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L’ AUTORITE CHARISMATIQUE
AU CEUR DE L'EGLISE :
PENTECOTISME ET DEBAT SECTAIRE

Dans le débat social sur les sectes, le pentecotisme constitue un sujet d’étude
incontournable, ne serait-ce parce qu’il s’agit du mouvement religieux qui a
connu la croissance la plus importante au xx° s. A certains égards, explique
Sébastien FATH, on peut appréhender le pentecétisme comme une maniére de
conjurer la « précarité protestante » par le biais du charisme. Il serait par-
venu a recourir, comme le catholicisme, a I’autorité verticale, sur une base
non plus institutionnelle et sacrée (« la Sainte Eglise ») mais individuelle et
charismatique (le pasteur-prophéte au don re¢u de Dieu). Cette « prospérité
pentecotiste » fondée sur le charisme peut tendre a la surenchére de I’auto-
rité (voire, a l’extréme, a une « dérive sectaire »), mais il existe, pour la
Jjuguler, plusieurs modes de régulation (recours croissant des fidéles a la
Bible, formation accrue des pasteurs, essor de filiéres théologiques).

« Amen ! » « Alléluia ! » « Praise The Lord ! » (Louez le Seigneur),
« Amen ! Amen ! » En pénétrant par effraction dans un culte de type pente-
cotiste, un quidam peu averti des réalités religieuses peut se montrer surpris.
A I’écoute des nombreuses exclamations, voire des onomatopées presque
extatiques qu’il ne manquera pas de découvrir, il risque d’étre tenté par
I'interrogation suivante : « Mais dans quelle secte suis-je donc tombé ? » De
fait, le pentecotisme, considéré comme une branche importante, et en pleine
croissance, du protestantisme mondial, a été parfois cité dans tel ou tel débat
sur les sectes. Tout comme le mouvement charismatique, en catholicisme et
en protestantisme, il déroute par son accent sur le surnaturel, la guérison
miraculeuse, I’effervescence émotionnelle, le militantisme et le prosélytisme.
Par les inquiétudes qu’il suscite parfois dans les sociétés occidentales trés
sécularisées, certains sont tentés de le rapprocher occasionnellement de la

Sébastien FATH est chercheur au GSRL (Paris, CNRS/EPHE). Ce texte a été présenté, sous
une forme légérement abrégée dans le cadre des journées d’étude sur les sectes organisées
a Paris par I'Institut Protestant de Théologie (18-19 janvier 2000).
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« définition ambiante » de la secte en tant que possible danger social et
individuel'. Par son rattachement au protestantisme et son grand scepticisme
cecuménique, il peut €tre également 1'objet de la seconde définition, plus
ancienne, de la « secte » (« ce qui n’est pas catholique »). Enfin, en tant que
groupe affinitaire militant, il correspond bien aussi a la définition sociologique
classique de la secte’. En d’autres termes, si le protestantisme a eu (ou a
parfois encore) un parfum de « secte », le pentecotisme, en son sein, est plus
particuliérement suspect, en France, d’éventuelles accointances sectaires.

Dans le débat social sur les sectes qui se poursuit a I’entrée des années
2000, le pentecotisme constitue donc un sujet d’étude incontournable.
Comment le situer dans ce débat ? La pire des maniéeres est de tomber dans
une logique binaire, manichéenne, du type : « Le pentecétisme, secte ou
pas ? » Répondre a une telle question serait intellectuellement malhonnéte,
ne serait-ce que parce que le pentecOtisme constitue une réalité religieuse
extraordinairement ramifiée, variée, a I’extension mondiale’. 11 repose
d’autre part sur un modele associatif local plus que sur une institution centra-
lisée, ce qui démultiplie les différences possibles. La question « Le pentec6-
tisme est-il une secte ? » n’est donc pas pertinente. Ce qu’il importe plutdt de
proposer, c’est une grille d’analyse qui permette de penser le phénomeéne, par
rapport aux enjeux dits « sectaires ». Dans ce but, pour dépasser les rumeurs
ou opinions précongues, le recul de I’histoire apparait de prime abord néces-
saire (I). Un coup de projecteur plus sociologique sur les structures globales
mises en place par les pentecdtistes permet ensuite d’affiner le regard (1I),
pour déboucher enfin sur la question de I’autorité charismatique (IIl), qui
apparait au cceur du systéme socio-religieux des pentecétistes et dont les
termes sont lourds de sens dans le débat sectaire.

[ — LE PENTECOTISME, UN MOUVEMENT PROTESTANT MILITANT
QUI DEFRAIE LA CHRONIQUE

1 — Un mouvement protestant militant

A Véchelle du passé chrétien (riche d’un parcours de deux millénaires), le
pentecOtisme est un mouvement récent. Cela ne veut pas dire qu’il n’est pas

1. L’Eglise évangélique de Pentecote de Besangon a fait les frais de ce rapprochement :
elle est en effet citée dans le rapport de la commission d’enquéte de I’ Assemblée nationale, Les
sectes en France document n® 2468 (président Alain Gest, rapporteur Jacques Guyard), Pars,
Assemblée nationale, 1996. Elle est listée comme « secte » en p. 24 du rapport.

2. En tant qu’association volontaire d’individus religicusement qualifiés en tension avec
la société englobante, suivant les travaux de Max Weber et d’Ersnt Troeltsch.

3. Le remarquable numéro spécial que les Archives de Sciences sociales des religions ont
consacré au pentecotisme dans le monde (janv.-mars 1999, n® 105) en témoigne. Jean-Paul
WILLAIME, dans sa présentation de synthése (« Le Pentecdtisme : contours et paradoxes d'un
protestantisme émotionnel »), précise fort justement que « traiter du pentecotisme en général
peut paraitre téméraire » (p. 5).
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« historique », au méme titre que les autres courants protestants. Dés lors qu’une
Eglise, dénomination, « secte » ou autre s’est ancrée dans le temps, elle est
« historique » (inscrite dans 1'Histoire et objet d’histoire). Les dichotomies.
qu’on lit encore trop souvent, y compris sous des plumes de chercheurs, entre
un « christianisme » (ou plus précisément, un protestantisme) dit « historique »
et un autre qui ne le serait pas n’ont donc aucune valeur*. Mouvement tardif
dans I"histoire du christianisme, le pentecotisme apparait méme récent 2
I"échelle de I’histoire protestante, puisqu’il ne s’affirme qu’au début du
XX* siecle, soit presque 400 ans aprés qu'un moine augustin nommé Martin
Luther ait affiché ses fameuses théses sur une porte d’église 4 Wittenberg.

C’est a la fin du xix® siécle que s’affirment nettement des tendances
proches du type pentecdtiste, avec en particulier la création a -‘Memphis
(Tennessee), en 1897, d’une « Eglise de Dieu en Christ » (The Church of God
in Christ). Elle fut fondée par deux pasteurs baptistes noirs, C. H. Mason
(1866-1961) et C. P. Jones (1865-1949), au nom de la nécessaire expérience
« post-conversionnelle » de la griace sanctifiante’. Mais c’est en 1901, dans
I’Institut biblique de Topeka (Kansas), que s’exprimérent pleinement les
manifestations de ce que 1’on va appeler le « pentecotisme » — en référence a
I’événement de la Pentecéte, tel qu’il est décrit, dans le Nouveau Testament,
dans les Actes des Apdtres‘. Un prédicateur méthodiste, Charles Parham
(1873-1929), y anime, en janvier 1901, des réunions ot les participants
déclarent avoir fait I’expérience de ce qu’ils appellent le « baptéme du
Saint-Esprit », manifesté en particulier, comme dans 1’événement biblique de
la Pentecdte, par la glossolalie (aptitude spontanée a parler des langues
inconnues), mais aussi par la possibilité d’opérer des guérisons miraculeuses.
Un des €leves de Parham, W. J. Seymour (1870-1922), fut particulierement
attentif a ces manifestations. Quoiqu’étant d’origine africaine, donc 2 la peau
noire, ce qui I’empéchait de suivre de prés ce qui se passait alors (Charles
Parham ne cachait pas, en effet, ses conceptions racistes des rapports entre
les Noirs et les Blancs), il reprit a son compte I’héritage du mouvement de
Topeka. Prédicateur baptiste (mais d’origine méthodiste), il devint quelques
années plus tard I’homme-orchestre de 1I'Eglise d’Azuza Street, & Los
Angeles, ol le mouvement connut en 1906 une grande expansion, une pre-
miere stabilisation dans ses caractéres principaux, prélude i une expansion
nationale puis mondiale rapide. Dans le méme temps, Mason, qui s’était
rendu aussi a Topeka, imprima 4 son Eglise la méme orientation, qui fit de la

4. Pour conserver I'idée de comparaison dans 1’ordre chronologique tout en évitant cette
erreur terminologique, il serait tout simple de remplacer « historique » par “ancien”, “plus
ancien”, ou “plus anciennement implanté”.

