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LA FIDELITE A LA VOCATION

Alvaro Rodriguez Eccheverria, FSC
Président de I'USG

Notre 67° Assemblée développera la deuxiéme partie de notre réflexion sur "La Fidélité
a la Vocation", et, par conséquent, c'est la suite de 1'Assemblée que nous avons eue en
novembre 2005. En effet, au terme de I'Assemblée précédente, nous avons pergu que beaucoup
d'entre vous désiraient continuer ce théme, a partir d'une anthropologie théologique, qui nous
permettrait d'approfondir les bases sur lesquelles s'appuie la vie religieuse aujourd'hui, nous
aiderait a mieux connaitre les jeunes et a réviser nos méthodes de formation pour mieux
répondre a la réalité que nous vivons aujourd'hui.

Dans 1'Assemblée précédente, nos réflexions envisagérent beaucoup de sujets qui
suscitérent notre attention. Parmi les questions traitées se trouvaient les themes concernant les
motivations d'entrée, les motivations pour rester fideles aux différentes étapes de la vie, le
discernement et I'accompagnement des religieux, la consistance et 1'unité des sujets, la qualité
de la vie spirituelle, la culture actuelle, le milieu socioculturel et la formation initiale, les
facteurs qui favorisent la vitalit¢ d'un Institut Religieux. Sans chercher a étre exhaustif sur les
facteurs qui influent sur la fidélité, il est important d'approfondir et de discerner les plus
remarquables.

Le Pére Bernardo Olivera, dans une excellente présentation aux Chapitres Généraux en
octobre de l'an passé, a décrit trés exactement la situation qui se répéte aujourd'hui si souvent
dans nos Instituts: I/ semblerait que la découverte de l'amour humain ait rendue irréelle la
recherche monastique de Dieu. A l'évidence, il ne s'agit pas ici de juger la vocation de ces
Jjeunes, mais plutot de nous questionner sur la formation que nous leur proposons. Quelques
questions opportunes pourraient étre celles-ci: sur quelles bases humaines avons-nous
construit le gratte-ciel spirituel? quel type d'anthropologie a servi de présupposé au processus
de formation? sommes-nous convaincus que la grdce se bdtit sur la nature? favorisons-nous
les dichotomies, bien qu'affirmant le contraire? pourquoi les jeunes religieuses ne font-elles
pas des expériences analogues? les femmes sont-elles plus réalistes alors que les hommes sont
plus charnels? réprimons-nous l'instinct, en faveur du rationnel? accordons-nous plus de
valeur au spirituel, au détriment du corporel? Continuons-nous a allégoriser les textes
bibliqgues sur l'amour en les vidant de leur densité humaine? nourrissons-nous le sens de
l'appartenance communautaire? Et nous pourrions continuer ainsi a nous poser de semblables
interrogations.

Nous vivons dans une société pluraliste, ou le relativisme axiologique est élevé en tant
que critere pour résoudre les situations sociales les plus diverses. Le critére de liberté est
appliqué a ce qu'il y a de plus sacré dans I'humanité: la vie. On consideére que celle-ci
appartient a 1’individu, en-dehors de toute responsabilité¢ envers son Créateur et envers les
autres étres humains. D'autre part, pour évaluer les manifestations plus variées des cultures, on
utilise le critére que tout est également valable, en niant la nécessité qu'ont toutes les cultures
d'étre humanisées et évangélisées.

Le provisoire et le temporaire s'instaurent dans les organisations, y compris dans une
institution millénaire, comme la famille. La durée de plus en plus courte de bon nombre de
mariages attire l'attention. Nous savons que le méme phénoméne se répéte au sein de nos
congrégations, ot le nombre de demandes de dispense des veeux provenant de jeunes religieux
peu de temps apres la profession perpétuelle ne manque pas de nous inquiéter.
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Nous vivons dans un monde qui favorise 1'individualisme et l'intimisme. D'une part,
nous passons, selon certains auteurs, de 1'homo faber a I'homo ludens, de Prométhée a Narcisse,
de 'homme économique a 'homme festif, pour lequel I’important n’est pas de produire, mais
de consommer. 11 suffit de jeter un regard sur certaines psychologies modernes pour découvrir
que le "moi" est mis au centre. Freud nous parle de la satisfaction des désirs, Maslow, de
l'autoréalisation par la satisfaction des besoins primaires, Adler, de l'affirmation du rdle
personnel et de la supériorité de la confrontation avec les autres.

Il n'y a aucun doute qu'un des plus grands mérites du monde actuel est I'importance
accordée au moi personnel. Mais nous savons qu'il s'agit 1a d'une valeur relative, parce que,
d'aprés I'Evangile «Qui veut sauver sa vie la perdra, mais qui perdra sa vie a cause du Christ
et de I’Evangile, la trouvera.» (Mt. 16, 25). Le défi permanent est de nous décentrer de nous-
meéme pour nous centrer en Dieu et en son plan de salut en faveur de toute I'humanité.

D'un autre c6té, il semble qu'aujourd'hui, nous avons plus de difficulté a nous engager
de maniére durable, pour une longue période, alors que la patience, la stabilité, la persévérance,
'opiniatreté et l'effort sont nécessaires pour assurer la qualité de la vie spirituelle et la mission
a laquelle nous avons été appelés. Influencés par le milieu, nous avons tendance a adopter les
valeurs de la société: le provisoire, (le temporaire), le sensible (le cceur prime sur la raison), le
jetable (ce qui est neuf et a la mode s'impose).

Nous ne devons pas nous dissimuler le fait que la Vie Consacrée représente un
mouvement contre-culturel et dynamique qui défie les modéles d'une société ambivalente dont
les valeurs sont plus facilement assimilées par les jeunes, aussi bien les positives que celles qui
sont contraires a 1'Evangile. La encore, il s'agit d'un discernement et d'une inculturation qui
nous permettent d'étre fideles aux signes des temps et des lieux. Notre attitude doit étre comme
celle des pécheurs de la parabole qui jettent a la mer un filet qui prend toutes sortes de choses:
quand il est plein, ils le tirent sur le rivage, s'assoient, recueillent dans les paniers ce qu’il y a
de bon, et rejettent ce qui ne vaut rien. (Mt. 13, 47-48). L'entrainement a vivre avec joie et
dignit¢ dans un monde qu’il nous est donné d’évangéliser, mais auquel nous devons nous
opposer plus d'une fois, c'est I'ascése! La lutte pour les valeurs du Royaume nécessite un effort
personnel et communautaire, qui donne sens a l'existence, €loigne le narcissisme, évite la
dépression et permet de vivre au milieu des conflits.

Aujourd'hui, nous devons tenir compte trés sérieusement de la situation que vit le jeune,
affronté 4 la fragmentarité et a la dispersion, & I’attrait de l'immédiat et du provisoire qui
conduit a une éthique individualiste et relativiste. Tout cela limite la recherche des valeurs et
oriente vers une recherche insatisfaite du «étre ensemble» sans direction claire, ni projet défini.
Le milieu ambiant est tout le contraire de ce que nous devons offrir dans la vie religieuse.

Si nous ne sommes pas capables de centrer notre vie religieuse sur l'essentiel, nous
courons le danger de construire sur le sable. Notre vie religieuse, comprise aussi bien comme
tension spontanée vers Dieu que comme appel de Jésus-Christ a suivre son chemin, ne peut
avoir d'autre base que celle de 1’expérience personnelle. 11 s'agit d'une attraction profonde et
presque irrésistible vers Dieu, de I’expérience spirituelle que Dieu est 'Absolu et que tout notre
étre a sa derniere référence en Lui. C'est I'expérience d'aimer et d'étre aimé; la certitude que
Dieu est tout. Et si Dieu est la raison ultime pour laquelle nous le suivons, alors peuvent venir
tsunamis et tempétes, notre barque pourra sembler au bord du naufrage, nous poursuivrons
notre route, non par nos propres forces, mais parce qu'en nos faiblesses, Dieu continue a étre la
raison ultime de notre vie et que nous savons qu'll est toujours a nos co6tés. Le but fondamental
de tout processus de formation est de favoriser cette expérience.
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Les travaux de notre 67e Assemblée ont un double objectif:

1.

Grace a I’exposé du P. Pascual Chavez, Recteur Majeur des Salésiens, nous cherchons a
approfondir la réalité¢ de la personne par des considérations d’ordre anthropologique dans
lesquelles peuvent se situer nos propositions de formation. L’objectif final est d’aider a
renforcer la fidélit¢ de ceux qui sont appelés a la vie consacrée, un état de vie qui non
seulement reléve du spirituel, mais qui doit aussi se réaliser pleinement sur le plan
humain.

Le deuxiéme moment de nos travaux s’ouvre avec la présentation du P. José Rodriguez
Carballo, Ministre Général des Fréres Mineurs, et continue avec les apports de toute
I’Assemblée dans les travaux en groupe. Nous voulons nous arréter en particulier sur la
formation continue, parce que nous croyons qu’elle est un point de départ obligé pour
offrir & nos jeunes une formation initiale efficace. Seulement les personnes et les
communautés vraiment mares et sires de leur identité, de leur vocation et du charisme de
I’Institut, peuvent devenir instruments efficaces d’accompagnement des jeunes religieux.

