouleverser l'imaginaire et les attenéésqui permettrait en quelque sorte de
réembrayer, de recontextualiser ces textes en da@ileversé les présuppositions mémes.
C'est ce qui est en train de se passer sur un éxdrmappant : I'imaginaire biblique a été
globalement un imaginaire de la croissance, ddpuiscture de la Genese jusqu'a la logique
de la surabondance. Et justement c'est cette legdgila croissance qui est aujourd'hui
atteinte en plein cceur et peut-étre que nous soremé®in de découvrir qu'il y a une autre
lecture que la logique de la croissance et de factation. Il a fallu rouvrir la Bible
autrement pour modifier l'imaginaire et voir tow que cela a changé dans nos manieres
d'agir, de sentir, d'habiter, etc.

C'est a dire que la théologie n'est pas réductibla seule alternative entre la fonction
d'intellectuel et la fonction de chercheur. Il gussi une fonction poétique, je dirais de fidélité
créatrice. Justement, on peut démolir en créant ahibse. C'est cela la fonction poétique. On
peut découvrir en inventant et en ce sens-la aasghéologie tisse le langage de la
communauté. Elle devrait tisser le langage de langonauté. Cela suppose une certaine
répétition bien sir. C’est alors que I'on revierlhdache proprement intellectuelle acceptant
gu’il faut répéter le méme langage plusieurs fodsirpgue la communauté commence a
I'entendre. Quelque chose qui au début paraiséasitrast, quand on l'a répété 30 fois
commence a devenir concret. La fonction d'inteliect'est une fonction de répétition.
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On pourrait méme ajouter une quatrieme fonctionitigpération critique de la théologie vis-
a-vis d'une science ou d'une rigueur académique qumpletement replié l'interrogation ;
l'interrogation scientifique est aujourd’hui en mer Pourquoi les savants sont-ils par ailleurs
si souvent, religieux au mauvais sens du termeerstipeux, crédules ? Pourquoi les
universitaires ne portent-ils plus rien de la reche de l'universel, et deviennent-ils
simplement des experts ? Pourquoi cette réductda figure des universitaires a la figure de
I'expert ? Et comment les théologiens, et la thgielopeuvent-ils critiquer le « nouveau »
rapport entre le savoir et le pouvoir qui est ppdécette classe des nouveaux clercs ?

J'ajouterai que tout cela est soutenu par des esamtes nouvelles chances qu'il nous faut
savoir saisir pour la théologie. D'abord, nous avdarriere nous un langage commun, des
références communes, des références bibliques coasmootamment qui nous donne un
espace d’expériences dans lequel nous pouvons pHisguite on a une liberté de manceuvre
parce qu’on n’est plus lié au pouvoir par un listime ; et puis on est justement des facultés
un peu bancales, ce qui nous donne des libertégapport aux universités, mais aussi par
rapport au marché, une relative liberté. Il y a t@&romorphie, une diversité des jeux de
langage ; il y a beaucoup de dissensus a l'intédeuda théologie, et c'est une discipline trés
composite, moins solide que d’autres mais qui stppavantage le dissentiment. Enfin il est
probable que l'industrialisation de la communicated I'informatisation favorise les petites

unités comme les notres.

Un retournement de contexte

Je ferme cette parenthése et j'en viens a moném@gsmoment qui sera en méme temps ma
conclusion. Il y a aujourd’hui en effet un retoumaat du contexte, et cette situation délicate
gue je décrivais au départ est aujourd’hui proforaté bouleversée par la mondialisation,
l'industrialisation des communications et de l'tnfation, et par la modification des formes
mémes du savoir. Les attentats du 11 septembreoah wn dramatique symptome
supplémentaire. La théologie est prise aussi bienlg politique dans cette double montée
aux extrémes: nous avons d'un coté universalisatmondialisation, uniformisation,
technocratie, les experts, et de l'autre coté bakton, irrédentisme, nationalisme, je dirais
monolinguisme (chacun est dans sa langue), démagodigure du chef. Nous sommes pris
entre la figure de I'expert et la figure du chiefspace politique est écrase. Et la théologie est
victime du méme écrasement ou du méme écartélement.

Le premier processus de mondialisation, ou d'umfeation - je le prends la négativement —
abrité ou non derriere l'universalité de la démierau des droits de I'homme, marque en fait
la fin du discours de la modernité comme recheddingiversalité. Les sciences aujourd'hui ne
recherchent pas l'universel ; elles recherchemielformance, la performativité, I'efficacité.
En ce sens-la la rationalité, ce qu'on a appelésiqurs reprises la rationalité occidentale, est
la rationalité instrumentale. Mais il y a d'autfeggures de la rationalité, y compris de la
rationalité occidentale : Kant, ce n'est pas du kowationalité instrumentale ! D'ailleurs il n'y
a pas que la rationalité qui soit touchée, ce smstsi les irrationnels. On a toujours un
irrationnel de méme type que la rationalit¢ domiearEt si la rationalité dominante
aujourd’hui c'est la rationalité technique, on aura irrationnel technique, on aura un
irrationnel de gadgets, d'efficacité, de magie enodt de forces. Et puis les sciences
aujourd’hui sont dispersées en petites disciplijpesont autant de corporations d'experts, des
équipes de laboratoires, chacune a l'assaut duopouwle la réputation, de l'argent, de la
rentabilité, et chacune prétendant que sa diseigiinson savoir sont incomparables. C'est
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pourquoi je me méfie beaucoup aujourd’hui du diszode la méfiance envers le
comparatisme parce que justement il n'y a plusudstepns transversales, plus de recherche
universelle, plus de recherche comparative, de upmments, d'échanges critiques et
interdisciplinaires. Il n'y a plus que les théokags qui s'intéressent a de telles choses, a vrai
dire. Il est trés frappant de constater I'espéceradi corporatiste de chaque branche
scientifique sur son domaine. L'universitaire nf@gs de toute facon le vecteur de l'universel.
Le seul vecteur de l'universel c'est le journaliBl®mme de media. Il y a enfin, a verser au
méme dossier, une évolution professionnelle dedignement supérieur. Les enseignants ont
des compétences ; ce sont des banques de dorladesproposent plus des modes de vie, ni
des idéaux ; simplement ils mettent a disposities shvoirs techniques. Trés bien ; mais cela
veut aussi dire qu’on abandonne tout ce qui n'est gntable, tout ce qui n'est pas
directement, immédiatement, applicable, explicgabperformant. Il n'y a plus que les
théologiens qui savent, que les perlocutoires ®tpkrformatifs ne sont transmissibles qu'a
condition qu'ils soient résistibles: on ne peus pas imposer. C'est cela la véritable
performativité. Un ordre, un commandement "fai@teh'est un ordre que parce qu'on peut y
désobéir, et sinon justement cela ne marche p#&sutlldonc savoir qu'il y a des choses qui
sont transmissibles sans étre imposables, etaqettjue chose qui a complétement été oublié
dans ce savoir efficace.

