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Avant-propos

Jacques Marx, a I’époque vice-président de I’Institut d’étude des religions
et de la laicit¢ (IERL), a entrepris voici quatre ans d’organiser un séminaire
international d’anthropologie religieuse en nos murs, et ce afin d’offrir un lieu de
réflexion pluridisciplinaire aux chercheurs et auditeurs de I’Institut. Le theme de la
sacralisation du pouvoir fut étudié¢ durant deux années et déboucha sur un fort beau
volume, publié dans la série Problemes d’histoire des religions, en 2003. Il nous a
appartenu de relever le flambeau et de mettre sur pied semblable manifestation, a
nouveau étalée sur deux années ; le choix s’est porté sur la théologie de la guerre, un
questionnement déja ancien, ravivé par les soubresauts de 1’actualité internationale.
Certes, I'lERL avait déja mis a son programme 1’étude des rapports entre religion et
violence, et ce depuis le début des années quatre-vingt-dix : le volume qui en résulta,
Le penseur, la violence, la religion (Problemes d’histoire des religions 7, 1996)
fut le fruit d’un colloque marquant, né¢ de I’enthousiasme de deux chercheurs de
I’Institut, Aline Goosens et Baudouin Decharneux, et I’aboutissement de séminaires
de recherche menés depuis 1992 sur la violence du pouvoir dans ses rapports avec
les religions en Occident. Mais il convenait a nos yeux de poursuivre le propos, tant
I’étude critique des grandes religions occidentales nous a paru indissociable de leur
rapport intime et souvent paradoxal a la violence, a la guerre et a la paix.

Nous avons choisi de le faire en suivant les traces de Jacques Marx et en
dégageant, inspirés notamment par les remarquables études d’ Alphonse Dupront en la
matiére, une dimension anthropologique de la bataille comme expression du sacré et
une dimension théologique de la sacralisation de la guerre. Il s’en est suivi un dialogue
fécond et constant entre, d’une part, I’analyse de la ritualisation du conflit et, d’autre
part, ’analyse de sa sacralisation et de sa limitation — limitation par une codification
extrémement ¢laborée des causes justes ou injustes de faire la guerre, de ce qu’il est
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permis de faire dans la guerre et des dommages que 1’on peut causer a 1’adversaire
injuste. C’est la le cceur de la réflexion que nous avons menée durant deux années ;
elle a abouti au présent volume, qui s’inscrit d’une certaine maniére dans le courant
qui veut réhabiliter la violence de guerre comme objet d’histoire — objet d’histoire
religieuse aussi. L’ouvrage témoigne de la vitalité des travaux de recherche du Centre
interdisciplinaire d’étude des religions et de la laicité, qui a succédé a I’'TERL depuis
2003, pour son secteur recherche. Il manifeste aussi la solidité de nos liens avec des
chercheurs étrangers, en particulier frangais, dont plusieurs, et non des moindres, ont
accepté d’y collaborer.

Dix intervenants se sont succédé dans le cadre de ce séminaire : la plupart des
interventions ont trait au christianisme, au sein duquel s’est élaborée la conception
de la « guerre juste », qui s’est développée dans le droit par la suite. Néanmoins, il
nous a paru essentiel d’¢largir la perspective, sans épuiser le sujet pour autant : une
intervention est consacrée au judaisme, qui montre bien qu’a défaut d’une théologie
de la guerre stricto sensu, le judaisme élabore une réflexion sur la violence et la
guerre, en fondant les choix éthiques d’aujourd’hui sur une tradition qui tente de
préserver ’humanité au coeur des régles régissant la violence 1égitime ; une autre
a la Rome antique, ou les hommes sont obsédés par la présence des dieux, comme
s’il n’existait entre eux qu’une frontiére symbolique, et ou 1I’on recherche par le rite,
voire jusqu’au sacrifice du chef, I’assentiment des dieux pour accompagner la guerre
légitime ; une autre enfin a la Chine ancienne du Sunzi, ou la guerre est le royaume de
la ruse et du mensonge — moralisés puisque appelés a atténuer les effets de la guerre
en méme temps qu’a augmenter son efficacité —, art des formes et de 1’esthétisation
du rite, ou est omniprésente la dialectique taoiste du visible et de I’invisible, de 1’étre
et du non-étre.

