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Couverture: maquette de Christian GRAS

L’ INFLUENCE DE CALVIN AUX
ETATS-UNIS

Des Péres pelerins a Paffaire Lewinski
Sébastien FATH*

Lorsque le réformateur frangais Jean Calvin, natif de
Noyon (1509), est mort & Genéve, le 27 mai 1564, les
immenses étendues d’ Amérique du Nord étaient encore par-
courues par des milliers de tribus indiennes, polythéistes,
depuis les désolations glacées du Grand Nord jusqu’aux
déserts arides et briilants en passant par les vastes plaines
fertiles foulées par le sabot des bisons. Elles n’avaient enco-
re connu aucun établissement permanent d’Européens sur
leur sol si ce n’cst, peut-étre, quelques Vikings, plusieurs
siecles auparavant. C’est seulement un an aprés la mort de
Calvin, en 1565, que se dressa la premiére implantation
européenne stable, 2 Saint Augustine! (Floride), fondée par
les Espagnols de Sa Majesté le Roi Trés Catholique, I'om-
brageux Philippe II (1527-1598).

Pourtant, quatre siécles plus tard, Jean Calvin est devenu
une des figures majeures de 1’héritage culturel et historique
des Etats-Unis, au point qu’au fin fond de I’Oklahoma, on
peut trouver une bourgade de 251 habitants qui porte son

* S. Fath est chercheur au GSRL (CNRS/EPHE), chargé de cours 3 'EPHE. Cet
article reproduit le texte de la conférence faite a I"auditorium du Chitelet, 3 Noyon, le 16
décembre 2000 (organisée par la Société des amis du Musée Calvin et la Société histo-
rique, archéologique ¢t scientifique de Noyon).

1. Cette implantation en Floride s'inscrivait dans une politique de contrdle systéma-
tique du Nouveau Monde de la part de la couronne espagnole, au contraire d'une politique
frangaise beaucoup plus décousue. Il y eut bien une tentative d’implantation frangaise en
Floride (animée par des huguenots!), mais elle échoua lamentablement. Voir, sur ce sujet
méconnu, 1a these d'Hélene Lhoumeau, Les expéditions frangaises en Floride (1562-
1568) (Paris: Ecole des Chartes, 2000).
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nom? (Calvin, comté de Hughes). D’autre part, des centaines
de milliers de citoyens américains ont choisi pour prénom
«Calvin», presque aussi fréquent aux Etats-Unis que les pré-
noms «Maria» en Espagne ou en Italie. Un sprinter olym-
pique, Calvin Smith, un président des Etats-Unis, Calvin
Coolidge (1872-1933), un magnat du prét-a-porter a la mode
comme Calvin Klein, mais aussi des scientifiques renom-
més, comme Melvin Calvin, chercheur de Berkeley, qui a
percé tous les mystéres de la photosynthese, ou des ch‘an-
teurs, tels le rocker texan Calvin Russell et le saxophoniste
Calvin Scott, un personnage de bande dessinée ultrapopulai-
re, vedette des albums Calvin and Hobbes (par Bill
Watterson) partagent, avec des foules d' Américains, 1’ origi-
nalité de porter dans leur nom méme la marque d’un hérita-
ge culturel quatre fois séculaire: celui du réformateur lJcan
Calvin, dont I’ccuvre transforma le visage du christianisme
et marqua de son empreinte toute 1’histoire des Etats-Unis.

Cette influence calviniste peut étre envisagée sous trois
angles: elle a, tout d’abord, marqué la naissance de la {mt‘ion
américaine, au travers de 'expérience religieuse puritaine;
elle a, ensuite, traversé son histoire, a cause d’une éthique du
travail spécifique; elle a, enfin, contribué a I’affermissement
d’une robuste culture démocratique, qui a résisté a tous les
écueils, y compris celui de la retentissante affaire Lewinski
(1997-1998). Ces trois apergus permettent tour a tour
d’aborder I’influence calviniste au travers de la religion, des
réalités socio-économiques et de la politique.

1. Le calvinisme, ciment du puritanisme des
fondateurs

In God we trust. La fameuse devise, qui figure sur les
billets verts, renvoie a une foi générique qui n’a rien, en soi,
de spécifiquement calviniste. Elle exprime cependant 1'idée
que la religion, aux Etats-Unis, n’apparait pas aussi privati-
~ . sée qu'en Europe. Elle n’hésite pas A s’afficher, a se dire

2. Cette bourgade dispose d’un site internet.
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dans I’espace public, comme le signific aussi la cérémonie
de prisc de serment des présidents américains, main sur une
Bible fermée. Cette empreinte religieuse particuliére trouve
sa source dans les origines puritaines des Etats-Unis, au
XVII® siecle. Les terres d’ Amérique du Nord ont, en effet,
été colonisées par des hommes ct des femmes pour qui lcs
convictions religieuses constituaient souvent une question
de vie ou de mort. I’ Amérique du Nord n’a pas commencé
a étre peuplée par des colons avides de terre, attirés par 1'ap-
pét du gain, par «I’or» du Nouveau Mondec (méme si ces
motivations ont joué leur réle). Ce sont surtout des colons
avides de Dieu, assoiffés de liberté religicuse, qui s’y sont
installés, fuyant les persécutions dont ils étaient victimes sur
le Vieux Continent.

Parmi eux, nombreux étaient les puritains anglais. Au coté
d’une colonisation catholique, longtemps sous-estimée par
I"historiographic, qut se déploie durant la méme période en
«Nouvelle Espagne», dans le Maryland et au Québec, des
centaines, et bientdt des milliers de protestants de type puri-
tain s’installent le long de la cote orientale du continent. Ce
sont eux surtout qui fuient les répressions religieuses, eux
qui désirent plus que tout rétablir et développer leur culte au
grand vent de la liberté. Le terme «puritain» est devenu, 2
I’époque contemporaine, synonyme d’intolérance et de pru-
derie un peu hypocrite. Lorsque I’on utilise le mot, c’est
rarement pour complimenter! Le terme n’avait pas la méme
signification au XVII¢ si¢cle. Le puritanisme, tel qu’il s’est
affirmé dans I’histoire religieuse de I’ Angleterre, est né dans
le contexte de la Réforme anglaise, au XVIe siécle. Le roi
Henni VI (1491-1547) avait initié cette réforme de I’Eglise
pour des motifs largement personnels et politiques. C'est en
raison du refus de I’Eglisc catholique de valider son divorce
d’avec Catherine d’Aragon et son remariage avec Ann
Boleyn qu’il avait mis en route le processus qui allait
conduire & la constitution de I'Eglise d’Angleterre, séparée
de Rome, via media entre le protestantisme qui se dévelop-
pe alors sur le continent, et le catholicisme défendu par la
papauté romaine. Cette voie religieuse anglaise, que 1’on
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désigna bientdt par le terme d’anglicanisme, a €t€ confirmdée
ensuite par Edouard VI, qui succéda a Henri VIII en 1547.
Ses conseillers protestants encouragérent le nouveau souve-
rain 2 écarter les traces de catholicisme qui subsistaient dans
I’Eglise d’ Angleterre. C’est dans cc contexte que commen-
¢a a se développer un courant protestant revendicatif, sou-
cieux d’une réforme qui atlle a son terme, au nom du «pur»
Evangile restitué aux Anglais. La plupart de ces protestants
prirent peu a peu, pour cette raison, le nom de «puritains»:
ils entendaient purifier I’Eglise d’Angleterre de toutes les
pratiques contraires a leur lecture «iéformée» de I’Evangile.
Ou puisaient-ils leur inspiration? Les références de ces pro-
testants dissidents sont, a I’origine, trés éclectiques. Les
écrits et commentaires de Jean Calvin ne constituent, a ce
moment-12, qu’une source parmi beaucoup d’autres, dont
ceux de Luther, Bucer, Zwingli, mais aussi de beaucoup
d’auteurs anglais.