Le deuxieme processus, lui, manifeste plutét lreffement de la séparation fondatrice, ou
plutbét de la co-séparation (co-fondatrice) du tbgmue et du politique, du théologico-
politique. En ce sens-la Machiavel qui dit qu'ilifautonomiser le politique par rapport au
théologique et Luther ou Calvin qui autonomiseraatin a leur maniere le théologique du
politique, sont a penser ensemble. Cette sépar@tnoiatrice, a vrai dire, existait déja a Rome
sous la distinction entre le pouvoir et l'auto(iiE Sénat a l'autorité sans avoir le pouvoir).
C’est aussi une séparation fondamentale dans te tkes Evangiles, et ce sens aussi la laicité
a passé son temps a réinventer ce que I'on sawpitigl bien plus longtemps —mais cette
réinvention est sans doute a refaire a chaque g@mér Aujourd’hui les théologiens sont
remplacés, par des anthropologues qui doiventigibgen et le mal, ce qui est faisable et non
faisable. Je ne parle pas seulement des anthramsagientifiques, ni des psychanalystes ou
des psychiatres, mais aussi tous ceux qui fontati¢hlopologie concréte, et qui fabriquent
concrétement I'image de I’homme : c'est a dire ialaskiologie, les médecins, mais aussi les
représentants du pouvoir politique et bien sinieglia qui élaborent et définissent sans cesse
cette image. Or la théologie est censée donnemuage de I'homme par rapport a I'image de
Dieu, et le fait qu'il n'y ait pas d'image de Dmée en quelque sorte une absence de l'image
de 'hnomme qui devrait permettre de rouvrir perpément la question. Mais ce qui est trés
inquiétant pour l'avenir, c’est que nous avons teai@nt des savants, des gourous, ou des
chefs qui disent "voila ce que c'est I'homme". @spl'ensemble de ce processus est renforcé
par le bouleversement technologique des commuaitgti de [linformatisation, un
bouleversement du contexte de I'enseignement ¢4 decherche. Notamment cette parole
productrice qu’était & mon avis la parole de lehezche et de I'enseignement est submergée
par des informations reproductibles a codt infime raodifiables a codt minime. Nous
sommes submergés d'informations, que ce soit dansedherche ou que ce soit dans
I'enseignement. Il faut voir que nos étudiants sufimergés de bruit, et justement, c'est
aujourd’hui trés grave. Ce serait peut-étre maetqstite contribution a la gigantesque
guestion posée ce matin : est-ce qu'il n'y a ppaiedihui une séparation ou une fracture entre
ceux qui gardent pour eux les informations décssiveelles qui commandent, et puis les
autres qu'on couvre de ce bruit qui ne sert a Eron doit alors se demander si le Tiers
Monde est a cet égard distancé ? Ce n'est pas guslcela parce que peut-étre justement
suffit-il de papier, de crayon et d'un cercle despenes attentives et qui partagent les mémes
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guestions, pour continuer a produire des choses lBputes les instrumentations techniques
finalement ne s'encombrent que de bruits et n&mtiplus a travailler. Elles ont les moyens,

mais elles oublient finalement les buts de la regdfequi sont des buts humains. C'est-a-dire
gue nous sommes des humains nés quelque parttieiedess mourir ; nous sommes toujours

un peu des enfants. Nous sommes limités. Nousiltmsau bout d'outillages mais nous ne

pouvons pas tout accumuler, tout avoir, tout mdeipdl est étonnant que les attaques qui
viennent de se produire aient été faites au cout@aalques hommes munis de couteaux ont
pu faire cela ! C'est plus qu'un symbole. Voilapier, crayon, couteau, ficelle, restent les
instruments du théologien. Peut-étre pas le couteais le marteau dont parlait Nietzsche,

les ciseaux et la colle en tous cas, oui certainéme

Alors quoi faire ? Je conclurai provisoirement &ssus, il faut prendre la mesure de ce
retournement, de tout ce que cela change dansatiéquque j'avais esquissée dans mon
deuxieme moment, c'est-a-dire a la fois dans fgeste politique et dans le contexte inter

religieux. Peut-étre faut-il en méme temps rouwrje reprends mes deux processus— la
dimension véritative de l'universel ; car l'universn’'est pas le technique, mais suppose
d'accepter et de reconnaitre que nous ne connaissaiversel et la vérité qu'en contextes.

Nous n'avons en effet d'accés aux universaux @pemple a ce que c'est la démocratie, ou
I'idée de liberté, ou celle d’égalité) qu'a traveles mondes de langage ; et il nous faut établir
une patiente conversation entre ces universauxoatexte. Cela suppose d'élaborer sans
cesse ce qu'il y a de raisonnable, de discutahlajvdrsel, de communicable dans chaque
culture. Chaque culture, la plus locale, peut aung visée universelle, peut signifier quelque

chose pour la pensée universelle. Et c'est cettertiion qu'il ne faut pas abandonner dans
cette conversation des universaux.

D'un autre coté il faut rouvrir la dimension poégqde la fidélité. La fidélité n'est pas
réductible a la reproduction, a la répétition stc&n inventant qu'on ouvre ce gu'il y a de plus
profond, de plus archaique dans les noyaux de wlbgres. Mais en méme temps c'est en
rouvrant ce qu'il y a de plus archaique dans ndsires qu'on est le plus inventif,
réciproguement, on le voit dans I'exemple des &@ison nous aurons affaire au choc des
incultures. Aujourd'hui en Europe, nous avons d@ladfaire a cela. Nous avons affaire a un
choc d'incultures religieuses ; je ne sais pas cemmcela se passe que dans d'autres contextes
gue chez nous. Pour moi cela me semble de pludusnfiappant et c'est dans ce que nos
traditions ont de plus créatif qu'elles éprouveratia complicité et non de la rivalité, de la
connivence, je dirais méme de la consonance, ésgrnent en lI'absence de tout accord,
pour ce qu'il y a de plus créatif, de plus vivaahsl la culture des autres et dans les autres
cultures, dans les autres confessions. C’est laattente.