Je suis slr que les réflexions de ces journées et la lecture des pages qui rassembleront les
résultats de nos travaux pourront aider a consolider, dans nos Instituts, le substrat humain et
I’expérience fondatrice qui donneront une plus grande solidité a notre réponse a suivre Jésus,
vécue dans une fidélité créative et joyeuse.



LA FIDELITE, SOURCE DE VIE PLEINE

La vie consacrée: prophétie anthropologique, dans la postmodernité

Pascual Chavez Villanueva, SDB
Recteur Majeur des Salésiens

1. INTRODUCTION

Le but de cette réflexion, plus que de prétendre dire quelque chose de “neuf”, essaie de
stimuler la réflexion commune. Pour cela, je ticherai de me maintenir le plus fidélement possible
au titre et a la signification de celui-ci: offrir un cadre anthropologique dans lequel on puisse situer
ensuite les suggestions qui aideront a renforcer la fidélité de la vie consacrée de ceux qui y sont
appelés, avec une attention tout particuliere pour les nouvelles générations.

II n’y a aucun doute que la problématique fondamentale touche le cceur et le
développement de la foi, a partir de I’expérience personnelle et communautaire du Dieu de Jésus-
Christ. En le présupposant, nous devons faire ici une «réduction méthodologique» dans une
perspective spécifique: que nous puissions nous rapprocher le plus possible de cette
problématique, ou Nature et Grace, sans se confondre, se rencontrent et interagissent!
Concretement, le théme de la fidélité (et pas seulement au sens de vocation) touche tant d’aspects
essentiels de la personne, que nous devons nécessairement renoncer & une vision exhaustive, et
nous contenter de le situer dans ce cadre anthropologique.

Drailleurs, cette problématique n’est pas propre a la vie religieuse ou consacrée: il suffit de
penser a la situation dramatique, et bien souvent tragique, de tant de couples et de familles dans le
monde entier, et méme dans I’Eglise! Dans le domaine de la vie religieuse, elle affecte autant les
Instituts de nouvelle fondation que les plus anciennes des Congrégations et méme les Ordres
ermites et monastiques. Plus encore: bien que nous nous intéressions surtout aux nouvelles
générations, elle ne se réfeére pas seulement a celles-ci: la possibilité d’abandonner la suite radicale
de Jésus ne disparait qu’avec la mort. Comme le signale justement Bonhoeffer, la toute premicre
parole que le Seigneur adresse a Pierre est aussi la derniére: «Suis-moi».

Avant d’aborder le contenu de cette réflexion, il convient d’expliciter une valorisation
axiologique préalable, de type formel: s’agit-il d’une situation problématique, méme dangereuse,
dont il faudrait nous défendre, ou plut6t d’un kairos, qui, en plus d’étre inévitable, devient un défi
fascinant pour notre fidélité créative a Dieu, a I’Eglise et & I’humanité? Je crois que nous sommes
convaincus que, malgré tout le sérieux que la situation exige, il s’agit plutot d’un défi: c’est la
conséquence de croire que I’Esprit Saint continue & étre présent et actif dans I’Eglise et dans le
monde; mais aussi parce que, dans cet aspect comme dans beaucoup d’autres, se manifeste la «loi
du pendule»: notre temps accentue dialectiquement des éléments que, de maniére explicable mais
injuste, on avait négligés auparavant. Il dépend de nous, avec 1’aide du Saint Esprit, de trouver un
juste équilibre.

Symboliquement dit: la culture actuelle, surtout celle des jeunes, a entierement bouleversé
le kaléidoscope anthropologique: On contemple une image totalement neuve, ou nous pouvons
reconnaitre, pourtant, les mémes facteurs structurels qui, dans la culture antérieure, reflétaient la
lumicére d’une manicre tres différente, et de ce fait, projetaient une image bien diverse. Nous
croyons donc qu’il s’agit, selon I’expression heureuse de G. K. Chesterton, d’une de ces «vertus
qui sont devenues folles»: souhaitons que la maladie ne soit pas incurable!



Encore dans le domaine formel, j’ai considéré plus convenable de choisir une ligne parmi
d’autres, en espérant qu’elle sera suffisamment suggestive pour nous offrir de nombreuses pistes
de réflexion. L’alternative aurait été¢ de toucher beaucoup de thémes, traités nécessairement d’une
manicre superficielle et sans possibilit¢ de les approfondir. Autrement dit, et selon le fameux
proverbe: «Qui trop embrasse, mal étreint», j’ai choisi 1’attitude opposée: peu embrasser pour
essayer de privilégier la profondeur.

2. L’HISTORICITE, HORIZON ET CHEMIN DE REALISATION HUMAINE

Il est incontestable que, parmi beaucoup d’autres facteurs qui configurent la culture
actuelle, la «découverte» de I’historicité humaine constitue ’un des plus remarquables. Il ne
s’agit pas de quelque chose de «neuf’» comme si elle n’existait pas auparavant, ou qu’elle n’était
pas percue de facon universelle. Il s’agit plutot des coordonnées de I’existence humaine qui, parce
qu’elles sont omniprésentes, risquent, paradoxalement, de devenir insaisissables. Il suffirait
d’ouvrir n’importe quelle page de I’Ecriture Sainte pour reconnaitre que la Parole de Dieu ne peut
pas se comprendre dans 1’absolu, sans le présupposé de I’historicité humaine. Sans celle-ci, ni la
révélation de Dieu, ni la liberté¢ humaine, ni le péché ou la conversion n’existeraient.

Cette «présence implicite» de I’historicité humaine dans la Révélation souligne, entre
autres, la valeur de I’«aujourd’hui» par rapport au passé, et méme par rapport au futur: ce qui
compte n’est pas, disons-le avec une image, le poids des bonnes ou des mauvaises actions
réalisées et mises sur une balance, sinon la situation actuelle. Rappelons, parmi beaucoup d’autres
textes, celui célebre d’Ezéchiel: «Quant au méchant, qu’il renonce a tous les péchés qu’il a
commis, observe toutes mes lois et pratique le droit et la justice, il vivra, il ne mourra pas. On ne
se souviendra plus de tous les crimes qu’il a commis, il vivra a cause de la justice qu’il a
pratiquée» (Ez. 18, 21-22); de méme, le psaume 95 (94), récité au début de la priere liturgique
quotidienne: «Aujourd’hui si vous écoutez sa voix! N’endurcissez pas vos cceurs» (v. 7-8); ou,
plus dramatique, les paroles émouvantes de Jésus sur la croix au larron repenti: «En vérité, je te le
dis, aujourd’hui tu seras avec moi dans le Paradis» (Lc 23, 43). Ceci méne, indubitablement, & une
valorisation plus qualitative que quantitative de D’existence humaine (sans 1’identifier
nécessairement a I’opposition entre attitudes et actes dans le domaine moral).

Alors, quand nous parlons de «découverte», nous nous référons plus exactement a sa
thématisation explicite, liée a la philosophie du XX° siécle (bien que ses racines remontent au
moins au XIX® siécle) et, plus concrétement, a Pexistentialisme, étant 1’un des acquis les plus
valables et permanents de ce courant philosophique et culturel.

Le titre de ce paragraphe, «horizon et chemin», ne veut pas dire seulement que 1’étre
humain vit dans I’histoire (dans le monde et dans 1’univers, que, par analogie, nous pouvons aussi
appeler, grace a la médiation humaine, «historiques») ce qui est évident; mais, plus
intrinséquement, que I’homme est un «&tre historique» en tant qu’il se réalise (ou se détruit) dans
I’histoire: tant au niveau personnel que communautaire, et méme a 1’échelle mondiale: d’autant
plus dans un temps ou les coordonnées géographiques cédent leur importance aux coordonnées
historiques, dans le «village global» en lequel se transforme notre planéte.

Il ne s’agit pas seulement d’une importance quantitative, un «plus», mais, et surtout, d’une
importance qualitative, puisque ’historicité constitue un paradigme, s’érige comme centre d’une
Gestalt qui englobe tous les éléments structurels humains dans une nouvelle synthése (rappelons
I’image du kaléidoscope).

Cette thématisation de [’historicité humaine a entrainé des conséquences dans tous les
domaines de I’existence humaine: il suffit de rappeler la révolution qu’elle a provoquée dans les
concepts d’éducation et de formation, comprise comme «formation permanente», qui ne se référe
pas en premier lieu a I’actualisation spécifique ou ponctuelle (comme il arrive fréquemment),
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mais a la conviction que durant toute la vie nous sommes en formation, en marche, et que, en
conséquence, jamais nous ne pouvons considérer quelqu’un comme «parachevéy, «formé». (De
méme, dans le domaine moral, on ne congoit pas un «homo viator» définitivement perdu, ou déja
«confirmé en grace»).

Ceci entraine un changement radical dans la maniere de concevoir la «formation initiale»,
et méme I’étape suivante, appelée inadéquatement «formation permanente», comme si elle était
postérieure a I’initiale. Bien que nous comprenions que le plus important ne soit pas de changer
les mots, mais de renouveler leur contenu, il convient, au moins, de mentionner le probléme, qui
est loin d’étre simple, d’aborder cette «formation initiale», de maniere a ce qu’elle ne soit pas
séparée de ce qui viendra apres, et qu’elle ne se dilue pas non plus, comme si ce n’était que la
«premiere €tape» d’un processus. Au fond, il s’agit de clarifier ce que signifie 1’énoncé: «la
formation (en tant que) permanente anime et oriente la formation initialey.

