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Le g novembre rg:8, le Pére Tetlhard éerit, de Méricourt
{ Haute-Saineg), & Marguerite Teillard @ J'al achevé de me
construire un plan de mon prochain essai Forma Christi.
{Genese d'une pensée, p. 324.) Et, de Strasbourg, le 8 décembre
{p. 3440 : Nous sommes toujours & Strasbourg, et j'y ai
adopté une vie régulitre et studicuse, qui me rappelle mon
temps de Paris, par certains cdtés. Sauf la nuit et les repas,
je vais au Grand Séminaire 4 cbté de la cathédrale, ol
une chambre est 4 ma disposition. Je rédige Forma Chrisli.
— Et l¢ 13 (Gendse d'une pensée, p. 348) :

Jai fini de rédiger et de transcrire Forma Christi. Cela
forme une vingtaine de pages, trés denses comme iddes,
qui me semblent en progrés sur ce que j'ai derit jusqu'ici
{au point de vue de la figure que je me fais de Notre-
Seigneur en ce monde).

INTRODUCTION

Ce nouvel Fssai renferme une mise au point {pour 191g) des idfes
que j'ai cherchd sans cesse & exprimer, depuis quatre ans, fouchant
la synthise, dans la vie intérieure chrétienne, de I'amour de Dieu e
de Pamour du Monds.

Plus que jamais, je pense que le Christianisme est compris, par
notre génération, d'une fagon frop extrinséque et frop particulariste.
Dans les sermons et dans les consciences, le dogme, 19) floite au-dessus
de I Univers (sans attaches avec lui), et 2°) 1l paraif n'intéresser
qu'une faible partic du Réel cosmigue. Celte extérionité el celie infe-
riorité (méme simplement quantitative) du Dieu chritien & la NMNature
sont, en soi, appauvrissantes. Eiles deviennent doublement funestes
en un temps oit les plus hautes dmes de la Terre se gonflent d’émotion
veligieuse en découvrant combien le Monde expérimental est un, mysté-
riewr, ef immense. — Tandis que, pour saint Fean et saint Paul
notamment, le Christianisme était essentiellement ! une Cosmo-
gonie, on dirait parfois que nous ne savons plus, nous aulres, voir
et monirer que la face scolastigue ou disciplinaire de nolre Credo.
Quoi d’étonnant, dés lors, si, @ beaucoup d’hommes nourris aux fortes
réalités concrétes, la Reévélation chrétienne semble invinciblement
froide el enfantine?...

I faut que, revenant aux meilleurs courants de la Tradition catho-

1. Cot 4« essentiellement » 5t excessif, car le christianizme de saint Jean ct
de saint Faul est d'abord une religion, ce que le P, Teilhard ne songe évidem-
ment pad i nier,
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ligus, nous prichions enfin une Théologle ot le Christ apparaisse lié
au développement de I'Univers entier, aussi physique et aussi
grand gue lui; un Evangile ot la Morale et les conseils de Fésus
ne solent pas seulement préventds comme des pages a wne récompense
individuelle, mais comme le chemin organiquement imposé a la
réussite collective de toute la Vie.

Il est temps que nofre Religion se rajeunisse, en gquelque fagon,
par une large infusion des passions et des énergies spirituelles de la
Terre.

Les pages qui sutvent cherchent & montrer gue celte alliance (hid-
rarchisée) de toutes les puissances de P Esprit est exigée par la nature
méme du Christ total, et que nous pouvons y croire et la poursuivre
sans porler aucune alfeinte, ni aw dogme fondamental du Surnaturel
grafutl, ni au précepte vital du Renoncement.
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1. L'ELEQTION

Secundure potentiom {Buvagv] gua possil [pse emata
sibi subjteere,
Saint Paur, Fhi. 3,21,

Lorsque nous discutons sur les développements et Iavenir
de notre Univers, nous parlons presque toujours comme si,
dans I’histeire du Monde, chaque phase entitative nouvelle
était capable de déterminer et d’entrainer la phase suivante.
Dans Pensemble, nous nous représentons instinctivement
le Cosmos comme impliquant [exigeant) dés son origine,
en vertu de ses premiers éléments, une fin naturelle précise.

Cette vision des choses est inexacte.

Sans aucun doute, si nous considérons 'Univers dans sa
marche actuelle et concréte, nous devons dire qu'il est orienté
vers une Fin dernitre déterminée : sans cela, il tomberait
en poussitre. Mais il faut comprendre que « secundum signa
rationis (rafiocinate) », cette finalité qui recouvre, coordonne
et anime le mouvement général des choses, est une influence
créatrice descendante, c'est-a-dire qui va en s¢ précisant gra-
duellement, un couronnement synthétique.

En soi, antérieurement a la décision derniére qui a refondu
tous les moments de la Création en une seule évolution con-
tinue %, chaque phase vraie, dans la croissance de I'Univers
{c'est-A-dire dans la constitution de PEsprit) représente,

2, Clest-d-dire en laquelle toutes les partics, idéalement distinctes, ont réagi
les unes sur les autres (en descendant & partir du sommet} de fagon 4 donner
un seul Tout réel, (Note du P, Teithard.}
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relativement 4 la puissance divine, un stade réel d'indéter-
mination, — un palier, — ol 'opération créatrice pouvait
s'arréter, ou, du moins, bifurquer suivant une infinité de
lignes diverses.