Olivier ABEL, Professeur
Faculté de théologie de Paris
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Région Pacifique : Joél Hoiore

En guise d'introduction

(Pour commencer, je suis Here Joél Hoiore, membmmasteur de I'Eglise Evangélique
en Polynésie Francaise. Depuis 1999, je suis @itaDirecteur de I'Ecole Pastorale
d'Hermon et enseignant en Départements Bibligu8ystématique. C'est une joie de
pouvoir étre parmi vous, et je vous apporte lestadbns sincéres de I'Eglise, de I'Ecole
d'Hermon et des responsables. Jaimerais, de meouws adresser les salutations
fraternelles au nom des fréres et sceurs du Pagiigude I'Océanie, dont nous avons la
joie d'avoir parmi nous un petit groupe en la pensgode Lucas Antonino de Tahiti,
Pothin Wete, Var et Marie-Claire Kaemo de Kanakes€Cdonc aussi ici I'occasion pour
nous de remercier les organisateurs du Collogde &minaire soient-ils (elles) de I'IPT
et de la Cevaa et du Lazaret. J’exprime donc itien@connaissance pour linvitation et
I'accueil, ainsi que tout lI'espace de repos, deeibement, de rencontre et d'expression
qui nous a été réserve.)

- Il est aussi juste de renouveler ici notre souidix représentants des Facultés de
théologie des pays latins d'Europe, a I'lPT et @E/AA pour l'initiative qui a été prise
de mettre ce projet en marche. A savoir d'essageevsiter nos héritages théologiques
et de tenter de retransmettre cela aux ayant dyagsnous sommes, participants de ce
colloque et de ce séminaire. Méme si pour plusieaisons, il n'est pas toujours facile
d’étre a la hauteur d'un tel projet, par lequelsaum veut faire rencontrer, partager et
dialoguer ceux du Nord et ceux du Sud. Néanmoimssie toujours un réel défi lancé a
chacun et a chacune d'entre nous qui venons deémaispheres géographiques et spheres
culturelles respectifs. Le défi qui est de re-décmuet de reconnaitre peut-étre, qu'a
I'évidence, la planéte et I'humanité nous ont oo@blement Iégué des héritages a gérer
avec foi, science et sagesse.

- Jouvre une parenthése pour faire une remarquguese de transition sur le sujet qui

occupera ma communication. En effet, en faisariete entre le Colloque et son théme
« Quand la théologie revisite ses héritages », aecSéminaire et son theme

« L’enseignement théologique au Nord et au SuaxiRité et différence », c'est pour le

Sud faire presque le méme exercice que le Nordt-@-dire « revisiter ses héritages
théologiques ». A la différence que le Sud doitautrs'efforcer de témoigner et réfléchir
aux questions de la formation théologique, tandis lg Nord se voit donner la tache de
parler de théologie. Concernant donc notre sugisvoulons approfondir la question de
I'enseignement théologique, en réflechissant auties questions de proximité et

différence, et de tension entre rigueur académéquielélité ecclésiale dans les contextes
locaux et régionaux au Nord et au Sud. Je propose i@ plan suivant :

|. Histoire et évolution de I'enseignement théalogi
Il. Présent et futur de I'enseignement théologique

II.1 Proximité et différence locales, régionaleglebales

Il.2 Tension locale entre rigueur académique eiliti€l ecclésiale
lll. Conclusion et recommandations.
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|. Histoire et évolution de I'enseignement théoloque

C'est a partir du début du seizieme siécle de nateeque les premiers découvreurs
européens ont emprunté les voies océaniques dfigeagbour pouvoir ensuite fouler les
rivages et rencontrer les peuples de diverses megni®lusieurs motifs et raisons les
avaient conduits a cétoyer ces nouveaux lieux etnoelivelles populations, et a pouvoir
venir a bout de leurs missions respectives. L'awentl'exploration, le colonialisme,
I'exploitation, la science et la religion, entrdrag, étaient au premier plan. Leur mise en
application dépendait & la fois de I'hnumeur du fies européens et des océarliens

Il faut signaler cependant, que dans tout celaEl@®péens pour la plupart affichaient
ouvertement leur identité chrétienne a la fois aligne romaine et protestante réformee.
En outre, les premiers signes d'une Eglise n’anvisibles qu'au début du XIXeme siécle
grace aux efforts de la LMS [London Missionary ®bgi. Néanmoins, trés rapidement,

des la moitié du XIXeme siécle, par un souci prdfafédification des jeunes Eglises

naissantes, on assiste a la création des lieugrdefion, dans les iles du Pacifique, pour
des cadres locaux comme les pasteurs, diacres agtgélistes. Car en réalité, ce

mouvement de formation ne faisait que concrétisguolitique congrégationaliste en vue
de rendre I'Eglise localement autonome et encadrée

Toutefois, la pédagogie qui a traversé cette enseepe formation a di emprunter la voie
de I'apprentissage purement élémentaire mettasteme un maitr@rometua)chargé de
transmettre aux disciplgpipi) un ensemble de savoirs susceptibles de consgtuée
parfaire leur nouvelle identité chrétienne. Danecperspective, I'enseignant protestant
offrait un programme allant de l'alphabétisatiotaaculture biblique en passant, entre
autres, par la morale, la connaissance du mondérghmétique. Pour sa part, la
formation proprement théologique était constitu&e aihq départements : les quatre
classiques (biblique, théologique, historique edtigue) et la culture générale. Cette
formation avait le mérite de maintenir les candidat coeur de leur culture et de leur
contexte locaux. Ce qui leur permettait de gardar hctivité quotidienne pour assumer
leur vie familiale. Cependant, cette méme formatiogitait en avant plan, non pas les
capacités intellectuelles et critiques, mais ursgowi de la foi liée a la morale piétiste qui
devenait un moule fondamerital

L'histoire respective des écoles théologiques @edanie restera marquée du sceau de
cette morale piétiste qui s’attachera a dialoguwecde fait culturel pour le projet de
traduction intégrale de la Bible dans les languesaculaires. Mais dont le but était bien
aussi de pouvoir sauvegarder la fidélité ecclesialelétriment de la rigueur académique.
Cette derniére devra attendre les années 60 a %&de dernier pour se faire une place
plus importante dans la formation théologique. lsggnes avant coureurs de cette
tendance étaient certainement perceptibles déjsivaau local, et pourtant c'est au sein

! Here Joél Hoiore, Théologie et Sotériologie detdiireligieux/culturel Polynésien-océanigiMontpellier, Institut
Protestant de Théologie), 1992. Voir aussi PauDeekker, Tahiti a I'arrivée des occidentauix Les Cahiers du Vea
Porotetani,supplément n° 17, 1997.