Dans ce cadre de I’historicité, s’intégre pleinement I'un des «mots-clés» qui est devenu
d’actualit¢ méme dans la vie consacrée: la quéte de la réalisation personnelle. Il s’agit dun aspect
incontournable, mais aussi d’une source de malentendu et méme de frustrations.

A ce sujet, j'aimerais citer un texte éclairant du P. Friedrich Wulf SJ, sur la
phénoménologie théologique de la vie religieuse.

“A la base de la vie religieuse, qui veut avoir un fondement théologique et spirituel, il y a
le fait d’ étre affecté par le mystére divin du monde et de la vie (...) Cet impact se présente
surtout sous trois formes: étre affecté par Dieu, par Jésus-Christ, ou par la situation
funeste du monde. Il s’agit de types idéaux, qui ne font que souligner des centres de
gravité, mais qui n’existent jamais sous une _forme pure. lls sont étroitement liés par leur
contenu, c’est-a-dire, par la révélation chrétienne. Le fait d’étre affecté par Dieu sans
inclure la médiation décisive et le role rédempteur de Jésus, ainsi que la responsabilité du
salut du monde et de tous les hommes, serait aussi peu chrétien qu’étre affecté par la
situation funeste du monde sans avoir comme centre le Dieu de notre salut, révélé en
Jésus. Celui qui choisirait comme but de sa vie, dans la mesure ot quelqu 'un peut choisir
pour lui-méme, une mystique et une contemplation qui excluraient le monde, serait aussi
coupable de réduire essentiellement le message du salut chrétien que celui qui concevrait
sa vocation apostolique seulement comme un service fonctionnel. En tout, il doit y avoir
des priorités, sinon tout ne serait que théorie et ne s adapterait pas a la particularité de
chacun, a la spécificité et vocation personnelley’.

Tout ceci est pleinement valable et éclairant; mais n’est-il pas vrai qu’a coté de cette triple
motivation essentielle et inséparable de la vie religieuse et consacrée: [’absolu de Dieu — la
suite/imitation de Jésus-Christ — le salut du monde, aujourd’hui on souligne, au moins d’une
maniere implicite, la préoccupation de la réalisation personnelle? Il peut étre facile d’ignorer, et
méme de vouloir exclure cet aspect, comme expression d’un égoisme individualiste et d’un
“psychologisme” individualiste malsain. Pourtant, si nous lisons attentivement 1’Evangile, nous
n’y trouvons jamais un refus, de la part de Jésus, a cette aspiration: ce que le Seigneur fait, c’est
d’indiquer le chemin authentique de cette réalisation. N’est-il pas significatif que nous oublions
trop souvent pas que les Béatitudes ne sont pas des normes morales ou religieuses, mais des
promesses de bonheur?

Plus que de refuser ou d’anathématiser, il faut discerner et clarifier: la vie consacrée n’est
valable et pleine que s’il s’agit d’une réalisation en Jésus-Christ, unie indissolublement aux trois
autres aspects mentionnés ci-dessus. Evidemment, y joue un role décisif la juste compréhension et

'F. WULF, Fenomenologia teolégica de la Vida Religiosa, en: Mysterium Salutis IV/2, Madrid, Ed. Sigueme, 2*
Ed., 1984, p. 454.
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la mise en pratique du concept d’aptitude pour la vocation, qui permet d’intégrer les deux
dimensions, objective et subjective.

L’un des aspects les plus fascinants, dans la contemplation des grands saints et saintes,
c’est de les considérer comme des personnes réalisées et heureuses. Si nous sommes appelés a
étre, comme le dit Vita Consecrata, une «thérapie spirituelle» pour le monde d’aujourd’hui, et si
nous voulons approfondir le «sens anthropologique» des conseils évangéliques, nous ne pouvons
pas ignorer cette dimension: il ne suffit pas de vivre la chasteté, la pauvreté et I’obéissance de
facon radicale et pleine: il faut que ce soient, y compris au niveau humain, des attitudes
rayonnantes et attirantes, expression de maturité et de plénitude (cf. V'C 87-91).

3. LA LIBERTE, VALEUR SUPREME DE LA REALISATION HUMAINE

A Pintérieur du paradigme de Ihistoricité, la liberté acquiert une importance décisive,
précisément parce que 1’étre humain se percoit non comme quelqu’un «programmeé» a 1’avance,
comme un ordinateur (le plus sophistiqué qu’il soit), mais comme une personne, quelqu’un qui a
sa vie entre ses mains, qui peut en disposer a son gré, qui peut décider ce qu’il veut faire avec elle;
plus encore: ce qu’il veut étre a travers elle.

Dans ce sens, nous pouvons rappeler la phrase, intentionnellement exagérée et
provocatrice, de J.-P. Sartre: «L'existence précéde 1’essence». Personne, aucun &tre humain ni
divin, ne peut décider a ma place ce que je veux étre. Derriére cette attitude nous pouvons trouver,
soit l'expression d'un prométhéisme plus ou moins athée, soit encore un défi qui nous fait
comprendre que Dieu ne peut pas vouloir de nous, ses fils, un amour et un dévouement qui ne
soient pleinement libres.

I convient d’analyser plus en profondeur la liberté comme dimension essentielle de 1'étre
humain. Indubitablement, nous ne pouvons pas accepter une suprématie de la liberté qui s'érigerait
au-dessus de n'importe quelle exigence ou valeur; mais il ne suffit pas non plus de la rejeter ou de
précher contre elle. Nous nous plaignons fréquemment d'une liberté qui dégénére en libertinage,
etc.; mais quel est le profil et la dynamique de cette attitude, pour pouvoir la comprendre,
I’affronter et Iui répondre?

De méme que pour T'historicité, cette survalorisation de la liberté n'est pas seulement
quantitative («le maximumy) mais aussi qualitative, noyau d'un paradigme autour duquel pivotent
toutes les autres valeurs. Quand ceci n’est pas pris en considération, il devient impossible de
comprendre certaines attitudes, qui paraissent contradictoires.

Je mentionne un exemple, évidemment pas au hasard. Devant le théme déplorable des
abus et harcelements sexuels, sans aucun doute injustifiables, et la manipulation non moins
déplorable de ceux-ci, nous constatons dans la société et dans les medias une «double mesure» qui
frole souvent I'hypocrisie: comme est-il possible que cette société, qui cherche a punir la moindre
faute sur ce théme, tolére, en méme temps et sans aucune limite, son exacerbation sous forme de
pornographie sans frein? Focalisée depuis le paradigme de la sexualité, cette double attitude est
incompréhensible; mais, depuis un autre paradigme, celui de la liberte, elle n'est pas seulement
compréhensible, mais juste, logique: au fond, c’est une fagon d’affirmer que, du moment qu’il
s'agit d'adultes (= plus de 18 ans), ils peuvent faire ce qu’ils veulent, avec liberté absolue, pourvu
qu'ils ne nuisent pas a autrui (ici de nouveau: «dans sa liberté»).

Evidemment, il ne s’agit pas de justifier cette attitude; au contraire, on y percoit, & mon
avis, le véritable nceud du probléme. Comme nous le disions ci-dessus, il ne s'agit pas seulement
d'une valorisation quantitative (= exagérée) de la liberté: on la considére, qualitativement, comme
le paradigme de la réalisation humaine. Face a ceci, il faut dire: la liberté n’est pas un
paradigme, elle n'est pas la valeur fondamentale qui permet la réalisation de la personne
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humaine, mais la caractéristique qui doit accompagner chaque valeur humaine, pour qu'elle le
soit réellement.

Autrement dit: la liberté, comme adjectif, doit accompagner chaque substantif, sous peine
que ce dernier perde son caractére de valeur. Par contre, quand l'adjectif veut se transformer en
substantif, il absolutise la liberté, en s’autodétruisant, et en détruisant le sujet. (Il convient de
rappeler I'étymologie du mot «absolu»: absolutus nous rappelle le détachement de toute autre
réalité).

Contre cette absolutisation formaliste de la liberté nous pouvons citer un auteur qui n’est
en rien suspect d’«ascétisme», Frédéric Nietzsche:

«Tu t’appelles libre? Je veux que tu me dises ta pensée maitresse, et non pas que tu t’es
échappé d’un joug.

Es-tu quelqu’un qui avait le droit de s’échapper d’un joug? Il y en a qui perdent leur
derniére valeur en quittant leur sujétion.

Libre de quoi? Qu’importe cela a Zarathoustra! Mais ton ceil clair doit m’annoncer:
libre pour quoi?

Je voudrais approfondir ce sujet en faisant appel a la pensée de celui qui a ét¢ considére,
dans la littérature universelle, comme le plus grand connaisseur du cceur humain: Fédor
Dostoievski. C’est un lieu commun de le mentionner comme un auteur qui a défendu, plus que
personne, la libert¢ humaine; cependant, il a aussi su présenter génialement les risques de cette
méme liberté, quand elle prétend s'ériger comme la valeur absolue de 1'existence humaine.