5. Cf Mark Noui, A History of Christianity in the United States and Canada, Grand
Rapids : Eerdmans, 1992, p. 338.

6. Cf Ac 2/1-21.
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Church of God in Christ la principale dénomination pentecotiste noire
d’ Amérique du Nord'.

A D'origine du pentecdtisme, on découvre trois hommes, un méthodiste
(Parham) et deux baptistes noirs (Seymour et Mason). Ce n’est pas un hasard.
Le pentecotisme est principalement, a ses débuts, un fruit du protestantisme
américain, méme s’il s’est largement nationalisé ensuite dans différentes
cultures®. Pour préciser les choses, le pentecotisme découle d’une orientation
particuliére du protestantisme américain, le protestantisme que 1’on peut
qualifier d’« évangélique », au sens que donne a ce mot David Bebbington® : il
s’agit d’un protestantisme marqué par quatre accents particuliers : la conversion
(changement de vie suite a I’expérience de la foi en Jésus), le biblicisme
(accent sur la Bible comme parole de Dieu, lue sans beaucoup de médiations
critiques), le crucicentrisme (importance cardinale du théme de la Croix) et
I’activisme (dans le sens de I'engagement militant, souvent dans des Eglises
dites « de professants » — ou 1'on entre sur profession de sa fo1). On peut consi-
dérer que la grande majorité des baptistes et des méthodistes (pour ne pas dire
la quasi-totalité) appartiennent a cette orientation, au début du xx° siecle, lors-
qu’apparait le pentecotisme. Elle s’avérait alors passablement hegemomque
dans les Etats du Sud et de I'Ouest des Etats-Unis (la situation n’a que
peu changé au début du xxr sieécle). Charles Parham, William J. Seymour et
C. H. Mason en furent donc assez naturellement les représentants, au chevet du
nouveau mouvement pentecOtiste. Du méthodisme dont il est le plus directe-
ment issu, le pentecGtisme a particulierement retiré I’idée de la « sanctification »
au travers d’une nouvelle bénédiction apres la conversion (contexte du puissant
Holiness Movement dans le méthodisme du Xx1x° siécle). Du baptisme, le
pentecdtisme a intégré 1’héritage théologique d’Adoniram Judson Gordon "
(1836-1895), I'introduction de la pratique du baptéme par immersion du
converti et ’influence d’une culture congrégationaliste (faisant en principe
primer 1’autonomie de 1’assemblée locale).

7. L'historien Douglas Nelson, cité par Harvey CoX, Retour de Dieu. Voyage en pays pen-
tecétiste, Paris : Desclée de Brouwer, 1995, estime que cette Eglise de Dieu dans le Christ « est
la micux placée pour revendiquer le titre de descendante directe du mouvement pentecotiste
originel » (p. 72).

8. Aujourd’hui, le pentecOtisme en soi n’est pas plus « américain » que le catholicisme
n’est « italien ». Tout comme il existe un catholicisme frangais, il existe un pentecotisme fran-
cais. Cette évidence n’en rend que plus choquante I’expression utilisée par Henri TINCQ, en
1986, a propos des charismatiques catholiques. Il parle, dans le titre de son article, d'un « pen-
tecOtisme a la francaise » pour qualifier le courant charismatique catholique (Le Monde, 30 mai
1986, p. 14), ce qui signifie que le pentecotisme protestant serait « étranger » (en 1’occurrence
américain), tandis que le charismatisme catholique en serait la traduction frangaise ! Cette
expression malheureuse en dit long sur un certain impensé associant les mouvances protes-
tantes a I'étranger et le catholicisme a la France.

9. D. W. BEBBINGTON, Evangelicalism in Modern Britain : A History from the 1730s to
the 1980s, London : Unwin Hyman, 1989, p. 2-17.

10. Par son accent sur la soumission totale au Saint-Esprit, sur la sanctification et la priére
de guérison.
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Le pentecOtisme est ainsi largement issu'' d’une tendance protestante que
I'on peut qualifier d’« évangélique », marquée par une évangélisation résolue
au sein d’assemblées locales composées essentiellement de convertis, de
« born again Christians », comme on dira plus tard. Ces Eglises s’efforcent
toutes, avec « une formidable efficacité », « de provoquer des conversions
pour réaliser leur mission de salut », au contraire, par exemple, du catholi-
cisme frangais contemporain dont Daniele Hervieu-Léger souligne les
réticences institutionnelles face aux conversions individuelles *. Le pentecd-
tisme constitue donc une expression chrétienne trés militante, marquée par
un accent sur les « preuves expérimentales "’ » de I’action de Dieu dans la vie
humaine. Cette militance, associée A une survalorisation de I’expérience et de
I'importance des effets concrets de la foi (en particulier dans le domaine de
la santé), a entrainé un mouvement de conversion unique dans 1’histoire
chrétienne du xx° siecle. Alors qu’il n’existait encore stricto sensu aucun
pentecdtiste en 1900, on estime autour de 1’an 2000 leur nombre a plus de
320 millions de personnes, selon Walter J. Hollenweger, « nombre qui ne
cesse de croitre a grande vitesse », précise-t-il “. Le sociologue et théologien
baptiste américain Harvey Cox va méme jusqu’a évaluer les effectifs pente-
cotistes dans le monde a environ 410 millions de fideles' ! C’est I’observa-
tion méme de ce phénomeéne de croissance et de ses manifestations sociales
dans différentes aires culturelles qui a conduit ce dernier, auteur fameux de
La Cité Séculiére'® en 1965, a parler finalement du « retour de Dieu » dans
un retentissant ouvrage publié en 1995. En France méme, pays peu favorable
a ’expansion protestante évangélique (au contraire de la plupart des pays
d’Amérique Latine, pourtant massivement catholiques au X1x* siécle, comme
la France), le pentecotisme représente aujourd’hui plus de 200 000 per-
sonnes, dont environ 60 000 membres des Assemblées de Dieu et entre
70 000 et 100 000 membres de la Mission Evangélique Tzigane. Compte
tenu de son implantation tardive (dans 1’entre-deux-guerres), il s’agit d’un
développement tout a fait considérable, si on le compare, par exemple,

11. Mais pas uniquement. Le mouvement irvingien, en marge du catholicisme, a joué éga-
lement un réle précurseur, par son accent sur la glossolalie et la guérison miraculeuse. Il y a par
ailleurs débat pour savoir si 1’on intégre ou non, aujourd’hui, le pentectisme dans la définition
que I’on donne du « protestantisme évangélique ».

12. Daniele HERVIEU-LEGER, Le pélerin et le converti. La religion en mouvement, Paris :
Flammarion, 1999, p. 149.

13. Jean SEGUY, « Situation socio-historique du pentecdtisme », Lumiére et Vie, « Le mou-
vement charismatique », n° 125, 1975, p. 42. On consultera avec profit I’ensemble de cette
excellente étude (des p. 33-58), qui n’a que peu vieilli.

14. Walter J. HOLLENWEGER, « Pentecdtisme », Encyclopédie du protestantisme,
Paris/Geneve : Cerf/ Labor et Fides, 1995, p. 1145.

