Zeitschrift: Revue de Théologie et de Philosophie
Herausgeber: Revue de Théologie et de Philosophie

Band: 7 (1919)
Heft: 33
Rubrik: Miscellanées

Nutzungsbedingungen

Die ETH-Bibliothek ist die Anbieterin der digitalisierten Zeitschriften auf E-Periodica. Sie besitzt keine
Urheberrechte an den Zeitschriften und ist nicht verantwortlich fur deren Inhalte. Die Rechte liegen in
der Regel bei den Herausgebern beziehungsweise den externen Rechteinhabern. Das Veroffentlichen
von Bildern in Print- und Online-Publikationen sowie auf Social Media-Kanalen oder Webseiten ist nur
mit vorheriger Genehmigung der Rechteinhaber erlaubt. Mehr erfahren

Conditions d'utilisation

L'ETH Library est le fournisseur des revues numérisées. Elle ne détient aucun droit d'auteur sur les
revues et n'est pas responsable de leur contenu. En regle générale, les droits sont détenus par les
éditeurs ou les détenteurs de droits externes. La reproduction d'images dans des publications
imprimées ou en ligne ainsi que sur des canaux de médias sociaux ou des sites web n'est autorisée
gu'avec l'accord préalable des détenteurs des droits. En savoir plus

Terms of use

The ETH Library is the provider of the digitised journals. It does not own any copyrights to the journals
and is not responsible for their content. The rights usually lie with the publishers or the external rights
holders. Publishing images in print and online publications, as well as on social media channels or
websites, is only permitted with the prior consent of the rights holders. Find out more

Download PDF: 18.10.2025

ETH-Bibliothek Zurich, E-Periodica, https://www.e-periodica.ch


https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=de
https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=fr
https://www.e-periodica.ch/digbib/terms?lang=en

MISCELLANEES

EGLISE, MINISTERE, FACULTES

M. Pierre Bovet, dans son article intitulé Facultés et ministéres (1),
parle de la tradition sans sympathie. Il la confond un peu arbitraire-
ment avec la routine, et parait disposé a croire qu’elle a toujours tort.
Or, a vouloir substituer aux Facultés de théologie des écoles qui
seraient de vagues groupements d’enseignements professionnels, on
s’écarte de la tradition sans doute ; mais, dans ce cas comme dans
beaucoup d’autres, il se pourrait bien qu'on s’éloignat en méme temps
de la raison.

Toute institution, remarque M. Bovet, sent le besoin de justifier son
existence. Tout individu aussi. Peut-étre les lecteurs charitables dénon-
ceront-ils dans ce qui va suivre l'influence d’'un mobile trop voisin de
Pintérét personnel. Je suis professeur de théologie. Jignore comment
je parlerais si je ne I'étais pas, de méme que jignore comment parle-
rait M. Bovet, s’il ne dirigeait pas, avec une distinction que chacun se
plait & reconnaitre, I'Institut J.-J. Rousseau. Mais n’en est-il pas ainsi
dans presque toutes les discussions du monde ? Je peux étre frappé de
la justesse d’un argument, tout en me disant que mon interlocuteur,
s’il n’était pas lui, ne songerait pas a le faire valoir. De bonnes raisons
me paraissent militer en faveur, non pas de 'immutabilité de nos pro-
grammes, mais du maintien de nos Facultés sous leur type actuel. Je
demande la permission de développer ces raisoas, en attendant qu’on
me démontre qu’elles n’ont aucune valeur intrinséque et ne sont dictées
que par la crainte de n’avoir plus rien a faire dans un «Institut des
ministeéres chrétiens ».

* ES

La tendance & voir dans les études, quelles qu’elles soient, I'équiva-
lent d’'un apprentissage, est fort répandue aujourd’hui. On demande a
I’école de ne plus enseigner aux enfants que des choses dont il soit
démontré qu’ils auront pratiquement besoin plus tard. Démonstration
difficile, vu la multiplicité des situations dans lesquelles I'enfant,
devenu homme, peut se trouver. Il faudrait, ai-je lu quelque part,
qu'au lieu de farcir la cervelle de nos mioches de connaissances dont
ils ne se serviront pas, on leur montrit par exemple toutes les sortes

(1) Dans cette Revue, p. 149 et suiv.
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de neeuds qu’ils peuvent faire & ure corde. La personne qui préconi-
sait cette innovation négligeait de dire combien d’hommes sur cent ont
dans leur vie 'occasion de nouer une corde de toutes les fagons possi-
bles et imaginables. Mais voila : les postulats de ce genre vous ont un
petit air de simplicité démocratique et utilitaire qui manque aux legons
des programmes traditionnels, — encore que celles-ci trouvent pour la
plupart, directement ou indirectement, une meilleure utilisation dans
la moyenne des existences.

Il est facile de blaguer la « culture générale », la « formation de I'es-
prit ». On est siir, quand on en parle avec irré vérence, de se faire applau-
dir d’'une foule ambitieuse d’autodidactes et de niveleurs. Il y a pour-
tant, sous ces « termes augustes et vagues», des réalités d’une telle
importance que la chose la plus difficile du monde est d’y suppléer la
ou elles font défaut. Pour étre logique dans I'exclusion de la culture
générale, il faudrait enfermer tout individu, dés I'enfance, dans une
spécialité technique ou manuelle d’oui il serait condamné a ne jamais
sortir. Le beau spectacle, alors, qu'offrirait la société !

Au reste, M. Bovet semble prét a me concéder que I'enseignement
scolaire ne peut pas avoir pour seul but de préparer 'homme futur a
accomplir les gestes d'une certaine profession. Mais c'est ici qu’il
m’attend. Les Facultés de théologie ne sont pas la, dit-il, pour donner
la culture générale. Cela, c’est I'affaire de I'école secondaire. Elles ont
pour but de former les ministres dont I'Eglise a besoin. Or, les minis-
téres sont irés divers: « pasleurs de campagne et pasteurs de ville,
professeurs de théologie, évangélistes populaires, aumoéniers des pri-
sous et des hopitaux, chapelains des écoles, secrétaires d’'unions chré-
tiennes et d’associations d’étudiants, agents de tempérance... et j'en
passe». Ce jen passe est joli. En effet, rien n’empécherait de pour-
suivre cette énumération a perte de vue. Il y a tant de modalités diver-
ses de la tache du pasteur et tant d’activités qui, de prés ou de loin,
s’y rattachent, tant d’ceuvres d’intérét philanthropique ou moral qui
s’organisent en marge des Eglises ! Mais ces occupations, ces « minis-
téres », ne sont pas le ministére, dont il importe que la notion subsiste.
Le malentendu git précisément dans le remplacement abusif de ce
singulier par ce pluriel.

Si nous avions a envisager ici les études théologiques du point de
vue universitaire (les sciences religieuses s’enseignent a I'Université et
peuvent continuer & y étre enseignées, au moins en partie, sous le
régime de la Séparation de I'Eglise et de I'Etat), il y aurait a dire le
bien que nous pensons des tentatives faites, sous forme de cours
publics et de conférences, pour permettre & une partie aussi grande
que possible de la population de s’intéresser au travail des spécialis-
tes. Nous dirions d’autre part combien il est ficheux de voir I'’enseigne-
ment supérieur envahi par les branches professionnelles qui risquent
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de I'étouffer au lieu de I'enrichir, Dans certaines Facultés, les écoles
annexes vont se multipliant. Et si atiles que soient ces institutions en
elles-mémes, leur multiplication dans le sein de I'Université est un
danger, car elle ne peut guére se faire gqu'au détriment de l'unité d’es-
prit et de méthode qui doit, sous peine d’'un abaissement général du
niveau des études, caractériser 'enseignement de chaque Faculté.

Mais on nous demande si les études de théologie préparent bien a
leur tache les futurs pasteurs. Rien n’est plus légitime que d’examiner
la question sous cet angle pratique. A condition toutefois que ce soit
bien la tdche pastorale que l'on considére, en elleméme et dans ce
qu’elle a de sui generis. 1l ne faut pas que les besognes auxiliaires
dont on nous parle, quelle qu'en puisse étre I'importance, usurpent
Pattention qui doit s’attacher a la fonction complexe et une du serviteur
de I’'Eglise, du pasteur.

Quand M. Bovet nous dit qu’'«il y a chez nous beaucoup de vague
dans les idées relatives a la tache de I'Eglise», il a raison, et plus
encore qu’il ne pense.

L’Eglise — toute Eglise, en tant qu’'elle répond a la définition de
PEglise idéale — proclame une fol, apporte la nouvelle et dispense les
conditions d’'un salut. Fonction esseniiellement religieuse, que beau-
coup trop de chrétiens méconnaissent aujourd’hui. Que ne demande-
t-on pas aux Eglises ? On voudrait les voir appuyer l'antimilitarisme,
Piaternationalisme, le féminisme, les amener a prendre parti dans les
conflits économiques et sociaux. Puissent-elles s’en abstenir — primum
non nocere — pour ne pas se compromeitre en des initiatives nuisibles
ou tout au moins étrangeres a la dignité de lear role éternel. Non pas
qu'elles aient & se désintéresser des grandes péripéties actuelies de la
tragédie humaine. Mais elles doivent les rapporter 4 la sphére propre
de lear compétence, au drame dont les acteurs sont I'Ame pécheresse
et le Dieu rédempteur. L’Eglise est une institution mystique, ou n’est
pas. (Vest la, dans ce mystére chrétien dont le prestige effaga celui de
tous les mystéres antiques, que git pour elle le nceud de toute question.
Elle a pour raison d’étre, précisément, ce qui s’exprime dans les rites
et les dogmes, ce que le pragmatisme chrétien & la mode laisse le plus
volontiers de coté.

Je sais bien qu’il faut, pour que les dogmes vivent, que chaque
génération les digére et les adapte a4 ses besoins. Mais ce n'est pas
dans le gachis doctrinal actuel, ni dans cette confusion entre ie chris-
tianisme et la banale philanthropie, qn’il faut voir le symptéome dune
heureuse rénovation. J'y verrais plutot le triste fruit d’'une pensée reli-
gieuse trop anémiée ou trop paresseuse pour s’assimiler sainement
quoi que ce soit. On s’agite d’autant plus que 'on est moins au clair
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sur les choses capitales, que I'on sait moins ce que 'on veut et ce que
Ion croit. Si nous avions quelque affirmation positive et originale a
articuler en matiére de foi, I'intérét religieux ne se disperserait pas
ainsi; il se concentrerait sur les questions proprement religieuses, qui
ont toujours passionné les ames aux époques de printemps spirituel.