Le régne d’Edouard VI leur paraissait un contexte propice
a la mise en ceuvre d’une Réforme ambitieuse, mais tout
changea & sa mort précoce, en 1553. L’ arrivée sur le trone de
sa demi-sceur, la trés catholique Marie Tudor (1553-1558),
marqua un tournant brutal. Sous son régne, 288 protestants,
dont beaucoup de calvinistes, furent exécutés pour leur foi.
«Les biichers attirérent I’attention sur les protestants les plus
fervents, et sur les professions de foi calvinistes dont ils
témoignaient.»> Bien d’autres trouvérent le salut dans Pexil.
Ce premier exil protestant se dirigea en priorité vers lcs
terres nouvellement calvinistes du continent, qui se montré-
rent particulicrement siires et accucillantes: cités helvétiques
(a commencer par Genéve), sud-ouest du Saint-Empire. Les
nombreux réfugiés anglais y furent sensibilisés aux spécifi-
cités du calvinisme, découvrant le projet réformé d’alors, qui
visait 2 une reconstruction systématique de la société sur la
base des cnseignements bibliques tels que Jean Calvin les
avait exposés dans son ceuvre. Cet exil en terre calviniste eut
une influence déterminante sur les réfugiés anglais. La plupart

3. Viviane Barric-Currien, Histoire du christianisme, . VU1, Le temps des confessions
(1530-1620) (Paris: Desclée, 1992), 204. '
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d’entre eux retournérent ensuite en Angleterre, a la mort de
Marie Tudor, avec une vision renouvelée de leur projet: c’est
désormais en référence au calvinisme qu’ils envisagérent la
poursuite de la Réforme anglaise. lls ne revinrent pas les
mains vides: leur exil fut ainsi marqué par «une nouvelle
édition anglaise du Nouveau Testament, a forte empreinte
calviniste, qui fut a 'origine de la Bible de Genéve?, sans
égale dans I’Angleterre d’Elisabeth»®. Sous les régnes
d’Elisabeth I (1558-1603), qui stabilise la synthése angli-
cane, et de Jacques I (1603-1625), les puritains essayerent
d’avancer leurs pions sur la scéne politique et religieuse de
I' Angleterre. Leurs convictions principales peuvent étre
résumées en quatre thémes, qui vont profondément marquer
la culture religicuse des colonies américaines et de ses
«Peres pelerins» (Pilgrim Fathers).

« Leur premiére conviction est celle de la totale dépen-
dance des humains vis-a-vis de Dieu pour leur salut.
Conformément i la tradition augustinienne et au Sola Gratia
des réformateurs («la grice seule»), ils insistent sur la sou-
veraineté de Dicu et plusieurs d’entre eux revendiquent,
pour cette raison, la doctrine calviniste de la double prédes-
tination. Ils se distinguent, cependant, quelque peu des
autres calvinistes du continent européen par un accent net
sur la transformation intéricure opérée sous I'effet de fa foi
(que I’on peut appeler «conversion»). Un puritain comme le
révérend Thomas Shepard (1605-1649), originaire de
Cambridge puis émigré en Amérique, a consacré, par
exemple, de nombreuses pages & décrire les progres de I’dme
de la rébellion vers I’obéissance.

« La deuxiéme conviction des puritains calvinistes est
’autorité de la Bible, conformément au principe protestant
du Sola Scriptura, «1’Ecriture seule», Cette idée d’ «autorité»
n’est pas A comprendre sculement en terme de doctrine. La
Bible, certes, doit seule fonder la doctrine, mais «l’autorité»

4. Appuyce sur le travail de Théodore de Beze sur le Nouveau Testament, 1a Bible de
Geneve connut 40 éditions en Angleterre avant la parution de la King James, «authorized
version», en 1611, .

5. Viviane Barrie-Curtien, Histoire du christiunisme, op. cil., 209.
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de la Bible va plus loin: elle implique que le chrétien ne doit
faire que ce que la Bible prescrit, et ne rien faire qui soit
contraire a4 son cnseignement. La Bible, que les puritains
lisent dans la traduction du roi Jacques, la fameuse King
James Version de 1611, est donc source d’orthodoxie, mais
aussi d’orthopraxie. Au Massachusetts, sous la conduite de
John Winthrop (1588-1649), les colons «vont plus loin que
les puritains d’Angleterre en exigeant une profession de foi
de la part de chacun des membres de leur Eglise (...) La vie
civile devra étre réglée selon I'interprétation puritaine des
Ecritures», souligne Dominique Deslandres®. Cet accent trés
vif des puritains sur "autorité¢ des Ecritures n’est peut-étre
pas étranger & I’extraordinaire impact de la Bible sur la
société américaine, qui constitue, au XX¢ siécle, le premier
pays diffuseur de Bibles dans le monde. Du XVII*© siécle au
XXe siecle, «le» livre de I’Amérique, «I'icone dc I’ Amé-
rique», comme le rappelle ’historien Mark Noill, reste la
Bible. Proposée en plus de 7000 versions différentes chez
des centaines d’éditeurs a la fin du XX¢ siécle, la Bible est
présente dans une grande majorité de chambres d’hétels des
Etats-Unis (grice notamment 4 I’association des Gédéons,
qui diffuse gratuitement un million de Bibles et de Nou-
veaux Testaments aux Etats-Unis tous les quarante-six
jours). On estime que les éditeurs, depuis 1945, impriment
environ deux Bibles pour chaque Américain. Le catalogue
de la Bibliothéque du Congreés consacre quant a lui 63 000
entrées a la Bible telle qu’elle était présente, en 700 langues,
dans les bibliothéques américaines avant 1956...

» Le troisiéme trait saillant des convictions puritaines est
I’idée que Dieu a créé la société comme un «tout» unifié.
L'Etat, I’Eglise, la sphére publique et la sphére individuelle
sont liés, complémentaires, ct sous la souveraineté de Dicu.
La Geneéve de Calvin correspondait a cette exigence d’une
«sphére d’union a son Dieu, de glorification de son Dieu»’
(Denis Crouzet) dans toutes les dimensions de la vie de la

6. Dominique Deslandres, Histoire du christianisme, tome 1X, L'dge de raison (1620~
1750} (Paris: Desclée, 1997), 684,
7. Denis Crouzet, Jean Calvin. Vies paralléles (Paris: Fayard, 2000), 426,
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cité, Cette conviction, largement héritée de la pensée de
I'Eglisc médiévale, s’oppose au repli sur soi, a la fuite dans
I’entre-soi communautaire, du type de ’option amish. Elle a
conduit la plupart des puritains anglais a4 militer pour une
Eglise d’Etat, ou du moins des congrégations en lien avec
I'Etat, avec ["autorité politique. Un Roger Williams (1603-
1684), puritain devenu baptiste, qui fonde la ville de
Providence (1636) et la colonie du Rhode Island sur la base
d’une stricte séparation des Eglises ct de I’Etat (assortie du
respect de la liberté de conscience), constitue une exception
a cet égard®. La plupart des puritains américains, qui peu-
plent le Nouveau Monde au XVII® si¢cle, entendent plutdt
reconstruire la Cité de Dieu sur la base des principes protes-
tants d’inspiration calviniste. De I’Indépendance américaine
(1776) jusqu'au secuil des années 2000, force est de consta-
ter que cette conception a fortement reculé. La séparation
des Eglises et de I"Etat a été, tous compte fait, bien plus rapi-
de aux Etats-Unis que dans un pays comme la France. La
diversité méme du protestantisme et I’influence de courants
comme le quakérisme ou le baptisme ont joué pour beau-
coup dans cette dissociation. Mais si le peuple américain
apparait étre demeuré, aux yeux de Sydney Mead, «une
nation avec I’ime d’une Eglise»?, peut-étre est-ce en partie a
I"héritage puritain du modeéle de la Cité de Dieu qu’on le
doit.

» Enfin, la quatriéme composante majeure des convictions
puritaines est la certitude que Dien communique et ceuvre
avec les humains au travers d'une «alliance» (covenant). La
Bible met en scéne, & leurs yeux, une série d’alliances entre
Dieu et ses créatures. D’ou I’importance, dans les congréga-
tions, dans les assemblées, d’engagements solennels, d’al-
liances au travers desquels les croyants manifestent leur
désir de marcher sclon les commandements de Dieu. A
I’échelle nationale, les puritains estiment, d¢c méme, qu’il

8. Il est «considéré comme le phare de la liberté religicuse, prise dans son sens moder-
ne», souligne D. Deslandres, Histoire du christianisme, op. cit., 685.