15. Harvey Cox, Le retour de Dieu, op. cit., p. 10. Cette évaluation parait sensiblement
trop €levée. Méme celle de Hollenweger semble excessive, ce qui n’enléve rien au constat
global d’une trés forte croissance mondiale du pentecotisme.

16. La traduction en langue francaise date de 1968 : H. Cox, La cité séculiére : essai
théologique sur la sécularisation et 'urbanisation, Tournai : Casterman, 1968.
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aux effectifs totalis€s par les baptistes, qui se sont implantés en France un
siecle plut tot que les pentecdtistes, mais qui ne totalisent « que » 35 ou
40 000 fideles, dont 11 a 12 000 membres baptisés. Cet essor spectaculaire
a suscité, de la part du corps social, des réactions parfois vives.

2 — Des réactions parfois vives du corps social

En France, en Europe, mais aussi en Amérique du Nord, le développe-
ment rapide du pentecOtisme a suscité maintes questions. Ces pentecotistes
relevent en effet de la catégorie « des “protestants pas sages”, actifs dans
I’évangélisation » ", pour reprendre une terminologie utilisée par Jean
Baubérot a propos des protestants sous le Second Empire, pour parler de
ceux qui bousculent le statu quo confessionnel.

Le caractere bruyant des cultes est parfois reproché aux pentecdtistes,
ainsi que 'usage de langues étranges, qui laissent penser a des états de transe
ou des supercheries qui trompent la raison. Les pentecOtistes n’ont pas man-
qué, face a ces critiques, de rappeler ce qui fut dit & propos des apdtres et de
leurs compagnons, au jour de I’événement néotestamentaire de la Pentecdte :
« Ils sont pleins de vin doux™ »... Mais c’est sans doute surtout le prosély-
tisme actif entrepris par les pentecdtistes qui géne parfois. L'irruption, en
quelques années, d’assemblées religieuses de plusieurs centaines de per-
sonnes dans des régions jusque-la confessionnellement homogénes ou stables
a pu provoquer, et provoque encore, des réactions vives. Dans les Etats non
démocratiques, ces réactions ont pu prendre la forme de mesures coercitives.
Dans les démocraties, ces mesures ne se sont jamais ouvertement appliquées
a son encontre, mais des oppositions indirectes se sont occasionnellement
manifestées. Campagnes de presse, lettres de plainte ou dénonciation,
appels téléphoniques angoissés "°, voire inscription sur une liste de « sectes »
dangereuses, comme cela a été le cas, en France, avec I’Eglise évangélique
de PentecOte de Besangon, classée comme « secte » dans le rapport parle-
mentaire de 1996.

Ces réactions vives n’ont pas empéché le développement global du mou-
vement pentecdtiste. On peut en conclure que, dans le cadre d’un univers
sinon démocratique, du moins tendant au pluralisme et a la démocratie, ou
les Eglises d’Etat ont connu un net recul, I'hostilité d’une partie de la popula-
tion, la stigmatisation comme « secte », n’ont pas de réel effet sur la croissance
d’une expression religieuse militante. A la limite, elle renforce 1’idée déja

17. Jean BAUBEROT, Le protestantisme doit-il mourir ? La différence protestante dans une
France pluriculturelle, Paris : Seuil, 1988, p.46.

18. Cf Actes 2/13b (TOB).

19. Cf les vingt-quatre « consultations regues par téléphone » par 'UNADFI a propos des
pentecdtistes en 1991, et publi€es dans le rapport parlementaire de 1996, op. cit., p. 24.
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présente d’une « lutte spirituelle », d’un « combat de la foi » entre les justes
(les pentecdtistes) et le « monde » (dominé par le Mal : la preuve, il s’oppose
au pentecdtisme). L'hostilité, 1’accusation de « secte » renforcent au bout du
compte le groupe mis sur le sellette ™. Il reste que les pentecotistes ont réac-
tivé au xx¢, a leurs dépens, une grande part de 1’imaginaire « anti-secte »
dont les protestants dans leur globalité ont eu a souffrir entre le « temps des
Réformes » et le X1x* siecle. Méme si la plupart des médias des sociétés
démocratiques, a la fin du xx° siécle, les distinguent assez clairement des
« sectes » considérées comme dangereuses qui défraient la chronique, il reste
que I'interrogation collective demeure sur la nature précise de la militance
religieuse des pentecdtistes. Elle déroute toujours, surprend, inquiéte parfois,
et derriere I'inquiétude publique en matiére religieuse, I’ombre de la « secte »
n’est jamais loin. C’est pourquoi il importe, aprés un trés rapide rappel
historique du parcours du pentecotisme au Xx° siécle, de braquer le projecteur
sur le mode d’organisation pentecotiste.

Il — NI EGLISE NI « SECTE » ? A LA RECHERCHE DES STRUCTURES PENTECOTISTES

Sil’on s’en tient a la typologie traditionnelle utilisée par les sociologues a
partir des travaux de Max Weber et d’Emst Troeltsch, le pentecotisme reléve
assez bien, par son mode d’organisation et par le rapport qu’il entretient avec
la société environnante, du type sectaire. Jean Séguy, dans la définition lim-
pide qu’il donne de « pentecGtisme » et de « mouvement de Pentecdte », dans
I’Encyclopeedia Universalis, ne fait pas preuve a cet égard d’une originalité
particuliere lorsqu’il parle de « groupes religieux, généralement du type de la
secte, qui placent au premier rang de leur croyance la conviction que toute vie
chrétienne comprend nécessairement une réactualisation des charismes de la
primitive Eglise?' ». Cette classification du pentecdtisme pose cependant en
partie probléme en raison de la polysémie du terme « secte ».

1 — Pour sortir du duo secte-Eglise

Compte tenu de la vivacité qu’a pris le débat social sur les sectes dans les
quinze derniéres années du Xx- siécle, particuliérement en France, il apparait

20. C’est un élément que les groupes dits « anti-sectes » frangais (UNADFI, CCMM)
feraient sans doute bien de méditer. L’accusation directe et trop hative, les « listes noires », les
campagnes de presse procédant par amalgame ont une “efficacité” a court terme (elles affaiblis-
sent sur le coup les mouvements dénoncés), mais, a long terme, elles ont toute chance de
renforcer les groupes que I’on prétend dénoncer, dans la mesure o la virulence des moyens
employés les conforte dans un sentiment d’injustice. Il semble que, dans le débat démocratique,
le dialogue, un effort d’information équilibrée (appuyé sur les travaux scientifiques), une action
de terrain discréte et durable, et, quand il le faut vraiment, des interventions coercitives
ponctuelles (et peu médiatisées), soient beaucoup plus efficaces que la dénonciation bruyante
dans la lutte contre les possibles dérapages religieux ou pseudo-religieux vers le « non-droit ».

21. Jean SEGUY, « Pentecotisme », Encyclopadia Universalis, Paris, Corpus 17, 1996,
p- 831.
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difficile de se cramponner « comme si de rien n’était » a la définition socio-
logique de la secte. Le débat actuel sur les sectes, tel qu’il est polarisé,
génere davantage de chaleur que de lumiére. Il échauffe les esprits au détri-
ment d’un éclairage lucide. Le terme « secte » n’est pas utilisé de maniére
neutre dans le débat social. Il stigmatise. Et, comme le rappelle Gérard
Noiriel, en référence a un autre mot que celui de « secte », il s’agit de « réflé-
chir aux raisons qui autorisent le chercheur a employer des termes qui font
souffrir et a contribuer par 1a a les faire exister * ». La définition ambiante de
la « secte » comme groupe religieux ou pseudo-religieux dangereux pour
I'individu et la société s’est tant imposée parmi les médias et I’opinion qu’il
est du devoir des chercheurs d’en tenir compte, sous peine d’un dialogue de
sourds. S’en tenir a la définition sociologique de la « secte », qui est loin de
coincider avec la définition ambiante, médiatique du terme, c’est ajouter de
la chaleur & un débat déja trop bouillant, au lieu de donner les moyens
d’éclairer la question. Frangoise Champion et Martine Cohen, dans un récent
ouvrage*, ont ainsl décidé de recourir au terme « secte » avec guillemets
lorsqu’elles se réferent a la définition « ambiante » du terme « secte ». C’est
une bonne maniere de tenir compte du débat social.