2 Bernard Thorogood, After 200 Years: The LMS LeganyThe Pacific Journal of Theolog$uva, S.P.T.S, Series
11, n°14, 1995.

3 Raeburn Lange, The Phase of TransitiaomThePacific Journal of Theology, n°1&/oir aussi Colin Newbury, Tahiti
Nui, Honolulu, University Press of Hawaii, 1980.
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de deux institutions régionales (le PTC et le SPATB'elle se développera et aura un
impact certain sur les administrateurs dans leurién@ de penser et de mettre en oeuvre
la formation théologique en Océahie

Dans ce survol historique, on aura certainemeré des aspects touchant aux questions
de proximité et de différence, ainsi que de tersientre I'académique et I'ecclésial.
Reste qu'il nous faut nous concentrer dhagintenant sur I'expérience actuelle de
'enseignement théologique dans les contextes jocat régionaux. Nous nous
attarderons donc sur les cas de I'Ecole Pastoraiermbion a Tahiti, du College
Théologique du Pacifique a Fiji et de I'Associaties Ecoles Théologiques du Pacifique
Sud.

Il. Présent et futur de I'enseignement théologique

II. 1 Proximité et différence locales, régionalest globales

A premiére vue, depuis la création du PTC et du BRAes critéres universitaires ont
progressivement conduit les enseignants et lesiadtisd a répondre a la rigueur
académique. Donc a se doter d'outils d’herménaeutedude conceptualisation et a se
donner des lieux de vérification ou de falsificatigcientifique a travers les cing
départements. Toujours est-il que la formation $ip@e des pasteurs reléve de la
responsabilité et des exigences de chaque Egliseau locat’.

Au cceur de cette approche renouvelée de la formatiéologique, quatre principaux

pbles événementiels (la culture ecclésiale, lauoeilbiblique, la culture contextuelle pré
et post contact européen et autochtone, et I'expe@idu quotidien) sont pris en compte
dans les études et sont mis en dialogue dansdaguive d'un exercice fécond.

Certes, il est vrai que jusqu'a présent, la cultarssionnaire occidentale a largement
alimenté I'élaboration des pensées théologiquaesymeins un récent et heureux réveil est
en train d'ouvrir une nouvelle voie de recherchette€Cderniere consiste en effet, et pour
reprendre le théme du colloque précédent, a rewvisids propres héritages du Pacifique
dont la littérature pré et post contact missioreairautochtone n’intéressait alors que les
sciences humaines, telles que I'anthropologieethiologie par exemple. C’est ici non
pas le symptdme d'un rejet systématique de I'hgeitde la Réforme ou de I'Eglise
universelle, mais une légitime mise en valeur eperspective des apports de nos peres
ecclésiaux et de nos maitres a penser océanietis. déenarche se donne pour tache de
dégager leurs divers regards qui ont porté supéernce religieuse, I'exégese biblique,
les réflexions théologiques, ecclésiologiques ktfaut rappeler pourtant, qu'elle essaie
d'étre fidéle & la rigueur académigue

4 PTC : Pacific Theological College qui fut pensérégc l'initiative de la Conférence des Eglisesé®tantes du Pacifique -
SPATS : South Pacific Association of Theologicah&uls qui fut pensé et créé a l'initiative du PTC

® Pacific Theological College, PTC Handbo@001, Suva, PTC, 2001. Voir aussi Bernard Thoodga\fter
200 Years

® SPATS, Manuel : Association des Ecoles ThéologigiilePacifiqueSuva, SPATS, 1994,

" Hermon, Ecole pastorale d'Hermdtapeete, Hermon, 2001. Voir aussi PTC, PTC Hanldt2901 ; SPATS,
Profile, Suva, SPATS, 2000.
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Il. 2 Tension locale entre rigueur académique et diélité ecclésiale

Pour aborder brievement les relations entre l'acagiée et I'ecclésial, il importe de
définir et de situer ces deux expressions.

La premiére expression a été déja située : pajueur académique », il ne s'agit pas de
transmettre un savoir absolu, mais d'offrir desil®uwtonceptuels pour interroger les
savoirs existants en vue de produire un discodslalgique pour le contexte ecclésial et
social local, donc un discours qui consent, a ean & étre interrogé et interpellé.

La seconde expression rappelle les dimensions meeie et communautaire (paroisse,
le, arrondissement) encore trés influencées rstitution, qu'elle soit conformiste
(piétiste) ou libérale. Il faut donc s'attendre glign moment a l'autre, I'académique se
heurte a l'ecclésial, ne serait-ce que pour oulespace d'une recherche et d'un
témoignage de la fidélité a I'Evangile.

Cette tension entre rigueur académique et fidéli@éesiale n'est pas sans remettre en
guestion la compétence du professeur et le nivemtitdide intellectuelle de I'étudiant.
L'un et I'autre se doivent désormais de répondresanouvelles exigences. A I'échelle de
I'école, s'il est vrai que le statut de I'étudiast a présent pratiquement défini pour ce qui
releve de son programme, il n’en demeure pas ntpiescelui du professeur est encore,
indépendamment de son ministére, trop sollicitédgmdifférentes branches d'activités de
I'Eglise. Pour ce dernier, il nous faudra encorgepger et continuer de négocier avec
notre administration ecclésiale.

[l . Conclusion et recommandations

En effet, jespere qu'aprés ce court et dense @éxpesus serez amenés a réagir
maintenant dans le cadre de ce séminaire, mais awggr, au présent et pour le futur,
dans cet espace oecuménique gu’est la Cevaa,gmdelix causes suivantes :

- Promouvoir le Partenariat-Echange-Partage desueses humaines et matérielles.
- De maniére réciproque et concrete, voir la véiicaet la reconnaissance des unités de

valeur et des diplémes, en vue de Il'admission etcdasidération d'étudiants et
d'enseignants pour la formation théologique idaet

Here Joél Hoiore
Ecole Pastorale d’'Hermon
Tahiti — Polynésie Francaise
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Synthese : Du réve au pacte

Henry Mottu

Je remercie la Cevaa et en particulier, Alain Reeses collaborateurs, de m’avoir invité. J'ai
intitulé cette synthése “ Du réve au pacte ” puisgient d’'étre question, avec l'intervention
de Paolo Ricca, d’'un pacte qui nous lierait a llavelus fortement que de simples paroles en
I'air.