9. Cf. Sidney Mead, The Nation with the S(m! of a Church (New York: Harper and
Row, 1975).



S. Fath

existe des «alliances» spécifiques entre telle nation et Dieu.
La nation qui deviendra «américaine» éprouvera trés tot
cette conviction d’une alliance particuliére contractée avec
Dieu. Jusqu’au XX¢ siécle, cette idée d’une «alliance» va
infuser la culture américaine, au travers du mythe d’une
«destinée manifeste» des Etats-Unis, nouvel Israél, terre
€lue et bénie de Dieu vouée & une mission particuliére, une
mission divine.

Ces conceptions puritaines se développérent progressive-
ment dans les colonies américaines tout au long du XVIIe
siecle. Le régne de Charles I, qui succéda 2 Jacques I en
1625, entraina un afflux considérable de puritains calvinistes
en Angleterre. Charles I¢ était, en effet, de sympathies catho-
liques, et il bloqua toute possibilité de réforme en muselant
sévérement le parlement. A partir de 1629, Charles I¢r se
passa méme purement et simplement de parlement, préten-
dant régner de droit divin. Dans le méme temps, il deman-
da a I’archevéque de Cantorbéry (William Laud) de réprimer
tous les opposants, 3 commencer par les puritains. Dans les
quinze ans qui suivirent, plus de 20 000 Anglais, pour la plu-
part puritains, quittérent la mére patrie pour aller s’installer
dans les colonies américaines, essentiellement dans le
Massachusetts, transportant outre-Atlantique un calvinisme
dont I’ Angleterre anglicane ne voulait pas.

Le premier établissement anglais permanent fut en
Virginie, dés 1607. Motivé par des raisons économiques plus
que par des raisons religieuses, il fut néanmoins marqué par
une certaine empreinte puritaine. En mai de cette année
1607, les colons ne manquent pas de célébrer un culte de
reconnaissance avec le révérend Robert Hunt, et le tout pre-
mier code de loi de Virginie impose comme obligatoire 1’as-
sistance au culte dominical! Le sccond établissement
permanent de colons anglais, & Plymouth, en 1620, fut bien
davantage marqué par le puritanisme. Comme le rapporte le
chroniqueur de cette implantation, William Bradford (1589-
1657), «ils savaient qu’ils étaient des pelerins et ne regar-
daient pas tant (2 leurs terres) qu'aux réalités célestes vers
lesquelles ils levaient les yeux, tranquillisant leur esprit en

8

Calvin aux Etats-Unis

contemplant leur pays le plus cher»!®. Venus par le
Mayflower, ils arrivérent au Cap Cod, début novembre 1620.
Avant de quitter le bateau, les pelerins firent cette alliance,
sur la droite ligne des usages puritains: «Ayant entrepris
pour la gloire de Dieu, et I’avancement de la foi chrétienne,
ct pour I'honncur de notre roi ct de notre pays, un voyage
pour planter la premiére colonie au nord de la Virginie, nous
présents faisons solennellement et mutucllement, dans la
présence de Dicu et les uns envers les autres, une alliance
dans le corps politique, pour une meilleure organisation et
préservation, pour atteindre les objectifs précités.»!!

Le gouverneur John Winthrop (1588-1649), auteur de la
fameuse formule appelant I’Amérique puritaine a €tre une
«cité sur la colline» (a city upon a hill), le pasteur John
Cotton' (1584-1652), le pasteur et historien Cotton Mather
(1663-1728), auteur d’une fresque historique a la gloire des
premicrs puritains d’Amérique, le Magnalia Christi
Americana, et bien d’autres vont maintenir ensuite, dans les
colonies américaines, le flambeau puritain d’une alliance
particuli¢re avec Dieu.

Les écrits de Calvin jouérent, dans cette fermentation cul-
turelle, un role majeur: Perry Miller souligne, par exemple,
que lc puritain John Cotton, «adoucissait sa bouche tous les
soirs avec un morceau de Calvin»'?. Les textes de Calvin,
comparables aux douceurs d’un bonbon, il fallait y penser...
Depuis la Nouvelle-Angleterre, ces principes puritains vont,
ensuite, peu & pecu s’étendre & la plupart des colonies, sous
I’impulsion, en particulier, du «Grand Réveil» du XVIII*
siecle, ol un puritain, Jonathan Edwards (1703-1758), et un
méthodiste, George Whitefield (1714-1770), provoquent par

10. Cité par Mark Noll, History of Christianity in the United States and Canada
(Grand Rapids: Eerdmans, 1992), 38.

11. M. Noll, op. cit., 38-39. )

12. L'ouvrage de Cotton, The Way of Life (1641) est considéré par Perry Miller comme
«la meilleure exposition, dans la littérature de Nouvelle-Angleterre» de cc qu'est
I"éthique protestante telle que Max Weber 1'a esquissée. Perry Miller, The New England
Mind, From Colony to Province (Cambridge: Harvard University Press, 1981, 1 éd.
1953), 41. )

li)t «Colton was the pure scholar who sweetened his mouth every night with a morsel
of Calvin.» P. Miller, The New England Mind, op. cit., 58.
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leurs appels & la conversion une remobilisation sans précé-
dent des Eglises du Nouveau Monde. Dés lors, la pensée de
Jean Calvin, particulierement & I’honneur chez la plupart des
théologiens puritains, 3 commencer par Jonathan Edwards
qui lui consacra des milliers de pages, se diffusa en profon-
deur dans la culture religieuse américaine, jusqu'a I’entrée
du XXIe siecle. De multiples débats, bifurcations, rénova-
tions et «retours aux sources» marquérent cette diffusion et
cette évolution, dont il ne saurait étre question de rendre
compte en détail dans le cadre de ce survol®. Il reste qu'a
I"horizon 2001, la culture puritaine telle qu’elle §’exprimait
au XVII® siecle appartient largement au passé, mais
’Amérique de George W. Bush conserve la marque de son
héritage calviniste au travers de multiples indices.

En témoigne, tout d’abord, la vitalité de la théologie cal-
viniste. Aprés une phase de déclin dans la premiére moitié
du XX siecle, elle retrouva davantage de lustre aprés la
Seconde Guerre mondiale, comme en témoignent les actes
du colloque tenu au Calvin College, en 1956, qui tracérent
un bilan rétrospectif passionnant du calvinisme aux Etats-
Unis®. Cette théologie calviniste est nourrie par le dynamis-
me de multiples dénominations protestantes qui se référent
au calvinisme: presbytériens bien siir (qui correspondent aux
réformés frangais), mais aussi des méthodistes, des épisco-
paliens, congrégationalistes et beaucoup de baptistes: au
sein de la Southern Baptist Convention, principale dénomi-
nation baptiste américaine (a laquelle ont été affiliés les pré-
sidents Carter et Clinton), on observe ainsi depuis quelques
années un retour sur scéne trés remarqué du calvinismes,

D’autre part, tandis que le calvinisme a inspiré directement

14. Pour une synthese rapide et claire, voir I'article «Calvinism», signé «The Editors»,
dans Danicl G. Reid (coordinating editor), Dictionnary of Christianity in America
{Downers Grove, Hlinaois: Intervarsity Press, 1990), 21(-212.

15. Jacob T. Hoogstra (ed.), American Calvinism, a Survey (Grand Rapids: Baker,
1957).

16. Thomas Ascol, pasteur de la Grace Baptist Church A Cape Coral, Floride, et édi-
teur du Founders Journal, est de ceux qui militent le plus activement pour un retour aux
«racines calvinistes», aux c6tés de R. Albert Mohler Jr. (président du Southern Baptist
Theological Seminary de Louisville) et Mark T. Coppenger, président du Midwestern
Bapiist Theolagical Seminary X Kansas City.
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ou indirectement presque toute la productiox_l théo}og1q’ue
américaine contemporaine, le courant théologique fi]t «néo-
calviniste» a particuliérement revendiqué, sur la scene amé-
ricaine du XX¢ sidcle, un retour scrupuleux & I’enseignement
global de Calvin. Inspiré de la pensée du féformé hol.landms
Abraham Kuyper (1837-1920), il a trouve en Cgrncllus Vzm
Til (1895-1987), I’«apologete de 'Phxladcl.phle»” .(ou il
enseigna longtemps au M'xrminsrf'r F!;eolqgrcal Semmary).
un porte-parole pugnace et €couté, qui plaide pour une raf—
son «théonome»!®, Ce courant a suscite (et. guscuc togjpurs)
des réactions trés contrastées au sein des milicux calvinistes.
John H. Gerstner, éditeur de Jonathan Edwards aux Yale
University Press, fut de ceux qui 8’y opposércn_t, deplgrz\mt
dans les colonnes de Christianity Today ce qu’il (;0nsxdcrc
comme des déviations «néocalvinistt;s? flc ljcnsmgncmc.nt
originel de Calvin". D’autres ont prf:&:{gf: voir (%anﬁ Calvin
I’homme qui sut rouvrir I'acces a l. interprétation des
Ecritures, en vertu du «cri humaniste», «retour aux
sources!», Il reste que le courant néocalvmfstc contribua a
revitaliser une réflexion théologique nourrie, au caur du
XXe siecle, des aceuvres de Jean Calvin. L'ceuvre du theol9-
oien Louis Berkhof (1874-1957), professeur au Calvin
Eeminary durant trente-huit ans et auteur de 22 ouvrages
(dont une monumentale Systematic Theology), en a €té€ F'unc
des manifestations les plus marquantcs.