L'apparition de l'ame humaine, élément autonome et
indestructible du Monde, marque, par excellence, un de
ces niveaux d'indétermination dans l'évolution de notre
Cosmos. A 'Homme, un plan se termine, un cercle se forme
autour de la Création. « fn signo priori ad Christum », la multi-
plicité des monades raisonnables constitue une sorte de
matitre vierge, apte 4 de nombreux usages, mais n'exigeant
rien d'autre que guelgue unification ultérieure de leur pluralité,
Clest le troupean sans Pasteur,

Par la Révélation, nous savons quelle destinée Dieu avait
fixée librement & ce Multiple, en le faisant croitre sur les
champs de la Terre. Les Hommes sont appelés & former un
seul Corps, au sein d'une divinisation extraordinairement
intime; et 'Humanité de Jésus a été dlwe pour servir d’insg-
trument 4 cette unification, oh se lie le faisceau éparpillé
de toutes les fibres de I'Univers. Dans I'Ecriture le Christ
nous apparait essentiellement comme investi du pouvelr de
donner au Monde, en Lui, sa forme définitive. 11 est sacré pour
une fonction cosmique. Et comme cette fonction n'est pas
sculement morale mais physique (au sens le plus réaliste du
mot) elle suppose, dans son sujet humano-divin, un fondement
Physigue.

Pour que les Choses trouvent, in Christe, leur cohérence,
nous devons donc admettre, finalement, qu'il v a, in natura
Christi, en plus des élédments proprement individucls de
'Homme, et en vertu de I'Election divine, quelque Réalité
physique ® universelle, un certain prolongement cosmique de
son Corps et de son Ame.

3. Lol comime souvent chez [e P Teilhard, « physique », s’oppose simplement
a o Juridique »,
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Telle est P'expression la plus prochaine et la plus intime
pour nous, ici-bas, du mystére de Jésus.

Autour du radieux soleil d’amour, qui est venu illuminer
le Monde, s’étend & I'infini une « couronne » rarement apergue
et pourtant sitge de l'action enveloppante et unissante du
Verbe Incarné.

Tout ce que j'ai écrit, — ailleurs et ici — suppose la per-
ception, ou tend & la manifestation, de cette lumitre active
qui nous pénétre, & partir de Jésus,

Remarquons-le de suite : cette idée d'un Elément physique
universel, dans le Christ, n’a rien d'étrange.

Chacun de nous, si nous y prenons garde, est enveloppé,
auréolé d’un prolongement de son &tre aussi vaste que I'Univers,
Nous n'avons conscience que du noyau de nous-mémes,
Mais Pinter-action des monades serait incompréhensible,
si, de 'une & I'autre, ne s°étendait pas une Adura, c'est-a-dire
quelque chose de propre 4 chacune d'elles et de commun
A toutes,

Comment, par suite, pouvons-nous imaginer la constitu-
tion du Christ en Centre cosmique de la Création?

Simplement comme un agrandissement, une transforma-
tion, opérée en 'Humanité de Jésus, de PAura qui entoure
chague monade humaine.

De méme que, dans un organisme vivant, on voit certains
éléments, d’abord pareils aux autres, devenir soudain leaders,
se révéler centres d’attraction ou foyers d’action plasmatique,

— de méme (en incomparablement plus grand), 'Homme,
Fils de Marie, a été élu pour que son Awra, au lieu de servir
a un simple échange (ex equo) d'inter-actions avec les autres
hommes, les dominit, les entrainit tous dans le réseau de
son influence.

Dés avant I'Incarnation réalisée {en vertu d'une pré-action
mystérieuse, mais révélée, de I'Humanité de Jésus), toute
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'Histoire du Monde est celle de Vinformation ¢ progressive
de 'Univers par le Christ,

1. L'ATTRACTION
Omnia traham ad meipram,

L'Election du Christ & étre Gaput Creationis a, comme
premidre conséquence, que nous sommes attirés suprémement
vers Eui. — Sentons-nous perceptiblement cet attrait supérieur?
La solution du probléme est infiniment délicate.

Répondre oui, — dire que nous éprouvons sensiblement
(de par la constitution de notre caeur) le désir d’aller & Jésus
comme au Centre, unique et concret, de I'Univers actuel, —
c’est pencher vers les erreurs, condamnées, de « "Apologé-
tique d'immanence ».

Répandre non, — dire que le Monde va vers un Terme naturel
(récl ou apparent) autre que Jésus, — c’est rendre la Foi
psychologiquement impossible, puisque aucune autorité
extrinséque n'aurait le droit, ni la force, de détourner nos
ceeurs d'une Fin se révélant 4 nos cceurs comme plus pro-
chaine que Jéhovah,

Pour passer entre Charybde et Scylla, il n'y a qu'une
route : admettre que Jésus, est, bien réellement, la seule Fin
concréte de I'Univers, — mais en ajoutant gue son Ftre,
agissant par des cercles de lui-méme inégalement divins, se
manifeste & nous par une attraction graduelle et créatrice.

Expliquons ceci davantage.