Dans la galerie impressionnante des personnages de Dostoievski, nous en trouvons trois
qui incarnent, a partir de perspectives différentes, la tentation de la liberté absolue, qui risque de
les conduire a l'autodestruction (et en deux cas cela arrive, par le suicide). Dans la perspective
éthique, nous trouvons Raskolnikov, de Crime et chatiment, obsédé par la question de savoir si
aux «hommes supérieursy il est permis de fout faire (et, concrétement, s’il est 1’'un de ces étres
exceptionnels); Kirillov, dans Les Possédés, qui incarne la radicalisation théologique de la liberté,
en prétendant en méme temps éliminer et supplanter Dieu, compris comme le Seigneur Absolu et
Maitre de toute liberté; et surtout Stavroguine, dans le méme roman, a partir de la perspective
ontologique: personnage fascinant pour tous ceux qui l'entourent, bien qu'il s'agisse seulement
d'une belle statue qui, malheureusement, est vide a l'intérieur.

Un des meilleurs spécialistes de Dostoievski, Luigi Pareyson commente:

«Sa liberté (de Stavroguine) est pur arbitre qui, en n'ayant devant soi aucune régle a violer,
n'a pas de but et tourne donc dans le vide, en se dissolvant dans l'apathie, le dégot,
l'oisiveté, dans une espéce d'expérimentation inutile et d'inertie destructive. Son pouvoir
¢était grand et redoutable, et grande et terrible est la destruction qui vient de lui: les
hommes qui ont subi son influence se perdent, et lui-méme, «caractére obscur et
démoniaquey, se pose le probléme supréme: étre ou ne pas étre? vivre ou se détruire? Et il
se détruit, le suicide met le sceau du néant a une vie marquée seulement par le néant’.

Certainement il s'agit de cas extrémes; mais précisément pour cela, ils montrent a la
perfection le danger d'une liberté qui n'accepte pas, humblement, d’étre [ ’adjectif qui accompagne
inséparablement les valeurs qui permettent la réalisation humaine et — dans notre cas, chrétienne et
religieuse — de la personne: en premier lieu et avant tout, I'amour (car il n'y a pas d’amour

2 F. NIETZSCHE, Ainsi parlait Zarathoustra.
> L. PAREYSON, Les dimensions de la liberté chez Dostoievski, in: S. GRACIOTTL Ed., Dostoievski dans la
conscience d’aujourd’hui, Florence, Sansoni Ed., 1981, p. 110.
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authentique qui ne soit pas /ibre). La liberté est l'inévitable terminus a quo de la réalisation
humaine, au-dessous duquel nous perdons notre dignité humaine, et nous nous transformons en
troupeau qui suit le Grand Inquisiteur (et que Dieu nous garde d'étre nous-mémes de «grands
inquisiteurs» qui attentent a la libert¢ de leurs fréres!) mais nullement elle ne constitue nullement
le terminus ad quem de cette réalisation.

4, “...C’EST UNE EXPERIENCE...”

Dans cette constellation de valeurs: historicité-liberté-réalisation, I'expérience occupe une
place privilégiée. Mot «magique», ’expérience, étroitement li€e a toutes ces valeurs, favorise la
réalisation humaine, dans 1’horizon de /'historicité, comme plein exercice de la liberté.

En laissant de c6té 1'analyse, sans aucun doute trés enrichissant, de 1'étymologie de ce mot
dans différents champs linguistiques, surtout le latin (ex-perior = expertus) et l'allemand
(Erfahrung = er-fahren), venons-en directement a son sens typique. Il convient, ici aussi, de
préciser, qu'il ne s'agit pas d'une réalit¢ «neuve»: dans les différentes cultures, il existe des
expressions proverbiales qui montrent la difficult¢é d’ «apprendre & ses dépens - profiter de
I’expérience d'autrui»; tout vivre personnellement est per¢u depuis toujours comme quelque chose
qui n’est pas nécessairement désirable, mais qui est inévitable.

Plus encore: dans presque toutes les cultures traditionnelles, il existe «des rites
d'initiation» qui rendent possible le passage d'une étape a une autre de la vie, caractérisée par des
expériences qui englobent toute la personne, pas seulement sa capacité intellectuelle ou affective,
mais les deux dimensions en méme temps, et aussi sa réalité¢ corporelle, bien souvent de fagon
douloureuse. Cependant, il faut ajouter que, bien que ces «rites d'initiation» persistent dans la
culture actuelle®, sous une forme souvent masquée, on y trouve une différence essentielle:
actuellement on ne cherche pas, a travers ces expériences exceptionnelles, a s’intégrer dans un

passé mythique, mais a s'ouvrir & un avenir prometteur, en rejetant, parfois explicitement, ce
passé.

Dans cette ligne de ’expérience, nous pouvons mentionner la dimension mystagogique de
la catéchése chrétienne des premiers siécles, laquelle recherchait non seulement a préparer, par
l'acquisition de connaissances, mais a faire vivre une expérience de rencontre avec le Seigneur
Jésus et, a travers Lui, dans 1'Esprit Saint, avec le Pére. Aussi actuellement, la pastorale -surtout
celle des jeunes- cherche a développer cette dimension fondamentale. Plus encore: le vécu
mystique se définit, précisément, par cette expérience caractéristique d’une rencontre avec Dieu
Un et Trine (bien que ceci ne dépende pas de la capacité humaine, mais soit un don divin).

Tout ce qui précede nous montre que nous ne sommes pas devant une difficulté a vaincre,
mais devant une réalité trés riche a discerner et a assumer: en surmontant, sans aucun doute, les
dangers qu’elle implique.

a) Parmi ces dangers nous trouvons, tout d’abord, son caractére formel (d'une manicre
analogue a ce que nous disions sur la liberté). On peut avoir l'impression que toute
expérience se justifie par le fait méme d’étre faite: combien de fois n'avons-nous pas
entendu, pour justifier n'importe quelle attitude inacceptable, cette explication: «... c'est
une expérience»! En glosant, peut-étre irrévérencieusement, la premicre lettre de Pierre:
de méme que l'amour fraternel, ¢’est un manteau qui «couvre la multitude des péchésy» (cf.
1 P 4, 8). En parlant de la formation a partir de ['expérience, j'ai constaté qu’avec l'orgueil,
elle constitue I'un des empéchements structurels les plus forts au repentir et a la
conversion, car l'alternative serait de se priver de [l'expérience, et cela est percu,
formellement et a priori, comme une limitation et un appauvrissement. On est arrivé a dire

* Cf., a ce propos, I’ceuvre extraordinaire de MIRCEA ELIADE (par exemple, Le sacré et le profane).
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b)

d)

-Dieu merci, pas dans la vie religieuse- que toute forme d’expérience de la sexualité,
méme la plus aberrante, est préférable a l'abstention de son exercice! Cela me parait
l'extréme formalisme de la valorisation de I'expérience en tant que telle.

Cette maniere de penser fausse bien souvent le sens méme de I'expérience. Déja le fait de
passer, du singulier de «I’» expérience, comme expression de la sagesse de celui qui sait
apprendre de la vie, a partir de I’habituel et du quotidien, au pluriel «des» expériences
comme moments extraordinaires et exceptionnels, déplace l'accent de /'attitude a ’acte. 11
y a une chanson mexicaine qui 1’exprime magnifiquement: «Les années ne t'ont rien
appris: tu tombes toujours dans les mémes erreurs», ce qui équivaut a dire: «tu as vécu
beaucoup d'expériences, mais tu n'as pas d'expérience», tu n’as rien appris de la vie, tu n'es
pas arrivé a en €tre un «expert».

De cette survalorisation unilatérale de I’expérience personnelle, dérivent deux grands
risques pour la vie consacrée actuelle: l'individualisme, précisément parce que personne ne
peut me remplacer dans l'apprentissage de la vie: c'est mon «expériencey; et avec celui-ci,
le relativisme: «chacun pense selon la propre expérience»: en dehors d’elle, tout le reste,
n’est qu’abstraction. Il n'y a pas de régles objectives qui puissent prévaloir sur ce que la
vie, comme I’on dit, m’a «enseigné».

Je voudrais vous offrir un exemple sur ce point. La direction spirituelle des religieux en
formation initiale m'a amené a la conviction que les problémes, surtout dans le domaine de
l'affectivité, proviennent largement de la maniére de les affronter (ou de ne pas le faire);
en plus de l'attitude de l'autruche (qui, avec la téte enfouie dans le sable, pense que
personne ne se rend compte du probléme, quand en réalité tous sont parfaitement au
courant, et en parlent entre eux, sauf avec l'intéressé), il est typique de partir du
présupposé: «Je dois vivre cette expérience de relation affective moi tout seul, parce que
personne ne pourra me comprendre: ils croiront -en commengant par mes supérieurs- qu'il
s'agit d'une jeune fille comme les autres, quand en réalité c'est une personne unique,
irremplagabley, etc. En fait, il est certain que tout étre humain est unique et irremplagable,
et c’est pour cela qu’on ne peut pas donner de «recettes»; mais nous sommes tous des
étres humains (concrétement, homme ou femme) et pour ceci, on peut avoir des criteres
qui, en respectant la singularité incontestable de chaque situation, nous permettent de la
situer et de la discerner le plus objectivement possible, et, surtout, de nous aider
mutuellement.