Dans le méme esprit d’éviter la confusion entre « secte » au sens sociolo-
gique et « secte » du langage courant, il est également possible (et souhai-
table) d’affiner la grille d’analyse, pour sortir d’une opposition trop simpliste
(et trop utilisée en France) entre « Eglise » et « secte »*. Dans ce but, il
parait intéressant de réactiver une notion empruntée a Troeltsch, celle
d’Eglise libre, qui se situe un peu  la charniére entre la « secte » et I’Eglise.
Cette notion, assez proche de celle de « dénomination » analysée notamment
par Niebuhr® et d’une large tradition sociologique, correspond a une Eglise-
institution ou un groupement institué d’Eglises locales ouverts sur le monde
dans une relation de dialogue critique, et qui admettent (et souhaitent) un

22. Gérard NOIRIEL, Le creuset frangais, Histoire de l'immigration, xix‘-xx* siécle, Paris :
Seuil, 1988, p. 9.

23. Frangoise CHAMPION — Martine COHEN (dir.), Sectes et démocratie, Paris : Seuil, 1999.

24. Cf (parmi moult exemples) le titre de la recension de I'ouvrage de Nathalie Luca et
Frédéric LENOIR, Sectes, mensonges et idéaux, Paris : Bayard, 1998. H. TiNCQ titre : « Eglises
ou sectes ? » (Le Monde, 23 octobre 1998). C’est la méme opposition binaire qui a été réutilisée
dans la recension récente, parue dans le méme quotidien, du dernier ouvrage de Jean Séguy
(recueil d’articles).

25. H. Richard NIEBUHR, The Social Sources of Denominationalism, New York : Living
Age Books, 1957. Il est a noter que Niebuhr ne fait pas stricto sensu de la dénomination
un « type » intermédiaire entre secte et Eglise. « The evils of denominationalism do not lie,
however, in this differentiation of churches and sects », souligne-t-il par exemple p. 21. Il s agit
plutét pour lui d’'un mode de rapport a la société propre aussi bien a des groupes de type
plutdt sectaire ou plutdt type « Eglise ». Selon lui, 1'émergence des dénominations est liée
a I’adéquation entre une ligne religieuse et un groupe social, ce qu’il considére comme néfaste :
« It is true that they represent the accommodation of religion to the caste system », affirme-t-il
meéme (p. 25).
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pluralisme religieux, un pluralisme d’Eglises « dénominationnelles », dans
une logique de « concurrence fraternelle ». Cette option dénominationnelle
peut étre rapprochée aussi de la notion d’« Eghse libre » au sens de Troeltsch*
comme une Eglise qui a échoué a conquérir I’Etat et qui insiste « plus sur le
sérieux de I’ engagement rehgleux sur 1’ascese, etc., que ce n’est le cas en
général dans le type-Eglise”” ». Ce profil correspond bien a celui des
baptistes, mais aussi a celui des anabaptistes-mennonites du xx° siécle.
Correspond-il aussi a celui des pentecdtistes ? La réponse ne peut étre
globale, tant la variété des pentecOtismes invite a la nuance, 4 1’étude de cas.
Tout au plus peut-on avancer que, d’'une maniére générale, les mouvements
pentecotistes ont développé jusqu’a présent des interrelations moins
marquées avec la société englobante que ne I’ont fait les baptistes ou les
anabaptistes-mennonites. Il y a, dans le type de discours et de convivialité
qu’ils développent, un aspect de « gréve sociale » qu’ André Corten, A propos
du Brésil, a trés bien mis en évidence. Par cette expression, qu’il emprunte a
Christian Lalive d’Espinay®, il entend un refus de I’espace de la cité. Les
pauvres, les humbles, ceux dont la peau est noire ou cuivrée (qui ont consti-
tué les rang les plus fournis du pentecétisme a ses débuts) revendiqueraient,
au travers de leur adhésion au pentecOtisme, que leur espace n’est pas
I'espace politique. Aux activités proposées par la société globale, le penteco-
tiste opposerait ce principe : « Tu ne participeras pas », ou le moins possible .
Mais ce refus de participation constitue-t-il vraiment une mise en retrait
« sectaire », ou une réappropriation positive d’un rejet préalable de la part de
la société (« je suis Noir et pauvre, on ne veut pas de moi, mais moi aussi, je
ne veux pas de la société ») ? A la dimension de « gréve sociale » relative
s’ajoute en tout cas une méfiance assez fréquente pour les engagements cecu-
méniques, en dépit de quelques figures phares, mais assez isolées, comme
David Duplessis*. Sur ce terrain aussi, la mise a distance des « autres »
parait jouer. En définitive, entre « Eglise », « Eglise libre » et « secte », les
pentecdtistes demeurent plus proches du dernier type sociologique. Le « type

26. Cf E. TrRoELTSCH, Die Soziallehren der christilichen Kirchen und Gruppen, 1912,
Scienta Verlag, 1961, p. 733-737.

27. J. SEGuY, Christianisme et société, introduction a la sociologie de Ernst Troeltsch,
op. cit., p. 120.

28. Cf Christian LALIVE D'ESPINAY, Religion, dynamique sociale et dépendance, Le protes-
tantisme en Argentine et au Chili, Paris/La Haye : Mouton, 1975, et El Refugio de las Masas,
Santiago de Chile : Ed. Pacifico, 1970.

29. Cf André CoRTEN, Le pentecétisme au Brésil. Emotion du pauvre et romantisme
théologique, Paris : Karthala 1995, p. 198.

30. David Johannes DuUPLEsSIS (1905-1987) est un responsable pentecétiste natif d’ Afnque
du Sud (installé en Californie), de lointaine origine huguenote. Excommunié dans un premier
temps des Assemblées de Dieu pour ses nombruuses ouvertures cecuméniques (il fut
présent a plusieurs assemblées du COE ainsi qu’au concile de Vatican II), il a exercé une
influence parfois décisive dans I’intégration de certains courants et Eglises pentecotistes dans
les structures cecuméniques.
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mystique » qu’Ernst Troeltsch a dégagé (de maniére moins massive que
les types d’Eglise et de secte) lui correspond moins, en dépit de certaines
similitudes. Dans le débat « secte »/« Eglise », le pentecOtisme se situerait
donc plutdt dans la premiére orientation, mais cette grille fait-elle vraiment
avancer |’analyse ?

Pour sortir de 1’opposition des types « Eglise » et « secte », tout en
conservant I’apport théorique de Weber et Troeltsch, la construction d’une
nouvelle grille conceptuelle parait nécessaire. C’est 1’option qui est parue la
plus intéressante pour traiter du pentecotisme dans son rapport au débat
sectaire. Elle a été « testée » auparavant dans une étude sur le baptisme
francais *'.

2 — Le pentecotisme, oscillation entre les modéles associatif-idéologique
et associatif-charismatique

Dans un ouvrage déja classique, Jean-Paul Willaime * propose de distin-
guer trois types de régulation religieuse : un « modele institutionnel rituel »,
un « modele institutionnel idéologique » et un « modeéle associatif charisma-
tique ». A ces modgles, on a ajouté un quatrieme apres une étude en profon-
deur du baptisme francais : il s’agit du modéle « associatif idéologique ». Ils
apparaissent dans le tableau fourni en annexe. Cette terminologie revét un
puissant intérét méthodologique dans la mesure ou elle permet une analyse
critériée treés fine, tout en évitant la confusion avec des termes de la langue
courante. Elle reprend la démarche de I’idéal-type * : un instrument qui n’est
pas destiné a forcer le réel a rentrer dans des cases, mais au contraire un
outil conceptuel qui part du réel, respecte ses tensions constitutives, et qui
s’élabore pour mieux le comprendre dans ses complexités, sans le déformer.
Les quatre types d’Eglises et/ou d’organisations religieuses typifiés articulent
des critéres organisationnels (accent sur I'institutionnel ou 1’associatif) a des
critéres normatifs (fondés sur le rite, le charisme personnel ou 1’idéologie).