Tout d’abord, je commence par le réve, en vousicila passage de la Charte de la Cevaa,
Charte que jai insérée dans I'ouvrage récent guiient les Confessions de foi réformées
contemporaines et qui a été établi par mes colibors - Jérbme Cottin, Didier Halter et
Feélix Moser - et moi-méme ; je vous recommandeiwe lqui est une anthologie destinée a
nos étudiants et étudiantes pour les aider a étadgegrands textes qui partent de Barmen en
1934, jusqu’a des textes plus récents, égalemengitjues. Ce livre est utilisé par nos
pasteurs et je me réjouis d’apprendre, ici etu| gst utile’.

Voici donc ce que dit la Charte de la Cevdd.animation théologique, c’est espérer le
monde avec le réve de Dieu. Pour nous, c’est uncje de vie communautaire, une facon
d’étre ensemble a I'écoute de la Parole de Dieanirhation théologique, c’est entrer dans
la mission de Dieu, c’est entrer dans un mouverdentransformation, de construction, de
libération, de réconciliation et de Salul.”D’ailleurs, & propos de réve, la belle formule :
“ L'animation théologique, c’est espérer le mondeale réve de Dieu ” est parait-il, 'écho
d'une remarque de Paolo Ricca, qui a I'époque aliait“ Croire en Dieu, c’'est devenir
réveur. C'est beau d’avoir des souvenirs qui haugseinent dans le passé, mais c’est encore
plus beau d’avoir des réves qui nous enracinensdavenir "*°.

Devenir réveurs, certes, mais a présent, il noste ra nous lier, a nous relier par quelque
chose qui releve de notre responsabilité et deenoirresponsabilité. C’est pourquoi jai
choisi ce theme, “ du réve au pacte ”, car il malde avoir compris, des interventions de ces
derniers jours, que le mouvement consiste a p@uti€ve pour essayer de construire I'avenir
de facon plus “ liante ”, voire contraignante ehttactuelle. J'aimerais donc faire quelques
réflexions sur : a partir de la, ou allons-nous ?

Mon exposé comprendra deux parties. La premierée pguir la tension entre la rigueur
académique et la fidélité ecclésiale dans nosréifits contextes. La seconde portera sur des
problemes plus concrets touchant un “ pacte ” Zlcoa en vue de I'avenir.

lere partie

Je me référe au livre du philosophe francais PaobeRir, intitulé : “ La critique et la
conviction ”, qui est une longue interview de dgnilosophes en dialogue avec 'autéufi

8 Confessions de foi réformées contemporaienéve, Labor et Fides (Coll. “ Pratiques ”, 20)00.
° Op. cit, p. 107.

©0p. cit, p. 109.

M paris, Calmann-Lévy, 1995.
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pose le probleme, bien connu, que je résumerass pam boutade : “ Si I'Occident est plein

de critique, mais manque de conviction, le Tierslmest plein de convictions, mais manque
parfois de critique.” Notre problématique est dagccroiser ces deux éléments, car la foi
authentique, ainsi que le rappelait le doyen Maut®uam, est faite de critique et de
conviction, de raison et d’'un peu de folie. Sinoet, équilibre qu’avait défendu a sa maniére
Olivier Abel n’existerait pas.

(1) Je commencerais par la nécessité de la crjtiguaécessité d’enraciner notre foi dans la
raison et I'honnéteté intellectuelle. Il faut premdjarde de ne pas stigmatiser trop rapidement
la raison occidentale en devenant quelque peu deggnag. La premiere affirmation d’'un
théologien océanien a été hier de dire que leegclas instituts et universités du tiers monde
sont contemporaines des indépendances ; ils forie pde I'émancipationdes continents
anciennement colonisés par 'Europe et I'’Améridhie. mouvement est tres important, car s'il
reste certes lié a la philosophie des Lumieredaitl également partie intégrante d’une
théologie authentique de libération des populatidas nations et des Eglises. Cette naissance
de nos écoles dans le monde fait partie d’'un graadvement, de méme qu’en Europe aux
Xllle et XIVe siecles, les universités urbaines @nis naissance en s’opposant a I'Eglise
papale. Il ne faudrait donc pas aujourd’hui retemitans un irrationalisme un peu facile qui
pourrait étre dommageable a la foi.

(2) Autre élément important. Un théologien d’Océanlisait hier :“ Il faut éclairer les
choses ” La foi est un éclairage, une tentative d’éclalesr situations dans lesquelles nous
vivons. Sans cet éclairage apporté par la révéldtiblique, la théologie... il n'y a plus rien.
C’est pourquoi je préfére ce mot “ éclairage ” &uceéd’explication ” : nous ne sommes pas
la pour expliquer le ciel, la terre et tout ce glyi passe, mais pour essayer de clarifier des
situations. Donc, plutdét que de parler de “ riguacadémique ” ou de “ fidélité ecclésiale ”,
je préférerais la modestie du mot “ clarté . Iy @ pas, en effet, de vérité historique ; nous
savons tous que la vérité historique dépend destappctive avec laquelle elle est traitée.
Nous faisons tous, historiens, intellectuels, sen@nt un travail d’éclairage.

(3) Troisieme point : il faut toujours essayer éadre compte, comme le dit I'Evangile (|
Pierre 3:15) de I'espérance qui est en nous. Lepoot “ rendre compte ” ekigon diplomai

Il'y a donc bien un “ logos ”, un “ rendre comptsifion rationnel, du moins compréhensible ;
nous sommes les hommes et les femmes de la compiéhe Ce rendre compte
communicationnel me semble essentiel a la foi. &t tbgos ” est a défendre contre la
violence : si nous parlons, si nonsusparlons, c’est que nous avons renoncé a nous-entre
tuer. Ainsi que l'expliquait notre maitre en phophie, Paul Ricoeur, le logos est un
renoncement a la violence, pas seulement une msgrsur autrui ou un impérialisme.

(4) Quatrieme élément : Philippe de Robert souligmae, s’il 'y a pas de critique, il n'y a
plus de conditions de réforme de I'Eglise. Effeethent, si vous n'avez pas de raison
critique, vous ne pouvez rien réformer. Il existenbun élément émancipateur de la raison.
Pensez a la lutte contre I'esclavage ou a la tiggolf@ministe, qui, historiquement, se sont
faites grace a la raison critique. Il ne faut dpas rejeter ce péle.