Pour dépasser ce formalisme, il faut souligner que ce qui importe n'est pas seulement de
faire une expérience, mais de savoir quelle est la valeur dont nous faisons I’expérience:
c'est-a-dire le contenu méme. Avec ceci nous reprenons ce que nous indiquions plus haut,
a savoir la nécessit¢ de dépasser une éducation-formation intellectualiste, qui prétend
intérioriser des contenus vitaux sans en faire 1’expérience. Autrement dit, en jouant un peu
sur les mots: ce qui compte, ce n'est pas la valeur de ['expérience, mais l'expérience de la
valeur a intérioriser et a assimiler. Dans les Constitutions des Salésiens, 1'article central qui
tente de caractériser la formation comme un processus permanent porte le titre:
«L'expérience formativey, et il la décrit de cette maniere: «ll fait I’expérience des valeurs
de la vocation salésienne dans les divers moments de son existence et accepte 1’ascése
qu’un tel cheminement comporte» (C SDB 98).

Dans la vie de Bouddha, nous trouvons un récit légendaire trés significatift Deés sa

naissance, son pere voulut lui éviter toute expérience de situations «négatives» qui mettent en
danger son attitude optimiste devant la vie: en particulier la vieillesse, la maladie et la mort.
Cependant, cette préoccupation eut des effets contraires: il suffit d’une occasion, ou Siddharta
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abandonne le palais familial, pour que des rencontres avec un malade, un vieux et un cortége
funébre le plongent dans la plus profonde crise dépressive.

Souvent, avec la meilleure bonne volonté, nous voulons faire quelque chose de semblable,
dans les différents domaines de la vie consacrée, surtout durant 1'étape initiale: mais telle attitude,
au lieu d'étre formative, est profondément déformante. Il faut dire, sans aucun doute, que nos
confréres jeunes (et moins jeunes) n'entrent pas en crise précisément devant le regard perdu d'une
vieille femme qui va mourir, mais plutot devant le regard captivant d'une belle jeune fille pleine
de vie: et ceci, surtout, quand on a essayé de les maintenir a I’écart de toute expérience
«dangereuse» dans le domaine des relations affectives avec les personnes de l'autre sexe.

5. LA FORMATION AU RENONCEMENT

Enfin, et toujours a propos du dépassement du «formalismey, il faut parler d'une réalité
qui, de nos jours plus qu'autrefois, implique & «ramer a contre-courant»: la formation au
renoncement. Paradoxalement, il faut provoquer I'expérience du renoncement. Il ne s’agit pas
de retourner aux temps passés, ou cet exercice avait -paradoxalement- un caractére tout a fait
formel: I’'important était d’apprendre a renoncer...pour renoncer en soi, pour «tremper la volontéy.
Il est donc indispensable de redécouvrir la valeur humaine et chrétienne de I'authentique
renoncement, pour pouvoir en faire une expérience enrichissante, de maniére a ce qu’elle soit
assumée positivement, et ne méne ni a la frustration, ni a la névrose.

Dans la petite parabole évangélique du commercant en perles fines (Mt 13, 45-46) nous
trouvons quelques €éléments précieux qui nous permettent d’esquisser une «phénoménologie du
renoncementy:

a) On renonce a quelques perles précieuses («le marchand va et vend tout ce qu’il a») non
pas parce qu'elles sont fausses: elles sont bien authentiques, et elles ont constitué¢ jusqu’a
ce jour-la le trésor du commercant. Appliquons-le a notre réalité: ce n'est certainement pas
une bonne méthode, celle qui tente de diminuer la valeur de ce a quoi il faut renoncer,
pour que le renoncement soit plus facile a réaliser. Au fond renoncer a «un mal» ne
constitue pas le renoncement humain le plus profond et le plus gratifiant. Combien de fois
avons-nous écouté, comme résistance a un renoncement nécessaire: «Qu'il y a de mal a
cela?!» 11 a bien raison, celui qui parle ainsi: mais il doit comprendre que c’est justement a
ce moment-la, que se présente l'opportunit¢ du renoncement dans son sens le plus
authentique...

b) On renonce a des vraies perles, avec peine et en méme temps avec joie, parce qu'on a
trouvé «lay perle définitive, celle qui a captivé le regard et le coeur du commercant: il
comprend qu'il ne peut pas acquérir celle-ci, s'il ne vend pas celles-la. Si notre vie
consacrée, centrée sur I’engagement a suivre et a imiter le Seigneur Jésus, n’est pas
fascinante, elle est injuste et le renoncement qu’elle exige, déshumanisant... Comme le dit
trés bien Potissimum Institutioni: «Seulement un amour de caractére nuptial, et qui
implique toute l'affectivité de la personne, pourra motiver et soutenir les renoncements et
les croix que rencontre nécessairement celui qui veut «perdre sa vie» a cause du Christ et
de son Evangile (cf. Mc 8, 35)» (n. 9).

C) La joie de la possession de la «perle précieuse» n'élimine jamais totalement la peur qu’elle
ne soit pas authentique: si elle était fausse, ma décision était une erreur, et j'ai giché ma
vie. Ce «risque» dans la vie chrétienne et, plus encore, dans la vie consacrée, est une
conséquence directe de la foi. Ce n’est que dans la foi que notre vie a un sens: si ce que
nous croyons n'est pas vrai, «nous sommes les plus malheureux de tous les hommes», en
paraphrasant saint Paul (cf. 1 Cor 15, 19). Le jour ou, dans n'importe quel domaine de la
vie consacrée, on pourra dire: «ma vie est complétement gratifiante méme si ce que je
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crois n’est pas vrai», nous aurons changé notre charisme...en une ONG, avec, comme
conséquence aggravante, qu'il impliquera des exigences incompréhensibles pour ses
membres.

d) En jouant de nouveau sur les mots, il ne suffit pas de favoriser 1’expérience du
renoncement, il faut aussi, en beaucoup de situations, savoir renoncer a I'expérience (chose
difficile a comprendre et a assumer souvent, aujourd’hui). Pensons, par exemple, dans le
domaine affectif (et sexuel): méme avec la meilleure volonté du monde, il y en a certains
qui pensent que le renoncement leur sera plus facile s’ils font 1'expérience correspondante:
«au moins comme ¢a, je sais a quoi je renoncey. Il s'agit, en fait, d'un mirage: jamais nous
ne pourrons suivre les différents chemins que la vie nous offre, pour, a une étape suivante,
choisir lequel sera le notre. Ce qui est important -et une solide formation doit le procurer-,
c’est que la personne assume mirement sa décision (dont I’étymologie signifie «couper»),
et ne regrette pas, toute sa vie, ce qu’elle n’a jamais gofité, en tendant, inévitablement, a le
magnifier: le fruit interdit apparait toujours le plus désirable.

6. LE CONTEXTE ACTUEL: LA POSTMODERNITE

En espérant que tout ce que nous venons de dire refléte, dans une perspective spécifique,
la situation anthropologique qui est celle de la vie consacrée aujourd'hui, il faut que nous nous
demandions: tout ceci constitue-t-il une vraie nouveauté, par rapport & d’autres temps? Ou est-ce
qu'il s’agit, comme nous le signalions au début, d'une schématisation de certains aspects qui ont
toujours €té présents (au moins implicitement)?

11 est certain que nous ne pouvons pas parler d'une nouveauté «absolue». En effet, ce serait
ignorer que, comme €tres humains, nous possédons une inévitable homogénéité de base, qui se
manifeste en tout temps et en tout lieu. En utilisant une expression de Mircea Eliade, on peut dire
que nous avons tous la méme «structure archétypique» ou, pour prendre une image plus simple:
bien que la photographie de chacun soit trés différente, la radiographie est trés semblable.

Cependant, puisqu’on parle aujourd'’hui d'une ére nouvelle, et qui, dans I'histoire de
I'humanité se distingue par sa qualité, elle doit comporter des facteurs qui, avec une incidence plus
ou moins grande, ont changé de racine. Je me référerai a I'un d’eux en particulier, en concret, qui
touche de pres ce que nous sommes en train de dire.

L'étre humain, bien que vivant toujours dans le présent (ce qui est évident), est un «animal
d'avenir» (E., Bloch, W. Pannenberg): il se situe par nature «devant» I’utopique, «ce qui n'a pas
encore eu lieu» dans notre monde et dans l'histoire. Cela peut s’appliquer, a fortiori, aux jeunes
générations, qui portent cette orientation vers l'avenir dans leur identité psychosomatique méme,
inscrite jusque dans la moindre de leurs cellules.

Par conséquent, nous constatons, dans la situation postmoderne, une «tragédie»: la
menace de l'avenir qui pése sur I'humanité place, cette jeune génération surtout, devant une
contradiction existentielle: d'un co6té, I’exigence irrésistible d'un horizon d'avenir, et de I’autre,
I’absence de cet horizon. Si a ceci nous ajoutons le refus du passé de la part de la culture actuelle
des jeunes, nous pouvons conclure que cette génération se sent enfermée dans 1I’espace minimum
que le présent lui offre, sans autre issue que celle de tenter de «jouir de l'instant qui passe»
(lattimo fuggente).