Par une premiére surface de Lui-méme (la plus extérieure
et la plus « équivoque ») il semble que le Christ agisse sur
nos cceurs comme Centre impréeis, impersonnel, générique,
de P'union universelle. Quand la vie inférieure se meut vers

4. La signification précise de ce terme est étudide plus loin page 383, (Mo
du B Teilhard.)
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la conscience, quand les hommes se passionnent pour la
compléte liberté et unanimité de leur esprit, quand les pen-
seurs et les podtes frémissent 4 'approche d’une « Ame du
Monde », c’est Jésus qu'ils veulent, en Fait, les uns et les autres,
Jésus qui dissimule encore son &tre personnel et divin, mais
enfin Jésus Lui-méme, qui doit premiérement étre désiré comme
« la clef de vofite » soutenant I'Effort universel, — Jésus
qui doit effectivement remplir ce réle naturel, avant de pouvoir
se manifester & nous par les régions plus intimes de son Bitre,
et d’entreprendre, en ces profondeurs, 'eeuvre surnaturelle
de notre sanctification.

Sous cette forme nafurelle prise par son Ftre surnaturel pour
s'insérer dans notre Univers %, le Christ éveille et sollicite
ce qu'on est convenu d'appeler les exigences naturelles
du cceur humain. Tenant la place de Centre des Choses
visibles, Il fait se lever vers Lui, sans étre encore reconnu,
le regard de tous ceux qui puisent leur gofit de vivre dans
Pattente et la préparation d'une ére de lumiére et de paix.

Tel est le premier degré, commun a tous les hommes, de
Pattraction des Ames par Jésus,

Dans le cceur des bons serviteurs du Monde, cependant,
une inquiétude vague survit 4 tous les efforts pour faire
surgir de la Nature un Idéal terrestre., Ge trouble est I'an-
nonce d’une initiation supérieure. Clest lui qui contient
Pattraction, encore obscure, émanant des cercles, non encore
ouverts, de I'Etre de Jésus.

Avant que Dieu ne parle, aucune réflexion de I'dme sur
ses gofits et ses besoins ne peut lui découvrir la nature exacte
du complément béatifiant qu’elle désire, sans étre encore assez
#levée pour le saisir %,

5. 8i la Fin surnalurells du Monde ne le « bouclait » pas naturellement, en
méme temps, elle laiserait "Univers béant, et nos coeurs insensibles... (MNofe
du P, Teilhard.)

6. Awvantla parole divine prononcée par un homme inspiré, il semble pour-
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Mais, un jour, par la voix des Prophétes ou de son Fils,
Dieu explicite son influence. Il se manifeste comme vivant-
personnel, — un et triple & la fois. Fides ex auditu.

A ce moment, si Pame est fidéle, ses désirs, jusque-14 confus,
prennent corps autour de la Vérité nouvelle. Avec la foi au
dogme révélé elle sent descendre en elle le besoin net et
concient de ce dogme. Il n’y a pas jusqu’a la lointaine Trinité
qui ne lui apparaisse comme indispensable désormais & sa
béatification ?.

Ainsi, presque amorphe (simple appel & monter) dans
I'Ame paienne, Pattrait senfi du Christ s'enrichit peu & peun
dans le Chrétien. Graduellement, il se modéle sur les articles
du Credo, selon que ceux-ci tombent d'une bouche inspirée
dans les cocurs dociles,

La Révélation crEE les Esprits @ mesure qu'elle les illumine.

Erreur, par suite, de distinguer, dans I'Homme, deux
attraits distincts, I'un pour une Fin naturelle hypothétique
du Cosmos, 'autre pour la Fin surnaturelle qui nous attend

devant la face de Dieu. Il n'y a dans P'Univers qu'un seul centre,
A la fois naturel et surnaturel, qui meut, sur une méme ligne,

toute la Création, d’'abord vers la plus grande Conscience,
puis vers la plus haute sainteté ® : A savoir le Christ Jésus,
personnel et cosmique.

tant qu'il ¥ ait, dans les esprits, une préformation, une divination partielle des
viéritds qui seront révélées. I1 serait difficile d’expliquer, autrement, Papparitien
sl commune dans les Cosmogonies antiques, des idées d'une Triade divine,
d'une Vierge-Mire, ou du Juste immolé, De plus, si les dogmes n'étaient pas
d&jA « dans air » lorsque le Prophéte parle, celui-cl ne serait pas cru, ni compris.
{Mote du P, Teilhard.)

5. Bans cet attrait, la croyance & ce dogme des dogmes demeurerait 4 'érat
de viritable épiphénoméne dans notre vie intérieure! [ Nele du P. Teihard.}

8. Clest-2-dire d'abord vers Vachivement des monades naturelles in 52, puis
vers leur groupement in Chritte, (Note de P. Teilhard,)
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1. L'ETABLISSEMENT DU MILIEU MYSTIQUE

In e pivimur, el movermur, ¢l sunius,

Si persuasive qu’elle soit, Pattraction croissante par laquelle
le Christ nous sollicite vers des zones toujours plus intérieures
de son essence nc suffit pas, a4 elle seule, & nous entrainer
dans son orbite.

Pour que nous tombions effectivement sous la domination
de Jésus centre du Monde (rex ef centrum omnivm rerum), il
faut que nous lui ouvrions spontanément nos cceurs. Pour
que nous entrions réellement dans I'Univers élu qui se ségrége
autour du Verbe Incarné, il faut que nous chefsissions d'en
faire partie.

= Rien ne se décide, dans I'ceuvre de notre « information »
par Jésus tant que nous ne coopérons pas librement & son
achévement.