Le premier modele est qualifié d’« institutionnel rituel ». Il correspond a
I’Eglise catholique. Elle est fortement institutionnelle, bureaucratisée, hiérar-
chisée, I'Eglise étant congue comme une « bureaucratie de salut » dispensant,

31. Cf S. FATH, Immigrés de 'intérieur ? Socio-histoire de I'implantation baptiste en France
(1810-1950). Une autre fagon d’étre chrétien en France, Paris, thése EPHE (dir. J.-P. Willaime),
4 vol., 1998.

32. J.-P. WILLAIME, « L’organisation religieuse et la gestion de la vérité : modéle catholique
et modele protestant », in : La précarité protestante, Sociologie du protestantisme contempo-
rain, Paris/Genéve : Labor et Fides, 1992, p. 15-29. Le tableau comparant les trois modéles se
trouve a la p. 22.

33. Il s’agit d’une reconstruction stylisée qui isole certains caractéres spécifiques,
« typiques », du phénomeéne étudié, pour rendre intelligible une réalité en elle-méme confuse et
équivoque.
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au moyen des rites sacramentaires, les médiations indispensables a I’accom-
plissement d’une vie chrétienne jugée normale : « C’est I’institution en tant
que telle qui exerce le magistere. Les positions sont nettes et connues de tous :
c’est la vérité officielle, soit une vérité estampillée, revétue du sceau d’une
institution . » La tendance pentecétiste-charismatique, au sein de I’Eglise
catholique, devra donc tenir compte en permanence de ce poids institutionnel.

Le second modele dégagé par J.-P. Willaime définit un « modeéle institu-
tionnel idéologique » et correspond a une Eglise comme I’Eglise réformée
de France. Elle conserve, de maniére un peu plus atténuée que dans
I’Eglise catholique, une armature institutionnelle assez dense, mais articulée
différemment, la régulation ne passant plus par la dispense des rites de salut,
mais par I’adéquation a une théologie donnée. En ce sens, 1’« organisation
religieuse n’a ici qu’un réle fonctionnel* », le magistére n’étant pas institu-
tionnel mais théologique.

Le troisieme modele est « associatif idéologique ». Il a été élaboré a la
suite de I'étude approfondie des baptistes en France. Il reprend du modéle
précédent I’accent sur 1'idéologique, sur une ligne théologique donnée,
pérenne, fondée sur I'exégese de la Bible qui constitue pour tous les protes-
tants la source de légitimité principale. Mais il oppose aux structures institu-
tionnelles le primat de I’association locale, de la congrégation des croyants.

Enfin, le quatrieme modeéle est qualifié d’« associatif charismatique ».
L'institutionnel est réduit la aussi a son échelon associatif, suivant la logique
congrégationaliste pure suivie notamment par des protestants comme les
baptistes. Par ailleurs, le « ciment » de 1’association n’est plus, ni le rituel,
ni I'idéologique (théologique), mais le charisme fondateur du responsable,
« pouvoir personnel de tel ou tel prophéte a qui un certain nombre d’adeptes
reconnaissent une légitimité * » dans le cadre de ce que Max Weber appelait
déja « une communauté émotionnelle 7 ».

Ce dernier modele parait correspondre d’assez prés au mode d’organisa-
tion du pentecdtisme. Comme 1’a souligné Peter Williams, le pentecdtisme
constitue bien une « nouvelle version du théme de 1’anti-structure * ». Il n’est
donc pas d’ordre institutionnel mais associatif. Selon Williams, il exprimerait
un certain rejet du discours logique et un désenchantement 4 1’égard de toutes
les structures et conventions imposées aux individus par le monde industria-
lis€, et ’aspiration a une réalité plus simple (« a more basic reality ») ou ces

34. J.-P. WILLAIME, La précarité protestante, op. cit., p. 23.

35. Ip., ibid., p. 25.

36. Ip., ibid., p. 24.

37. M. WEBER, Economie et société. 1, Les catégories de la sociologie, Paris : Plon/Press
Pocket, 1995, p. 322.

38. « Pentecostalism was essentially a new version of the theme of anti-structure ».
P.-W. WILLIAMS, Popular Religion in America, Symbolic Change and the Modernization
Process in Historical Perspective, Urbana/Chicago : University of Illinois Press, 1989, p. 150.
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conventions ne comptent pas. Par ailleurs, son accent sur la guérison par la
foi (« Faith healing ») constituerait une résurgence d’une vieille lignée de
systémes thaumaturgiques dans lesquels le souci de guérison immédiate
I’emporte sur les soucis théologiques. L’idéologique aurait donc tendance a
s’effacer derriére le don charismatique de guérison, suivant ce « dicton favori »
des pentecdtistes, cité par Harvey Cox : « Lhomme de doctrine ne tient pas
face a celui qui a I’expérience * ». Jean-Pierre Bastian ne dit pas autre chose
a propos des pentecOtismes d’ Amérique Latine, lorsqu’il précise que le
pasteur construit « son pouvoir religieux, non sur la base d’une formation
théologique [...], mais sur son charisme et sa capacité d’expliquer, sur un
mode religieux, le malheur social du monde environnant et d’y répondre par
des actes « “‘surnaturels”, en particulier par des pratiques thaumaturgiques* ».
Il faut cependant rappeler que le rapport direct du croyant a la Bible demeure
extrémement valorisé dans les assemblées pentecotistes, qui n’hésitent
souvent pas a se réclamer d’un certain fondamentalisme. C’est en tout cas la
position des pentecdtistes frangais, dont la perspective théologique est bien
située par George Stotts*'. L’idéologique, c’est-a-dire en 1’occurrence une
théologie protestante privilégiant une lecture normative et peu contextualisée
de la Bible, conserve une part importante. Au bout du compte, la spécificité
pentecdtiste, dans le champ religieux chrétien et plus spécifiquement protes-
tant, semble se jouer dans I’oscillation entre les deux modeles : « associatif-
idéologique » et « associatif-charismatique ». C’est dans cette oscillation que
se joue sa position par rapport au débat sectaire, qu’il importe d’examiner en
dernier lieu.

IIT — AUTORITE CHARISMATIQUE EN PENTECOTISME, ET DEBAT SECTAIRE

Le pentecitisme, en tant qu'une des expressions protestantes du christia-
nisme, n’est soumis a aucune autorité magistérielle institutionnelle compa-
rable a ce que 1’on peut observer en catholicisme. La régulation de I’autorité
charismatique d’un leader religieux ne peut donc pas passer, ou fort peu,
par une institution supra-locale. Dans le débat sur les sectes dangereuses,
cette réalité a une implication immédiate. Elle signifie qu’il ne semble
pas y avoir de garde-fou solide en cas de dérive vers un pouvoir personnel
oppresssant pour les fideles. Le pentecotisme protestant serait I'équivalent d’un

39. H. Cox, Le retour de Dieu, op. cit., p. 58.

40. Jean-Pierre BASTIAN, Le protestantisme en Amérique latine, Une approche socio-
historique, Genéve : Labor et Fides, 1994, p. 190.

41. Dans son étude « de 'intérieur », George R. STOTTS, Le Pentecétisme au pays de
Voltaire, Paris : Viens et vois, 1981, p. 161, souligne par exemple que « le Mouvement de
Pentecote s’appuie uniquement sur la Bible », et que « Ruben Saillens, champion du fondamen-
talisme frangais, exerca une grande influence sur le Pentec6tisme frangais ».

382



2001/3 L'AUTORITE CHARISMATIQUE AU CEUR DE IEGLISE

charismatisme catholique, mais sans le contrdle rassurant de ’institution
catholique. En d’autres termes, les pentecdtistes seraient plus sensibles aux
« dérives sectaires » (au sens courant de groupes revétant un danger social
potentiel sous 'effet, par exemple, d’un « gourou ») que les charismatiques
catholiques.