L’'Esprit souffle ot il veut. Un renouveau des croyances ne peut ni se
prévoir ni se commander. Il n’appartient pas aux Eglises de susciter la
venue d’'un de ces subtils et puissants génies, qui savent les paroles
sacrées et par qui 'eau vive jaillit du rocher. Elles n’ont pas le moyen
non plus de soulever une de ces vagues de spiritualité anonyme dont
les Ames, a certains moments de 'histoire, subissent si fortement la
poussée que méme des prophétes de médiocre envergure sont alors
écoutés et compris. Ce que les Hglises peuvent et doivent faire, c’est
de garder et de transmettre fidélement, en dépit de toutes les somma-
tions et au mépris de tous les sarcasmes, le dépot qu’elles ont recu.

Insister sur le devoir de maintenir avant tout la permanence du
témoignage, la continuité de l'affirmation, ce n’est pas sacrifier & un
froid et vain conservatisme. Vous croyez que I'humanité a besoin de
I'Evangile. Vous espérez que des hommes viendront, qui tireront du
message évangélique beaucoup plus et beaucoup mieux que nos péres
et nous-mémes n'avons su en tirer. Il faut pour cela, cependant, que
I'Evangile leur ait été communiqué, et avec le livre 'usage du livre ;
non pas certes des formules d’interprétalion réputées infaillibles, mais
I'héritage et I'exemple de I'Evangile lu pieusement, médité, vécu. L’at-
titude, a la fois libre et respectueuse, du fidéle protestant a I'égard de
sa Bible, dépend d’une éducation, suppose une tradition.

Sans I'Eglise et son réle traditionnel, le christianisme peut se conce-
voir comme le résidu philosophique, moral ou sentimental d’une reli-
gion périmée ; il cesse d’étre une religion. Par les sacrements, la pré-
dication, I'instruction religieuse, la cure d’ame, par les actes et les
paroles qu'elle associe aux principaux événements de I'existence
humaine et au retour fatidique des dates du calendrier, I'Eglise
entretient les conditions sociales de la vie religieuse, elle permet que
se perpétuent les états de conscience chrétiens. Il arrive, certes, que
des mouvements religieux intéressants et féconds se produisent en
dehors des Eglises établies. Mais jamais '’Ame de 'Eglise n’est absente
d’un triomphe authentique de la foi. Siles organes de la tradition ecclé-
siastique ne fonctionnaient pas, les chrétiens dits d’avant-garde ne
feraient rien de bon. Et si trop souvent il leur arrive en effet de gacher
la besogne, c’est que le sens de I'histoire et de la continuité leur man-
que, c’est qu’ils croient pouvoir, dans leur zéle inconsidéré, se couper
de leurs bases de ravitaillement spirituel. ‘

Pour laccomplissement de leur tdche historique, les Eglises font
appel a la collaboration de tous les chrétiens. Mais elles ont des man-
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dataires attitrés, les pasteurs. La tache du pasteur est déterminée par
I’essence méme du role de I'Eglise. La conscience chrétienne collective
doit avoir en lui un organe vivant de contrdle et de direction. Que
peuvent, que doivent faire les Facultés de théoclogie pour préparer les
futurs pasteurs a I'exercice de cette fonction ?

Rien ne remplace, chez un serviteur de I’Eglise, ce don mystérieux,
si manifeste en ses effets quoique si malaisé a définir: la vocation.
C’est l'ordination spirituelle sans laquelie un pasteur, méme trés
sincérement convaincu de l'importance et de la beauté de sa tache,
ne s’y sentira jamais tout a fait adapté. 1l est des ministéres qui
réunissent un précienx ensemble de conditions favorables, — fac-
teurs physiques et intellectuels: santé, talent, savoir; facteurs moraux :
sérieux, dévouement, énergie, — et qui cependant, sans étre totale-
ment stériles, se voient dénués de cette efficacité spécifique que seule
confére une véritable vocation.

Or, cela, les Facultés de théologie ne peuvent le donner. Ici, M. Bovet
sera d’accord avec moi, si je comprends bien la phrase ou il parle
d’« alimenter de connaissances précises l'enthousiasme de vocations
généreuses ». Alimenter n’est pas créer. Les maitres d'une école, fut-
elle la plus savante et la mieux organisée du monde, ne disposent pas
du souflle créateur. Elle m’a toujours paru aussiridicule qu’attristante,
la plainte de certains jeunes gens qui s’étonnent, 4 la sortie de la
Faculté, de ne pas se sentir des &mes d’apdtres, et qui accusent de ce
déficit les lecons qu’ils ont regues. Comme si I'apostolat s’enseignait !
Il v a des professeurs qui savent intéresser leurs étudiants a ce qu’ils
enseignent. Cela aussi est un charisme particulier plutét qu’une affaire
de science. Ayant 'amour et la compréhension des choses religieuses,
ils possédent, par surcroit, le don enviable de communiquer cette
compréhension et cet amour. C’est déja quelque chose, certes; c'est
méme beaucoup. Mais, parce qu'un étudiant n’a pas trouvé toutes les
lecons de ses maitres ennuyeuses, parce qu’il s’est enthousiasmé pour
les prophétes et les héros dont on lui a raconté I'histoire, parce qu’il a
senti sous les textes palpiter 'ame religieuse du passé, ne croyez pas
que nécessairement des convictions solides auront germé en lui. A plus
forte raison, cet intérét qui le porte vers la religion en tant qu’objet
d’étude ne vous garantit pas qu’il se révélera plus tard un de ces élus
du ministére, un de ces pasteurs-nés, qui font mieux que de s’appliquer
a leur tache, qui font corps avec elle et lui appartiennent tout entiers.

Et pourtant, les études théologiques sont nécessaires. S’il est par-
faitement déraisonnable de reprocher aux Facultés de ne pas fabriquer
des vocations pastorales, il n’est que juste de reconnaitre qu’elles- ont

19
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un rdle indispensable A jouer dans la formation du pasteur. Rien, c’est
entendu, ne remplace la vocation quand elle manque. Mais il est de
fait que le ministére, pour répondre vraiment a4 son but, doit disposer
de certaines ressources qui s’acquiérent, de certains moyens appris.
Quelles ressources ? Quels moyens ?

Pour nous montrer ce que doivent devenir, d’aprés lui, les Facultés
de théologie, M. Bovet énumeére toute une liste d’objets d’enseigne-
ment. Liste des plus hétéroclites, ot 'on retrouve pourtant, sous des
dénominations plus ou moins modernisées, quelque chose de la matiére
de nos grandes disciplines classiques: théologie exégétique, histori-
que, systématique, pratique. Mais il donne a la théologie pratique,
comprise essentiellement comme une application de la psychologie
religieuse & la cure d’ames, le pas sur toutes les autres branches. Et il
ajoute a celles-ci diverses études moins «académiques», parmi les-
quelles figurent le maniement des appareils a projections lumineuses,
la comptabilité et 'harmonium.

Si je ne peux souscrire a cette facon de modifier — de renverser —
I'économie des programmes, ce n’est point par immobilisme. Il n’est
pas vrai que la tradition nous commande toujours et en tout état de
cause de « faire comme cn a fait auparavant». La tradition emprunte
ses formes a une série d’expériences qui ont réussi. Il y a des expé-
riences qui méritent, d’autres qui ne méritent pas d’étre tentées. A
nous de voir si les changements (u'on nous propose ont le caractére
de simples et normales adaptations des institutions existantes a de
nouvelles conditions, ou s’ils menacent ces institutions dans leurs
principes mémes, dans leurs raisons fondamentales d’exister. S’il
s’agissait de soumettre 4 une discussion approfondie le choix et la
répartition des matiéres scientifiques qui s’enseignent dans nos Facul-
tés, et si, en dépit de mon peun d’autorité et d’expérience, on me deman-
dait la-dessus mon avis, je me manquerais pas sans doute d'y aller
moi-méme de quelques petits projets d’innovations. Mais ce serait en
partant d’un tout autre point de vue ¢ue celui ou se place M. Bovet,
fasciné qu’il semble &tre par le mirage d’un utilitarisme doctrinaire
incompatible avec le caractére scientifique sans lequel la théologie
n’est plus rien.

Si les Eglises sont des sociétés religieuses, dépositaires d’un certain
patrimoine religieux, les hommes qu’elles élisent pour administrer ce
patrimoine doivent le bien connaitre ¢t étre capables d’en parler avec
compétence. Qu’est-ce que la religion chrétienne ? Quels sont ses anté-
cédents, ses origines historiques ? Qu’a-t-elle de commun avec les
autres religions connues et par quoi s’en distingue-t-elle? Quelles ont
été ses destinées, les phases et les formes de son développement jus-
qu’'a nos jours ? De quels titres philosophiques ses affirmations doctri-
nales peuvent-elles se réclamer ? 1l faut que le futur pasteur soit intro-
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duit dans la familiarité de ces questions. Appelé & étre, comme dirait
saint Paul, un « administrateur des mystéres de Dieu», c’est de ces
mystéres mémes (u’il doit faire avant tout son étude. C'est 14 une pre-
miere exigence de la fidélité en laquelle se résument tous ses devoirs.
Un homme de foi est toujours plus fort quand il est bien renseigné sur
les choses de la foi. L’initier & cette étude, en le mettant & méme de
profiter en quelque mesure de toutes les recherches et de tous les pro-
gres de la science religieuse, tel est le devoir de la Faculté de théo-
logie.

Ce n’est pas en vertu d'un concept suranné, mais d’'une nécessité
logique et permanente, qu'une place centrale est attribuée dans nos
programmes a la traduction et & 'explication de I’Ancien et du Nou-
veau Testament. M. Bovet parle de I'éventualité d’'un puissant mouve-
ment religieux qui déplacerait « le point de mire des études ».
Connait-il, sur le terrain du christianisme, un seul grand Réveil qui
se soit produit sans étre précédé ou suivi d’'un regain d’intérét pour la
lecture de la Bible ? Or, précisément parce que 'immense majorité des
chrétiens en sont réduits a la lire en langue vulgaire, il est indispen-
sable, — ne serait-ce que pour empécher certaines fantaisies d’inter-
prétation de s’imposer sans contrdole, — que les pasteurs gardent le
contact avec les textes originaux. En résulte-t-il qu’'on doive s’attarder
démesurément aux questions de philologie et de grammaire ? Nulle-
ment. I’important n’est pas tant de faire du jeune théologien un philo-
logue que de développer en lui le sens critique et de I'habituer a recou-
rir aux textes toutes les fois qu’il le faut, c’est-a-dire fort souvent.
Qu’on ne me dise pas qu’il existe de bons commentaires qui peuvent
le dispenser d’apprendre '’hébreu et le grec. S’il n’a pas des notions
suffisantes de ces langues, I'usage intelligent d’'un commentaire scienti-
fique lui est rendu impossible ; il est condamné a croire sur parole les
traducteurs et les interprétes des écrits sacrés.