De surcroit, bien que la question, vaste s’il en est, n’ait pas été abordée lors de
nos travaux, nous avons décidé de faire figurer dans ce volume un article traitant de
I’islam. Celui-ci porte sur la construction de la doctrine de la guerre sainte, le djihad,
et ce a I’époque médiévale : il ne nous appartenait pas, en effet, dans le cadre de
notre réflexion, et afin que celle-ci ne soit pas biaisée ou piégée, de faire la part trop
belle a une actualité brutale mais parfois difficile a mettre en perspective. Cependant,
le lecteur le constatera, cette contribution comme chacun des articles présentés ici
renvoie immanquablement aux évidences contemporaines.

Cet ouvrage suit tout a la fois une logique chronologique et thématique. Il
aurait cependant pu s’ouvrir sur la contribution d’Annette Becker, bouleversant la
chronologie mais laissant une autre logique, plus structurale, opérer : celle-ci avait
inauguré notre cycle de séminaires de maniére magistrale, et son article, quoique
évoquant la guerre de 1914-18, contient en lui nombre des éléments avancés dans les
autres communications. La guerre de 1914, en effet, dans son hallucinante relation
entre violence paroxystique et eschatologie de la paix, a produit une culture de la
guerre ou se décline 1’essentiel de nos interrogations. Les trois études qui y puisent
leur source, celles d’Annette Becker, de Frédérique Dufour et d’Anne Morelli,
illustrent dés lors bien le fait que notre rapport a la violence et a la guerre, malgré
les événements terribles qui ont frappé le monde durant prés d’un si¢cle apres 1918,
demeure fondamentalement marqué par cette extraordinaire et dramatique rupture.
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Il nous reste a remercier les intervenants et les participants au séminaire, rendu
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INTRODUCTION

Théologie de la guerre,
théologie dans la guerre

Jean-Philippe SCHREIBER

Chacun d’entre nous a a 1’esprit la dualité biblique irréductible : David guerroie,
Salomon fait la paix. « Tu as répandu beaucoup de sang, tu as fait de grandes guerres.
Tu ne batiras pas de maison pour mon nom », est-il dit dans Chroniques (Livre I, 22,
8; 28, 3) ; le roi David ne fut dés lors pas autorisé a batir le Temple, en raison du sang
qu’il avait abondamment versé en tant qu’homme de guerre. Jérusalem, ville de paix,
dut ainsi attendre un régne plus paisible que celui de David pour y voir construire un
sanctuaire ; cette tache fut dévolue a un monarque dont le nom méme — Salomon, soit
shalom — évoquait la paix.

La Bible est en permanence traversée par cette dualité entre la guerre et la paix.
La guerre y est menée sous 1’égide de dieu, iomme de guerre (Exode, 15, 3) ; elle est
faite pour lui, en son nom. Le Deutéronome organise la guerre et énonce les régles qui
doivent lui étre appliquées ; par son activité guerriére, I’homme entre dans la sphére
du sacré et devient sujet a des prohibitions particuliéres. En méme temps, la guerre ne
s’accorde pas avec la sainteté et le dieu de la Bible est aussi bien identifi¢ a la paix :
David ne put batir le sanctuaire, tant il avait versé de sang.

La question de la guerre et de la paix a souvent été traitée, dans quantité
d’ouvrages, comme celle des rapports entre violence et religion, ou entre le Bien et
le Mal. Toutefois, ce n’est pas sur ces interrogations que nous voulions nous pencher.
Partant de la tendance nouvelle des recherches sur la guerre juste, et nous situant a la
frontiére des recherches sur la bataille comme lieu de questionnement des rites, des
symboles et des exacerbations des passions humaines, fortes d’un renouveau dont
certains des auteurs du présent volume sont d’éminents représentants, nous avons
opéré une double lecture de la relation entre guerre et religion, théologique certes,
mais aussi — et peut-étre surtout, au final — anthropologique .
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Cette double lecture est a ce point présente dans la plupart des contributions
que nous n’avons pas dissocié ce volume en deux parties distinctes : sa logique est
donc a la fois chronologique, du XVI¢ au XX¢ siécle chrétiens, d’abord, puis géo-
thématique : du rituel romain de la devotio a la morale guerriére de la Chine ancienne,
il balaye en contrepoint les conceptions de la violence et de la guerre étrangeres au
christianisme.