Méme s'il nc faut pas exagérer la popuIarité du ca?vmls’me:
qui connait stricto sensu un succes bicn.momdre aUJourd'hux
que des théologies plus contcmporaines, son empreinte
demeure trés nette sur la scéne chrétienne. Un r_ecent.do'sswr
de Christianity Today cn constitue un des multiples l.I'ldlC€SI
deux séminaristes du Princeton Theolf)gical ’Semt.nar_y y
expliquent en détail leur «conversion» a la prédestination,

17. Henri Blocher, «Calvinisme (néo-)», Encyclopédie du protestantisme (Paris-
GcnlcgePi:clrr\.’j’::‘;?si:%;l%r ?{)22‘1311?(1895-1987)», Encyclopédic du protestantisme,
o Icgll»ﬁgzlil (E(})gx:slncr, «Calvinism Four Centurics Aficr», Christianity Today, 5 janvier
[95;)(').93,?3]!1:; conclusion de 'article de Randall C. Zachman, «‘Th_colog‘;ian in the Service
of Pic(y:-u New Portrait of Calviaw, Christian Century, 23-30 aveil 1997, 418.
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«descendue sur eux comme unc colombe» pour leur per-
mettre de mieux prendre conscience de leur liberté de créa-
ture?'. Leur raisonnement est le suivant: puisque Dieu est
souverain, qu’il contrdle leur destinée, leur fin, les créatures
n’ont plus besoin d’essayer de se mettre a la place de Dieu,
et peuvent pleinement jouir de leur vraie nature de créa-
tures. Sur un plan organisationnel, la vitalité du calvinisme
gujqurQ’hui aux Etats-Unis se mesure aussi aux diverses
Institutions prestigieuses qui défendent I’actualité du calvi-
nisme, comme I'Institut Calvin pour la louange chrétienne,
la Calvin Studies Society? ou le Calvin College (localisé a
Grand Rapids, Michigan), un des plus grands colléges
d’Amérique du Nord, fondé en 1876, qui accueille, en I’an
2000, au-dela de 4000 étudiants ct plus de 70 programmes
académiques différents... Une abondante production intel-
lectuelle, dont plusieurs biographies de Calvin, en est le
fruit®. A un autre niveau, I"’héritage calviniste se pergoit
également dans un certain rapport au travail, 2 activité
économique.

I. Le calvinisme, fondement d’une éthique du
travail

Au contraire d’une image de «civilisation des loisirs», que
V(.éhiculent les multiples produits et sous-produits de 1’indus-
tric de Hollywood, les Américains sont des gens qui tra-
vai.llent, et qui travaillent trés dur. L' Américain moyen a
trois fois moins de vacances qu’un Frangais, et les 35 heures
de travail hebdomadaire apparaissent, outre-Atlantique,

21. 'Jenpifcr L. Bayne et Sarah E. Hinlicky, «Free to Be Creatures Again... How
Predestination Descended Like a Dove on Two Unsuspecting Seminarians, and Why They
Are so Grnlct:ui_», Christianity Today, 23 octobre 2000, 38 3 44. En outre, sur |"attrait nou-
veau d1:: calvinisme sur les jeunes élites baptistes, voir aussi Keith Hinson, «Calvinism
Rcs;;gxag./\mong SBC’s Young Elites», Christianity Today, 6 octobre 1997 86-87

- Qui organise, du 24 au 26 mai 2001 A Grand Rapids (Michie: y .
tant sur le theme: «Calvin et 1'Eglise». pies sl -
23. L'une des plus intéressantes (et des igi s) bi i éricaj
- : s intéress s plus originales) biographies américaines de
Calvin a é1€ écrite par Wllha_m J. Bouwsma, John Calvin. A Sixteenth-Century Portrait
(CN}cvg Yio.rk: Oxford UqlW:rsnty Press, 1988). L’auteur met en avant deux facettes de
alvin, l'une conservatrice, portée i la certitude et 4 1’ N anis v
b0 ordre, I’autre, «<humaniste», ouver-
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comme une plaisanteric. Cette culture de I’effort, cette habi-
tude au travail que I’on constate toujours, aux Etats-Unis, a
I’horizon des années 2000, remonte a loin. Le sociologue
Max Weber en a, mieux que tout autre, isolé ]a racine prin-
cipale, qui tient dans une certaine éthique puritaine, forte-
ment marquée par le calvinisme. Cette éthique du travail
fondée sur une lecture de Calvin constitue I"un des héritages
les plus significatifs du réformateur noyonnais aux Etats-

Unis.

C’est dans son céleébre texte, L'éthique protestante et I'es-
prit du capitalisme, que Max Weber a défini le plus nette-
ment 1'éthique calviniste et ses effets en Amérique. Dans cet
ouvrage qui a fait couler beaucoup d’encre®, Weber cite un
sermon étonnant de Benjamin Franklin® (1736) qui fait
I’apologie de I’argent ~ «le temps, c’est de argent» —, de
I'économie, de 'honnéteté qui assure le crédit. Ce qui est
enscigné 1a, souligne Weber, ce n’est pas seulement le sens
des affaires, c’est aussi un ethos, c’est-a-dire la traduction
sociale d’une éthique. C’est dans cet ethos que Weber voit
«I’esprit du capitalisme» tel que le protestantisme, et en par-
ticulier le calvinisme, a contribué 2 le fonder, en opposition
a I'affairisme d’un Fugger, par exemple (l/iberum arbitrium).
La recherche du profit n’est plus assimilée A la turpitudo
famili¢re & Thomas d’Aquin, elle revét une nouvelle dimen-
sion morale. Aprés avoir défini la notion de Beruf chez
Luther, ou il voit un lien entre travail séculier et vocation,
Weber développe, dans le chapitre 2 de son ouvrage, les
«fondements religieux de ’ascétisme séculier». Pour lui,
quatre sources ont alimenté cet ascétisme protestant: le pié-
tisme, le méthodisme, le mouvement baptiste, et surtout...
le calvinisme. D’aprés Weber, le calvinisme a porté un
accent particulierement vif sur la transcendance de Dieu,
qui seul choisit les sauvés et les réprouvés en vertu de la

24. Une des dernidres mises au point sur la surabondante litiérature générée par I’ou-
vrage de Weber, voir Raymond Boudon, «Protestantisme ¢t capitalisme. Bilan d’une
controverse», Commentaire, 88, hiver 1999-2000, 807-818.

25. On a reproché 2 Weber 1'usage de cet exemple, dans la mesure o Franklin était
franc-magon et déiste... Mais Franklin n’en élait pas moins influencé par la culture cal-

viniste et puritaine.
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«double prédestination»®. Celui 4 qui Dicu refuse la griice
ne peut rien. L’étre humain est isolé devant Dieu, marqué par
une solitude intérieure plus grande que dans le luthéranisme,
ou la dimension collective apparait davantage. Pour Calvin
Jui-méme, on ne peut distinguer, de I’extérieur, un sauvé d’un
réprouvé. Mais il faut vivre avec I'inébranlable confiance en
Christ, postuler le fait que I’on a été choisi, «élu».