I —La « prospérité pentecdtiste » et les dérives possibles de 1'autorité
charismatique

Cette interprétation a du poids. Elle souligne 2 juste titre une différence
sociologique majeure et séculaire entre protestantisme et catholicisme. Le
protestantisme s’est en effet historiquement construit au prix d’une transla-
tion de légitimité de I’institution vers la Bible. En d’autres termes, d’une
hiérarchie cléricale sacralisée vers 1’individu lecteur et exégete. De ce fait, le
protestantisme s’est trouvé structurellement soumis a une « précarité »
intrinseque, dont les modalités ont fait I’objet d’une étude systématique par
J.-P. Willaime. Sans institution lourde et pérenne qui détient I’ autorité
magistérielle, le protestantisme est « une religion sociologiquement fragile  »,
au contraire du catholicisme . Elle est en effet travaillée par un triple déficit :
« un déficit d’institutionnalité, un déficit de sacralité, un déficit d’universa-
lité* ». La mise en avant de la théologie comme source de continuité et de
Iégitimation s’est avérée socialement coliteuse dans la mesure ol, d’une
génération a I’autre, la théologie change ; elle peut aussi i tout moment se
trouver contestée par la « base », au nom du « sacerdoce universel des
croyants ». Le pentectisme aurait, de ce point de vue, constitué une tenta-
tive radicale pour échapper a la précarité structurelle du protestantisme.
Il aurait en quelque sorte essayé de court-circuiter la fragilité structurelle de
I"autorité idéologique en évitant le retour au modéle institutionnel catho-
lique, par son accent vigoureux sur I'autorité charismatique personnelle.
Telle serait une clé majeure de la « prospérité pentecétiste » : réussir a
déjouer la précarité institutionnelle-idéologique du protestantisme « clas-
sique » en recourant, comme le catholicisme, & 1’autorité verticale, mais
sur une base non plus institutionnelle et sacrée (la « Sainte Eglise ») mais
individuelle et charismatique (le pasteur-prophéte au don recu de Dieu).

Cette autorité a certes des difficultés a se transmettre. M. Weber a bien
souligné les problémes posés par la routinisation du charisme fondateur.
Mais ces difficultés, génantes dans un contexte institutionnalisé de type

42. J.-P. WILLAIME, La précarité, op. cit., p. 9.

43. Au contraire du catholicisme qui « pallie les inconvénients sociaux des fondamenta-
lismes sans endosser ceux des libéralismes », articulant « un fondamentalisme qui s’atteste
surtout au niveau du magistére et un libéralisme qui s’atteste surtout au niveau de la pastorale
et du vécu trés divers des groupes » (p. 206).

44. J.-P. WILLAIME, op. cit., p. 11.
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catholique, le sont beaucoup moins dans une logique protestante. En effet, si
une autorité charismatique individuelle s’essouffle, d’autres peuvent appa-
raitre tous azimuts (sans qu’elle ait besoin d’étre lentement « testée » puis
« labellisée » par une institution), recréant d’autres assemblées, remodelant
les groupes, suivant la logique de « scissiparité protestante ». L'accent sur
I’autorité charismatique revét aussi ’avantage social fort, au xx* siecle et a
I’entrée des années 2000, de proposer un repere immédiatement assimilable
aux fideles (ce qui n’est pas le cas pour les élaborations théologiques d’un
Barth ou d’un Tillich). L'autorité charismatique d’un pasteur-guérisseur*
suscite des phénomenes d’identification tres efficaces, propres a susciter des
adhésions nombreuses dans une société « ultra-moderne » psychiquement
« épuisante pour les individus » (Marcel Gauchet) ou les repéres se brouillent.

A la « précarité » protestante des Eglises marquées par la régulation théo-
logique correspondrait donc une « prospérité » protestante marquée par la
régulation charismatique. Mais cette « prospérité protestante » pentecotiste
(liée aussi a d’autres phénomenes) aurait pour prix d’ouvrir des marges d’ini-
tiatives presque inégalées aux pasteurs. Dans 1’histoire protestante, les pas-
teurs n’ont jamais €té considérés comme les seuls maitres a bord. Tout
d’abord, contrairement au catholicisme, les pasteurs sont mariés (en général),
et I’épouse a toujours eu son mot a dire, voire une autorité adjacente a
exercer. Il s’agit 1a d’une différence notable avec le type du clerc catholique,
qui doit rester célibataire, du moins officiellement. D’autre part, dans les
Eglises de type « institutionnel-idéologique » comme I’Eglise réformée de
France par exemple, il existe un certain contrdle local par le biais des fidéeles,
et un contrdle supra-local par le biais de I'institution et de la régulation
théologique. Dans les Eglises de type « associatif-idéologique » comme les
mennonites, les « Eglises évangéliques libres » ou les baptistes par exemple,
le pouvoir pastoral est soumis a un contrdle serré de la part de la congré-
gation locale, micro-démocratie susceptible de censurer son pasteur au
nom de 1’exégése majoritaire. L’idéologique, la encore, fait contrepoids au
pouvoir charismatique.

Dans un systéme, au contraire, ou 1’autorité charismatique du pasteur
constitue la clé de voite de 1’association religieuse, les contrepoids apparais-
sent plus faibles, d’autant plus que beaucoup de pasteurs pentecOtistes n’ont
pas recu de formation académique. Raymond Pfister souligne par exemple
que, si I’on compte 60 % de bacheliers parmi les pasteurs pentecotistes
d’Alsace apres 1945, « prés de la moitié n’a ensuite subi aucune formation
théologique * ». L’'idéologique (connaissance théologique) n’entre donc que

45. A laquelle s’ajoute aussi un accent sur les certitudes normatives, trés « porteur »
lui aussi dans un contexte de brouillage des références.

46. Raymond PrISTER, Soixante ans de pentecétisme en Alsace (1930-1990), Frankfurt am
Main, 1995, p. 169.
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tres peu dans leur légitimité au profit du charisme recu. Les pasteurs, en ce
sens, sont moins des démocrates aux compétences acquises que des théo-
crates aux compétences charismatiques « regues » (ce qui est une tautologie :
le charisme est par définition recu). Il est assez significatif, a cet égard, de
remarquer la convergence de diagnostic de I’immense majorité des travaux
spécialisés dans le sens d’un pouvoir pastoral pentecétiste fort. J.-P. Bastian
souligne par exemple le role pivot de la « forte personnalité » des dirigeants
charismatiques , du parallélisme possible entre leur autorité et la hiérarchie
verticale de I’hacienda®. Il évoque la fragmentation pentecdtiste en termes
de « dizaines de sociétés religieuses concurrentes, aux mains de dirigeants
qui en étaient les maitres et seigneurs, selon les modéles traditionnels de
conduite politique et sociale »*. Raymond Pfister, dans sa thése sur I'implan-
tation pentecétiste en Alsace, évoque quant & lui « la pratique du pastorat
monarchique » qui «reste [...] la régle et continue d’éclipser d’autres types
de ministéres ™ ». André Corten, qui se référe a I'étude de Lalive d’Espinay,
évoque de son cdté la « personnalité autoritaire » des pasteurs, en se deman-
dant si elle releve des schémas de la société traditionnelle®. Pierre-Joseph
Laurent effectue quant a lui un paralléle direct entre la figure du pasteur pen-
tecotiste et celle du chef de village mossi, au Burkina-Faso®2. De nombreux
autres travaux pourraient étre cités dans ce sens.