Théologie de la guerre

La théorie de la guerre juste, nous 1’avons bien évidemment analysée dans
la doctrine chrétienne surtout, des théologiens de la Contre-Réforme évoqués par
Monique Weis au théologien pacifiste Luigi Sturzo, qui fait I’objet de la contribution
d’Anne Morelli a ce livre. Mais des incursions dans d’autres aires culturelles ont
montré des convergences avec certains principes occidentaux. Ainsi, Jean Levi a
analysé le Sun Tze et ses interrogations sur les conceptions morales de la guerre
comme paradigme de la pensée chinoise sur la guerre, dans une civilisation qui n’est
pas théologique, mais ou il y a une pensée religicuse et une sacralisation du pouvoir
— la guerre s’y interpréte en termes d’efficacité et d’ordre avant tout, nonobstant
le fait que les stratégies politiques du tyran ne peuvent se comprendre sans le lien
qu’elles ont avec ses choix mystiques. Jean-Charles Ducéne fait écho, quant a lui, a
I’¢élaboration de la guerre juste dans le 1égalisme islamique, qui ne la congoit qu’au
regard du combat contre I’infidéle.

Cette lecture théologique, nous I’avons donc abordée essentiellement au travers
de la doctrine de la guerre dans les religions révélées, depuis sa premicre codification
dans le Deutéronome, amplifiée par la suite dans le Talmud, comme le montre ici
Régine Azria : on y puise déja les arguments de la guerre juste ou injuste, 1égitime
ou illégitime, contestée ou sacralisée. Le Pentateuque admet la guerre, comme
sanction d’une transgression, d’une violation de la Justice. La guerre est dés lors le
rétablissement d’un équilibre, ou I’ordre succédant au désordre — c’est « la paix de la
guerre » de Samuel (Livre II, 11, 7).

La Bible n’est pas pacifiste : le dieu d’Israél est un dieu guerrier (Exode, 15, 3 ou
Isaie, 42, 13) marchant a la téte d’une armée (Psaumes, 68). Les guerres d’Israél sont
des guerres de dieu ; les revers ou les succes militaires sont ainsi fonction de la fidélité
ou de I'infidélité religieuse d’Israél a ce dieu. La paix est I’exception dans la Bible,
dont le « dieu des armées » a tant scandalisé la philosophe Simone Weil.

La tradition rabbinique considére en effet que la guerre est parfois justifiée
moralement. Le Talmud recense ainsi trois catégories de guerres légitimes, amplifiant
et développant les régles fixées dans le Deutéronome : il est des guerres prescrites
par dieu, entreprises pour une cause religieuse, des guerres menées en vue du bien
collectif, et des guerres de survie, guerres nécessaires parce qu’elles permettent
d’assurer la subsistance, 1’existence méme d’un ordre social considéré comme
plus juste. La tradition juive, méme si sa morale pacificatrice n’a pas vraiment de
personnalité propre, rapporte qu’il n’est pas possible d’établir la paix sans faire la
guerre, que la conséquence difficilement évitable de la guerre est aussi la guerre, mais
qu’il existe une guerre — dans I’histoire, dans le concret du monde — qui conduit a la
paix et que cette guerre est en quelque sorte une guerre juste.
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Si I’idée de paix universelle est au cceur de 1’ceuvre de nombreux penseurs juifs,
on ne peut pourtant dire que le pacifisme constitue un enjeu important dans la pensée
juive, ni que cette aspiration trouve ici de nombreuses correspondances avec la pensée
chrétienne — ou il existe, depuis Luc, une véritable théologie de la non-violence. Le
christianisme a cependant di affronter — alors que dans le judaisme ces questions
furent historiquement dépassées aprés la fin de la souveraineté politique d’Israél
—, I’enjeu trés concret de la guerre comme nécessaire instrument d’un Etat chrétien.
Saint Augustin s’efforcera ainsi de trouver dans le Nouveau Testament des arguments
pour fonder une guerre moralement justifiable, contre ceux qui condamnaient toute
guerre et tout service militaire, comme Origene, lequel ne voyait d’issue, pour le
chrétien, que dans la pri¢re. Toutefois, ce n’est pas encore une ¢laboration théorique
structurée de ce que 1’on appellera plus tard la guerre juste que 1’on trouve chez saint
Augustin, comme ce sera le cas chez Gratien puis Thomas d’Aquin — saint Thomas
introduira la guerre parmi les sujets classiques de la théologie et en fournira, dans sa
Somme théologique, le cadre conceptuel, ¢’est-a-dire les conditions, pour I’Eglise, de
la [égitimité d’une guerre 2.