Au reste, 'exégése ne prend son vrai sens que comme instrument
d’investigation au service des « disciplines synthétiques de la théologie
exégétique » (1), dont il serait a désirer que le cycle, logiquement ratta-
ché a 'histoire générale des religions, fat toujours complet: Isagogi.
que, ou histoire littéraire de ’Ancien et du Nouveau Testament; —
histoire du peuple d’'Israél et de sa religion ; — histoire du siecle de
Jésus-Christ (c’est-a-dire du judaisme au temps de Jésus-Christ); —

(1) Jemprunte cette désignation a Louis Emery, Introduction a Uétude
de la théologie protestante, p. 119. Il fait figurer, au nombre de ces bran.
ches, la théologie biblique. Je I'omets pour des raisons de méthodologie
qu’'il est inutile de développer ici.
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histoire de la vie et de 'enseignement de Jésus; — histoire du siécle
apostolique (c’est-a-dire de la vie des Eglises, de I’activité et de I’ensei-
gnement des apollres, pendant la période de formation du Nouveau
Testament). Toutes ces lecons ne valent que par un recours incessant
aux documents écrits, soit bibliques, soit extra-bibliques quand il y a
lieu. L’histoire a constamment besoin de 'exégése, dont elle coordonne
les résultats. A I'étude des origines chrétiennes se relient naturellement
Ihistoire de I'Eglise et celle des dogmes, qui doivent se prolonger jusqu’a
la période contemporaine inclusivement. Puis, la théologie dite systéma-
tique ou spéculative, travaillant sur les apports de l'histoire, mais
abandonnant la méthode historique, s’efforce de dégager la vérité chré-
tienne de 'ensemble des faits et des témoignages et d’en donner un
exposé logique.

Tout cela, en somme, se tient fort bien. Il y a sans doute des ques-
tions d’équilibre et de distribution qui mériteraient d’étre discutées. Le
nombre d’heures affectées a chaque portion de la Bible, & chaque
période de I'histoire, a chaque groupe d’événements, n’est point tou-
jours trés heureusement proportionné au degré respectif d’'intérét et
d’'importance que présentent ces divers objets. On pourrait peut-étre
retrancher par ci et ajouter par la. Mais ’ensemble correspond bien au
genre particulier de culture qui doit caractériser le pasteur et qui lui
permettra d’apporter au service de I'Eglise un zéle suffisamment
éclairé.

Je n’ai garde d’oublier la psychologie religieuse. 1l sera bon de l'ins-
crire, partout ot on le pourra, au programme des études théologiques,
quoique, département de la psychologie descriptive générale, elle
puisse aussi avoir sa place a la Faculté des lettres. C’est une science
trés 4 la mode, au moins en Suisse romande. 1l est bon de I'’enseigner,
ne serait-ce que pour lui assigner son juste role, certains de ses adep-
tes paraissant attendre d’elle plus qu’elle ne peut raisonnablement
donner. M. Bovet voudrait ue toute la religion s’étudiat sous I'angle
psychologique. Ce serait, & mon sens, une grande source d’erreurs.
« Voir le message chrétien dans ses rapports avec les besoins de
I’homme », c’est ce que les psychologues et les pédagogues modernes
n’ont srement pas inventé. Le Dieu de saint Augustin (notre ceeur est
inquiet jusqu’d ce qu’il se repose en toi), le Dien de Pascal (fu ne me
chercherais pas si tu ne m’avais trouvé), est un Dieu qui répond assez
bien au cri poignant de la détresse humaine. Mais il existe en effet
parmi nous une tendance a vouloir tout expliquer et tout reconstituer
en partant de 'observation de I'individu actuel. Elle n’est pas recom-
mandable. On risque ainsi 4 chaque instant de méconrnaitre dans le
fait brut, immédiatement noté, I'influence des causes lointaines, de
tout le passé qui agit dans le présent. Et d’autre part on applique trop
volontiers aux phénomeénes anciens des explications par analogie qui
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ne tiennent pas assez compte de la différence des temps et des milieux.
Bien loin qu’on puisse lui subordonner les éléments historiques de la
science religieuse, la psychologie de la religion ne travaille avec fruit
qu’a la condition de s’adosser fortement a 'histoire.

Mais une chose non moins certaine est que la psychologie religieuse,
science de description et de comparaison, ne saurait mener utilement
ses recherches que si elle les poursuit en toute indépendance, sans
rien sacrifier de leur objectivité scientifique au souci de les appliquer
pratiquement. On en peut dire autant de 'histoire et de 'exégése. La
théologie spéculative elle-méme, malgré ses affinités plus grandes avec
les postulats du christianisme vécu, ne doit pas se confondre avec la
théologie pratique ni accepter sa prépotence. Et voila qui m’ameéne a
parler de cette derniére discipline, ot M. Bovet voudrait en somme
tout englober. Ceux de mes excellents collégues qui la professent, a
I’'Université de Lausanne ou ailleurs, ne m’en voudront siirement pas
si je m’éléve contre une thése annexioniste (u’ils auront été les pre-
miers & repousser.

La théologie pratique, comme l'a trés hien montré le regretté Louis
Emery, groupe des disciplines qui ont un caractére de «théories
d’art » (1). Elle traite des principes de la prédication, de la cure
d’ame, de Tinstruction religieuse de la jeunesse, de la célébration du
culte, de I'organisation de 'Eglise. Elle peut se comparer a celles des
branches de la science médicale qui concernent le plus directement la
technique de l'art de guérir. Elle doit, comme ces derniéres, s’accompa-
gner le plus possible de démonstrations directes, d’exercices appro-
priés. Elle reste pourtant une science, en ce qu’elle rattache ses conseils
et ses indications professionnelles & la connaissance de certaines lois,
— des lois de la vie religieuse mises en lumiére par les autres disci-
plines de la théologie, — tout de méme que la thérapeutique et la chi-
rurgie scientifiques justifient leurs recettes par la connaissance de la
structure, du fonctionnement et des maladies de l'organisme humain.

Ainsi cette science théologique appliquée, (ui a besoin des sciences
théologiques de pure recherche, ne saurait, sans dommage pour elle-
méme, se substituer a celles-ci, ni se les assujettir. Elle a tout intérét
au contraire a s’abstenir de tout empiétement ui compromettrait leurs
résultats en perturbant leurs méthodes. «La théologie pratique au
premier plan et tout le reste en fonction de cette cure d’ames entendue
trés largement ? » Qu'est-ce & dire? Quand j’étudie le probléme litté-
raire, si complexe et si délicat, de la composition des évangiles synop-

(1) Op. cit., p. 91, 185.
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tiques, j’'ignore si mes conclusions intéresseront, et dans quel sens, le
travail de mon collégue le professeur de théologie pratique, quand il
en sera a parler, par exemple, de 'usage de I’Oraison dominicale dans
I'édification privée ou dans le culte. Pourtant, c’est un probléme qu’il
faut que j’étudie, et MM, les étudiants qui m’écoutent, devenus pas-
teurs, seraient en droit de me reprocher de l'avoir négligé ; car du
moment que des (uestions comme celle-1a existent, sont posées par la
nature méme des choses, un chrétien qui pense peut demander compte
a un pasteur de ce qu’il a fait — de ce qu'on a fait — pour qu’il en
ait quelque idée.

Assurément, un ministre de 'Evangile aura a trancher chaque jour
beaucoup plus de difficultés pratiques qu’a examiner de questions de
science religieuse. Dans un petit village surtout, il aura & se mettre a
bien des métiers. On lui demandera de diriger le choeur mixie de la
paroisse, d’organiser des séances de projections. Il aura des comptes
a tenir ou a vérifier. Il sera membre et peut-étre président de 'autorité
scolaire de I'endroit. Il se trouvera aux prises avec toutes sortes de
complications administratives, et parfois en présence de points de droit
trées embarrassants. Et par-dessus tout il sera obligé de donner moult
conseils, d’entendre force confidences, d’entrer, sans en avoir envie,
dans les secrets douloureux des familles, d’émettre son avis dans des
questions de placement ou d’apprentissage, de consoler, d’encourager,
de réprimander, d’avertir, et cela avant méme d’étre arrivé a I'age
miar. Oui, je sais, ayant été pasteur de campagne pendant quelques
années, qu'il en est bien ainsi. S’en suit-il que les Facultés doivent étre
des écoles oul tous ces cas soient prévus, ol des recettes soient appri-
ses pour toutes ces circonstances, ol ces métiers si divers soient tous
enseignés ? Jamais de la vie ! Des escouades de moniteurs et d’experts-
spécialistes y perdraient leur peine, sinon leur latin. Comme la durée
des études théologiques est déja assez longue, on n’arriverait a y loger
méme le quart de ces enseignements techniques qu’a la condition de
supprimer tout le reste, et a la condition encore de n’en pousser aucun
a fond. Or, qu’y a-t-il de plus pernicieux que les demi-compétences et
les métiers & moitié sus ?

Tant mieux si la chaire de théologie pratique est occupée par un
maitre qui a un long et fructueux ministére paroissial derriére lui, qui
connait les gens et la vie, et qui naturellement se soucie de donner a
ses lecons un caractére aussi peu scolastique que possible (quoique la
théorie de la pratique soit aussi nécessaire). Tant mieux si 'on prend
soin de mettre le candidat a la consécration, dés ses années d’études,
en contact avec la réalité de ses futures occupations, si, réguliérement
et sous un contrdle effectif, il est appelé a visiter des malades, a ins-
truire des enfants, a4 présider des cultes ; s’il est assez averti de l'exis-
tence des troubles mentaux qui compliquent les crises religieuses et
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morales, pour éviter certaines grossieéres erreurs de diagnostic spiri-
tuel. Tant mieux enfin s’il est convié & de bons exercices de chant et de
diction. Mais ol s’arrélera-t-on si 'on fait entrer la comptabilité, la
bibliothéconomie, voire 'art de montrer la lanterne magique, dans le
cadre de sa préparation ? Et le ski pour les courses de montagne en
hiver ? Et la bicyclette ? Kt la maniére d’arriver sans accroc a la porte
des fermes isolées ou un malade vous atiend, mais dont les abords
sont défendus par quelque dogue de la taille d’'un veau ?