L’'autre péle, celui de la conviction, est notre lgéme, a nous Européens. Nous avons
beaucoup de raison et de critique, mais nous marsgde conviction : nous ne savons plus
tres bien ce en quoi nous croyons. Et c’est unlpnoé pour nos institutions. Je plaiderai pour
une conviction retrouvée, de part et d’autre.
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(1) En contrepoint de I'émancipation, je mettrandda loyauté ou la fidélité. Au fond, nous
sommes la dans un autre registre : la loyautét étes fidele. On ne peut étre chrétien si I'on
n’'est pas redevable de notre foi devant un pewplegroupe social auquel nous appartenons
et pour lequel nous lutton$.To be accountable to ‘comme dit James Cone : étre en dette
devant un peuple précis. Nous ne pouvons pas parnlgénéral, mais seulement devant un
peuple précis. C’est, en langage biblique, la fasab@sédd’Osée, ce mot hébreu qui a de
multiples significations : loyauté, persévéranasstige, fidélité. Voild ce que nous devons
retrouver.

(2) Deuxiemement, en plus de la clarté, je dirailégent qu’il y a toujours un secret. Comme
Bonhoeffer, je crois qu’il existe une discipline ltlrcane. Vous ne pouvez pas dire n'importe
qguoi a n'importe qui. Je nous trouve parfois Iégguand nous disons le Notre Pére ou le
Credo dans n'importe quelles circonstances. Jeepquil faut garder ces choses pour des
occasions rares. Ne les galvaudons pas. Il y a 8@rcdu communicationnel, mais il y a
aussi un secret a garder. Il y une opacité deatgits humaines. Et cette opacité, comme le
dit James Cone, est a garder : elle montre que neusourrons jamais nous comprendre
totalement les uns et les autres. Le prétendré se@illusion. Il y a un secret, une pudeur du
contexte a respecter. Et c’est tres bien qu’iltydas choses que nous ne comprenons pas dans
le contexte océanien ou africain ! Nous sommescpaséquent les gardiens d’un certain
secret local qui fait toute la richesse de la foitienne.

(3) J’en viens au troisieme point : la communiaatii est la foi. Mais la foi comporte aussi

des “ non ". Parfois, il faut savoir dire “ nont'motre probléme, c’est de dire “ non ” dans des
situations tres différentes par rapport a ce git’étle de Barth face a Brunner (cf. 'exposé
de Klauspeter Blaser). Je pense qu’'a I'avenir, remrens confrontés a la difficulté de dire

“non” a l'autre, non seulement au chrétien syigeais aussi a d’autres religions ou a
d’autres manifestions de la religion, par exempledhmentalistes. Cela sera beaucoup plus

difficile qu’a la génération précédente. Mais laessité de dire “ non ” est importante pour la
foi chrétienne d’aujourd’hui.

(4) Quatrieme élément a propos de la réforme coelie de I'Eglise : la nécessité d'insister
sur les points fixes. Il est trop unilatéral d’stsir toujours sur les transformations nécessaires.
Il faut aussi maintenir ce qui reste, ces pointsdique sont par exemple la Confession de foi.
Il existe donc des incontournables, des données; faih chrétien ” (Pierre Gisel) autour
desquels nous nous rassemblons, a commencer Bisléa Cela semble élémentaire, mais
peut-étre que cela justement ne va plus de soiusNmmes des gens qui avons décidé
d’'unir leurs diversités autour d'un livre, mais plgu’un livre puisqu’il est I'écho humain
d’'une Parole transcendante. Tel est notre pacthmitiens.

lle partie

J'en viens a ma seconde partie consacrée auxulliffs; aux perspectives d’avenir en liaison
avec ce qui serait un pacte. Je souligne seulegueques points.

(1) On parle beaucoup d’échanges a la Cevaa, regiense qu’'il faut aussi des lectures
réciproques. C’est-a-dire gu’il ne suffit pas dendeder aux chercheurs du Sud de publier des
livres, des theses... encore faut-il que nous lemks! Vous savez comme moi que, dans nos
universités, nous ne lisons pas les travaux ledaasautres. Or, il y a un rare bonheur a lire
les ouvrages des uns et des autres, puis a enrdébaternellement. Ces lectures sont une
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prise en compte réelle dans notre théologie dedaldgie de notre voisin, proche ou lointain.
D’autre part, il faudrait faire un pas de plus Vierséve de Paolo Ricca : faire en sorte que les
étudiants européens aillent au Sud et que lesgmasds du Sud viennent enseigner chez
nous. Car le mécanisme actuel d’'un aller-retoutEleope vers 'Europe, me semble piégé ;
nous faisons tous comme si les professeurs du Sudewaient venir en Europe que pour
étudier et non pouenseignerEt pourquoi nos étudiants du Nord n’iraient-issgetudier, un

an ou deux, dans le Sud ? Cela ne se fait pas aasews étudiants, malheureusement, ne
bougent pas assez.

(2) Concernant 'accompagnement des doctorantgpkindants, je ferai quelques remarques,
notamment sur les problemes que les enseignants Ndud rencontrent dans
'accompagnement de theses proposées par desrdtudia Sud. Je m’appuierai sur ce qu'a
dit et fait mon collegue de Lausanne, Klauspeteas@& qui accompagne de nombreux
étudiants du Sud. La difficulté, selon lui, estdi#dendrea la foislI'excellence académique et
le droit a la différence. Il faut étre exigeant,pes donner de diplomes de complaisance - car
c’est respecter que d’étre sévere - et il fautianamtenir le droit a la difféerence. Nous avons
également a diriger des théses dont nous ignomrtsdu contexte culturel : nous sommes
souvent scientifiquement dépassés par ce que ks mlemande de faire! Il y a la une
difficulté et c’est la raison pour laguelle Konr&hiser, lors d’'une rencontre au Conseil
(Ecuménique des Eglises, disait qu’il fallait évitEimposer des séjours trop longs aux
doctorants du Sud. C’est pourquoi je préfere dgsuse brefs et intenses pour ne pas les
décontextualiser trop longtemps. Il y a aussi lebfgme du contrat qui doit étre tres clair
entre I'étudiant du Sud et l'université du Nord.aDtant plus que souvent, les attentes sont
trop importantes, ils attendent trop de nous enginant un christianisme européen
florissant...mais ils prennent ensuite consciencdadgécularisation de nos pays du Nord.
Peut-étre devrions-nous inventer d'autres diplompkis adaptés; ainsi a [I'Institut
(Ecuméniqgue de Bossey, nous avons initié un “ Mastecumenical studies ” d’'une année. I
s’agit de grades intermédiaires qui sont souvens flexibles qu’un doctorat. On pourrait
aussi mentionner le “ Doctorat en études pastota(@ Min) de I'Université Laval au
Québec.