A la veille des Croisades, la tentative d’humanisation de la guerre et de la paix
est au centre des préoccupations de I’Eglise : elle recherche 1’équilibre et lutte contre
I’anarchie du premier age féodal, ou méme les ecclésiastiques participaient au
combat *. Néanmoins, I’exaltation radicale qu’est la guerre sainte, et dont la Croisade
est la forme occidentale, n’a pas besoin de justice, elle est vérité et ne s’embarrasse
pas de Justice . Le propos de la guerre juste sera dés lors de tenter de discipliner et
de moraliser la guerre sainte °.

L’Eglise a admis le principe que la guerre juste peut poursuivre des fins morales :
congue comme acte d’amour envers le prochain, elle prétend empécher les pécheurs de
poursuivre dans la voie du péché. Francisco de Vitoria, dans son Relectio de Jure Belli,
déclinant les justes causes de guerre, réfutera néanmoins comme d’autres théologiens
de son temps la conquéte espagnole fondée sur les bienfaits de la conversion car, selon
lui, la guerre juste ne peut avoir comme cause la différence de religion °.

La guerre pose en effet des problémes a I’Eglise : vaincre, c¢’est tuer, massacrer ;
la guerre est donc inhumaine, voire barbare. Il y a une tension entre cette évidence
et la légitimation du combat contre la barbarie, 1I’ennemi auquel 1’on a dénié tout ou
partie de son statut d’homme — I’infidéle ou I’hérétique. La question étant de savoir
comment la religion traite cette tension, comment elle réinstaure, 1a, de la cohérence,
en dissociant guerre sainte et guerre juste.

L’Eglise développe ainsi, tout autant que des apologies de la guerre juste, des
doctrines de la guerre, par de copieux traités sur la théologie de la guerre, dont le
XVI¢, puis le XVII© siecle sont friands. Monique Weis en évoque quelques-uns dans
sa contribution, qui affirme le réle essentiel de la Réforme dans les changements de
conception de la guerre : conceptions peu éloignées en réalité que celles des réformés
ou de I’Eglise catholique d’apres le Concile de Trente, ce qui ne fera qu’ajouter en
légitimation des guerres de religion, percues des deux cotés comme des guerres justes
— mais qui contiennent aussi en germe les modalités politiques de la pacification.

La perspective théorique de 1’Eglise est de tenter d’imposer des limites a la guerre
qu’elle est amenée a justifier, d’en amoindrir les maux, anticipant en quelque sorte
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la plénitude de la paix d’un monde a venir, mais acceptant la confrontation avec la
réalité terrestre du péché des hommes. En pratique, il s’agit de déterminer comment
et en vertu de quel droit va étre exécutée la sentence de la guerre juste. Car la guerre
médiévale puis moderne voit se développer des arguments pour fonder une guerre
moralement justifiable, discipliner la guerre. Une casuistique de la guerre se développe,
a la périphérie du dogme, qui détermine trés concrétement les conditions d’exécution
de la sentence de la guerre juste, comme Olivier Chaline le montre a travers I’exemple
de la bataille de la Montagne Blanche — évoquée par Paul Claudel dans la troisiéme
journée du Soulier de Satin ; la guerre est I’exécution d’un jugement : une fois le
coupable désigné, il s’agit d’appliquer la sanction, sur le champ de bataille 7.