Il est affligeant qu’'on soit obligé de rappeler a4 ceux qui écrivent
dans une revue de théologie que la valeur des études théologiques,
leur utilité propre, dépend en premiére ligne de la cohérence et de la
tenue scientifiques de 'enseignement que recoivent les étudiants. Elles
ont tout & perdre, rien & gagner, a 'éparpillement pédagogique qui
nous est proposé sous prétexte d’augmenter leur « rendement». Kn
voulant développer a linfini les aptitudes accessoires, on perd de vue
le but essentiel et général : munir le futur pasteur des connaissances
que son ministére ecclésiastique comporte comme tel, de celles qui lui
permettront de dominer les contingences dont la pression journaliere
est une menace pour la rectitude et la clarté de son jugement religieux.

Pour le reste, s’il est débrouillard de nature, il se tirera toujours
d’affaire. S’il ne I'est pas, il fera toujours des hévues, etil en fera peut-
étre d’autant plus qu'ayant acqunis un tas de menues connaissances
techniques, il croira devoir en tirer parii a tout bout de champ. Certes
il y a des choses qu'un étudiant en théologie a grand raison d’appren-
dre 4 coté de celles que peat enseigner la Faculté. Ainsi ses professeurs
lui conseilleront de suivre un cours de la Croix-Rouge plutot que de
consacrer ses heures libres 4 la danse ou au tennis. 1l sera heureux,
plus tard, d’étre au courant des premiers soins a4 donner aux blessés
et aux malades. Toutefois, son idéal doit étre de devenir le conducteur
et non pas le factotum de sa paroisse. Et sous prétexte qu’il aura
Voccasion de s’essayer a bien des besognes, la Faculté de théologie
aurait tort de se transformer en je ne sais quelle invraisemblable agglo-
mération d’apprentissages, qui ferait d’elle une vague et gauche succur-
sale du Conservatoire, de la Faculté de médecine, de celle de droit, et
de I’Ecole des arts et métiers, la ot il y en a une (1).

*
* #*

Que seront les Facultés de théologie de 'avenir? Quand nous par-
lons de I'avenir, affirmons le moins possible, pour ne pas nous exposer
4 déraisonner trop. Tout ce que les précédents historiques nous per-
mettent de dire, c’est que la réalité sociale de demain a de fortes
chances d’étre pire que celle d’aujourd’hui. Autour de nous, le monde

(1) On trouvera la-dessus, dans I'ouvrage déja cité (p.300), des remarques
gui mériteraient d’éire tennes pour définitives.
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craque. La culture scientifique est menacée, avec la famille et la patrie,
avec la liberté religieuse, avec toutes les autres libertés, avec cette
propriété privée, tant honnie, qui est la base de toute civilisation. Les
appétits cyniques des uns, 'aveuglement, la veule résignation ou les
folles illusions des autres, nous préparent — a vues humaines — de
sombres jours. Assurément, dans une société ou les femmes deviennent
la chose de tous, ou les enfants arrachés a leurs parents servent a des
expériences de démoralisation collective, ol les églises sont systémati-
quement profanées, ou tout le monde meurt de faim a part des bandes
de gardes-chiourme et de tortionnaires grassement stipendiés, I'aboli-
tion d’études comme les notres, — études qui nous sont chéres malgré
qu’elles nous cottent bien des veilles et des migraines et ne nous enri-
chissent jamais, — ne peut apparaitre que comme un assez petit
malheur. Dans une société comme celle-la, d’ailleurs, il n’y a pas plus
de place pour un «institut des ministéres religienx» que pour une
Faculté de théologie du type traditionnel.

Je me suis placé, dans tout ce qu'on a lu, sur le terrain des condi-
tions ou des possibilités dont nous avons a tenir compte présentement
en Suisse romande. J'ai supposé un régime dans lequel les Eglises,
séparées ou non de 'Etat, continuent a &tre maitresses de leurs desti-
nées, et restent libres d’exiger de leurs ministres la préparation dont
elles jugent qu’ils ont besoin. Il y a trois cas a envisager. Ou bien les
Facultés de théologie sont maintenues dans le cadre universitaire, ou
bien I'enseignement théologique doit étre reconstitué en dehors de
I’Université, ou bien, I'Université créant ou gardant des chaires de
science religieuse qui correspondent & quelques-unes au moins des
anciennes disciplines théologiques, I'Eglise se contente d’organiser
pour son compte un enseignement complémentaire.

Le maintien du systéme actuel est compatible avecl’'un et 'autre des
deux premiers cas, et ce maintien est & mon sens désirable, quoiqu’il
n’y ait pas lien d’exclure certains perfectionnements, dont tel ou tel
peut répondre, sinon au systéme que M. Bovet préconise, du moins a
tel des veeux émis par lui.

Dans la derniére hypothése, une scission extérieure se produirait
entre la partie universitaire, exclusivement scientifique, et la partie
plus spécialement ecclésiastique et professionnelle de la préparation
pastorale. Alors les conseils directeurs des Eglises auraient a se
préoccuper d’autant plus attentivement de sauvegarder, par de judi-
cieux raccords, 'unité interne des études, afin que soient épargnés aux
jeunes gens chargés de la responsabilité si lourde du ministére les
inconvénients qui résultent de la dispersion de 'attention et de 'émiette-
ment du savoir.

EMILE LOMBARD.
7 octobre.
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LE PROBLEME DE LA CONFESSION DE FOI DANS LE CANTON DE NEUCHATEL

On sait que les Synodes de I'Eglise nationale et indépendante du
canton de Neuchitel ont nommé une Commission mixte pour I'étude
d’un rapprochement éventuel. Les problémes qui se sont imposés a
Pattention de la Commission sont, parait-il, ceux de la confession de
foi, de la qualité de membre de I'Eglise, du systéme financier et de la
faculté de théologie. Nous ne songeons pas a nous ingérer dans les
délicats échanges de vues en cours. Mais il nous a paru qu'un rappel
objectif et bref de lattitude historigque de I'Eglise neuchateloise a 1’é-
gard de I'une ou I'autre des (uestions en jeu pourrait avoir quelque
intérét pour les lecteurs de la Revue, et qu’il leur servirait peut-étre
comme & nous-mémes A eatrevoir plus nettement, en leur principe, la
ou les solutions actuellement désirables. Ce raccourci, tentons-le pour
le probléme de la confession de foi.

|

L’une des principales préoccupations des Eglises dans le passé —
sinon la principale a été pour chacune la définition de sa doctrine,
et le maintien de son unité de doctrine. C’est a cette fin qu’elles ont
élaboré les confessions de foi. Mais elles y ont fait concourir aussi,
comme il était naturel, leurs catéchismes, leurs liturgies et leurs
hymnes. Méme, Pappareil catéchétique et liturgique peut a lui seul
assumer le role de garant de la doctrine. Il peut constituer, a lui seul,
une confession de foi d’une Eglise.

Dés lors, il parait assez vain de relever que 1'Eglise neuchateloise,
jusqu’au schisme de 1873, n’eut pas de confession de foi proprement
dite. Il serait vain de chercher 4 en tirer une conclusion valable en
faveur d’une prétendue indifférence doctrinale de I'ancienne Lglise.
Celle-ci ne pouvait se soustraire et ne s’est pas soustraite a la néces-
sité ol se sont vues, ou crues jusqu’'a présent les Eglises de légitimer
leur existence particuliére par leur adhésion a telle doctrine particu-
liere : Jusqu'en 1873, I'Eglise neuchateloise n’eut pas de confession de
foi au sens propre du terme ; mais, au service d’'une constante volonté
de maintenir 'unité de doctrine, elle eut un ensemble d’éléments trés
suffisamment propres a en tenir lieu.

A quels motifs la vénérable Classe, qui exerca sur elle jusqu’en
1848 une autorité despotique, obéit-elle en serefusant, malgré la pression
de Berne, & donner force de loi dans le pays de Neuchatel a la Con-
fession helvétique, adoptée par tous les gouvernements réformés de la
Suisse ? Dés la réforme elle jouit d’'une indépendance unique & I'égard
du pouvoir civil. Elle n’a pas a répondre de sa foi devant le prince
de Neuchatel, demeuré catholique et souvent absent; elle n’a pas 4 en
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répondre devant Messieurs de Berne, bien qu'elle doive a I'appui de
Berne le triomphe da la Réforme. Elle entendit sans doute profiter de
circonstances si favorables, et, seule compagnie d’ecciésiastiques sou-
verainement responsable d’une Eglise, ne subir aucun mot d’ordre.
J.-F. Ostervald, I'éminent théologien qui exercera sur elle, vers le milieu
de son existence tricentenaire, une influence décisive, la trouvera d’au-
tant mieux disposée a admettre en dogmatique le type moyen auquel
il attachera son nom.

Et le Synode institué par la loi républicaine de 1849 persista dans
cette attitude. I’Eglise est désormais financiéremeut moins indépen-
dante que par le passé. Pour lui assurer un régime synodal démocra-
tique ’Ktat a incaméré les biens dont elle avait tiré le plus clair de ses
revenus, et inslitué en compensation un budget de cultes. Mais elle
garde sa propre direction spirituelle, assumée par le Synode comme
aatrefois par la Classe. Cest le Synode qui dirige les études, nomme
les professeurs, examine et consacre les candidats... Pas plus que la
Classe, ce corps ou des laiques avaient leur place ne jugea a propos,
bien que le désir lui en et été exprimé a l'occasion, d’élaborer une
confession de foi particuliére (1).

Pourtant, «il estima dés 'abord qu’il avait pour mission de saunve-
garder la pureté de la doctrine ». En cela encore il fut le fidéle héritier
de la véritable Classe. Cette derniére ne s’élait résolue a abdiquer en
se rangeant a la loi nouvelle quaprés avoir obtenu l'agsurance que,
le gouvernement spirituel de 'Eglise étant laissé au Synode qui lui suc-
céderait, « la pureté de la doctrine serait sauvegardée». KEt, jugeant
I'ensemble de son ceuvre, Ch. Monvert peut affirmer que «nulle part le
maintien de I'unité de doctrine n’a été aussi énergique et persistant gqu’a
Neuchatel ».