Calvin se considérait comme «un vase d’élection», «sir
de son salut». Pour lui, comme le rappela Auguste Lecerf, si
les «bonnes ceuvres, la vie sainte sont un signe d’élection»,
elles ne sont pas «le ferme fondement de la certitude»?’. Mais
pour ses successeurs — déja pour Théodore de Béze - se
posa le probléme des arguments objectifs (fermes fonde-
ments) qui peuvent étayer la certitude du salut, la certitudo
salutis. Comment savoir? D’un c6té, se considérer comme
€lu va constituer un devoir. Toute espéce de doute 2 ce sujet
devra étre repoussé en tant que tentation du démon, car une
insuffisante confiance en son salut, en la grice efficace,
découle d’une foi défaillante. De ’autre c6té, afin de conso-
lider cette confiance, le travail sans reliche dans un métier
(ce qui constitue le théme central du Christian Directory du
puritain Richard Baxter (1615-1691), que Weber cite beau-
coup) est expressément recommandé comme le moyen le
meilleur. C’est une besogne inlassable, rigoureuse et fécon-
de qui, seule, dissipera le doute religieux et donnera la certi-
tude de la grice. La Sola Fide des réformateurs est
préservée, mais il faut que la foi soit attestée par des résul-
tats objectifs (fides efficax). Les bonnes ceuvres restent
nulles pour avoir le salut, mais elles sont indispensables
comme signes d’élection. Le chrétien calviniste ne peut pas
se décharger des imperfections de ses cecuvres sur une «sain-
te Eglise» détentrice des secrets magiques de la rémission: le
Dieu de Calvin réclame non pas des bonnes ccuvres isolées,

26. Pour une mise au point claire et récente sur la question, voir I"article de Donald
Cobb, «Election, alliance et certitude du salut», La Revue réformée, n°193, 1997/2, mars
1997, 69-89.

27. Auguste Lecerf, «Calvinisme et capitalisme», Etudes calvinistes (Aix-en-
Provence: Kerygma, 1999, rééd.), 101.
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mais une vie tout entiére de bonnes ccuvres érigées en syste-
me, une transformation radicale de la vie, pour soustraire
I’homme au status naturae et le placer dans le status gratiae,
pour la plus grande gloire de Dieu. Comme le souligne
Weber,

Dieu veut P'efficacité sociale du chrétien, car il entend que la vie
sociale soit conforme & ses commandements et qu’elle soit
organisée a cette fin. Lactivité sociale du calviniste se déroule
purement in majorem Dei gloriam. D’ou il suit que I'activité
professionnelle, laquelle est au service de la vic terrestre de la
communauté, participe aussi de ce caractere,™

Le but premier du chrétien calviniste, du puritain qui
peuple le Nouveau Monde, sera d’accroitre sur terre la gloi-
re de Dieu, et le travail occupe une place centrale, essentiel-
le dans ce dispositif. L’ ordre, I'efficacité, I’ ascese rationnelle
seront tout entier cultivés pour que les fruits les plus grands®
puissent en ressortir, manifestant I’élection du croyant. La
Nouvelle-Angleterre puritaine fut le théitre privilégié de la
mise en ceuvre d’une telle ascése: «Que tout homme ait une
vocation et travaille dur a4 "accomplir était une prémisse
essentielle du puritanisme», souligne Perry Miller, dans un
ouvrage classique consacré aux débuts de la Nouvelle-
Angleterre®.

Cette éthique du travail, intrinseéquement liée, a la base, a
la doctrine calviniste de la prédestination, a trés profondé-
ment pénétré dans les mentalités américaines. Plusieurs
auteurs, comme Alain Peyrefitte, y voient une cause impor-
tante du «développement fulgurant» de la société américai-
ne en deux siécles, self-made-nation, qui partage avec la
Hollande ou la Suisse une commune prospérité et une com-
mune culture calviniste?. La plupart des puritains cités par

28. Max Weber, L'éthique protestante et 'esprit du capitalisme (Paris: Plon/Press
Pocket, 1994), 123,

29. D’oil la distinction révolutionnaire effectuée par Calvin entre I'usure improducti-
ve (sévdrement condamnée) et le prét 3 intérét accordé au capital productivement investi,
qu’il admet sous une stricte réglementation, Pour la premicre fois depuis des sigcles tait
battue en bréche Ia doctrine scolastique de "improductivité de [argent.

30. P. Miller, The New England Mind, op. cit., 40.

31. Alain Peyrefitie, Le mal frangais, tome | (Pasis: Plon, Poche, 1976), 277.
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Weber (sans parler de ce fameux sermon de Franklin) ont
répandu leurs idées en Amérique, ancrant dans chaque
citoyen I’idée qu’un travail acharné, rigoureux, scrupuleux
et fructueux apparait comme un signe d’élection. Cependant,
depuis le XIXe siecle, cette éthique du travail s’est largement
sécularisée aux Etats-Unis, perdant ses références ct ses jus-
tifications religieuses explicites. Mais le «terreau» d’origine
dq ce rapport au travail reste le calvinisme, tel que les puri-
tains I’ont massivement diffusé dans beaucoup d’Eglises
américaines. D’oll ce rapport trés différent au travail et a
I’argent que I’on observe entre la France et les Etats-Unis,
rapport qui perdure encore aujourd’hui méme s'il a tendan-
ce a s’atténuer®.

Pour un Frangais, le travail apparait volontiers comme un
mal nécessaire. Longtemps, I’héritage culturel de 1’Eglise
catholique, avec la vieille théorie médiévale des trois ordres,
a distingué entre les bellatores, les laboratores et les ora-
tores (guerriers, travailleurs et clercs qui prient). Parmi ces
trois classes de la société, la plus proche de Dieu était celle
des clercs, «mis a part», dont I’activité principale n’est pas
le_travail, mal nécessaire hérité du péché originel, mais la
priére. Toute I'idéologie nobiliaire de la dérogeance, qui
interdisait aux nobles de nombreuses activités économiques,
sous prétexte que le travail, I’argent sont corrupteurs, reléve
de la méme tradition®. Si bien qu’en I’an 2000 encore, les
Frangais parlent avec réticence de leur argent, du montant de
leur salaire. Ricn de tel aux Etats-Unis. Un Américain qui
fait la connaissance d’un Frangais lui posera volontiers, dans
les dix minutes qui suivront leur premiére rencontre, une
question sur son salaire. L’argent, le travail n’ont pas, outre-
Atlantique, la connotation ambigué qu’ils ont en France. Le
salaire, le labeur sont aux Etats-Unis la manifestation de la
vocation divine a ceuvrer ici-bas, ils sont signes de votre statut,

32. Ce décalage culturel a €1 tres finement analysé par A. Peyrefitte dans deux grands
ouvrages: Le mal frangais et La société de confiance (Paris: Qdile Jacob, 1995).

33, Voir les trés fortes pages qu’A. Peyrefitte consacre 2 ce sujet: chapitre 24
«L'obsession de la dérogeance», La société de confiunce (Paris: Odile Jacob, 1998 nou-.
velle édition), 293 A 306. '
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mais plus cncore signe de votre élection, de la bénédiction
de Dieu qui repose sur vous, méme si pour beaucoup
d’ Américains, cet arriére-plan religieux n’apparait pas
comme clairement conscient. D’oti, par exemple, la récep-
tion intéressée, mais réservée que firent beaucoup de protes-
tants américains 3 la traduction anglaise d’un ouvrage de
Jacques Ellul, Money and Power* («Largent et le pouvoir»),
qui porte un regard trés critique sur I’'usage de 'argent dans
les sociétés contemporaines®. L’argent n’est pas négatif dans
la mesure ot il est fruit de ’entreprise, d’un effort exigeant,
afin d’éviter le reproche imaginaire qui conclut un article
consacré, en 1964, i ’héritage de Calvin: «Finalement, Jean
Calvin nous dit & tous, alors que nous nous complaisons
dans la suffisance et la démotivation: «Alors, le Seigneur
vous trouvera-t-il oisif (idle)?»% L’ appel au travail, encore et
toujours, pour la plus grande gloire de Dieu.