(3) Par ailleurs, I'avenir m’'inquiéte car la transsion de la foi et de l'idéal missionnaire se
font difficilement au Nord. Il faut se battre pdatroduire des éléments de missiologie dans
nos cursus. De plus, les étudiants ne bougent ez apeut-étre a cause de cette mode
actuelle du repli sur soi, en opposition aux granglevolées internationales. Chaque fois que
'on parle du COE dans ma Faculté, il y a des eoaents... Personnellement, je demande
toujours aux étudiants d'étre solidaires de KornRaser et de ses efforts ; on ne peut pas
toujours tout critiquer et je déplore ce manqueaiescience ecclésial sens profond, dans
nos Facultés. Nous devons prendre soin de I'awtrde la releve. Mais cela est aussi valable
pour le Sud ; vous devez toujours vous dire : $ulis la pour les autres et pour les former ”.

(4) Autre point : une diversité rassemblée. J'aerdu évoquer, durant ces interventions, le
canon bibliqgue. Ce qui est fascinant dans la Bibkest la grande diversité a I'intérieur des

Ecritures. Et cela est un acquis de la recherchmage actuelle. Je suis toujours trés stimulé
en entendant mes collegues vétérotestamentaires garleurs recherches sur le canon. C’est
passionnant parce qu’ils montrent que la Biblepestée par plusieurs acteurs qui parlent de
la méme chose, mais de facons différentes. Quilegaehce entre les prophetes, Amos, Osée
et Job ou I'Ecclésiaste ! Notre travail va étre raspnt de rassembler cette pluralité, de
montrer comment ces “ incompatibilités ” (Olivieb&l) riment ensemble et tournent autour
de la méme question : Dieu dans son projet pourdaede. Je pense que nous allons devoir
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faire I'effort a la fois de plaider pour la plutdibiblique qui est extraordinaire, avec ses
contradictions,et ce rassemblementautour d'un méme dessein. Je crois que le débat
théologique de fond, aujourd’hui, porte sur le d@assde Dieu: quelle est l'instance
rassembleuse ? C’est le défi théologique d’aujdwidet nous devons le relever. Il faut, aprés
avoir parlé de la diversité biblique, chercher qrrekest leentre le coeur.

(5) Je terminerai en soulignant qu’il y a plusiemmistéres de formation dans les Eglises :
'expert, le savant, le laic engagé, le pasteanithateur, le formateur, les docteurs dans et
hors de 'Eglise... Beaucoup de personnes sont agpél€e travail de formation. Et je pense
gu’'une partie de notre avenir se situe dans desguitisns intermédiaires des ateliers entre
I'Université et I'Eglise. Il faut faire preuve d’iagination et inventer d’autres lieux, en plus
des réseaux connus universitaires ou ecclésiauxsi,Apersonnellement, jai été formé a
I'Atelier cecuménique de théologie (AOT) a Geneuvenous avons travaillé avec des prétres
catholiques et orthodoxes. Nous nous sommes foem@&hnseignant a des laics et a 'époque,
nous étions trés agressifs par rapport au savatémique ! Ce que je veux souligner, c'est le
terme datelier: cela ne relevait ni de I'Université directemenitde I'Eglise institutionnelle.

La création de tels ateliers pourrait étre tréegragsante pour notre avenir, car les gens y
disent vraiment ce qu’ils pensent.

Professeur Henry MOTTU
Faculté de théologie de Genéve
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Culte d'envoi a Montpellier-La Paillade

Prédication de Marie-Claire Kaemo

Il semble que les dieux sont en visite incognitoladerre. Eux qui aiment a se méler aux
hommes pour leur faire non seulement du bien nraisre godter a leurs sacrifices.

On les a identifiés : un regard, une parole, ati@gli n‘avait jamais pu marcher depuis sa
naissance, se retrouve sur pieds, bondissant ehardr

"NON, leur crie Paul, nous ne sommes pas des didays sommes comme vous, des
hommes. tout simplement, en accomplissant ce miracbhus sommes venus Vous
annoncer_leDieu vivant qui a fait le ciel, la terre, la mer teut ce qui s'y trouve.
Autrement dit, votre Créateur qui vous connait,qae vous connaissez aussi mais
confondez avec vos dieux, d'autres dieux.

C'est de cette maniere que I'Evangile est parvdmz d¢es paiens de Lystre en Asie
Mineure au ler siecle, mais encore au XIXe siéclez les paiens du Pacifique, en
Océanie.

La Parole de Dieu rejoint I'homme la ou il se teule Grec comme le Francais, comme
I'Africain ou comme ['Océanien. La vraie pierretidmte est le peuple dans sa culture,
dans lI'ensemble de ses structures symboliques.

1. Paul tente de faire face a un syncrétisme quict&rise nos traditions dites du Tiers-
monde dans lesquelles des croyances diversesg®chpnt et se combinent.

Et I'apbtre est clair : nous devenons ou restosscteétiens irresponsables en croyant a
des choses passées. |l nous faut abandonner cétali® grossiere et ces pratiques
ancestrales, ces habitudes et comportements egicpbur adhérer a un Dieu vivant et le
servir. Il existe des coutumes, des rites, desacrogs qui doivent disparaitre pour laisser
place a I'Evangile.

"Dans les générations passeées, dit Paul aux h&bidenLystre, Dieu a laissé toutes les
nations suivre leurs propres voies." Ces voies saihtenant révolues. elles ont eu une
valeur relative au temps des ancétres; jadis aat#site, aujourd’hui dépassée et récupéree
dans la foi, tout d'ailleurs comme pour la loi deibg, dans le contexte judéo-chrétien.

Pourtant, le livre des Actes semble dire gu'ilynarecoupement final des voies de Dieu et
de celles des hommes. Ces voies propres aux natenelevent-elles pas plutoét de
l'indulgence providentielle et d'une certaine peswité divine ? xx

2. Pourguoi vouloir ou chercher, colte que coatenéantir le passé et I'héritage, ou
amputer les nations de leurs patrimoines, trésoduia et fructifies des générations
passées au temps ou Dieu les a laissées suiveedmpres voies ? Refuser d'analyser et
de comprendre "ces voies", ces coutumes, cesitmaglitque I'on qualifie d'ancestrales,
c'est en quelque sorte nier le sol, le terraineotefreau sur lequel I'humain prend racine,
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l'individu s'inscrit et s'assume... C'est nier émua (la terre) ou l'esprit prend corps,
s'incarne et devient étre vivant...