Quels auront donc été les garanils de ceite unité ? Tout d’abord
I'Ecriture sainte. « Le serment que prétaient devant la véritable Classe
les candidats au ministére pastoral comprenait entre autres les articles
suivants : « Avancer ’honneur et la gloire de Dieuen toutes choses. Ex-
poser sa vie, corps el bien s’il en est requis, pour maintenir la Parole.
Eviter toute secte et sédition. Etre unis ensemble en la doctrine de
piété... etc. »

Voulait-on des régles plus précises, on les avait dans les sacrements
et dans le Symbole des Apotres. Et c’est encore le ferme avis du Synode
de 1849 a 1873. Notre Eglise a sa regle de foi « dans 'Ecriture sainte
et sa confession toute naturelle dans les deux formulcs sacramentelles
du baptéme et de la sainte Céne et dans le Symbhole des Apdtres». Au

(1) Toute cette premiére partie s’appuie essentiellement sur I'excellente
Histoire de la fondation de UVEglise évangélique neuchdteloise indépendante
de UEtat, de Ch. Monvert. Les passages entre guillemets lui sont empruntés.
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surplus, intermédiaires entre la vaste Parole et les bréves formules, la
Liturgie et le Catéchisme d’Ostervald légérement révisés, et le Psautier
enrichi dés 1866 de quelques cantiques modernes, contribuaient a
affermir le peuple chrétien dans une attitude dogmatique trés sembla-
ble, pour 'ensemble, & ce qu’était partout ailleurs I'orthodoxie protes-
tante.

En résumé, jusqu’en 1873, un constant souci de l'unité doctrinale, le
Symbole des Apédtres, les formules du baptéme et de la sainte Géne
constituant, sur le fond de I'Ecriture sainte, la confession de foi de
I'Eglise.

* *

Le méme souci encore, provoque le schisme de 1873.

Dés 1868, présenté et défendu par M. F. Buisson, un libéralisme
d’origine étrangére troubla I'Eglise. En 1870 on fut trés prés d'une so-
lution qui, par la séparation de I'Eglise et de 'Etat, etit mis les deux
tendances sur pied d’égalité, les privant toutes deux de tout caractere
officiel. Trois ans plus tard, sous linfluence du Rulturkampf, Numa
Droz faisait adopter, au contraire, une loi d’union plus éiroile, ou
place étail faite au libéralisme aussi bien qu’alorthodoxie. L’Etat s’ar-
rogeait les derniéres attributions du Synode et de la Classe: il insti-
tuait une faculté de théologie dont il choisissait les professeurs; il dé-
cidait que le diplome de cette faculté suffirait & Uaccession an minis-
tére. « La liberté de conscience de ecclésiastique, disait la loi en son
fameux article 12, est inviolable ; elle ne peut étre restreinte ni par des
réglements, ni par des veeux et engagements, ni par des peines disci-
plinaires, ni par des formules cu un credo, ni par ancune mesure uel-
conque. »

Avec une logique inflexible, remarque Ch. Monvert, la loi supprimait
ainsi tout ce qui avait permis a 'Eglise de maintenir 'unité de doc-
trine. Le Synode, les pasieurs quasi unanimes avaient crié leurs
craintes et protesté. Le schisme se produisit, commandé par tout le
passé de I'Eglise.

* *

Or, et voici qui me parait digne d’&tre relevé, la loi de 1873 elle-
meéme, qui consacrait le droit & l'existence de doctrines diverses, ne
devait pas anéantir Pantique unité. Et le demi siécle écoulé dans le
schisme a rétabli une sensible équivalerce dans la dogmatique de ce
que 'on peut continuer a appeler 'Eglise neuchateloise. Ou simple-
ment, quelques années a peine écoulées, on dut constater que I'équi-
valence y était & bien peu de choses prés. La fraction dissidente devait
suivre la ligne qu’elle avait choisie par fidélité, disait-elle, a I'idéal des
péres. La fraction favorable, ou ralliée 4 la loi Numa Droz? Tournure
imprévue a l'origine, mais que l'histoire doit noter : elle allait prendre
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un chemin sensiblement paralléle. Pour des raisons peut-étre diffé-
rentes, par principe éminemment du c6té indépendant, par un oppor-
tunisme d’ol on ne saurait prétendre que l'attachement au principe
ait été absent du coté national, toutes les deux obéissaient encore a
I'exemple du passé et s’efforcaient de conserver I'héritage commun :
Punité doctrinale, dans les limites de 'orthodoxie ostervaldienne.

La fraction séparée de 1'Eglise neuchateloise demeurait sans con-
teste dans la ligne du passé, ainsi que le proclame larticle 1 de sa
constitution. Elle admettait, il est vrai, une confession de foi particu-
liere (article 2). Mais cette derniére (1) ne comprenait rien de plus que
ce que comprenaient les formules de 'ancienne Eglise. A ceci prés tou-
tefois, qui représente, selon le point de vue, quelque chose de plus ou
quelque chose de moins : estimant « qu’il n’était guére possible de faire
du Symbole des Apoétres P'expression adéquate de la foi de I'Eglise »,
elle se bornait a affirmer «les grands faits du salut, résumés dans le
symbole appelé Symbole des Apdtres ». La vraie nouveauté, — mais
elle intéresse moins le probléme de la confession de foi en elle-méme
que celui de la qualité de membre de I'Eglise — c’était I'obligation,
précisée a I'article 3, pour faire partie de 'Eglise d’adhérer 4 sa cons-
titution, et, en conséquence, a sa confession.

Quant a la fraction favorable ou ralliée et désormais nationale, elle
allait simplement faire fi des dons que sa sceur avait tant redoutés. On
ne rejette pas en un jour, ni en quelques années, des habitudes trois
fois centenaires. Malgré 'appui que lui avaient prété le gouvernement
et bon nombre de Neuchételois, le libéralisme a la mode Buisson fut
bientét vomi: I'ame neuchéiteloise ne se l'assimilait pas. Le Conseil
d’Etat s’en rendit compte, semble-t-il, et donna les chaires de théologie
prévues par la loi nouvelle a des hommes qui avaient combattu cette
derniére, et dont I'orthodoxie, a écrit Ch. Monvert, était a ’abri de tout
soupcgon. Dés le début, d’ailleurs, un certain nombre de pasteurs s’é-
taient inclinés devant le verdict populaire, parce que toute une partie
du peuple était la, trop peu familiarisée avec la notion d'une Eglise
libre. En sorte que dés le début la dogmatique traditionnelle avait
toutes les chances de sarvivre.

(1) Lavoici : « Fidéle a la sainte vérité que les apdtres ont préchée et queles
réformateurs ont remise en lumiére, I'Eglise évangélique neuchételoise
indépendante de I'Etat reconnait comme source et unique régle de sa foi
les saintes Ecritures de I’Ancien et du Nouveau Testament; elle proclame
avec toute I'Eglise chrétienne les grands faits du salut résumés dans le
symbole appellé Symbole des Apdtres; elle croit en Dieu le Pére qui nous
a sauvés par la vie, la mort et la résurrection de Jésus-Christ, son fils
unique, notre seul Seigneur, et qui nous régéncre par le Saint Esprit; et
elle confesse cette foi en célébrant, selon linstitution du Seigneur, les sa-
crements du Baptéme et de la sainte Céne. »
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Le nouveau Synode, assermenté, ne pouvait songer & enfreindre
I'article 12 en conférant autorité & une confession particuliére. Mais,
entre toutes les libertés imaginables que cet article lui assurait, il
choisit celle d’incliner 14 ou l'aiguillaient avec évidence 'ame du passé
et peut-étre aussi I'instinct de la conservation. De méme qu’il mainte-
nait le Psautier de 1866, il maintint a titre officieux Pantique liturgie que
conservait aussi 'Eglise indépendante ; et avec elle les formules tra-
ditionnelles du Baptéme et de la sainte Céne ainsi que le Symbole des
Apbtres. 1l conserva de méme la cérémonie de consécration au saint
ministére. Il amenait ainsi, sans aucun effort du reste, I'Eglise natio-
nale & confesser officieusement, dans les formules anciennes, la méme
foi que I'liglise indépendante confessait désormais officiellement
dans des formules inchangées. Des professeurs loyalement tradi-
tionnels, des pasteurs fideles a 'ancien ordre de choses (les nouveaux
venus bientdt abandonnés et contraints a disparaitre), des candidats
inclinés i cette fidélité, et consacrés, mémes sacrements selon les mémes
formules, méme ordre du culte et mémes priéres, mémes cantiques...
Le trouble des années de lutte apaisé, on put reconnaitre que les sceurs
divisées reproduisaient de surprenante facon les traits, les habitudes
et la démarche de leur mere.

Loin de moi I'idée de nier des différences indéniables. J'ai noté le
caractére officiel de la confession de I’Hglise indépendante; et, en
corrélatlion, le caractére officiel de sa cérémonie de consécration et des
examens de doctrine qui la précédent. Et j'ai noté le caractére officieux
des livres liturgiques de ’Eglise nationale, de sa cérémonie de consé-
cration, avant laquelle le candidat s’examine soi-méme, devant Dieu
seul. Cela implique une contrainte beaucoup plus accusée d'un coté ;
et de l'autre une liberté beaucoup plus grande en principe. En fait,
la liberté et la contrainte ont leur part de 'un et de 'autre coté. Qui
donc contraindrait un candidat au ministére dans I'Eglise indépen-
dante & souscrire malgré soi & la constitution ? Qui prétendra sincére-
ment que la conscience d’un ecclésiastique qui a librement accepté
une confession de foi officielle soit violée ? Qui prétendra d’autre part
qu'au sein d’ane Hglise dont les livres liturgiques, expression de la foi
populaire, constituent de facon officieuse la confession de foi, une
conscience ne puisse se trouver contrainte et violée? Il peut arriver
qu'un candidat an ministére dans I'Eglise indépendante recuie devant
la confession explicite de cette Eglise. Il peut arriver de méme qu’un
candidat issu de la faculté universitaire hésite a entrer dans I'Eglise
nationale, reculant devant une confession implicitement contenue dans
Pappareil liturgique de I'Eglise et proclamée par certaines habitudes
pieuses du peuple...

L’article 12 promettait plus qu’il n’a pu donner. Une Eglise & laquelle
une loi permet de conserver la Bible n’autorisera jamais ses pasteurs a
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libérer leur foi des vérités essentielles de I'Evangile. Entraves de la
foi, qui en sont aussi les ailes. Ils sortiront de cette Eglise comme de
Pautre, ceux pour qui les entraves ne deviendront pas des ailes.