Cette menace est double: d'un coté, par ce que J. Moltmann a appelé «la perte de
. . . . . 5 ,
l'innocence atomique» depuis Hiroshima™: nous savons — et les nouvelles récentes nous le
rappellent sans cesse — que depuis quelques décennies, et pour la premicre fois dans ce que nous

> Cf. JURGEN MOLTMANN, La catastrofe atomica: e Dio, dov’e?, Urbino, Il Nuovo Leopardi, 1987, 11.
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connaissons de I'histoire du monde et de I'homme, il existe une possibilité réelle (qui dépend
concrétement de la décision de quelques-uns) que I'humanité enti¢re disparaisse a la suite d’un
conflit nucléaire. Que les chefs des nations arrivent a des accords éventuels a ce propos n'élimine
pas le danger: comme le dit encore Moltmann, nous ne retrouverons jamais 'innocence perdue.

«L'époque dans laquelle nous vivons est, méme si elle devait durer indéfiniment, la
derniére eépoque de I’humanité... Nous vivons le temps de la fin, ¢ est-a-dire l'époque dans
laquelle nous pouvons provoque, chaque jour, la fin définitivey. ®

D'autre part -et 1ié d’une certaine fagon a ce qui précéde- nous trouvons aussi cette menace
dans la dégradation de I’environnement, universelle et apparemment irréversible: nous pensons a
la pollution de l'air, la diminution de l'eau douce, la destruction des foréts, 1’usage excessif
d'énergies non renouvelables. Comme le dit Moltmann, «tous nous sommes égaux...sous le trou
d'ozoney.

Cette «suppression de [’extérieur» de 1'horizon du futur est un facteur typique de notre
temps, et il est fondamental pour comprendre la fixation obsessionnelle dans le présent et la
recherche des satisfactions immédiates qui caractérisent 1’ére postmoderne: car ce n’est pas la
méme chose que «vouloir vivre l'aujourd'’hui» dans la perspective de l'avenir, et devoir se
raccrocher a l'aujourd'hui, parce que peut-étre il n’y aura pas de demain...Dans une recension d’un
livre de I'écrivain hongrois Imre Kertész, Prix Nobel de littérature (2001), un journal utilisait
récemment cette expression: «Est-il possible de mettre au monde des enfants aprés Auschwitz?»
(évocation de la phrase célébre: «Est-il possible de croire en Dieu apreés Auschwitz?»). Voila la
question que se posent aujourd'hui tant de jeunes face au mariage et a la famille. Non pas avec les
illusions d’hier, mais avec l'angoisse face 4 un monde ou ils devront vivre: vaut-il la peine de faire
des enfants? Sans aucun doute, cette «privation du futur», dans un sens trés différent, affecte aussi
la vie consacrée, et en particulier les nouvelles générations.

7. “JE PRENDS TOUT...!”

Nous pourrions continuer a approfondir le théme de la postmodernité, mais je renvoie aux
études spécialisées que tous, vous connaissez bien. Je voudrais plutot vous inviter a réfléchir sur le
présent et l'avenir immédiat de la vie consacrée, plutét que sur des idées générales, en
contemplant une figure de sainteté trés actuelle dans I'Eglise: Sainte Thérése de Lisieux.

Parmi les différents aspects de sa personnalité, on souligne aujourd'hui, et a juste titre,
l'expérience de l'incrédulité et d’athéisme, qu’elle vécut vers la fin de sa vie, et qu'elle sut
découvrir comme un don de Dieu, en 'assumant, d’une fagon extraordinairement positive, comme
solidarité¢ avec les «loignés de Dieu». Mais je voudrais ici en souligner un autre. Parmi les
nombreux souvenirs de son enfance, il y en a un particulierement significatif, en apparence banal.
Un jour ou sa soeur Léonie, se considérant comme une «grande», décida de se débarrasser de tous
ses accessoires de poupées, elle en emporta un panier plein, pour que chacune des ses soeurs
choisisse. Quand arriva le tour de la petite Thérese, elle-méme le raconte, «J'ai tendu la main, en
disant: Je prends tout!, et je pris le panier sans plus de cérémoniesy»’. Nous pourrions dire: c'est
une attitude typiquement «postmoderne» de celui qui ne veut renoncer a rien.

Et il ne s’agissait pas chez elle d’un acces d'égoisme propre a I’enfant: je crois plutot que
ce fait exprime un trait profond de sa personnalité. On le voit, bien des années plus tard, dans 1’'un
des moments les plus importants de son discernement spirituel, cet élan se retrouve dans des
pages qui sont devenues des classiques de la spiritualité chrétienne:

® Ibidem, p- 10, citando a Giinther Anders.
" TERESA DE LISIEUX, Obras Completas, Burgos, Ed. Monte Carmelo, 6* Edicion, 1984, p. 53.
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«Je ressens en moi d’autres vocations: je ressens la vocation du guerrier, du prétre, de
l'apotre, du docteur, du martyr. Je ressens, en un mot, la nécessité, le désir de réaliser
pour toi, Jésus, les actions les plus héroiques... Je ressens dans mon dme la valeur d'un
croisé, d'un zouave papal. Je voudrais mourir sur un champ de bataille pour la défense de
I'Eglise (...) Comment jumeler ces contrastes? Comment réaliser les désirs de ma pauvre
ame? (...) Comme ces désirs constituaient pour moi pendant la priére un vrai martyr,
Jlouvris un jour les épitres de saint Paul, afin d’y chercher une réponse (...) Je lus que
tous ne peuvent pas étre apétres, prophétes, docteurs, etc.; que I'Eglise est composée de
différents membres, et que l'oeil ne pourrait pas étre, en méme temps, main... La réponse
était claire, mais elle ne comblait pas mes désirs, ne me rendait pas la paix (...). Sans me
décourager, j’ai continué a lire, et cette phrase me réconforta: ‘Cherchez avec ardeur les
dons les plus parfaits: mais je vais vous montrer un chemin excellent’. Et l'apotre explique
comment tous les dons, méme le plus parfaits, ne sont rien sans I'AMOUR (...) J avais
enfin trouvé le repos (...). La charité me donna la clé de ma vocation (...). Je compris que
l'amour était le seul a mettre en mouvement les membres de I'Eglise: que si 'amour
arrivait a s'éteindre, les apotres n'annonceraient plus ['évangile, les martyrs se
refuseraient de renverser leur sang... Je compris que I'AMOUR embrassait toutes les
vocations, que l'amour était le tout, que I'amour enlagait tous les temps et tous les lieux...
En un mot, que l'amour est éternel! Alors, dans l'excés de ma joie délirante, je me suis
exclamé: Oh Jésus, mon Amour! J'ai enfin trouvé ma vocation, ma vocation c’est
l'amour!»®

Ce n’est que dans la mesure ou nous centrons tout notre étre sur l'amour de Dieu et du
prochain, et que nous faisons en sorte que toute la formation, tout au long de la vie, ait bien au
clair cette finalité, que nous réussirons ce qui semblait impossible: obtenir le tout dans la partie
(en évoquant Von Balthasar); nous pourrons réaliser, dans la petitesse, dans la routine et
I’ «unicité» de notre vie, la totalité de la vocation chrétienne; nous comprendrons que dans I'amour
se réalise le paradoxe extraordinaire d'étre capables de renoncer au tout et, en méme temps et
précisément pour cela, de ne renoncer, au fond, a rien de tout ce qui nous permet d'atteindre notre
pleine réalisation, comme le comprit et vécut la petite sainte du Carmel.

8. LA FIDELITE DANS L’ERE POSTMODERNE

Tout ce que nous venons de dire, tente, en définitive, de situer et de donner consistance a
notre fidélité consacrée, dans les temps difficiles et fascinants que nous vivons. Nous signalions
déja au début que la culture actuelle ne favorise certainement pas sa pratique: méme, dans certains
milieux, la fidélit¢ matrimoniale est presque une «exceptiony.

La motivation biblique, a ce sujet, est immense et fascinante. Le mot hébreu qui est traduit
en général par «fidélité», hésed, suggere d’abord, surtout quand il s'applique a Yahvé, la solidité,
la force, la permanence dans le temps, en contraste avec la fragilit¢ des promesses humaines. En
conséquence, il désigne 1'Alliance, tant sous I’aspect «juridique», que, et surtout, du point de vue
de la motivation fondamentale qui la rend possible, a savoir la solidité de 'amour de Dieu. Dans
ce sens, un grand exégete commente: «Le plus merveilleux pour le peuple de 1'sraél n'est pas le
fait d’étre aimé par Dieu, mais que cet amour soit fidéle, durable, malgré tout» (E. Jacob). Deux
psaumes, en particulier, chantent cette fidélité de 1'amour de Dieu: le 117 (116) qui, dans sa
bri¢éveté, est un vrai bijou: «Louez Yahvé, tous les peuples (...) fort est son amour pour nous, pour
toujours sa vérité...»

8 Ibidem, 227-230.
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De la méme manicére, le «grand Hallel» (136/135), ne chante pas tant I'amour de Dieu, que
sa fidélité: «Car éfernel est son Amour». Cette garantie de 1'amour de Dieu qui est ferme, solide,
fidele, trouve sa plénitude dans le Nouveau Testament, dans /’Alliance nouvelle et éternelle.