On observe par ailleurs une sous-interprétation concréte de la doctrine
traditionnellement protestante du sacerdoce universel des croyants.
Contrairement peut-étre a une idée recue (qui accentue 1’idée d’effervescence
cultuelle, donc de forte implication de tous les croyants dans la parole reli-
gieuse), le pentecOtisme a mis en place une doctrine trés rigide des minis-
téres. Le charisme propre a un « ministére » peut certes étre, en principe,
donné a tous, mais, en pratique, il n’est apparent que chez une toute petite
minorité de pasteurs (ou prophetes). Il est « donné » par Dieu. Pour
les autres, il reste alors a obéir, 2 se soumettre i 1’autorité charismatique
considérée comme divinement instituée. On trouve, chez certains théologiens
pentecétistes comme Donald Gee, en France™, des positions de ce type,
atténuant la doctrine protestante traditionnelle du « sacerdoce universel » au
nom d’une interprétation du Nouveau Testament, en particulier des écrits

47. 1.-P. BASTIAN, Le protestantisme en Amérique latine, op. cit., p.190.

48. « Le dirigeant pentecdtiste devenait en quelque sorte le patron d’une hacienda
religieuse, le “licutenant de Dieu”, mais, a la différence de 1’hacienda, “n’importe qui pouvait
devenir pasteur s’il possédait le don” ». J.-P. BASTIAN, ibid.

49. J.-P. BASTIAN, op. cit., p. 191.

50. R. PFISTER, Soixante ans de pentecétisme en Alsace, op. cit., 1995, p. 168.

51. A. CORTEN, op. cit., p. 199.

52. Pierre-Joseph LAURENT, « L’Eglise des Assemblées de Dieu du Burkina-Faso. Histoire.
transitions et recompositions identitaires », ASSR 105, op. cit., p. 71-98.

53. Voir notamment Donald GEE, Les ministéres. Dons de Christ, Paris : Viens et vois,
1964,
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pauliniens sur la diversité des ministéres. « L’Ecriture dit expressément
que les vrais “pasteurs” sont un don authentique du Christ (Eph. 4-11) et il
faut le souligner de nos jours ou, semble-t-il, on pense pouvoir en fabriquer
en envoyant des hommes dans des écoles spéciales », souligne-t-il par
exemple*. D’autre part, cette atténuation du principe du « sacerdoce univer-
sel » correspond aussi a des nécessités concretes. Le pentecOtisme s’est, au
départ, développé au sein de populations a revenu modeste et académique-
ment peu éduquées, pour lesquelles la prise de parole enseignante en public
était chose difficile. Une mise en application réduite du « sacerdoce universel »
des croyants répondait donc a cette réalité sociale de fait, comme 1’a
montré Bryan Wilson 2 propos d’une Eglise pentecétiste britannique,
I'Elim Foursquare Gospel Alliance™.

Ces éléments conduisent a affiner le profil sociologique du pentecotisme,
comme en oscillation entre une revendication démocratique extréme (qui passe
aussi bien par une méfiance pour I'institution que pour le théologique, jugé
trop élitiste, au profit des « charismes ») et une possible dérive autocratique des
pasteurs. Dans le contexte du débat sectaire et de la peur des gourous, 1l est
bien clair que le pentecotisme est moins exempt de glissements autoritaires
que d’autres types de sociétés chrétiennes. Il constituerait en quelque sorte,
au sein du protestantisme, un sas possible vers des groupes de type fusionnel
ou la légitimation par la Bible et le sacerdoce universel des croyants seraient
supplantés par 1’autorité charismatique quasi toute-puissante du pasteur-
guérisseur**. En poussant cette logique a I’extréme, on peut aller jusqu’a sortir
du champ pentecdtiste proprement dit, du champ protestant et du champ
chrétien, pour aboutir 4 de nouveaux groupes religieux — volontiers qualifiés de
« sectes » — comme celui qui a été étudié par Nathalie Luca, en Corée du Sud ™.

54. D. GEE, Les ministéres. Don de Christ, op. cit., chapitre 6, « Le pasteur », p. 45.

55. Cf Bryan R. WILSON, « The Pentecostalist Minister : Role Conflicts and Contradictions
of Status », Patterns of Sectarianism : Organisation and Ideology in Social and Religious
Movements, London : Heinemann, 1967, p. 143-145, cité par R. PHISTER, op. cit., p. 168.

56. C’est vraiment 1a, et seulement la, que parait se jouer le débat sur le caractére pleine-
ment protestant ou non du pentecdtisme. Le criteére de I’accent sur les démons et sur la « guerre
spirituelle », avancé récemment par J.-P. Bastian au colloque de 1’ Association francaise de
sociologie religieuse (7-8 février 2000), ne semble pas vraiment pertinent. La démonologic a
généralement accompagné, a divers degrés, la vie protestante depuis I'origine. Quant au theme
de la guerre spirituelle, c’est un trés vieux theme chrétien et protestant. Dans les camp-meetings
protestants du Xix® siécle, aux Etats-Unis, les thémes des démons et de la « guerre spirituelle »
dominaient les prédications ! Et au xvI° siecle, on a plus chassé les démons et briilé de sorcieres
dans I'Europe protestante (Ecosse presbytérienne, Suisse, Allemagne du Sud...) que dans
I’Europe catholique ! « Dans I’ensemble, la chasse aux sorciéres prit des formes plus fanatiques
dans les pays protestants que dans les pays catholiques. » Hans GUGGISBERG, « Hommes et
idées en marge de la Réforme », in : Pierre CHAUNU (dir.), L'aventure de la Réforme, Le monde
de Jean Calvin, Paris : Hermé, 1992, p. 254.

57. Un groupe dont le « fonds culturel » de départ n’est pas sans affinités avec le penteco-
tisme, mais qui ne reléve clairement plus de cette identité protestante, ce qui rend un peu
discutable d’ailleurs la publication de cette étude au sein d’un numéro spécial des Archives
de sciences sociales des religions sur le pentecotisme.
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2 — Des contrepoids

Cette oscillation du pentec6tisme en tant que sas possible vers la sortie du
protestantisme n’est pas a comprendre dans le registre du glissement a sens
unique, mais dans celui de 1’équilibre en tension. En effet, plusieurs contre-
poids sont a I’ceuvre, au sein de I'immense mouvance pentecotiste mondiale,
pour contrebalancer les dérives autoritaires du pouvoir charismatique. On
peut en distinguer essentiellement trois, dont un sur le plan des institutions
et deux sur le terrain de I’idéologie.

Depuis I’émergence du pentecdtisme au début du xx¢ siécle, on a observé
assez rapidement un mouvement de structuration supra-locale. Si le mode
majeur de la vie religieuse (et de I’exercice de I’autorité) demeure a 1’échelle
de 1’association, de la congrégation, des structures fédératives sont vite
apparues. C’est dés avant la Seconde Guerre mondiale que I’on observe, en
France, la création d’une Fédération des Assemblées de Dieu, soit une
dizaine d’années apres I’affirmation du pentec6tisme dans 1’Hexagone. Apreés
la Seconde Guerre mondiale, ce mouvement de structuration s’est accentué
en France comme ailleurs. A. Corten, pour le cas brésilien, souligne ainsi
« le caractére trés centralisé de la plupart des Eglises pentecétistes, organisa-
tion héritée du modele méthodiste wesleyen. L’organisation wesleyenne est
opposée par exemple au principe baptiste d’élection des pasteurs** ». Le role
de I'institution supra-locale constitue, de plus en plus nettement, un garde-
fou possible face aux débordements éventuels d’un pouvoir pastoral person-
nel fondé sur I'unique charisme. D’une certaine maniére, le pentectisme
serait en train d’évoluer, non plus vers un type « associatif-charismatique »
(en tension avec 1'idéologique), mais vers un type « institutionnel-charisma-
tique », qui constituerait une forme assez inédite de socialisation chrétienne.