II

Unité dans la doctrine générale: méme liturgie, recueils de canti-
ques de méme inspiration. Liturgie et cantiques qui n’affirment rien
de moins que la confession particuliére de I'Eglise indépendante. Au
cours de prés de quatre siécles, ces formules sacramentelles et ce Sym-
bole des Apdtres, qui & leur tour n’affirment pas grand chose de moins,
dans leur bridveté que le Consensus des autres Eglises réformées de
Suisse... Voila pour le passé.

Car cela, c’est le passé. Car dés longtemps déja les forces d’une
irrésistible évolution ont entrainé de part et d’autre aussi, sous 'appa-
rente unité de la surface, de sérieuses diversités: non pas nécessai-
rement dans linspiration ou dans I'idéal, mais dans la doctrine. L’é-
talage nous en ménerait trop loin. Il s’agit du reste d’'un phénoméne
général et partout observable. Ce qui est certain et qu’il suffit de cons-
tater, c’est que la confiance en la possibilité de 'unité doctrinale a vécu.
Les méthodes de la critique historique sont je suppose admises en
I'une et 'autre des Facultés neuchateloises, et celles de la critique phi-
losophique de méme. La preuve que la Faculté indépendante ne les
craint pas, c’est qu’elle conseille & ses étudiants de longs séjours dans
les universités étrangéres. Ils s’y retrouvent aux cotés de leurs cama-
rades de la Faculté universitaire. Leurs esprits y communient, puisent
aux mémes sources. Et bientot, installés dans leur paroisse, les rayons
de leur bibliothéque pastorale aligneront les mémes auteurs. Ils savent
ce que autour de 1870 leurs péres soupconnaient & peine, absorbés par
leur lutte contre d’irréligieux novateurs ; ¢’est que la critique historique
et la critique philosophique ont rendu doublement illusoire tout essai
de faire revivre un Consensus théologique : la premiére en renouvelant
de fond en comble la notion du Livre, qui ne peut plus étre envisagé
comme le code d’'une doctrine; la seconde en renouvelant la notion
du role méme de lintelligence, 4 laquelle se trouve refusée la puis-
sance méme d’atteindre en son essence, et d’exprimer adéquatement
la réalité religieuse.

En sorte que de part et d’autre aussi, sceurs jusque dans leurs bou-
leversements intimes, ces Eglises devaient éprouver l'une et 'autre,
bien avant qu’elles songeassent & la possibilité d’unir leurs recherches,
le besoin de mettre au point I'expression de leur foi. Ces Eglises, ou
plutdt ces corps pastoraux, car, et c’est I'une des difficultés de la si-
tuation du protestantisme,-sauf rares exceptions les laiques n’ont pu
suivre I'évolution intellectuelle a laquelle I'enseignement des Facultés
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amenait les pasteurs. M. Pierre Bovet a dit ici méme récemment que le
probléme s’était imposé déja au corps pastoral de 'Eglise indépen-
dante. Quant & I'Eglise nationale, son synode avait désigné en 1918
une Commission de révision de la liturgie. La Commission s’est mise
au travail, et s’en est tenue a sa premiére séance, persuadée qu'un
travail en commun s’imposerait a bref délai.

De ce qui précéde paraissent s¢ dégager pour le travail en question
certains principes :

1. Une Eglise, quelie qu'elle soit, étant une association, ne peut pas
ne pas se préoccuper de son unité. llle y consacrera en tout temps son
premier soin, inspiré toujours & nouveau par la priére du Chef:
« Qu’ils soient un ».

2. Pour créer et maintenir en elle Uunité vraie, qui n’a rien de com-
mun avec Uindifférenciation d'une foule, elle devra, comme touie so-
ciété, énoncer sa raison d’étre. Elle dira ce qu'elle veut et ce quelle
croit, ou ce qu’elle croit et ce qu’elle veut, ou ce que Dieu lui aura
révélé et ordounné, ou ce (u'elle aura percu de la révélation et des or-
dres divins... Et il semble que, la chose étant ainsi formulée, indé-
pendants et nationaux tombent d’accord. Des premiers cela est trés
naturel. Des seconds cela ne I'est guére moins, et le récent vote de
leurs pasteurs a cet égard n’a rien de surprenant puisque leur Eglise,
pas plus qu'une autre Eglise, ne pouvait vivre sans des affirmations
de ce genre et qu’'elle a vécu d’affirmations de ce genre.

3. L’énoncé de cetle raison d’étre consiituera-t-il une confession de
foi ou un programme d’action religieuse? (C’est sur ce point que s’op-
posérent au cours des luttes qui précédérent la votation de 1907, deux
champions : représentants typiques a maints égards, j'allais dire des
corps pastoraux de Pune et 'autre Eglise, il serait peut-&tre plus juste
de dire: représentants au sein de l'une et de l'autre Eglise de deux
générations, MM. Georges Godet et Pierre Bovet (1). Ils défendaient avec
une égale conviction, 'un ie principe de la confession de foi, 'autre celui
du programme d’action. Et, & vrai dire, "opposition subsiste a I’heure
actuelle. Mais a-t-elle d’inébranlables fondements ? Enoncant sa raison
d’étre, une Eglise n’est-elle pas nécessairement amenée a dire, comme
nous venons de I'écrire en évitant les termes litigieux, ce qu’elle veut
et ce qu’elle croit, ou ce qu’elle croit et ce qu’elle veut ; ce qu’elle veut,
c’est-a-dire son programme; ce qu'elle croit, c’est-a-dire sa doctrine ?
M. Bovet, défendant le principe du programme avait reconnu que
si les Eglises a confession de foi vivent, c’est qu’elles onl toutes «un
programme d’action exprimé ou sous-entendu ». Mais aussi, et M. Go-

(1) Voir les brochures: La séparation et U'Eglise nationale, de M. P.
Bovet, et, en réponse, L’'Eglise el la confession de foi, de M. G. Godet;
toutes deux en 1906.
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det le constatait, tout programme implique « certaines affirmations,
c’est-a-dire certaines croyances communes aux membres de la société
religieuse ». — Assurément, le programme implique la confession de
foi et la confession de foi implique le programme.

4. Il ne sera toutefois pas équivalent de choisir 'un ou Uautre. 1l
importerait au plus haut degré de s’arréter de préférence au principe
du programme d'action, parce que, mettant au premier plan Uaction,
il est éminemment capable de créer et de maintenir Uunité spirituelle
tout en assurant la liberté doctrinale. La confession de foi met au pre-
mier plan la doctrine. Méme, dans 'histoire, elle n’a tenu compte que
de la doctrine. Et elle abandonnera difficilement sa prétention sécu-
laire a brider 'exercice de la pensée. Elle mérite le discrédit dans le-
quel eile est tombée. La doctrine, il est vrai, divisera dans I'avenir
moins souvent, et surtout moins profondément que dans le passé,
parce que le réalisme intellectuel qui lui conférait une valeur absolue
est condamné. Raison pour ne pas la redouter; mais raison de plus
pour la mettre au second plan (1), derriére le programme qui la présup-
pose, et qui, le méme, peut s’accommoder de doctrines diverses. N'en
voit-on pas la preuve tous les jours ? Ne voit-on pas tous les jours des
hommes unir leurs volontés dans la méme ardeur pour le programme
du Régne de Dieu par Jésus-Christ, tandis que leurs intelligences ad-
mettent des théologies et des christologies diverses? Et l’expérience
n’a-t-elle pas eu ainsi 'occasion de se prononcer, elle aussi, en faveur
de cette liberté doctrinale & laquelle ont amené les recherches histori-
ques et philosophiques du XIXe siécle, et qu'exigera toujours le souci
de la vérité?

Discrédité, le principe de la confession de foi proprement dite. On
ne saurait le maintenir qu’avec le correctif admis dés 1873 par 'Eglise
indépendante : la permission de ne pas prendre a la lettre tous ses ar-
ticles (2), de les interpréter. Restriction indispensable, et d'une effica-
cité douteuse; elle contribue & mettre a 'aise, mais en maintenant les
équivoques, et en reculant ainsi le but méme d’une confession : 'unité
véritable. La restriction admise, on pourrait songer a prolonger la ligne
du passé (et a quoi d’autre pourrait-on songer ?): le Symbole des Apo-
tres pris a la lettre jusqu'en 1873; de 1873 4 nos jours le Symbole en
ses principales affirmations, souvent « interprétées ». Symbole atténué
jusqu’a ne présenter plus qu'un vague rappel de la Trinité ainsi qu'on
le voit dans certaines confessions actuelles, ou tronqué, comme on le

(1) Au second plan quant a l'importance y attachée. En fait, dans la
rédaction d’'une déclaration de principes, nous comprendrions fort bien que
les points de doetrine précédassent les articles d’'un programme : pourvu
que la mission d’unir soit confiée & ce dernier.

( ) Ch. Monvert, p. 266 ; G. Godet, p. 27.
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voit dans d’autres. On pourrait, & Neuchatel, compulsant les divers
documents de ce genre élaborés depuis vingt ans a Vevey, a Jarnac,
a Genéve, & Bale ou ailleurs, arriver a telle mosaique satisfaisante.
Ne préférera-t-on pas briser, innovant avec hardiesse, accordant le
premier plan au programme créateur d’unité et de vie? Ne serait-ce
pas ce qu'a voulu le Christ quand il se leva pour fonder le Régne de
Dieu, royauté de 'amour divin dans les dmes ot il enflamme le double
amour de Dieu et des Ames humaines? Saint Paul pensa-t-il autrement,
lui qui proclama la charité plus grande que la foi et 'espérance, la plus
grande des choses qui demeurent ? Et saint Jacques ? Et saint Jean, le
saint Jean de la premiere Epitre, le pur chantre de I'unité dans et par
Pamour ? Mavurice NEESER.

8 décembre.

L’AURORE DE LA PHILOSOPHIE GRECQUE

M. Auguste Reymond a droit & toute la reconnaissance du public
philosophique de langue francaise. Aprés les Penseurs de la Greéce,
I'ceuvre magistrale de Théodore Gomperz, il vient de traduire, en un
style non moins élégant et soigné, 'ouvrage de John Burnet ( L’aurore
de la philosophie grecque; un vol. in-8 de vur-436 p., Paris, Payot,
1919; 12 fr.) dont la deuxiéme édition anglaise, entiérement revisée,
avait paru en 1908.