La vie consacrée est, dans son essence la plus profonde, alliance nuptiale avec Dieu, et
elle compte sur la garantie de sa part; le «partenaire» humain de l'alliance peut malheureusement y
manquer; mais méme dans ce cas, «Il demeure fidéle, car Il ne peut pas se nier Lui-mémey, (2
Tim. 2, 10).

Il serait trés enrichissant de situer la fidélité dans le «paradigme» de I'historicité. Ne
pouvant le développer ici, je mentionnerai seulement quelques aspects remarquables.

Au début, nous indiquions le caractére permanent de la formation, la suite et I’imitation de
Jésus-Christ «jusqu'a la mort». Cependant, il convient d’approfondir cette «permanence», pour
qu’il ne nous arrive pas comme a beaucoup de couples mariés qui vivent unis par «inertie», alors
qu’a disparu le noyau qui donnait un sens a leur alliance, ¢’est-a-dire I'amour. Si nous partons de
la conviction que «la formation est la réponse libre a la vocation», nous pouvons en déduire la
conclusion suivante: i/ ne peut avoir de formation permanente que s'il y a aussi |’ «expériencey de
la vocation permanente. Le Seigneur ne nous a pas appelés «il y a» 10 ou 20 ou 50 ans: i/ nous
appelle aujourd'hui, depuis 10 ou 20 ou 50 ans. Seul le vécu joyeux avec ce Dieu qui nous aime
et nous appelle peut favoriser une réponse aussi joyeuse et pleine de fidélité. Nous avons inclus
ici, presque incidemment, 'historicité, I'expérience, la liberté et la réalisation personnelle en Jésus-
Christ.

Il reste, cependant, un probléme auquel la génération actuelle est particuliérement
sensible. Avec une générosité incontestable, beaucoup de gargons et de filles se consacrent au
service des autres, souvent totalement, mais c’est pour une période limitée dans le temps. Ce qui
leur est difficile, c’est d’assumer un engagement définitif, prononcer un «pour toujours», renoncer
par principe a toute autre alternative possible. Et si la vie me présente un autre chemin? Et si je
rencontre la femme/I’homme (selon le cas) qui pourrait me rendre heureux? Si les circonstances —
de lieu, de communauté, de travail — ou je me trouve a présent changent radicalement? Toutes ces
questions convergent en ce sens qu'elles font dépendre la fidélité d'un avenir «étranger», dont je
ne peux pas disposer. Devant cela, il est nécessaire de souligner, dans toutes les étapes de la
formation (jusqu'a la mort) que la fidélité authentique ne dépend pas de «ce qui peut arriver,
mais de ce que j’ai décidé, et que je renouvelle chaque jour: mon amour fideéle au Seigneur, dans
un dévouement total a mes freres.

La fidélité a une caractéristique #ypigue, qui la distingue des autres vertus. Nous pouvons
la comparer, dans le domaine des beaux-arts, a la musique par rapport a la peinture et a la
sculpture. Je peux contempler, d 'un seul regard, une belle statue ou un tableau célebre, mais je ne
peux pas écouter, en un instant, la Neuvieme Symphonie de Beethoven ou La Flite Enchantée de
Mozart: ici, s’avere indispensable le déploiement de la musique dans le temps, son «historicité...
De la méme manicre, la fidélité ne peut pas se «réaliser» si elle ne se «déploie» pas comme
expérience historique... La fidélité n'a pas peur de l'avenir, précisément parce que ce n’est qu’en
lui seul qu’elle peut se réaliser en tant que telle. Et surtout quand il s’agit de la fidélité de 1'amour
et dans I'amour, on ne la vit en plénitude (méme au niveau humain) que dans I'horizon du «pour
toujours». Nietzsche le dit a ce propos: «Toute joie veut I’éternité». Paradoxalement, ce qui
semblait étre un risque devient la condition indispensable de sa réalisation.

Il me plairait de finir ce paragraphe par un trés beau texte, que sans aucun doute, beaucoup
d’entre nous avons entendu ou lu il y a déja quelques décennies: il se trouve dans la célébre lettre
de Karl Rahner sur le célibat sacerdotal. S’adressant a son interlocuteur, il ui demande:
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«Quelle valeur auront, a la fin, pour vous cette question juridique et tous les pronostics
Juridiques pour l'avenir, si vous vous maintenez fidele a votre vie et vos décisions
fondamentales? Au fond, aucune. Me permettez-vous que je m'exprime spontanément et
avec clarté? Je n'attends pas I’ «aveniry comme cette figure de la cathédrale de Fribourg
qui représente une Vvieille soeur en train d'enseigner sa derniére dent pour faire
comprendre qu’elle était encore bonne pour se marier. J'ai déja choisi (...). Je suis prétre.
Je ne le regrette point.»°

9. CONCLUSION

Si je finissais cette réflexion par une invitation a relier les vertus théologales aux
dimensions temporelles, j'imagine que cela semblerait hors de propos et insignifiant. Je tAcherai
de montrer sa validité comme conclusion et projection dans I’avenir.

Cervantes, dans Don Quichotte, nous dit qu’il n’y a pas de livre, méme le pire, qui n’ait
quelque chose de bon. J'applique ceci a une oeuvre parue dans les années 1960, et qui a été
considérée comme I'expression la plus radicale de la «théologie de la mort de Dieu»: L'Evangile
de I'athéisme chrétien, du théologien américain Thomas J. J. Altizer'®. A propos de ce livre, les
critiques les plus favorables commentérent, ironiquement, qu'il n'était ni évangile, ni athéisme, ni
chrétien. Pourtant, vers la fin, l'auteur lance un défi (tel est le titre du dernier chapitre), que nous
pouvons reprendre et qui nous permettra de comprendre encore mieux ce qui a été dit.

L'auteur situe «les vertus théologales» (sans les appeler ainsi) en relation étroite avec les
dimensions temporelles: la foi avec le passé, I'espérance avec I'avenir et I'amour avec le présent, et
il présente les deux propositions suivantes: celui qui veut se baser sur la foi, s'accroche a un passé
anachronique; celui qui vit dans l'espérance, s'aliéne en se réfugiant dans un avenir encore
inexistant. Il faut rejeter 1’'une et 1’autre pour vivre dans le présent continu de 1'amour. C’est a cela
que se réduirait la vie chrétienne, selon Altizer. D'une certaine fagon, il me semble retrouver cette
méme idée dans l'interprétation postmoderne de l'incarnation du Fils de Dieu dans le livre de
Gianni Vattimo, Croire qu'on croit.

Comme je le disais plus haut, cette relation entre vertus théologales et dimensions
temporelles est suggestive, bien que son caracteére d’«alternative» soit inacceptable: ou 1’une ou
l’autre. Au contraire, c’est seulement dans leur intégration totale comme triple attitude
théologale, et sur une base anthropologique solide, que ces trois vertus peuvent trouver leur sens
véritable. Bien qu’il n’y ait aucun doute que «l’important, c’est d’aimery, il faut souligner qu'il n’y
a pas d’amour chrétien sans foi chrétienne et sans espérance chrétienne: “Ceci est son
commandement: que nous croyons au nom de son Fils, Jésus- Christ, et que nous nous aimions les
uns les autres selon son commandementy» (1 Jn. 3, 23).

Au lieu de nous plaindre des temps actuels, relevons, avec confiance dans le Seigneur, le
défi qu’il nous lance: ce n’est que dans une foi solide, qui se nourrit d’«espérance vive» et qui se
révele par un amour concret et inconditionnel de Dieu et de nos fréres et sceurs, en qui nous
reconnaissons le visage du Seigneur Jésus, que notre fidélité a la vie consacrée pourra €tre
significative, comme elle I’a ét¢ dans la tradition de nos Instituts, depuis les Fondateurs et
Fondatrices. Seul un présent fidéle a son passé et ouvert a I'avenir pourra étre grand et significatif,
dans le présent continuel du service de Dieu et du monde, par amour.

Un arbre est sain et vigoureux quand il a des racines qui creusent dans les profondeurs
obscures de la terre; quand son tronc se projette vers les hauteurs, en recevant la séve que ses
racines lui donnent, et en faisant naitre et mirir sur ses branches de nombreux fruits. Sans la

® KARL RAHNER, Siervos de Cristo, Barcelona, Ed. Herder, 1970, 206.
" THOMAS J. J. ALTIZER, 1/ Vangelo dell’Ateismo Cristiano, Roma, Ubaldini Editore, 1969.
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racine de la foi qui renvoie a un passé historique concret et réel, sans le tronc de I’espérance qui
nous projette vers l'avenir, et sans les fruits de 1'amour, toujours présent, nous serons un arbre sec,
qu'il vaudrait mieux couper et utiliser comme bois ou laisser simplement pourrir. Demandons a
'Esprit du Seigneur, avec I’aide maternelle de Marie, qu’il vivifie nos Instituts afin que chacun
d'eux puisse étre une forét qui offre de ’ombre fraiche, qui purifie l'air pollué que notre monde
respire, et qui produise en abondance des fruits de salut pour tous nos fréres et soeurs a qui le
Seigneur nous envoie!
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CONCLUSIONS DU TRAVAIL DES GROUPES

Francesco Cereda, SDB

Dans la fagon de concevoir I’humain et ses possibilités, il existe des constantes qui, prises
ensemble, forment en quelque sorte la vision interculturelle prédominante. Bonheur et réalisation
de soi, désirs et aspirations, affects et émotions représentent a la fois une opportunité et un défi.
Nous allons présenter ici une synthése de ces différents aspects anthropologiques qui, tout en
constituant un défi, sont indispensables a toute vie consacrée qui se veut pleinement humaine, et
donc crédible. Tous ces aspects forment la base de notre fidélité vocationnelle.