II1. Le calvinisme, source d’inspiration de la
démocratie américaine

Enfin, I’héritage du calvinisme aux Etats-Unis se retrouve
aussi sur le terrain strictement politique, au travers d’une
culture démocratique vieille de plus deux siécles. Dés le
milieu du XIXe siecle, Alexis de Tocqueville avait observé
qu’outre-Atlantique, au contraire de la France, I’esprit reli-
gieux, et plus spécifiquement chrétien, biblique, et I’esprit
de liberté allaient de pair, se renforgant I’un I'autre tout en
jouant sur des plans partiellement différents®. Le calvinisme
n’est pas étranger A cette relation positive entre religion et
démocratie en Amérique, méme s’il a parfois été exagéré: il
faut, en effet, prendre conscience que I'héritage calviniste,

34. Jacques Ellul (foreward by David W. Gill), Moncy and Power {Intervarsity Press,
1984).

35, Voir notamment le dossier de David Neff, «Money and Power, Money is a Master
Calling for Complete Obedience», Christianity Today. 15 février 1985, 26 2 30.

36. Editorials, «The Legacy of John Calvin», Christianity Today, 22 mai 1964, 21.

37. Cf. sa formule 2 propos d'un «christianisme» qu’il ne saurait micux «peindre
qu'en I'appelant démocratique ct républicainy, in «De ta religion considérée comme ins-
titution politique, comment elle sert puissamment au maintien de la république démocra-
tique chez les Américains», A. de Tocqueville, De la démocratie en Amérique (texte de la
12¢ éd.) (Paris: Robert Laffont, 1986, coll. Bouquins), 273.
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puritain a €té et reste parfois instrumentalisé, exalté i 1’ex-
cés par certains groupes de pression, qui entendent opposer
un «age d’or» puritain, fondement de toutes les vertus de la
démocratie américaine, & la «décadence» démocratique du
XXe siecle. 11 existe une «mythologie» du parfait puritanis-
me?*: il ne faut pas la confondre avec la réalité nuancée de
I’héritage historique du calvinisme.

Cet apport du calvinisme 2 la démocratie s’est d’abord
manifesté, & I'époque moderne (XVII¢ et XVIII® sigcle), par
un accent puritain sur le concept de liberté civile, avec des
hommes comme Roger Williams, Thomas Hooker, Samuel
Hopkins (1721-1803). Il faut certes se garder de I’anachro-
nisme. Beaucoup de puritains calvinistes n’étaient pas parti-
culierement favorables aux libertés politiques, encore moins
a la démocratie parlementaire telle qu’on ’entend A I’entrée
du XXI¢ siecle®. 1l n’en reste pas moins qu’a leurs yeux, le
citoyen n’est pas la «chose» du souverain, il a d’autant plus
droit & des libertés garanties que le roi n’est pas d’une natu-
re différente de la sienne: point de monarchie de droit divin
dans le calvinisme, qui participe, avec le protestantisme
dans son ensemble, d’une «désacralisation de 1’autorité
politique», conjointe a la «désacralisation de I’ autorité reli-
gieuse»® réalisée dans la contestation du catholicisme: il
fait «émerger dans I’histoire du monde occidental un doute
fondamental quant A ’origine divine de quelque autorité
humaine que ce soit»*. Le prince, pas plus que le pape,
n’est infaillible ni «sacré» en tant que tel; le chrétien calvi-
niste doit son entiére allégeance i Dieu seul. Jean Calvin
n’a-t-il pas trés clairement spécifié, dans son Institution

38. L'article (rapide) de Sherwood Eliot Wirt, «Calvin’s Influence in America», publié
dans Christianiry Today, 24 octobre 1975, 4 X 6, n’est pas tout & fait exempt de ce pen-
chant. Il souligne, en exergue: «Le type d"homme qu'il {Calvin) a produit a rendu 1’ex-
périence américaine possible» (p. 4).

39. Bernard Cottret va méme jusqu’a dire qu'a certains égards, «la théologie de Calvin
anticipe le ralliement A la monarchie absolue» — Calvin, biographie (Paris: JC Lattds,
1995), 339 - dans la mesure méme ol le Dieu de Calvin est un «souverain absolu».

40. Jean-Paul Willaime, «Protestantisme et démocratie», in Les protestants face aux
défis du XX siecle, actes du colloque du 50¢ anniversaire du journal Réforme (Genéve:
Labor & Fides, 1995), 28.

41. Jean Baubérot, art. «Protestantismen, Encvelopédie di protestantisine, op. cit,,
1225.
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chrétienne, que le sujet avait le droit (et le dev_oir) dc; déso-
béir A son souverain si ce dernier enfreint la loi de Dieu?

Cet accent sur les libertés civiles de chacun fut doublé trés
tot, également, d’un grand degré de démocratie dans’ les
assemblées. Le calvinisme s’est, en cffet, ]argement‘ deyc-
loppé, aux Etats-Unis, sur la base. d’ux}e organisation
d’Eglise quc I'on appelie le congrégatlonahsr?e, qui reven-
dique I'autonomie de décision de l’asscrr_lplee local'c. .Les
baptistes, devenus, depuis la fin du XIX¢ s‘iecle, Ia‘prllncxpa-
le dénomination protestante des Etats-Unis, sont mt,egra]e-
ment organisés sur ce principe, mais beaucoup d’autres
dénominations protestantes, dont ceux que l’oq a longtenlps
appelés, tout simplement, les «congrégahonahgeg», obéis-
sent & ce méme principe de fonctionnement. Qui dit autono-
mie locale dit décision locale, assumée le plus souvcr}t
collectivement, sur la base d’un débat et de décisions COI]fE-
giales. Dés le XVII® siécle, les assemblées de type congre-
gationaliste qui se sont développ_ées outre-Atlantique ont
préparé le terrain & la démocratie. E]l.es ont, en c!uel’guc
sorte, servi de laboratoire local 2 ce qui allait bientdt s im-
poser sur le plan national. D’autre part, on peut considérer
que le chemin vers la démocratie doit beaucoup au Grand
Réveil du XVIII® siecle, ol des prédicateurs tres proghes du
calvinisme comme Jonathan Edwards et George Whltcﬁeld
enflamment les foules de colons. Durant cette pe_inodc‘a,‘ que
certains historiens considérent comme une quasi-répétition
des événements de 1'Indépendance, une véritable conscien-
ce nationale avant I’heure s’exprima, au travers des mouve:
ments de conversions, affirmations de droit et de la volonté
de chaque individu de faire les choix décisif; q1_1i engagent
sa vie devant Dieu. Les «états-majors» institutionnels des
grandes Eglises (2 commencer par 1’anglicanisme) ﬁfreqt
dépassés par le mouvement, tandis que l’_accent’d_u‘revell
porta sur les communautés local;:s Eat'la lxb}'e décision de
chaque croyant. Promotion de I’individu, mvellemenE des
hiérarchies autoritaires, diffusion aussi de la lecture (néces-
saire pour s’approprier la Bible), pluralit¢ de plus en plus
grande des Eglises qui se réclament du protestantisme...
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tous ces ingrédients propres au Grand Réveil ont contribué
I’acclimatation précoce de la démocratie aux Etats-Unis.

Sur un plan plus théorique, il faut rappeler également
I’importance des id€es de John Locke (1632-1704) dans la
maturation de la démocratie américaine chez des hommes
comme George Washington ou Thomas Jefferson. Les
constitutionnalistes américains étaient fort éloignés du calvi-
nisme traditionnel et, a bien des égards, leur inspiration doit
davantage 2 la franc-magonnerie qu’au puritanisme. Mais les
idées ne s’arrétent pas aux frontieres des appartenances phi-
losophiques ou spirituelles, et I’on peut discerner, chez
Locke, comme I’écho étouffé d’un héritage calviniste. D’oil
venait I’idée de Locke selon laquelle les humains étaient
naturellement égaux, idée reproduite dans la Déclaration
d'Indépendance américaine? Suivant ce que Locke déclara
lui-méme, il la trouva dans la Bible. Locke était, certes, loin
d’étre calviniste. Son approche sensualiste, son souci d’un
«christianisme raisonnable» ol I'expérience humaine est la
base de la connaissance (cf son Essai sur I’entendement
humain, 1690) sont fort éloignés des doctrines de Calvin!
Cependant, John Locke avait regu une éducation puritaine,
calviniste, qui le marqua, en particulier dans ses théories
politiques (cf ses Lettres sur la tolérance, 1689). Sa lecture
de la Bible, dans la version King James, s’effectua dans ce
climat. Son pére avait été partisan d’Oliver Cromwell,
maitre d’ceuvre de la premiére (et de la seule!) république
anglaise. Locke en retint, notamment, I'idée du choix indivi-
duel («le soin du salut de chacun n’appartient qu’a lui seul»,
€crivait-il dans ses Lettres sur la tolérance) et d’une Eglise
définie comme une société libre et volontaire. Il fut aussi
particulierement sensible aux droits des individus: comme
P'a souligné Stéphane Rials, les «Déclarations américaines
(...) sont nettement plus soucieuses de garanties concrétes,
notamment juridictionnelles, des droits que leur cadette
frangaise»*?, écart attribué par I’auteur a une influence plus
forte de John Locke outre-Atlantique.