Dans cet ouvrage remarquable une interprétation souvent originale
des documents s’allie & une érudition solide et stre.

M. Burnet, suivant en cela les traces du regretté Paul Tannery,
cherche a expliquer, conformément a la mentalité de leur époque, les
auteurs philosophiques dont il étudie le systeme ; il s’etforce de ne
pas surfaire les instruments et les notions scientifiques encore rudi-
mentaires qu’ils pouvaient posséder. A cet égard les chapitres sur
I'école pythagoricienne nous ont paru particulierement suggestifs.

Cette compréhension vivante des idées générales n’exclut pas, bien
au contraire, une discussion approfondie des textes et des termes qui
peuvent préter a 'obscurité, discussion dans laquelle les éléments sont
fournis par de nombreuses références aux commentateurs anciens et
modernes.

M. Burnet a eu de plus 'excellente idée de traduire au complet les
fragments de chaque auteur étudié, en les disposant en général suil-
vant P'ordre que Diels a adopté dans les Fragmente der Vorsokratiker ;
toutefois en ce qui concerne Héraclite il se rallie a 'arrangement pro-
posé par Bywater, comme étant plus intelligible.

Tel qu’il est concu, 'ouvrage de M. Burnet vient heureusement com-
pléter les travaux de Th. Gomperz, Paul Tannery et Gaston Milhaud.

20
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Il apporte des éléments nouveaux a la discussion concernant les ori-
gines de la philosophie grecque. Celle-ci est-elle d’'importation orientale
ou a-t-elle pris spontanément naissance sur le sol de la Gréce? On
sait combien cet obscur probléme a passionné les esprits depuis Héro-
dote jusqu’a nos jours.

M. Burnet se prononce nettement en faveur de l'indépendance abso-
lue de la pensée grecque primitive vis-a-vis de toute influence étran-
gére. « Les Grecs n’empruntérent & I'Orient, nous dit-il, ni leur science,
ni leur philosophie » (p. 27). Paul Tannery soutient 'opinion contraire
au nom d’arguments qui ne manquent pas de valeur et 'on peut
regretier que M. Burnet les passe complétement sous silence.

D’aprés Tannery les données matérielles des cosmologies grecques
primitives seraient empruntées a I'Orient et seule I’explication ration-
nelle qui en fut tentée appartiendrait en propre aux penseurs de la
Gréce.

Ce serait le cas des conceptions de Thalés selon lequel la terre
flotte sur la section diamétrale d’'une demi-bulle d’air, entourée de
tous les cotés par I'eau.

Si lon rapproche certains fragments d’Héraclite des textes égyp-
tiens, les emprunts d’aprés Tannery seraient encore plus manifestes.
C’est la lutte de Hor contre Set toujours vaincu, jamais anéanti, qui
aurait suggéré a Héraclite I'idée d’un univers, en guerre éternelle avec
lui-méme et dont le feu serait le principe. (Pour Uhistoire de la
science helléne, p. 180.)

Sur ces questions délicates j’ai consulté mon collégue, M. Jéquier,
professeur a I'université de Neuchatel, dont la compétence en matiere
égyptologique est bien connue. D’apreés lui le probléme est plus com-
plexe que ne le laisseraient supposer les citations empruntées par
Tannery aux ouvrages de Maspero. Les idées cosmologiques et reli-
gieuses des Egyptiens sont loin de former un tout cohérent. Elles ont
varié non seulement au cours des siécles, mais d’'une région a une
autre, et il est difficile de les dégager d’'une fagon précise. 1l parait
toutefois bien probable que la pensée grecque dans ses origines a été
influencée par des idées égyptiennes.

Puisque nous parlons de ce sujet, un autre aspect du probléme a
échappé, nous semble-t-il, non seulement & M. Burnet, mais aux histo-
riens modernes de la philosophie grecque, c’est le suivant : Les fouilles
récentes, faites en Créte, ont mis au jour, comme on le sait, 'existence
d’une civilisation, dite minoenne, qui, de Créte, avait gagné I’Argolide
et I'lonie et qui fut détruite par les invasions doriennes.

Y a-t-il un rapport entre cette civilisation antique et les balbutie-
ments de ceux qui sont appelés les sept sages de la Gréce ?

Il est certain (les Dialogues de Platon.en font foi) que le souvenir
d'une Grece autrefois civilisée et supérieure méme a ’Egypte, s’était
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conservé dans la tradition. Dans le Timée c’est un prétre égyptien qui
en propres termes dit a Solon : « Vous ignorez qu’il a existé dans votre
pays une race d’hommes trés belle et trés vaillante dont vous descen-
dez, toi et tes concitoyens...; vous ignorez ce fait, parce que plusieurs
générations s’éteignirent parmi les survivants sans laisser aucun monu-
ment historique. Car autrefois, Solon, avant que les eaux eussent opéré
cetle immense destruction, cette méme république, qui est aujourd’hui
Athénes, excellait dans la guerre et était supérieurement policée; on
lui attribue les plus belles actions et les plus belles institutions poli-
tiques dont le souvenir se soit conservé.» (Timée 23 B.)

Le Critias est méme consacré tout entier & décrire ce ui s’est passé
neuf mille ans avant Solon dans ’Atlantlide. (e pays fabuleux pour-
rait bien n’étre que la Créte, transformée par la légende en une ile
mystérieusement disparue.

Il reste en tout cas un fait significatif entre beaucoup d’autres. Le
cadre dans lequel se déroule le dialogue des Lois est précisément et
toujours la Crete. Les personnages de ce dialogue, on s’en souvient,
pour discuter plus & leur aise partent de Knossos, la cité de Minos que
les récentes fouilles ont rendue célébre, et s’en vont jusqu’a la grotte de
Zeus dans I'lda.

Songeons maintenant a la filiation qui unit Platon a ’école pythago-
ricienne. Cette école d’autre part est I'une des plus anciennes de la
Gréce ; la tradition lui a attribué avec obstination des doctrines philo-
sophiques et des théories scientifiques vraiment remarquables. Ces
découvertes seraient moins surprenantes si, comme les dialogues de
Platon le font pressentir, on pouvait en faire remonter l'origine & une
antique civilisation méditerranéenne.

Quoiqu’il en soit et si jamais ce probléme est étudié, le livre de
M. Burnet constituerait pour cette étude un instrument précieux de
travail et de documentation. Ad, R.

16 septembre.

LITTERATURE ET TRADITION (1)

L’auteur annonce, dans son avant-propos, que cet ounvrage est le
premier d’une série consacrée a I'étude de la littérature hébraique, et
il prend soin de nous informer que la Bible n’est qu'une partie de
cette littérature, « qui est une a travers les trente ou quarante siécles
de son existence, une depuis le poéme de Débora jusqu’'aux poémes
~de Bialik, le plus grand poéte hébreu de nos jours » (p. 4).

(1) Par Haim HarARri, professeur au Lycée hébreu de Jaffa, Dr és lettres.
Un vol. in-8, de 424 pages. — Genéve, Georg & C'°, 1919.
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Avant d’aborder l'étude de la littérature d’Israél, M. Harari re-
cherche quels sont les principes généraux applicables & la formation
de toutes les littératures. Il consacre a cet examen la premiére, et, &
notre avis, lameilleure partie de son ouvrage, sous le titre de Principes
généraux (Création populaire ; Création littéraire). Il y détermine avec
soin, et souvent d’'une maniére trés heureuse, le sens de ces termes, si
souvent confondus : le mythe, la légende et le conte. Le mythe est la
réponse enfantine aux premiers problémes qui préoccupent I'homme
sur 'origine des choses; le mythe met en scéne des divinités, des per-
sonnages ou des animaux divins ; il date souvent des temps primitifs,
des temps ol l'imagination de 'homme était encore jeune et naive, sa
foi sincére et craintive, son esprit méfiant et crédule (p. 22). A la
légende, il faut, pour naitre, le passé d'un peuple, une histoire,
une tradition; elle n’est pas la solution d'un probléme, elle estla
représentation d’un fait historique, d'un exploit de héros, sous les
couleurs propres & frapper l'imagination et a4 se graver dans la mé-
moire. Le conte, lui, n’a rien d’étiologique, d’explicatif, il tend avant
tout a plaire, & amuser, non a instruire ni 4 édifier. 1l n’a pas de fon-
dement historique ; mais ses traits et ses couleurs sont propres a
révéler la mentalité du conteur et les meeurs de son époque. Ces trois
représentations, mythe, légende et conte, sont les éléments constitutifs
de toute tradition et, par conséquent, de toute littérature.

M. Harari renonce, avec raison, soit a établir une généalogie entre
ces trois éléments, soit & attribuer a leur naissance un berceau unique,
que ce soit I'Inde, la Babylonie, la Perse ou 'Egypte. Il se rattiache a
I'opinion d’Andrew Lang : « Nous ignorons le centre d’origine des contes,
et nous sommes incapables de décider dogmatiquement quels récits
doivent avoir été inventés une fois pour toutes et quels récits peuvent
avoir pris naissance en plusieurs lieux a la fois par le rapprochement
fortuit des images et des conceptions (ui se retrouvent dans les ima-
ginations de tous les hommes » (p. 81). 1l reste toujours possible qu'un
conte ou un mythe, — beaucoup moins une légende, a cause de son
caractére national, — ait passé d’'un pays a un autre, avec toute une
civilisation, ou simplement transporté par un voyageur ou un conteur;
mais ces emprunts, que les traditions se sont faits les unes aux autres,
ne suffisent point & décréter que l'origine de ces traditions soit tel ou
tel pays, a 'exclusion de tout autre. S’il y a ressemblance entre ces
traditions, c’est que « les hommes imaginent partout les mémes choses,
procédent partout de la méme maniére pour satisfaire leur besoin de
connaissance, de poésie et d’amusement. Ce sont les mémes instincts,
les mémes sentiments et les mémes impressions qui partout éveillent
Pimagination créatrice ; mais celle-ci se développe et prend différentes
formes sous l'influence du temps et du lieu, suivant les phases de la
vie collective, suivant le degré de culture des individus et des peu-
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ples » (p. 84). Ces besoins humains, partout les mémes, suffisent, sinon
toujours, du moins le plus souvent, & expliquer I'identité des thémes
que I'on retrouve dans les pays les plus divers : naissance miraculeuse
ou mystérieuse, nourriture surnaturelle, force merveilleuse du héros,
etc. L’origine de ces traits n’est pas ethnique ou géographique, mais
psychologique, c’est ’ame populaire. |

Mais ce n’est pas 4 dire que ces thémes soient de pures créations
fantaisistes et littéraires. Ils révélent une mentalité, une psychologie ;
souvent, grice au concours de la psychanalyse, on découvrira derriére
un mythe le désir, le regret, 'ambition ou l'idéal d’une tribu ou d’un
peuple.