A T’humanisation de la guerre et aux conditions de légitimité d’une guerre va
succéder la sécularisation de la guerre juste a I’époque moderne — théorisée par Hugo
Grotius. Depuis la Réforme, 1’émergence de I’autonomisation du politique et du droit
a I’égard du religieux modifient la fonction de la théologie : un droit de la guerre se
développe, qui se détache de la théologie de la guerre juste et répond a la banalisation
du conflit, devenu une pratique politique 8. Vitoria est déja dépassé par I’accélération
de I’histoire.

La Montagne Blanche, ici encore, illustre le fait que le rétablissement de 1’ordre
légitime violé — la guerre, pour paraphraser Jean Levi, est toujours 1’accouchement
douloureux d’un ordre émergeant du désordre — devient au XVII¢ siécle un enjeu avant
tout politique °. Il voit la justification et la rationalisation de la guerre, la relative
abdication des théologiens et 1’abandon du droit de la guerre par 1’Eglise pour le
remettre entre les mains des souverains, qui devront étre les garants de la pacification.
En méme temps, il y a une sanctification et une justification des guerres royales des
XVII® et XVIII® siécles a travers 1'union du trone et de 1’autel, qui s’incarnera le
mieux dans I’Eglise gallicane et dans la présence historique de la guerre. Le XIX®
siécle raménera au dieu des armées. La guerre y redevient un instrument de salut et de
purification '°. Joseph de Maistre, entre autres auteurs, se plaira a y voir I’exaltation
des valeurs suprémes du christianisme. L’union intime entre la patrie et la religion,
enfin, va se cristalliser dans le sacrifice du sang versé pour dieu et pour le sol, qui sera
au cceur de la Premiére Guerre mondiale.

Théologie dans la guerre

On I’a dit, notre lecture théologique de la guerre s’est doublée d’une autre lecture,
de nature anthropologique, qui lui est intimement associée. Ici, nous sommes dans la
guerre, la théologie plonge dans la bataille.

L’acte religicux dans la guerre est d’abord une ritualisation de la guerre et de
la violence, une ritualisation sacramentaire du combat : comme le montre Baudouin
Decharneux dans sa contribution, le rite matérialise 1’entrée et la sortie du territoire
symbolique ou certaines pratiques violentes sont autorisées, il balise la frontiére entre
le monde des morts et le monde des vivants, mais aussi la transition du citoyen en
soldat. Le territoire sacré de la violence guerriére emporte que le soldat devienne sujet
a un certain nombre de prohibitions — renversement et accomplissement des valeurs
a la fois.
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La ritualisation de la guerre n’est pas qu’une caractéristique du polythéisme
romain, bien évidemment : les chroniques médiévales nous rapportent que 1’assaut
est précédé de messes, de prieres et, fréquemment, de confessions et de communions ;
la victoire est suivie d’actions de graces, de pricres et d’offrandes. Au cceur de la
bataille, les étendards et les drapeaux portent des inscriptions religieuses, les saints
sont invoqués au combat, les crucifix et les reliques accompagnent les combattants ;
un combat qui est aussi le lieu de toutes les superstitions.

C’est dieu s’incarnant dans la violence, temps théophanique ou la reconnaissance
de la Vérité passe par 1’acte de violence, puisé dans le discours religieux et justifié
par celui-ci. Au ceeur de la guerre, il y a une mutation du combat physique en combat
spirituel ; dans cette perspective, la guerre est un acte de piété et de purification : elle
est sacralisée. Rappelons, a la suite de Roger Caillois (L’Homme et le Sacré), que la
guerre inverse les valeurs et léve I’interdit du meurtre : c’est une violence libératrice.
Pour Caillois, le meurtre est ainsi un acte religieux dans la guerre. Les soldats
deviennent des soldats de dieu, formés en une armée du Christ, qui les accompagne au
combat. Faire combattre ’homme aux co6tés de dieu, assurer la présence physique du
Christ, chef de guerre, aux cotés des combattants, c’est assurer a ceux-ci, dit Alphonse
Dupront, une « force d’agressivité surhumaine » .