42. Stéphanc Rials (présentée par), La Déclaration des droits de "homme et du
citoyen (Paris: Hachette-Pluricl, 1988), 360-361.
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Enfin, sans doute peut-on voir une derniér‘c trace dlc.l’l}é—
ritage de Calvin, dans le modéle démocratique americain,
sur le terrain de la justice. En plagant (;h’aque créature,
chaque étre humain face & scs responsabilités devant Dieu,
sans le truchement d’une institution sacrée (comrpe dans 1.c
catholicisme), en insistant sur I'exigence d’une vie «sancti-
fiée», ascétique, comme signe de I’élccti'on, l,e calvmx'sme a
particulierement favorisé le sens de la loi et | affirmation du
pouvoir judiciaire. Nul n’est au-'dcssus des 10}3, chaque
sujet, chaque citoyen est tenu d’agir selon 1&_]U§EICC, dans }e
respect des régles, de I’éthique, de la morale. L’étre humain
doit mettre en conformité ses paroles et ses actes, qu;l que
soit son rang, quelle que soit sa richesse. Jean Calyln 1u1:
méme était juriste de formation. Peut-é}rt’: en est-lllr.este
quelque chose dans sa théologie et da.ns I’héritage politique
qu'il a laiss¢ derriere lui. L'idée de lois fond.amentalfas (fun-
damental laws) qui sont supérieurcs aux lois r{umalnes est
essentielle. Le role d’un gouvernement est d’ela_borer une
législation qui soit la plus proche possx.b!e des .1013 moralqs
qui viennent de Dieu. On retrouve la Cité de Dleu)des puri-
tains dans cette conception, qui apparait dans la Declarat,zon
d’indépendance sous la forme des «lois de la naEu're».. C’est
au nom des lois fondamentales que le peuple américain s est
rebellé contre la couronne d’ Angleterre: le peuple aménc.zu'n
revendiquait son interprétation des lois fondanjcntales', d}w}x-
nement fondées, pour s opposer a la loi anglaise considéree
comme une loi humaine, faillible et injuste.

D’ou également I’extraordinaire souci, aux Etats-Ums,
des contre-pouvoirs. Pour éviter le détourncrpent de {a loi,
1’abus d’autorité, de multiples instances interviennent, a tous
les échelons politiques, afin de surveiller lf: juste fonction-
nement du systéme. Dans ce jeu, les lobbze; §o’nt parfaxtg-
ment admis, dans la mesure ol leur activite multiplie
justement les regards, les controles. ‘Ce qui, pour un
Frangais, constitue une infraction au Jeu democrat:qu::,
prend un sens tout & fait différent en Am’er}quc. Le I{)bby n’y
est pas considéré comme un simple mt'c?reE pAamculxcr.,fmals
comme 1'expression d’une facette de 1'intérét collectif, une
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composante qui permettra, dans le systeéme global de pou-
voirs et de contre-pouvoirs, de lobbies et de contre-lobbies,
I’exercice d’un pouvoir plus juste, car contrdlé de tous cOtés.
On parait s’éloigner quelque peu, ici, de I'héritage de
Cz}lvm. Et pourtant, la pensée calviniste n’est pas absente,
lqln de 13, de cet exercice de la démocratie au travers de lob-
bies. Pour ne prendre qu’un exemple (le plus significatif), un
lobby ouvertement néocalviniste continue, 2 I'horizon des
qnnées 2000, a jouer un role tres actif sur la scéne démocra-
tique américaine. Il est conduit par I’homme d’affaires mil-
liardaire Howard Ficldstead Ahmanson a la téte d’une
fondation (Ahmanson Foundation) dont les comptes étaient
créditeurs de 664 millions de dollars 2 la fin de 1996. Au
nom de ses convictions, il défend toutes les causes conser-
vatrices. «Les engagements les plus passionnés d’ Ahmanson
sont Dieu et ]a loi morale.» Ses «inspirations majeures sont
les écrits de Jean Calvin, C.S. Lewis et le pasteur R.J.
Rushdoony, un leader parmi les reconstructionnistes chré-
tiens, qui voudraient fonder la société sur les lois bibliques».
Durant la décennie 1990, Ahmanson a donné plus de
700 'OOO dollars a la Chalcedon Foundation, fondation cali-
fqmlenne qui se réclame directement de la pensée néocalvi-
niste de Rushdoony. Ce systéme des lobbies et des
contre-pouvoirs trouve donc une de ses sources dans ce
souci tout calviniste du respect des régles, de la justice pla-
cée au-dessus de tout.

Cette marque de la démocratie américaine s’est, bien siir,
vérifiée lors de la retentissante affaire Monica Lewinski
(1997-1998), qui menaga Bill Clinton de destitution pure et
simple. Cette affaire de meeurs, qui impliqua le président des
Etats-Unis dans 1'imbroglio de politique intérieure le plus
étonnant de 1’histoire américaine du XX siécle, apparait gro-
tesque de prime abord. Comment destituer un président pour
une simple incartade sexuelle, que I’on peut certes juger
déplorable, mais qui n’apparait, aprés tout, guére surprenante

43. Cf. le site intermnet du Capital Research Center,
http:/fwww.capitalresearch.org/fw/fw-1098 html.
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quand on connait les meeurs de beaucoup de hauts respon-
sables politiques? L’étonnement, la stupeur de millions
d’ Américains (et d’encore plus d’observateurs du reste de la
planéte) peuvent se comprendre. Que n’a-t-on entendu sur
les errcments de ces pauvres Américains! En France, on
n’avait pas attendu 1’affaire Lewinski, du reste, pour multi-
plier les commentaires narquois dénongant le «calvinisme
dévoyé» des Américains, dans ses cxces de «puritanisme»*.
L éclatement de ’affaire Lewinski conduisit & une surenche-
re facile. Jean Calvin n’est pas toujours sorti indemne de
cette histoire, la raideur de Kenneth Starr (lecteur assidu de
la Bible et quelque peu versé dans la théologie calviniste)
apparaissant comme un avatar peu glorieux de la sévérité de
meceurs de la vertueuse, trop vertueuse (?) Geneve du XVIe
siecle. Aux Etats-Unis méme, certaines voix se sont élevées
contre un supposé dévoiement du calvinisme. Sur un site
internet consacré i I’affaire (il y en eut des centaines), on
peut lire, par exemple, cette observation de Sam Ginest:
«Heurcusement, Jean Calvin a quitté cette terre il y a long-
temps, trés longtemps, et si ¢’était possible de ressusciter ce
méchant homme je ménerais moi-méme I’assaut contre sa
tombe.»** Allons donc! Au-deld de 1'agressivité de ce
citoyen bien mal informé, qui semble ignorer qu’il devrait
étre impossible de mener Iassaut contre la tombe de Calvin,
tout simplement parce que Calvin a refusé d’étre inhumé
dans une tombe... il est un fait que les motivations reli-
gicuses n’ont pas été pour rien dans I’acharnement de
Kenneth Starr, fils de prédicateur congrégationaliste (dans
une Church of Christ texane, marquée par la tradition calvi-
niste). Lecteur quotidien de la Bible, dont il connait de nom-
breux psaumes par cceur, qu'il récite pendant son jogging,
Starr est, de toute évidence, marqué par un certain héritage
ascétique calviniste: dans toute son enfance, il refusa d’aller
au cinéma, de danser, conformément aux enseignements

44. Dossier «Les protestants vont-ils réformer la France?», Evénement du jeudi, n®
658 du 12 au 18 juin 1997, 14. Propos émanant de la Fédération protestante de France,

cités par Florence Assouline. ]
45. Sam Ginest, 30 aofit 1998, site internet www.intellectualcapitol.com.
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recus dans son assemblée. Il est tout aussi exact de rappe-
ler, par ailleurs, que dans la Geneve calviniste, on ne plai-
santait pas avec les incartades morales. Cette vigilance, &
mettre en relation avec la «notion calviniste de scandale»
(Calvin rédigea un Traité des scandales), dénongait notam-
ment la pratique de I'idolétrie et la «dissimulation», les
«pollutions», «souillures» diverses, la «paillardise», la
«fiente» des voluptés trompeuses, le mensonge... La
Geneve de Calvin, mais aussi beaucoup des établissements
puritains dans le Nouveau Monde, entendait procéder 2 la
«mise en ceuvre d’une société éthique dans laquelle la chair
est dominée»*, par I’«instauration d’un ordre dépouillant
I’homme de ses vices, le réformant», La «discipline» prati-
quéc a Geneve par le Consistoire sur les citoyens était stric-
te: entre 5 et 7% de la population genevoise était examinée
chaque année par le Consistoire, «soumise au regard direct
de Calvin et & ses remontrances»*’.