Dans cette collaboration de nos libertés & "action unis-
sante et créatrice de Dieu, il convient de distinguer deux
degrés, par lesquels l'influence du Christ s'établit successi-
vement dans les deux moitiés, passive et active, de notre vie.

Le premier degré de notre acquiescement {acquiescement
aux passivités) consiste 3 reconnaitre, 4 Jésus, son rdle de
sanctificateur universel, d’Ame supérieure des Choses. Clest
un acte de Foi, — foi de lintelligence qui accepte une lumigre
nouvelle, — foi de la volonté, qui s’abandonne aux directions
et aux promesses données.

Cette Foi-la, dont Iécho semblerait ne pas pouvoir sortir
de notre plus stricte immanence [opérer en dehors de notre
Ame] est, en fait, extrémement efficace au-dehors?®.

g. Of. La Foi qui epire (Octobre 1918). (Nate du P. Teilhard.)
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Quand, pour la premitre fois, un homme dit : « je crois »,
rien, en apparence, ne bouge en dehors de son ame, En réalité,
cet homme, par sa parole, a opéré sur le Réel universell A
peine a-t-il donné son consentement a la Vérité révélée, que
toutes les Puissances créées se sont transformées, comme par
enchantement, aufour de {ui. Etrangéres, hostiles ou ambiguiis
jusqu’alors, les Forces naturelles, quelles qu’elles solent, se
sont chargées d'un seul coup, pour lui, de U'influence de Jésus.
Brusquement, en effet, son Monde individuel est entré dans
« le champ d’action » de Jésus!

On peut le dire sans nulle exagération : & partir de l'adhé-
sion fidéiste 19, toute Iaction du Monde sur le converti, sans
changer de forme apparente, revét intérieurement le Christ,
Elle s’anime, physiquement, d'une Finalité nouvelle, plus
intérieure que toutes les autres. A P'ame croyante, centrée
vitalement sur Jésus, toute action des Choses apporte (naturels
A leur base, surnaturels 4 leurs prolongements) un contact
et une touche du Christ. Et plus cette &me croit & son omni-
dépendance par rapport au Ghrist, plus 'omni-action qu’elle
subit devient concréte, dominante et sfire : Credentt, omnia
converluntur « in Chrigtum », —

Pour répondre & cette sollicitude universelle qui, de par-
tout, enveloppe et la fagonne, 'ame s'efforce naturellement,
de se porter & son tour, activement et positivement, vers
Jésus. Aprés avoir cru en son action, & Lui, elle Lui voue
tout son travail, 4 elle. A la Foi elle ajoute V'intention droite.
Ici commence la deuxitme phase de l'envahissement de
son Univers par le Christ.

Déja, en vertu de I'unité fondamentale de notre étre et
du Monde, on peut dire, de chaque homme honnéte, que
tout ce qu'il fait sur terre, se raméne, plus ou moins directe-

1. Ied, le mot ne signifie pas autre chose que @ adhésion de fol », « conzente-
ment & la Vérité révélée »,
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ment, & la spiritualisation de 'Univers. La vertu propre de
« la bonne volonté » est de capter pour Dieu ce travail,
c'est-A-dire de faire servir aux intéréts du Corps Mystique
fout progrés (méme naturel et jusque dans son opus materiale)
que nous faisons dans le développement de I'Esprit. Par
Pintention, qui nous agrége, en qualité de membre actif &
Jésus-Christ, chacun de nos efforts, dans sa totalité, va plus
loin que nous : il atteint et sert le Christ, vivant au fond de
nous.

Tout & heure, parce que nous croyions, c'était I'Univers
qui s'était mis 4 nous transmettre (jusque par ses énergies
matérielles) l'action de Jésus. Maintenant parce que notre
volonté est droite, c’est nous, & notre tour, qui contribuons
4 donmner & Jésus son intégrité, par toute notre action.

De la sorte, par la puissance combinée de la Fol et de l'inten-
tion, un Monde nouveau, sans altérer les traits de 'ancien,
se constitue pour le chrétien dans lintérieur des Choses,
Une zone profonde et simple, co-étendue 4 toute créature,
se révéle & lui au ceeur de I'Univers, zone en laquelle :

Quidquid patimur, Christum patimur
Quidquid agimus, Christus agitur.

Eveillés & cette atmosphére mystique, partout répandue,
nous sentons se réaliser autour de nous la vaste plénitude
de PIncarnation.

Iv. LA DOUBLE RESFIRATION DE L'AME

Fivs ego — jam now ¢go ¢ vivil in me Christus,
Gal, n20

Une fois établie dans le milieu mystique, comment I'dme
va-t-elle se comporter pour progresser, pour étre « informée »
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toujours davantage par le Christ? Doit-clle surtout receveir,
ou surtout donner? — jouir ou souffrir? — croftre suivant
la nature, ou s'annihiler? — se vider du Monde, ou se rem-
plir? — s'attacher & I'Univers, ou le mépriser? — vivre &
soi, ou mourir?...

Concilier sainement I'agir et le patir est la grande diffi-
culté de toute vie intérieure.