Un autre garde-fou tangible a un exercice incontrdlé de 1’autorité du pas-
teur charismatique réside dans le rapport traditionnel des protestants a la
Bible. On a vu que ce rapport pose en partie probléme en pentecdtisme, ou le
role dévolu au Saint-Esprit concurrence 1’exégése de la Bible comme source
de légitimation. Il serait cependant erroné d’oblitérer le role de la Bible en tant
que régulateur social. La lecture personnelle de la Bible constitue toujours, en
protestantisme, la source d’une connaissance personnelle possible, voire
d’une réorientation radicale de la vie. Or, il y a « un véritable biblicisme du
pentecdtisme 2 travers une réappropriation des Ecritures qui, bien qu’émotion-
nelle, n’exclut pas diverses rationalisations doctrinales », souligne 2 juste titre
J.-P. Willaime . Sans prise en compte de ce rapport a la Bible, on se
condamne a ne rien comprendre au pentecOtisme (ou au protestantisme

58. A. CORTEN, op. cit., p. 203.
59. J.-P. WiLLAIME, « Le Pentecotisme : contours et paradoxes d’un protestantisme
émotionnel », art. cit., p. 13.
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en général). Dans les assemblées pentecdtistes, les textes de référence, dans
I'immense majorité des cas, demeurent les textes bibliques. Des textes lus
non seulement par les pasteurs, mais aussi par les fidéles. Dans la mesure ol
I’on peut constater une certaine élévation progressive des niveaux de vie et
d’instruction, entre le début du xx° siécle et le début du xxr, donc un acces
de plus en plus massif a la lecture personnelle des textes bibliques, on peut
considérer que cette démocratisation de la lecture biblique joue d’ores et déja
un réle important dans la limitation des effets d’autorité du pasteur. Cette
évolution parait confirmée par de multiples études qui soulignent I’évolution
de I’éventail social représenté dans les assemblées pentecOtistes. Jusqu’aux
lendemains de la Seconde Guerre mondiale, le pentecdtisme apparaissait
comme la religion des déshérités® ; cette perspective est davantage nuancée
aujourd’hui, et les classes moyennes, voire supérieures, se retrouvent de plus
en plus nombreuses sur les bancs des assemblées pentecotistes. Des membres
qui ne laissent pas leur interprétation de la Bible au vestiaire. En d’autres
termes, tandis que c’est I’institution, chez les charismatiques-catholiques, qui
est parvenue a limiter 1’essentiel des dérives possibles du pouvoir charisma-
tique, c’est la lecture normative de la Bible qui joue ce role chez les pentecd-
tistes protestants. Avec comme corollaire la possibilité, pour les fideles dont
I’exégese est en conflit avec celle du pasteur, de partir fonder une autre
assemblée. Tandis que la régulation par I'institution, en catholicisme, produit
des effets d’écrasement, elle produit, en protestantisme, des effets d’éclate-
ment, qui sont de part et d’autre des maniéres de réguler les conflits et de
canaliser les dérives.

Enfin, un troisi¢me garde-fou, et non le moindre, aux dérapages pos-
sibles de I’autocratie pastorale s’est affirmé au travers d’un accent nouveau
sur la formation des pasteurs. Au milieu du xx¢ siécle, imaginer un réseau
de facultés de théologie pentecdtiste relevait encore assez largement de la
fiction. Ce réseau existe désormais, a la fin du xx° siécle, et méme si les
pasteurs pentecotistes restent en général moins formés que leurs collégues
presbytériens-réformés, luthériens ou baptistes, par exemple, ils suivent
de plus en plus des cycles académiques. Walter J. Hollenweger, parmi
d’autres, s’est montré tres attentif a ce phénomeéne, dans lequel il voit
une €volution pleine de promesses en termes d’cecuménisme. H. Cox I'a
souligné aussi, citant au fil de son ouvrage plusieurs théologiens penteco-
tistes tels Murray Dempster, professeur a I’université de Costa Mesa, en
Californie (rattachée aux Assemblées de Dieu), qui défend une éthique
sociale pentecétiste hostile a la « théologie de la domination » qui prévaut
chez certains de ses coreligionnaires ®',

60. Cf Robert Mapes ANDERSON, Vision of the Disinherited : The Making of American
Pentecostalism, New York : Oxford University Press, 1979.
61. H. Cox, Le retour de Dieu, op. cit., p. 260s.
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A leur légitimité charismatique s’ajoute donc, de plus en plus, une légiti-
mité idéologique (acquise grice aux études universitaires) qui rééquilibre le
systéme en permettant un débat. Le charisme, une fois qu’il a été validé par
I'assemblée, ne peut plus se discuter. L’idéologique, en revanche, dans la
mesure ou il se fonde sur une lecture de la Bible (qui n’est jamais qu'une
lecture, et non la lecture imposée par une autorité magistérielle), autorise
I'échange, des allers-retours avec le laicat, atténuant quelque peu les effets
de pouvoir.

* ¥ k

En conclusion, en matiére de raccourci, la « prospérité pentecotiste »
semble €tre parvenue, au Xx° siécle, a déjouer la « précarité protestante ». Ce
renversement se serait opéré par une mise en ceuvre trés accentuée de 1’ auto-
rité charismatique personnelle, puissant palliatif a la précarité institution-
nelle-idéologique considérée comme traditionnelle au protestantisme. Mais
cette « prospérité » pentecotiste s’est en partie construite au risque de pos-
sibles logiques sectaires que le reste du protestantisme a généralement jugu-
Iées par son accent sur I'idéologique-théologique. A I’entrée du xxr* siecle,
personne ne peut prévoir comment, demain, le pentecdtisme « routinisera »
Sa « prospérité ». L’historien ne prévoit que le passé ! Par ailleurs, la réalité
extraordinairement diverse du (ou des ?) pentecotisme(s) interdit tout pronos-
tic global. II reste qu’en poussant 2 son extréme la logique de I’autorité
charismatique personnelle au sein du christianisme, le pentecdtisme constitue
un laboratoire idéal pour examiner ses dérives autocratiques possibles, mais
aussi ses palliatifs, dans la perspective toute protestante de I’accent sur
I'idéologique (recours croissant des fidéles i la Bible, formation accrue des
pasteurs, essor de filieres théologiques).

Sébastien FATH

GSRL
(Paris, CNRS/EPHE)
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ANNEXE
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Un essai de typification : quatre types institutionnels de gestion
de la vérité religieuse en christianisme occidental

Modéle
institutionnel
rituel

Modéle
institutionnel
idéologique

Modéele
associatif
idéologique

Modéle
associatif
charismatique

Contre-Réforme
(Anabaptistes)

Eglise

Paroisse

Charisme
de fonction

« prétre »
Institution sacrée
« grice

institutionnelle »

Magistére
institutionnel

Sacerdoce réservé
(au prétres)

Réforme magistérielle
(IMuministes)

Ecclésia 5

(au sens d’une Eglise ou
I'idéologique relativise
I’institution)

Paroisse

Charisme
idéologique

« docteur »

Institution désacralisée
et fonctionnelle
Magistére

idéologique

« Sacerdoce universel
indirect »

Réforme radicale

Dénom’ination
(ou « Eglise libre »)
Secte

Congrégation

Charisme
idéologique

« docteur »
Désinstitutionnalisation
souple

Magistere

idéologique

« Sacerdoce universel
semi-direct »

Réforme radicale

Secte
Culte

Communauté

Charisme
personnel

« prophéte »
Désinstitutionnalisation
forte

et personnalisation

Magistére
charismatique

« Sacerdoce universel
direct ou semi-direct »

(Eglisc catholique)

(Eglise réformée
de France)

(baptisme)

(secte type Davidiens —
Waco)
(pentecdtisme)

Le type 3 a été construit au cours de la réflexion entreprise sur le baptisme
francais (Sébastien FATH, these EPHE, 1998). Les types 1, 2 et 4 sont empruntés a
Jean-Paul WILLAIME (sous une forme adaptée), in La précarité protestante,
Sociologie du protestantisme contemporain, Paris/Genéve : Labor et Fides, 1992,
p. 22, a partir d’une étude publiée initialement dans J.-Y. CALVEZ et Léo HAMON
(dir.), actes du Collogue Formation et défense de « orthodoxies » dans les Eglises
et les groupements d’inspiration politique, Bruxelles : Facultés Notre-Dame de la
Paix, 1989, p. 75-92.

Les groupes religieux présentés sous le tablean ne sont que des exemples. Le
pentecotisme est situé en tension entre 1'associatif-charismatique et 1" associatif-

idéologique.
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