Cette force va assurer la victoire sur I’ennemi, et c’est la perception que 1’on a
de I’ennemi qui sanctionne la sacralité du combat. L’ennemi, c’est 1’autre, c’est le
barbare, I’incroyant, I’inhumain. II faut I’éradiquer pour établir la paix éternelle, la pax
romana, la « paix de Dieu ». Anéantir 1’autre est une condition de 1’établissement de
I’unité du genre humain dans 1’unité de la foi. La guerre se clot par la mort de I’ennemi
de dieu, mort de purification, offrande sacrificielle. Aux confins de cet horizon-1a, il y
a la spiritualité du soldat, jusqu’a I’expérience mystique de la violence, du sacrifice et
de la mort. La guerre comme instrument de salut et de purification était au cceur de la
spiritualité des Croisés, comme elle le sera chez les soldats de 1914-18.

Les travaux magistraux d’Alphonse Dupront ont ouvert la voie a notre vision
anthropologique de la guerre. Cette perspective ajoute a la sacralisation, comme
légitimation de la guerre par la religion, sa réglementation, sa normalisation et son
institutionnalisation, une dimension nécessaire, qui balise toute approche de la guerre
vue a travers ses combattants, jusqu’a la der des der si bien étudiée par Annette
Becker, qui a su extraordinairement transposer les interrogations d’ Alphonse Dupront
a la guerre de 1914-18 2. 1l s’agit, plus encore que de la ritualisation sacramentaire
du combat, de la spiritualité du soldat et de son exaltation de dieu, loin de 1’Eglise-
Institution.

La guerre est sainte, elle est faite au nom de dieu et pour celui-ci. C’est la voie
vers la gloire de dieu, et vers le salut. Ceux qui y meurent sont célébrés comme
martyrs de dieu. La guerre est créatrice donc, créatrice pour I’ennemi aussi puisque
par la mort il entre, comme le converti, dans le corps chrétien. Cette mystique de
la mort et de la pureté fut manifeste, notamment, chez Ernest Psichari : Frédérique
Dufour dessine ici les formes de cette divinisation de la guerre, qui offre des ames
pour dieu en amalgamant 1’héroisme militaire et le sacrifice chrétien. La guerre est
ainsi une terre de mission, de conversion ; la guerre est fertilisante, créatrice : le culte
du sacrifice (Baudouin Decharneux) fabrique des martyrs de dieu.
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Les mémes concepts peuvent toutefois avoir des interprétations contradictoires :
le combat spirituel ou le martyre peuvent conduire aussi bien a 1’exaltation de la
guerre sainte qu’au quiétisme, comme chez Don Sturzo évoqué par Anne Morelli,
qui tient qu’il y a deux théories chrétiennes de la guerre, 'une qui s’en accommode
en I’entourant de limites morales et juridiques, I’autre qui la considére radicalement
incompatible avec la morale chrétienne — 1’énergie qui mobilise les hommes pour la
guerre et le nationalisme peut ainsi étre retournée au profit d’une autre passion, la
paix. Face a une théologie belliqueuse, il y a aussi une prédication pacificatrice, dont
Barth et Schweitzer, notamment, se sont faits I’écho ; il y a surtout une rhétorique
prophétique inversée qui puise aux mémes sources pour convertir la culture de guerre
en culture de paix.

Mais la sécularisation de la guerre juste, si elle marque une transition irréversible
en Europe, laisse aussi la place — plusieurs des contributions a ce livre en portent le
témoignage — a une fascinante et perturbante irruption du religieux dans la rationalité
militaire et politique pour orienter le sens de la bataille, ou de la guerre, par une parole
prophétique. Cette parole prophétique, on se gardera de la confronter a I’efficacité
de la formule sacerdotale romaine qui, conjuguée a I’immolation du chef, ouvre la
possibilité de renverser le sort des armes, mais elle y fait néanmoins songer. Elle
nourrit en des moments souvent éphémeéres de violence radicale, d’une intensité
sidérante, 1’exaltation au combat, 1’émotion de croisade, 1’éruption de guerre sainte
— la théologie de la guerre peut y étre subvertie, subjuguée par une violence qui ne
s’embarrasse plus de considérations casuistiques. Elle confine parfois a une mystique
de I’héroisme et du sacrifice (Annette Becker), voire a une mystique des profondeurs,
et demeure un champ d’investigation extraordinaire, que nous ne manquerons pas de
remettre a I’ordre du jour de nos travaux a 1’avenir.