Le folklore est donc le grand pourvoyeur de la tradition orale. Mais
qui a su donner une forme littéraire a cette tradition ? Est-ce la I'ceuvre
impersonnelle de la collectivité anonyme ou le travail réfléchi d’'un
artiste individuel? Ici encore, trés sagement, M. Harari ne tranche
pas la question d’une fagon absolue. Pour lui, il y a collaboration de
la collectivité et de I'individu. « Rien n’existe que par 'individu, mais
Pindividu n’existe que par le peuple.... Derriére toute poésie, il faut
voir un poéte, et, derriére tout poéte, il faut voir le milieu et le temps
ou il vit » (p. 158). Le chantre donne une voix aux sentiments du peu-
ple, et & son tour, il devient la voix de ce peuple, dans la mesure ou
son chant est au diapason du sentiment populaire.

M. Harari en arrive & conclure que « tradition et litiérature sont in-
dissolublement unies, la mére et la fille, qui ne sauraient &tre sépa-
rées » (p. 175). Sa démonstration est accompagnée de nombreux
exemples, empruntés a toutes les littératures, et elle constitue une
contribution importante et bien documentée a I'étude des origines de
la littérature et de I'histoire.

* *

Dans la seconde partie de son ouvrage, intitulée La tradition
littéraire hébraique (Hébraisme; Aggadah; Création d’art), 'auteur
cherche a appliquer a la littérature hébraique les principes généraux
qu’il vient d’établir.

Dans les pages consacrées aux origines orales de la littérature
biblique, le lecteur appréciera le talent d’évocation et de reconstitution
de M. Harari, lorsqu’il cherche, le long des routes suivies par les
caravanes, sur les places de marchés ou de fétes, les chants et les
poémes, qui sont a la source de toute une partie de la littérature
biblique, |

Mais, pour le reste, nous prévenons le lecteur chrétien, ou simple-
ment religieux, qu’il sera souvent désorienté. En effet, M. Harari voit
essentiellement dans la Bible, « une ceuvre profane, littéraire et indi-
viduelle ». Il veut qu’elle soit étudiée avant tout par les poetes et les
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artistes, et il ignore les inspirations religieuses, profondes et multiples,
qui ont créé les livres de la Bible. Ce n’est pas a dire que notre auteur
manque d’enthousiasme pour la Bible, mais c’est avant tout pour sa
langue et sa forme littéraire. Il consacre de longues pages & démontrer
I'influence de ’hébreu sur la formation de la langue francaise, et, sans
se douter qu’il fait tressauter dans leurs tombes Henri Estienne et
Erasme, il va jusqu'a affirmer: « Le grec est absent de tout le moyen
age. Il n’y a que le latin qui domine, et I'hébreu par le latin. Tout ce
qui est littéraire est pénétré de I'esprit et du style hébraiques » (p.188).

Le critére religieux entre si peu, pour l'auteur, en ligne de compte,
que, dans Pappréciation qu’il fait des livres bibliques, il ne parait pas
loin de souscrire 4 la parole du Rabbi Akiba: « Le monde entier ne
vaut pas le jour ou le Cantique des cantiques fut donné a Israél. Si
tous les écrits sont saints le Cantique des cantiques est le saint des
saints » (p. 312). C'est 'absence de ce critére religieux (ui a empéché
M. Harari de comprendre que la critique historique, inaugurée par
Reuss et Wellhausen, développée, aux lumiéres de I'histoire des reli-
gions et de la psychologie, par Gunkel et Gressmann, a voulu faire
autre chose que de la philologie et de la dissection de textes. Il en
veut 4 ces écoles d’avoir distingué entre le courant prophétique et le
courant sacerdotal ; pour lui le judaisme n’est point une déformation,
mais I'épanouissement de I'ancienne religion d’Israél.

Nous craignons que le sens scientifique de M. Harari ait eu trop
souvent & souffrir de son zéle a justifier le judaisme. C’est ainsi que,
pour lui, le livre de lois, retrouvé sous le régne de Josias, n’est point
le Deutéronome, mais le Code sacerdotal, rédigé déja depuis le vim®
siecle (p. 272). Le Deutéronome, dans lequel M. Harari reconnait ce-
pendant la thord prophétique, aurait joui déja au vme siécle d’'une
grande autorité, mais « entre la thord prophétique et la thora sacerdo-
tale, il n’y a aucun contraste, aucune divergence d’idées » (p. 278).
Comment une telle affirmation peut-elle se concilier avec les jugements
" si catégoriques prononcés par les prophétes du vie siécle contre les
sacrifices et les cérémonies du culte ritualiste, que favorisaient les
prétres?

Mais, c’est la le point capital, M. Harari comprend-il les prophétes ?
Il n’a guére vu en eux que des artistes, et, dans leur ministére, « qu'un
art littéraire, oratoire, poétique » (p. 329). Notre auteur ne concoit
point le prophétisme comme la création de I'Esprit de Dieu pour
atteindre le ceeur de 'humanité, mais « comme une suite, un résultat du
développement moral et littéraire d’Israél antérieur aux prophétes, et
comme se continuant dans toutes les productions hébraiques qui vien-
dront aprés » (p. 251).

Combien d’autres affirmations de M. Harari mériteraient d’&tre re-
levées! Mais, pour les réfater, ce serait toute une introduction aux
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livres del’Ancien Testament, toute une théologie biblique qu’il faudrait
écrire; ce serait aussi I'interprétation chrétienne de la Bible qu’il fau-
drait a chaque page opposer ala conception juive, dont M. Harari est
le trés sincére et convaincu défenseur.

En lisant son ouvrage, si riche et si intéressant au point de vue de
I'histoire littéraire, nous avons éprouvé une fois de plus la vérité de la
parole de 'apdtre Paul: « Quand les Juifs lisent ’Ancien Testament,
un voile demeure, et il ne se léve pas, parce que c’est en Christ qu’il
disparait; lorsque les coeurs se convertissent au Seigneur, le voile est
6té » (2 Cor. 1 14-16). Pour nous, le Christ, qui meurt sur le Calvaire,
est I'héritier direct des prophétes, et son meurtrier est le judaisme. Ce
n’est pas dans le Talmud que la religion des prophétes a son accomplis-
sement, mais dans I’Evangile.

Tout persuadé que nous soyons, avec M. Harari que, au point de
vue littéraire, la Bible doit étre étudiée comme toutes les autres litté-
rature, nous croyons néanmoins qu’elle ne peut étre comprise qu’a la
lnmiére que I'Evangile de Jésus a projetée rétrospectivement sur les
prophétes. La Bible est autre chose qu’une littérature, elle est un livre
palpitant de vie religieuse, elle est 'histoire des ébauches successives
de I'Esprit de Dicu pour former dans I'humanité celui en qui devait
habiter la plénitude de I’'Esprit divin.

Cette réserve capitale faite, nous ne pouvons que répéter que l'on
trouvera dans I'ouvrage de M. Harari, accompagnées d’'une importante
bibliographie, des indications précieuses sur lhistoire littéraire en

général et celle d’Israél en particulier.
AvGUSTE (GAMPERT.

LA SEPARATION A GENEVE

La séparation a Genéve, ses conditions, ses effets au cours des
dix premiéres années, par Maurice NEESER, pasteur; publié par la
Commission synodale de I'Eglise neuchiteloise pour I'étude de la ques-
tion ecclésiastique. — Brochure de 4o pages. — Imp. Delachanx &
Niestlé, S. A., Neuchatel, 1919.

Bien qu’il s’agisse de Genéve, cette brochure est une contribution a
Iétude de la question ecclésiastique neuchateloise, abordée par M.
Pierre Bovet dans cette Revue (N° 30, page 73). L’auteur a voulu éclai-
rer les délibérations des Eglises du canton de Neuchéatel par le témoi-
gnage des expériences faites & Genéve depuis 190g9. Son travail est un
document de grande valeur, tant par le nombre et I'exactitude des
renseignements qu’il donne, que par la hauteur de vues et 'impartialité
de 'auteur dans ses appréciations.
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Aprés avoir sobrement rappelé les conditions dans lesquelles la
Séparation (n’efit-il pas été plus juste de dire : la suppression du budget
des cultes ?) a été proposée par le gouvernement et acceptée par le
peuple, M. Neeser décrit 'ceuvre de reconstruction de I’Eglise, devenue
société libre, et énumeére les principanx effets de cette transformation.
Ces effets, dans leur ensemble, ne lui ont point paru décourageants :
maintien de 'unité protestante, concentration ecclésiastique, vie sti-
mulée. Seule la question financiére fait tache au tableau, et M. Neeser
a raison de la traiter avec une particuliére attention. A ses remarques
trés justes sur les causes d’une situation, momentanément déficitaire,
il convient d’ajouter ceci : si sur 15.500 électeurs inscrits, 3000 a 4500
donnent une cotisation a la Caisse centrale, cela vient en grande partie
de ce que, parmi ces 15,500 électeurs, figurent pour la bonne moitié,
les électeurs de 'ancienne Eglise qui se sont passivement laissé trans-
porter sur les nouveaux registres. Ils rendent, avec une triste élo-
quence, le témoignage que le systéme des Eglises d’Etat manque a
faire ’éducation du sacrifice chezses membres. Avec la disparition (ou
la conversion !) des représentants de l'ancien régime, disparaitront
aussi les déficits. Mais M. Neeser a raison de recommander spécia-
lement I'étude de cette question a l'attention de ses concitoyens.

Nous n’avons qu’'une seule erreur & signaler. A la page 2, nous
lisons : « Au Grand Conseil, M. Gustave Ador, partisan convaincu de
la séparation, avait combattu le projet, estimant le peuple si peu pré-
paré que I'échec était certain. » Cette phrase n’est pas adéquate aux
faits. Au Grand Conseil, M. Ador s’est opposé a4 la mise en délibéra-
tion du projet de loi Fazy, trouvant le moment mal choisi. Mais lorsque
Pentrée en matiére et été votée, M. Ador soutint le projet de loi, con-
tribua & I'améliorer sur plus d’'un point, et le recommanda ensuite
aux suffrages des électeurs. Avuc. GAMPERT.

18 décembre.
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