Authenticité

La situation anthropologique actuelle donne a la vie consacrée 1’opportunité de manifester
une authenticité nouvelle. La culture d’aujourd’hui apprécie I’authenticité. Les gens veulent nous
voir heureux. Ils veulent voir que ce que nous disons est en accord avec ce que nous faisons, et
que nos paroles sont vraies parce qu’elles naissent d’une vie cohérente.

L’authenticité est une opportunité parce qu’elle est liée a la générosité, au désir de
fraternité, au don de soi et a la joie de la rencontre, toutes dynamiques bien enracinées chez les
jeunes en particulier, et qui sont importantes pour vivre une vie consacrée authentique et un amour
oblatif. C’est une opportunité qui stimule et encourage les membres les plus agés de nos
communautés a étre de vrais modeles qui attirent et interpellent, a vivre cet amour pour le Christ
qui les a poussés a embrasser la vie consacrée, et a comprendre qu’ils ont un rdle a jouer dans la
formation des jeunes générations. L’authenticité est une opportunité qui exige une grande
attention a la dimension humaine du consacré et a la vie de tous les jours de la communauté.

L’authenticité¢ est aussi un defi, parce qu’elle demande de revenir a 1’essentiel, de
surmonter la fonctionnalité qui tend a réduire la vie consacrée a un réle, une fonction ou une
profession, en obscurcissant la passion du don de soi au Christ et a ’humanité. L’authenticité est
un défi qui nécessite une conversion et un renouveau quotidiens de nos communautés et une juste
compréhension des conseils évangéliques comme chemin vers la pleine réalisation personnelle.
L’authenticité est un défi pour la vie consacrée, exposée chaque jour a la médiocrité et a I’inertie,
et risquant de perdre sa spécificité en se laissant gagner par les valeurs de ce monde.

Liberté

Etre une personne libre signifie avoir sa vie dans ses mains et décider ce qu’on veut en
faire. La liberté est responsabilité de se construire; elle est possibilité; elle est futur.

La liberté est une opportunité parce que ce n’est qu’a travers elle qu’on peut obtenir
I’intériorisation des valeurs et la personnalisation des parcours de formation, et donc la vraie
maturité.

La liberté est aussi un défi parce qu’il faut savoir conjuguer autoréalisation et projet,
autoformation et accompagnement, lequel comprend aussi la direction spirituelle. Il faut donner
aux jeunes tout le temps nécessaire pour se développer et arriver a la maturité, suivant leur propre
rythme, qui ne correspond pas toujours aux programmes canoniques et aux étapes de la maturité
et de la prise de décision personnelle. L.’ordination presbytérale et la profession perpétuelle ne
sont pas toujours le fruit d’un choix personnel convaincu et mir; ¢’est pourquoi il nous faut des
formateurs capables de donner une formation vraiment personnalisée.
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Historicité

L’homme est un étre en devenir et la société est en évolution constante. La personne se
construit dans le temps; son autobiographie est le fil qui relie ses diverses expériences. Le récit de
I’histoire d’une vie met en lumiére I’identité personnelle.

L’historicité est donc une opportunité parce qu’elle nous fait comprendre que notre vie est
un chemin et que notre formation est un processus qui ne s’achéve jamais. La vie est
autoréalisation et construction de soi. La vie est une musique ininterrompue, allant de la formation
initiale a la formation permanente. Les changements qui interviennent dans la société demandent,
de la part de la vie consacrée, un renouveau et une adaptation permanente; ils I’incitent a se
reformuler dans le langage de I’homme d’aujourd’hui.

Mais I’historicité est aussi un défi: si I’on congoit la formation comme un processus de
toute une vie, la formation permanente doit animer et orienter la formation initiale. Il ne suffit pas
d’investir sur les jeunes et sur leur formation; il faut aussi remettre en marche les communautés et
I’Institut, en encourageant tous leurs membres a vivre «l’amour des premiers temps», cette
passion vocationnelle qui les animait au début de leur vie consacrée. Les circonstances de la vie
ne doivent pas conduire au repli sur soi narcissique et au retranchement dans des positions
intimistes. Dans un monde qui change et qui n’a pas de centre, ou le fragmentaire domine, la
formation doit s’efforcer d’unifier la personne et de la centrer sur I’essentiel, c’est-a-dire sur la
suite du Christ.

Expérience

On ne peut plus se contenter d’une formation de type intellectualiste, en prétendant que le
sujet intériorise des contenus vitaux sans en avoir fait ’expérience. Les jeunes ont un grand désir
d’expériences, et surtout d’expériences stimulantes; chacun veut faire ses propres expériences.

L’expérience est une opportunité, car lorsqu’on apprend de la vie, la formation est plus
personnalisée, plus concréte et profonde. Elle est nécessaire a tous, et pas seulement aux jeunes.
Les confréres adultes ont besoin eux aussi d’une expérience forte et authentique de Dieu, du
charisme, des pauvres, de relations fraternelles et communicatives.

L’expérience est aussi un défi lorsqu’elle devient une fin en soi: il faut au contraire faire
I’expérience des valeurs. Face a des expériences souvent fragmentaires et dissociées, I’aide d’un
directeur spirituel qui favorise 1'unification des expériences et I’intériorisation des valeurs se
révele nécessaire. Il ne s’agit pas de faire beaucoup d’expériences, mais d’en choisir quelques-
unes et de bien les préparer, des expériences fortes, qui demandent un soutien pédagogique, afin
que les expériences deviennent [ ‘expérience.

Relations humaines et affectivité

Dans la société actuelle, on pergoit un grand besoin de relations humaines authentiques.
Les jeunes ont une grande soif de fraternité et d’amitié, de relations informelles et affectueuses;
les adultes cherchent eux aussi des relations enrichissantes et significatives. Pour étre prophétique,
la vie fraternelle doit avoir quelque chose a dire sur la capacité du consacré a nouer des relations
profondes et authentiques; elle doit étre attirante par son visage humain.

Le désir de rencontre constitue certainement une opportunité, car la recherche d’un
approfondissement des relations humaines personnalise la fidélité et permet d’engager les autres a
entrer dans un rapport vrai, caractérisé non seulement par 1’authenticité et la communication, mais
aussi par I’amour et I’engagement envers la personne de Jésus Christ. La fraternité pousse les
consacrés a étre plus attentif aux aspects quotidiens du vivre ensemble, a la nécessité de cultiver
leurs affects et d’étendre leurs relations hors du cercle de la communauté.
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La fraternité est aussi un défi, parce qu’elle demande parfois une conversion et un
renouveau de la part de nos communautés. Quel milieu humain le jeune candidat trouve-t-il dans
nos communautés et quelle communication y trouvent les confréres adultes? Il faut alors se
demander comment «régénérer» les communautés, spécialement lorsqu’elles vieillissent. C’est un
défi, parce qu’il n’est pas facile de trouver des formateurs équilibrés, capables d’avoir une
approche personnelle, d’éviter I’individualisme et d’aller au-dela du privé, offrant un
accompagnement personnel sage et une direction spirituelle adéquate. D’autre part, il est difficile
aussi de construire 1’équilibre sur le plan émotionnel et affectif dans ses relations et dans son vécu.

Renoncement

Le renoncement fait partie de la vie, et donc aussi de la vie consacrée. Assumée de fagon
positive, ¢’est une expérience libératrice et enrichissante. On ne peut pas tout avoir, mais celui qui
a choisit I’amour et qui vit pour I’amour connait une expérience totalisante.

Le renoncement est une opportunité, car il nous permet de vivre notre vie consacrée avec
authenticité et d’en faire une véritable «thérapie spirituelle» pour I’humanité. Il purifie I’amour et
I’humain et les rend vrais.

Le renoncement est aussi un défi en ce sens que la vie consacrée peut représenter un mode
de vie privilégié, épargnant au consacré les problemes et les difficultés de la vie séculiere. Certes,
la tentation du consumérisme, du confort, du bien-étre, des voyages et de la possession d’outils de
communication personnels se présente aux consacrés dans toutes les cultures. Nous devons
revenir a 1’essentiel dans notre vie et dans nos structures. Pour les jeunes surtout, mais pas
seulement pour eux, le renoncement peut constituer un probléme. Nous devons les aider a
comprendre qu’il ne s’agit pas de sacrifier quelque chose, mais de choisir quelque chose, ou plutot
quelqu’un: le Seigneur Jésus, puis marcher a sa suite. La se trouve la vraie liberté, la joie et la
réalisation. Cela veut dire permettre que Jésus entre dans notre vie et y occupe la premicre place;
et cela veut donc dire aussi se libérer de tous les conditionnements qui pourraient nous empécher
de faire et de vivre ce choix radical.

Fidélite
La fidélité est la conséquence du choix de Dieu 