En effet, le réveil des études relatives a la Premiére Guerre mondiale — non
I’histoire de la guerre mais I’histoire des hommes pendant la guerre et la culture,
notamment religieuse, qu’elle produit et qui lui survivra a travers sa remémoration
— permet de réinterroger ce que le pacifisme né de ce conflit avait fait refluer, a savoir
la ferveur violente qui 1’a accompagné. Avec la culture de guerre, on est au cceur
de l'intimité du sentiment religicux dans une époque de radicalité des passions :
miracles, prophéties, superstitions, manifestations sacrales, dévotions collectives ;
réveil religieux, terre de mission, mobilisation par la foi et esprit de sacrifice. C’est 1a
un formidable terrain d’analyse des spiritualités comme des pratiques populaires : il
manifeste a la fois la dévotion dans le combat et I’eschatologie de la paix qu’il suscite,
la perspective de la rédemption qu’offre 1’ultime bataille, la guerre nécessaire faite
pour définitivement tuer la guerre et clore le cycle de la violence.

Revenons, pour refermer cette introduction, a la morale juive. Sans doute
demeure-t-elle imprégnée par les conséquences du choix de Saiil, premier roi
d’Israél : apres ’avoir défait, il a ménagé Agag, roi d’Amaleq, malgré 1’anathéme
jeté sur celui-ci ; il n’a pas os¢ obéir et il ne 1’a pas tué. Cette obsession est au centre
de la tradition juive. Aux yeux des sages du judaisme, Saiil a eu tort. Le Talmud écrit
a ce propos : « Quiconque manifeste de la pitié envers ’homme cruel — lisons : le
mal — finira par étre cruel envers les hommes charitables ». Pour Elie Wiesel, Saiil
a certes eu tort, mais nous I’aimons parce qu’il n’a pas tué, parce qu’il a 0sé ne pas
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obéir, et qu’il a épargné Agag. Personnage tragique, Saiil est victime de son pacifisme
généreux, de son humanité : c’est le refus de devenir bourreau, et I’inclination a plutot
recevoir la mort que la donner. Ce dilemme a hanté I’histoire juive, et I’histoire de
I’humanité.
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Entre guerre sainte et guerre juste
Arguments religieux et légitimation de la guerre pendant
la deuxiéme moiti¢ du XVI¢ et au début du XVII siecle

Monique WEIS

Les deux concepts de guerre sainte et de guerre juste reviennent réguliérement
sur le devant de la scéne lorsqu’il s’agit d’évoquer les violences collectives de notre
époque. Pour comprendre ces notions aux échos trés actuels, il faut remonter dans le
temps, non pas a leurs origines lointaines, mais a un moment-clé de leur histoire.

Le XVI¢ siécle est a bien des égards une époque-charniére pour les pays
européens. Ceux-ci connaissent alors de profondes mutations religieuses, politiques
et économiques, a commencer par les Réformes protestantes et catholique, les progres
de la centralisation étatique et la formation des empires coloniaux. Les assises
idéologiques de la société, notamment les systemes de 1égitimation du pouvoir, s’en
trouvent modifiées. De nouveaux discours sur la guerre et sur sa légitimité émergent
dans la foulée .

La premiére partie de cette étude présente brievement quelques théories
modernes de la guerre juste. La deuxiéme partie, plus longue, s’attardera sur la place
que les arguments religieux ont tenue dans les tentatives de justification de la guerre
a cette époque. Je pars du principe que les deux volets, le théorique et le pratique,
ont évolué en constante interaction, faisant miens les appels de Quentin Skinner a
une collaboration plus étroite entre historiens du politique et historiens de la pensée
politique :

« En replagant ces textes classiques dans leur contexte idéologique propre, on
pourra peut-étre décrire de maniere plus réaliste comment se conduisait dans les faits

la pensée politique sous ses diverses formes anciennes. (...) Cette approche est a

méme de fournir un commencement d’histoire des théories politiques qui posséderait

un caractere réellement historique. (...) On constate souvent que les politologues

attribuent un réle assez marginal aux idées et principes politiques dans 1’explication du

comportement politique. Il est tout aussi clair que, tant que les h