Pour donner une solution aussi générale que possible au
probléme de I'ascétique chrétienne, il est nécessaire de dis-
tinguer, encore une fois, par la pensée, dans la croissance des
Ames en Jésus-Christ, deux phases, dont Palternance et les
combinaisons rendent compte de toutes les oppositions
qu'on cbserve entre les conduites des différents saints,

La premitre de ces phases est celle d'un certain attachement
ai Monde, d’une certaine immersion dans 1'Univers.

Ne Poublions pas. Ce n’est pas parce qu’un homme se
tourne vers Dieu qu'il cesse d’avoir & respirer, & se nourrir,
— A croitre, en toutes maniéres, devant ses semblables.
Crions-le sur les toits et les places publiques : c'est du Monde
visible que l'dme tire les éléments que la Grace divinise!
c’est 'usage des Réalités tangibles qui (en rigle générale)
ouvre son intelligence, durcit sa volonté, éveille sa puissance
d’aimer, Normalement, 'ame qui veut appartenir solide-
ment au Christ doit préparer en elle comme fondement de
sa perfection céleste une abondante matiére a sanctifier,
une riche nature. Science, arts, industrie, activité sociale..., tout
cela est nécessaire pour offrir une digne matiére & 'influence
de Jésus. Rien de tout cela ne doit étre étranger au Chrétien,
en fant qu'il est chrétien.

Le premier devoir, individuel et apostolique, de 'homme
surnaturalizé est done d'élaborer en soi, pour le Christ, par
I'usage des créatures, un moi vigoureux. Son premier soin,
semblable (mais en apparence seulement) & celul du paien,
doit étre de prolonger, par l'effort humain, dans toutes les
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dircctions qui ménent & PEsprit, le travail, encore inachevé,
de la création wvisible,

= Sans scrupule, par devoir, religisusement, 'ame, au pre-
mier stade de son évolution ! en Jésus, se plonge dans les
choses. Et, 14, elle se laisse emporter par la passion vivifiante
de chercher, de découvrir et de créer.

Dans cette marche & Pépancuissement humain de ses
puissances, I'ame fidéle & la Vie et 4 la Grace ne saurait aller
indéfiniment. Peu & peu, sortant du jeu méme de son élan
pour « &tre soi », elle sent une composante antagonisle naitre,
et grandir, qui va graduellement inverser le sens de sa course :
le godt du Renoncement.

L'effort que 'Evolution naturelle du Monde impose aux
ouvriers de la Terre est extrémement mortifiant et désinté-
ressé.

Le gofit qu'elle leur inspire de s'attacher & un Tout de
plus en plus vaste, les habitue & ne plus tenir & rien qui soit
petit et particulier.

Les limites insurmontables, enfin, qu'elle leur fait trouver
dans les étroitesses de la vie corporelle, les fait réver d’'une
mort libératrice.

Par cette triple éducation que lui fait subir Pexpérience
du Monde, P'ame, & peine arrivée au ceur des choses, se trouve
préparée & s'en évader. Aprés s'étre remplie de 'Univers et de
soi-méme, elle se sent prise, un jour (non par déception, mais
par développement logigue de son effort) d'un grand besoin de
mourir 4 elle-méme et de se dépasser.

Cest la deuxidme phase de sa formation, celle du détache-
ment, ou de Pémersion du Monde, qui va commencer.

Désormais, sur une base naturelle solide, sur une vigou-
reuse aptitude naturelle & croitre et & s'oublier, le Christ

11, Aprés une période cependant de relrait, lui permettant de s'individualiser
dans son point de vue chrétien.., (Période du « désert »), (Nete du P. Teilhard)
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va agir {de préférence par la souffrance) en se substifuant é
I'ame {en I' « extasiant »). Pour la créature dominée par
Jésus, le moment est venu ol « Oportet tllum crescere, me autem
minui ». Pest Uheure de Vopération spécifiquement chrétienne,
ol le Christ, gardant & 'homme les trésors de sa nature, le
vide de son égoisme, et lui prend son cocur, — heure doulou-
reuse pour la nature inférieure, livrée aux forces diminuantes
de ce Monde, mais heure délicieuse pour 'homme éclairé
par la Foi, qui se sent évincer de lui-méme, et mourir, par
la force d'une Communion.

Immersion dans le Monde pour Jésus, — émersion du
Monde en Jésus, — toutes les nuances de sainteté sont
contenues dauns les rythmes innombrables de cette double respi-
ration par on I'ime, tour & tour, se remplit de la possession
des Choses, puis les sublime en Dieu,

A) Trés souvent (le plus souvent) les deux phases d'atta-
chement et de détachement sont fondues dans la réalité
concréte (l'unité psychologique) d'un seul gffort désintéressé.
Quand 'Homme travaille 4 se développer pour Dieu (pour
étre plus capable de Dieu), simultanément, par le méme
acte, 'son Ame se personnalise in se, et se dépersonnalise
in Christo,

B} Mais fréquemment, aussi, la disjonction des deux compo-
santes {ou du moins la prédominance notable de I'une sur
Vautre) se réalise, et donne une figure oscillante au mouve-
ment par lequel nous nous livrons & Jésus.

a) Dans Uhistoire des développements individuels, d’abord,
il m’est pas rare d’observer une phase distincte de croissance
(coincidant naturellement avec la jeunesse] & laquelle succéde
une périudt de souffrance et de renoncement.