Je me souviens de la session d'animation théolegiquanisée par la Cevaa sur le theme
du "fenua"... Les deux théologiens francais préssatdemandaient ce qu'on avait fait de
Dieu et de notre identité de chrétien, de fils deuDEt puis un de nos collegues tahitien

lui avait réponde : "Mais Dieu, c'est le Créatéut'est d'une telle évidence qu'il n'y avait

nullement besoin d'en parler. Et effectivementpnéaessité de réfléchir, de penser une
théologie du fenua, dans le contexte Pacifiqueungitspas d'un probléme entre Dieu et

I'homme, mais plutét entre I'homme et le fenuaguwe I'homme en a fait.

Ce Dieu vivant annonceé par Paul, créateur du Geela terre, de la mer et de tout ce qui
s'y trouve, une fois annoncé et recu, doit étrenf(@est vivant) et témoigné a la lumiére

de la foi et de I'Evangile. Henry Mottu le disaiethdans son évaluation de la session :
"On ne peut pas étre chrétien si lI'on n'est pasvadale de notre foi devant le peuple.”
J'ajouterai "en valorisant sa tradition culturelighiculée par les récits, contes, chants,
danses, art, etc. Seule la foi peut relever ladésecultures autrefois méprisées.

3. La foi qui s'incarne, qui devient corps, se cétise, se réalise, se matérialise. C'est
toute la relation foi et corps : "Voyant qu'il afta pour étre sauvé, Paul lui dit d'une voix
forte : Léve-toi, droit sur tes pieds." L'apdtrauR®u le récit lucanien, ne sépare pas la foi
du corps.

Tandis que certaines pensées dualistes ont poweégoance de diviser le réel en des
domaines séparés, d'ou une fuite du monde corgaes nos sociétés du Sud, la vie est
encore considérée comme une réalité globale. @ttedp dichotomie entre le corps et
I'ame, la religion et la diaconie, la matiere'esprit. Ces traditions profondes permettent
de maintenir I'équilibre écologique entre le modde humains et la nature.

C'est toujours dans cette vision globale et l'umitéps/ame ou Esprit/chair que les
chrétiens du Sud, ou du Tiers-monde, gardent wtarkeimmédiate des textes bibliques
permettant de s'identifier aux figures ou aux pemages du texte. Lecture souvent jugée
naive et pourtant tellement essentielle, vitalerpeupauvre, l'affamé, le faible ou le

déprimé, puisque porteuse de richesse, de nowyitlg force et d'espérance. Lecture
immédiate qui aujourd’hui dans notre sécularitévweld'une nouvelle liberté et d'une
profonde spiritualite.

4. Le récit biblique m'améne donc aujourd’hui antefroger sur des questions
herméneutiques : Comment proclamer la foi dans cootexte actuel ou :
1°) on reléeve l'importance accordée a l'individu ddrfaut affranchir des devoirs
communautaires. Autrement dit, la solidarité duuge a laissé la place a la
singularité de l'individu ;
2°) la modernité se caractérise par le compartimentagjee distingue, sépare et
répartit. On a isolé la logique de la techniqualetla production, au lieu de
penser en relation avec un ensemble ;
3°) on veut organiser le monde de maniere logiquegmaglle sans tenir compte des
coutumes, des éléments affectifs, des considésatimrales ;
4°) on croit au progrés qui fait avancer les choseévatemment, tout ce qui est
nouveau est considéré comme mieux, et on rejettecéoqui est ancien.
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L'intention de Luc, face a toutes ces ambiguitésde montrer que la vision d'un prodige
suscite une proclamation de foi en plein contexdéem, qui se traduit par un double
mouvement d'abandon et d'adhésion.

Abandon d'une situation ancienne, d'un état prenmetcédent, pour adhérer a une
nouvelle vie suscitée par la Révélation, provoquesda Rencontre.

Rencontre avec le Christ mort et ressuscité de, Ragt-a-dire I'événement pascal dans
lequel, expliquait Jean Daniel Causse, le "il mestici" offre une place a I'événement qui
coincide avec la naissance d'un sujet chrétieinfirme qui trouve l'usage de ses jambes
et qui va, seul, autonome...

Il est vrai que l'insistance sur I'émergence detsue l'individu libére I'hnomme et lui
confére une certaine autonomie mais il a pour @uresgce son isolement et une certaine
perte d'identité... Il nous faut poursuivre le mement et la réflexion : l'infirme guéri va
seul, libre, autonome, non plus pour s'isoler rpaigr rejoindre les autres, s'insérer dans
le groupe, la famille, la société.

De plus en plus, les gens se mettent en quéte aeel®s communautés, de groupes
d'appartenance. Ce qui explique aussi en partéeVeloppement des sectes qui offrent
des liens communautaires tres forts ! Il faut,Afilré Gounelle, rééquilibrer ces besoins
vitaux "en cherchant dans la société comme dansElgisses a tisser des liens

communautaires qui respectent l'indépendancerdiividu, a développer une convivialité

qui laisse a chacun sa liberté et sa responsalailitaltiver le dialogue qui met en relation

sans asservir a un conformisme."

Le christianisme d'aujourd'hui, "postmoderne”, semefuser les coupures, s'efforcer
d'instaurer des relations, des échanges interigakg apprendre a faire bon usage des
différences, de les confronter pour s'enrichir rali&ument.

Le message de Paul n'appelait pas les paiens de laysbandonner leurs traditions et
leur culture, mais a connaitre Dieu et a le distergde leurs dieux (au pluriel). Le dieu

qui guérit, transforme, renouvelle, crée un étraveau, un étre qui n'‘a plus besoin de
preuves extérieures parce que la preuve est amnsle@dui. Le Christ ressuscité de Paul a
surgi sur son chemin et il ne pourra plus l'oubparce que, écrit Lytta Basset, "c'est
guelqu'un qui parlait vrai, qui croyait comme ivait, qui parlait de la mort comme seul

un vivant peut en parler bien. Alors, nous qui jp&ms tout savoir de nous-mémes, nous
seront peut-étre d'accord d'aller beaucoup plus-alans notre vie intérieure et avec nos
communautés — en compagnie du Christ de Pauls$eiseité qui guérit.

Pasteur Marie-Claire KAEMO
Ecole pastorale de Béthanie
Lifou — Nouvelle Calédonie
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