b) Ce va-et-vient qui peut se répéter plusieurs fols dans
Pexistence d'un méme homme (avec tendance a se fixer tou-
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jours plus haut dans le moindre égoisme, — cf. ci-dessous D)
n'est que I'harmonique réduite d’une oscillation beaucoup
plus lente, qui affecte la vie méme de ' Eglise, Les premiers sidcles,
par exemple [qu'on se rappelle les Péres du Désert!} ont
été marqués par un €élan caractéristique vers la Pénitence
et la Privation. Il fallait que le Christianisme réaglt, dés
'abord, contre la matidre paienne, et s'affirmat nettement
dans son orientation spécifique. Nofre épogue, par contre,
parait avoir surtout besoin d’un rajeunissement des forces
surnaturelles par Iémission de racines profondes dans les
saines énergies de la Terre. Faute d’étre assez émue par une
véritable pitié humaine, faute d’étre soulevée par une admi-
ration assez passionnée de I'Univers, notre Religion s’anémie,
et elle soullre dans sa puissance méme de renoncement. &l faut aimer
beaucoup le Monde pour sentir la passion de le dépasser!

G} La prédominance, plus spéciale & chaque époque, de
tel ou tel esprit (plus ou moins austire en apparence) ¥
n'empéche pas, du reste, qu'd chagus instant, grice a la multi-
tude de ses enfants, PEglise ne présente tous les types indivi-
duels de sainteté. En elle, il y a toujours, & chaque moment,
des Ames situées plus particulierement dans la zone du déve-
loppement, ou bien dans celle du renoncement, soit que ces
4mes soient en train d'osciller de P'une 4 'autre, soit qu'une
pocation particulitre les fixe dans I'une ou 'autre de ces régions.

D) Il est important de noter, pour finir, que la série des
variations, individuelles ou séculaires, par oit passe dans
VEglise la forme extéricure du détachement, ne repassc pas
deux fois par les mémes points. Mais elle dessing, dans son ensem-
ble, une évolution progressive.

12, Auliew « daustére » il faudrait plutét dire « séparatiste » (entre le royaume
de Dieu et le Monde', L'efort d'altachement spirituel & !'Univers naturel est
d'une trés grande exigence; et il impose aus Ames fidéles une rigourense sustéritd,
{ Note du P. Tedlhard.)
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En ce qui touche, plus particuliérement, la phase d’atta-
chement ou d'immersion, le niveau ol I"Ame doit aller cher-
cher son développement naturel tend certainement & se rele-
ver de plus en plus. A mesure que la Création se spiritualise,
le pain terrestre dont se nourrit la partie supérieure de I'Hom-
me devient moins charnel. Pour éveiller et soutenir son gofit
de vivre, 'ame des meilleurs parmi nous aura besoin, toujours
davantage, de se tourner vers des préoccupations plus pures
et plus larges. On congoit, 4 la limite de cette dérive, une Huma-
nité ot (comme il arrive de certains Saints) la part d'excita-
tion demandée au Réel sensible serait extrémement réduite,
— une Humanité naturellement chaste et contemplative,
ol les individus naftraient presque immédiatement mirs
pour leur « dépersonnalisation » en Jésus-Christ. — Seule,
peut-étre, la faute originelle nous empéche de songer sérieu-
sement & la réalisation exacte de cette espérance.

En résumé (et c’est cela qui doit étre retenu), aucune des
deux composantes de la vie intérieure (croissance, puis dimi-
nution, naturells, in Christo), ne peut, ni ne doit éliminer
Pautre. Il n'y a pas deux ascéses en présence, I'une de dévelop-
pement, l'autre de mortification., Mais il ¥y a deux phases
aptes 4 s'allier dans un équilibre souple et mobile,

— tantdt sous la forme (continue] d'un effort pénétré de
renonceément,

— tantét sous la forme (alternante) d’oscillations entre le
jouir et le patir,

— tantét sous la forme (dispersée] d'dmes particuli¢re-
ment représentatives, dont ensemble s’harmonise en un
tout modéré (= humain) et progressif,

La deuxiéme phase, celle qui fait exulter I'Homme dans
son annihilation douloureuse in Chrisio, est la plus béatifiante
des deux, celle qui imprime 3 'ame la forme définitive de
Jésus.
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Mais il ne faut pas oublier qu'elle doit & la premiére son
« immédiateté » et sa « consistance ».

Jésus-Christ me s’éfablit pas dans le vide (n’a-t-il pas fait
remplir d’eau les urnes & Cana?). Clest par substitution de sa
plénitude & une autre qu'll nous conquiert, c’est-A-dire en pre-
nant en nous, la place de notre moi, ct, autour de nous, celle
de 'universel embrassement des Choses.

Plus résistante donc, nous aurons tissé l'étoffe de notre
personnalité, plus passionnée sera devenue notre conscience
du grand Univers,

— plus, aussi, Jésus s'incarnera solidement et totalement,
€N Nous.

Méme résorbée (en quelque fagon) dans le Christ, "Ame
n'est pas perdue pour la Terre qui I'a nourrie. Mais portée
par la puissance cosmique de Jésus, alliée désormais au
Principe ultime de la Vie créée, — elle s'irradie plus active-
ment et profondément que jamais dans les étres & sanctifier.

En sorte que les deux phases de son développement se
rejoignant en un sommet commun, elle se trouve, simulia-
nément, en pleine possession du Christ et de I Univers.

V. LA CHAIR DU CHRIST

Maintenant que nous avons précisé comment I'influence
universelle du Christ se manifeste, — s'établit, — puis se
développe & lintéricur de chaque 4me, considérons A nou-
veau [a figure géndrals prise par I'Univers soumis, en chacun
de ses éléments, & l'attraction humaino-divine de Jésus,

L’Univers spirituel, parce qu'il est A base de liberté, n’obéit
pas entitrement i laction unifiante du Christ. Pauci electi.
Une fraction des Choses refuse de se subordonner & Jésus.
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Or, comme elle ne peut trouver hors de Celui-ci (cf. § 1,
p. 36B8-370) aucun autre Centre naturel de groupement,
elle s'en va sans but, fAottante et désagrégée, vers quelque
antipode mystérieux de I'Esprit. C'est la damnation aux
ténébres extérieures.

Le Reste, la Masse fidéle, s'agrége peu & peu en un Tout
organisé gqu'enveloppent les plis, naturels et surnaturels, de
V'étre cosmique (de "dura) Christi.

Quel nom donnerons-nous A l'action physique exercée par
le Christ sur son Corps Mystique? A quelle sorte de causalité
raménerons-nous son action vivifiante?

Quand la Scolastique essaie de préciser la nature de la
grice, elle la compare & un Accident. Mais, évidemment,
c'est par analogie, et faute d'un meilleur terme. Employé
pour qualifier I’état de grice, le mot « Accident » signifie sim-
plement « qui ne change pas l'essence humaine de ame »,
Il n'entend nullement ranger dans la méme série positive la
Vie divine en nous et la modification, par exemple, que nous
fait subir une sensation. Un état d'ime sensitif est un accident
infra-substantiel ; la grice sanctifiante cst un accident supra-
substantiel. Dés qu'on dépasse la zone des relations expéri-
mentales, nos catégories logiques ne s'appliquent plus exac-
tement. Il faut les combiner entre elles pour encadrer les
phénoménes supra-terrestres de la Vie. )

Sous cette rdserve expresse, le terme qui définit le moins

13, De méme, quand nous disons que Je Verbe s'unit & 'Humanité de Jésus
ratione Perssnae, nen safurds, c'est pour bien marquer que, dana §'Incarnation, la
Substance divine demeure inchangde, — non pour exclure, de la part du Verbe,
une action qui intéresse Uintimité organique de Jéus-Homme, —— Autrement
dit, « Persona w n'est pas une atteeation de « Nolwra ». La locution a une portée
plutit négative que positive,

e méme, encore, quand la crfation est comparée & une ¢ficience, ce terme est
excellent pour affirmer la distinetion qui sépare le Créateur de son cuvre (&'est-i-
dire pour nier le Panthéisme, ; mais elle ne nous dit & pea prés rien sur la nature
du proceszus qui lie & 1'étre Tnerdé 'dtre participd ; — au contraire, clle met entre
les deux une exiériorité sirement cxagérée, (Note du P, Teilhard ).
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imparfaitement U'influx universel de Jésus-Centre du Monde
est celui d° « information ». Le Christ englobe ses membres
mystiques dans une finalité, un ordre, une loi de croissance,
et méme une sorte de conscience, supéricurs. Le Christ vit
réellement en nous. Que faut-il de plus pour que nous puis-
sions dire que, récllement, Il nous informe?

Le Christ, bien siir, ne nous détruit pas, ni ne nous confond.
Il ne modifie pas notre nature, ni n'efface notre personnalité
humaine (tout au contraire, Il achéve de nous difffrencier en
nous fondant en soi).

Maiz cette restriction ne doit par s'entendre comme une
atiénuation. Elle est, bien au contraire, un ferfeclionnement du
concept d' « information ». Si la Vie du Christ, en captant
nos Ames, les laisse subsister, distinctes, en Elle, cette parti-
cularité tient & unec supériorité (et non A une infériorité?) de
son influence sur celle qu'exercent les formes substantielles
ordinaires,

Vraiment, le Christ agit sur nous comms une Forme, et la
Somme des dmes bien préparées est la Matiére qui prend inté-
rieurement (substantiellement) figure en Lui !,

Si on urge davantage cette idée que nos Ames jouent le
réle d'une matiére par rapport au Christ [plus spirituel

14, Figara Mundi @ L'Univers nouvean, reformé in Chrirfe, ne doit pas unique-
ment sa physionomie aws élédments rassemblés en lui sous Uinfluence du Christ.
11 doit (principalement?) sa figure awx traits individuels du Christ-Elu,

11 est donc vain, peat-étre, de chercher & eertains de nos dogmes (ou du moins
& leur modalitd concréte) une raison tirée de la nature générale de 1'Etre (incréd
ou créé),

Ces dogmes {ou ces modalités) sont peut-ttre des traits individuels (reflétant
des prélérences particulitres) du Christ (par exemple la Rédempiion dewlou-
rense ¥,

L'Univers nouvean doit avoir, trés marques, cortains traits [ibres, individuels,
parce qu'il sachéve dans la sphice d’une Prroonne, (Note du P, Teilhard)

* L'exemple ne paralt pas trds bien choisi, [Cf, [a scéne de ’agonie au Jardin
des Oliviers : « Chae ce ne soit pas ma volonté, mais la vitre qui s'accomplisse! »).
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qu'elles) qui est leur Ame, on est tenté de sc dire que la
Résurrection de la Chair, — prise au sens littéral, corporel
— est une imagination oiseuse, sans compter qu'elle repré-
sente un bienfait humiliant.

Pourquoi nous figurer cette réapparition (superflue pour
le dogme et abaissante pour notre nature) de la partie cadu-
que, de la chrysalide rejetée, de notre dme?

Est-ce qu’une multiplicité organisée d’esprits ne forme pas
déja, par elle seule, une Matitre, un Corps, une Ghair?

Sans vouloir aborder dans sa généralité le double probléme
de savoir :

1) si on peut concevoir des monades capables de s'orga-
niser en un Tout, sans les supposer doudes d'une matérialité
plus ou moins déguisée 15;

2} ou, si, du moins (méme A supposer que ces monade
fussent de purs esprits avant de s'unir) il ne nait pas, du fm
méme de leur groupemeni, un équivalent de matérialité, nous
répondrons ici que, dans le cas des monades humaines,
le verdict {tant de la Philosophie que de la Théologie) est
catégorique : « Le corps mystique du Christ est autre chose
qu'une somme d'imes; car, sans Ja présence en lui d'un
élément spécifiquement matériel, les d&mes ne pourraient,
physiquement, se rassembler en Jésus. »

La Matitre, sans doute, n'est pas linstrument jformel de
I'Union et de Pinteraction des monades 1, Mais c’est elle qui
donne, aux Choses de ce Monde, leur aptitude radicale a
entrer dans des synthéses plus ou moins élevées, sous un
méme Esprit. Rendre les éires unissables (par I'Esprit], telle

15. Clest-ddire qu'il o'y aurait pas de « pur esprit » en dehors de Dieu *.
(Nete du P, Triikard.)

* La thése jci posée n'est pas thomiste dans sa lettre, mais elle est celle de
nombreux Péres de "Eglise et théologiens (saint Bonaventure, enfre autres),

16, Clest une fme, non une matidre, eommune, qui cimente, awe divers degrés
de son évolution, le multiple créé [cf. L' Unien crdatrice, novemnbre 1917). (Mote
du P, Teilhiard)
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parait étre Pessence (Peffet formel) de la Matérialité. Sous
ce rapport, il n'y a pas de différence entre le Monde naturel
inférieur, et le Monde nouveau en formation autour de Jésus,

$'il en est ainsi, si dans nofre Monde toute dme collective
nait & la faveur d’un corps, le Christ ne saurait consommer
notre Unité dans le Centre, fixd au-dessus de nous, de son Esprit,
que 8’11 nous enserre préalablement dans un réseau matéricl
sous-tendu A notre « esse corporeum ». Pour étre I'ame de nos
ames, il faut qu'Il commence par étre la Chair de notre
Chair 1%,

De 14 I'importance de I'Eucharistie.

Considérons, maintenant, une ame humaine & linstant
de sa mort. — Privée de son élément corporel, elle devrait,
naturellement, errer sans lien précis, & travers le Gosmos,
apte 4 entrer dans beaucoup de combinaisons, mais engagée
dans aucune (cf. p. 368).

A une telle Ame, qu'apporte done d’heureux et de complé-
tif la Résurrection? Une double faveur :

1) D’abord la joie naturelle (« exigde ») de réappartenir
& un Univers;

2) ensuite la grace surnaturelle d’étre appelée, en fait
d'Univers, & rejoindre le Christ, et & s’y intégrer.

Nous entrevoyons, ici, pourquoi la Résurrection effective
des corps est remise & « la fin du Monde ». La restauration
de la Chair est un phénoméne d'ordre cosmique plutbt
quiindividuel. En vertu de Pessence méme de la matérialité,
ressusciter un seul corps équivaut, pour Dieu, & reconstifuer un
Monde 12,

En fait, il n'a existé, & aucun moment, des dmes absolu«
ment séparées, des Ames flottantes. Dés Porigine des temps

17, C'est-a-dire, nous croissons pris enlre sa chair et son dme, (Nele du P,
Teilhard.}

18, Dans la marge de la page, & partir de « nous répondrons ici.. », le
P. Teilhard a écrit : « Paa trds au point, »
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(par une anticipation ou préaction mystérieuse, & laquelle il
faut toujours revenir), dés le premier matin de Paques, en
réalité, « le Christ est ressuscité » Depuis toujours, donec,
dans la trainée cosmique de son Corps, les mes, & mesure
qu'elles trépassent, passent, sans discontinuité; et 13, elles
trouvent 'Asile d’un Univers nouveau qui les recueille. Dés
avant la mort, par la grice et les Sacrements, ne se mouvaient-
clles pas déja dans ses sphéres naissantes?

Etonnant spectacle de notre Monde!

Sous la banalité uniforme des agitations humaines, depuis
les sommels de Pdme jusqu’aux racines de la matidre, L'Univers
s¢ seinde intéoralement,

D’une part, grice A une somme immense d'efforts infini-
tésimaux, grice 4 leffet accumulé des bons désirs et des
bonnes communions, un Monde indestructible se construit
par nos Ames et par nos corps, & 'abri de la Chair du Christ.

Dle 'autre, un agrégat de monades, non lides, non informées,
tient encore par les forces de la matigre et de la vie terrestres;
mais, au premier souffle de la mort, cette poussitre se dis-
porscra.

22 décembre rgil,