Mais en allant plus loin que les généralités et les clichés,
favorisés par le penchant frangais pour la gaudriole... et un
antiaméricanisme facile («ils sont fous, ces Américains»), le
nceud principal de 1’affaire Lewinski ne réside certainement
pas dans D’affaire sexuelle elle-méme, quels que soient lcs
détails scabreux qui ont pu étre diffusés, y compris sur inter-
net. Elle réside tout entiére dans cette réalité simple, qui
découle directement d’une certaine culture calviniste de la
loi: nul n’est au-dessus des lois, méme pas un président en
exercice. La souveraineté de la «Justice» doit balayer toutes
les prétentions humaines a I’'impunité. Bill Clinton était
soupgonné non seulement d’une incartade sexuelle dans le
bureau ovale, dans ’exercice de ses fonctions, mais aussi
d’avoir menti sous serment. Comme tout citoyen, il lui fal-
lait en assumer les conséquences. Kenneth Starr n’était
certes pas politiquement neutre dans sa démarche. Mais on
ne peut réduire son acharnement & de sordides calculs

46, 1l fit également du porte-3-porte, durant I’été, pour vendre des Bibles.

47. Bemard Cottret, Calvin, biographie, op. cir., 292.

48, Denis Crouzet, Jean Calvin. Vies paralléles, op. cit., 337

49. D. Crouzet, op. cir., 325-326. Ce contrdle portait prioritzirement sur la pratique
religicuse ¢t sur la doctrine,
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politiques. Il découlait aussi d’une passion pour ]ajusti‘c?, de
cette conviction trés profondément ancrée en Amérique
selon laquelle nul n’est au-dessus de la loi. Plutdt qu’'une
défaillance de la démocratie, on peut donc étre tenté de voir,
dans cette affaire, une manifestation de la vitalit¢ démocra-
tique des Etats-Unis, o méme un homme auss:i [?uissant que
le président de la République peut étre conduit a rendre des
comptes devant la lot.

Peut-&tre peut-on voir 12 comme un écho étouff{a de la
pensée de Calvin, théologien et juriste, tout comme il n’est
pas interdit de le voir, dans le perfectionmsr’ne et les scru-
pules extrémes d’un Al Gore, au cours des élections prési-
dentielles 2 rallonge de novembre-décembre 2000. I?aqs un
portrait effectué par Christianity Today, on éyoque ainsi ses
«dispositions puritaines», citant ces réflexions de }Nalter
Harrelson, doyen de la Divinity School de Harvard ol Gore
a fait ses études: «ll vient de ce type de religion marqué par
Jean Calvin. Calvin a cette profonde, profonde conviction
que I’on ne peut faire parfaitement confiance a aucun étre
humain, aucun, précisément parce que nous ne sommes pas
Dieu.»% Le comptage et recomptage des voix en Flo_nde, le
doute porté sur la perfection des opérations reposerait donc,
ici comme dans 1’affaire Lewinski, sur la certitude de la
faillibilité humaine transmise au travers de 1’héritage calvi-
niste, et sur une inaltérable soif de justice.

+
+ +

On découvre ainsi qu’une prise en compte de "apport de
Calvin permet, au final, d'étre moins désemparés devant
I’exotisme de la civilisation américaine. L'empreinte reli-
gieuse profonde des «Peéres pelerins» puritains, l’impac;t
social et économique d’une éthique protestante du travail
fondée sur la vocation et I’ascése, et enfin I’apport cz_11v1ms-
te & une certaine idée de la démocratie 2 I’américaine ont
contribué a modeler ce pays dans son identité. A I’heure du

50. Walter Harrelton, cité dans Tony Carnes, «The Transcendental Al Gore»,
Christianity Today, 23 octobre 2000, 99. :
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cyberespace, Jean Calvin reste toujours vivant dans la cultu-
re américaine. A défaut d’informations factuelles concernant
«l’éternelle félicité»s' a laquelle le réformateur s’espérait
promis, comme tous les chrétiens, il connait une postérité
culturelle tangible a I’heure ot les Bibles sur cédéroms
concurrencent, aux Etats-Unis, les anciennes Bibles King
James reliées, chéres aux puritains.

S’il fallait une derniére confirmation, elle est donnée par
une étude globale sur la diffusion de la culture sur internet,
menée par une importante ONG (Funredes) en septembre
1998%. Cette enquéte, qui a pris en compte une large pro-
portion d’internautes américains (mais pas exclusivement), a
dressé une liste interminable des noms propres les plus
demandés sur le net. Jean Calvin y apparaissait en 152¢ posi-
tion, avec 10 220 demandes. C’est le premier réformateur &
figurer dans la liste, Martin Luther ne franchissant pas la
barre des 10 000 demandes. Si Calvin apparait loin derriére
Bill Clinton, Jésus-Christ, George Washington, Bill Gates et
les Spice Girls (qui figurent aux cing premiéres places du
hit-parade, avec plus de 100 000 demandes pour chacun), il
devance un Prix Nobel de littérature (1907), Rudyard
Kipling, un brillant cinéaste, Stanley Kubrick, un acteur
d’exception, Marlon Brando, un président-écrivain, Vaclav
Havel (157¢), un philosophe et logicien britannique,
Bertrand Russell (prix Nobel en 1950), et un pape, Paul VI,
qui clétura le Concile de Vatican II en 1965. Que Jean
Calvin, venu de son lointain XVI¢ siécle, parvienne, aux
abords de I’an 2000, a devancer cinqg géants du XX- siécle
(littérature, cinéma, politique, philosophie et religion
confondus) sur le World Wide Web permet de conclure,
mieux qu’un long discours, sur [a vitalité de son héritage aux
Etats-Unis. L’influence de Calvin ne s’y limite pas aux
musées et aux grimoires, elle regarde vers I’avenir.

51. Jean Calvin, «Notre étermelle (8licité», L'Institution chrétienne, livre 111, (Genéve:
Labor & Fides, 1957), 473.

52. FunRedes, «C2, The Second Study on Cultures and the Internet», Table 8,
«General Hit Parade for Two-Words Names», september 1998 (site internet
hup:www. [unredes.org)
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CROIRE AUJOURD’HUI: POINT DE
VUE D’UN PHILOSOPHE

Mark SHERRINGHAM*

Pour éclairer la relation de la foi chrétienne 4 notre monde
d’aujourd’hui et a la philosophie, je propose d’aborder suc-
cessivement trois questions:

— Qu’est-ce qui caractérise notre époque, la culture
dans laquelle nous vivons aujourd’hui?

— Quelle cst la situation du christianisme dans cette
culture?

— A quelles conditions la philosophie peut-elle aujour-
d’hui contribuer & I’approche de la foi chrétienne?

I. La culture contemporaine entre modernité
et postmodernité

Quand on ouvre le journal, ou quand on regarde la télévi-
sion, on est confronté A une grande variété et a une grande
complexité d’informations dans les domaines les plus
divers: la mondialisation économique et culturelle, le
réchauffement planétaire, les catastrophes écologiques, le
développement de I'internet et des technologies de I’infor-
mation et de la communication, la crise de la vache folle, de
nouveaux débats éthiques autour de la génétique ou du droit
contrdlé A I’cuthanasie, le droit international d’ingérence ou
le devoir de solidarité planétaire, la construction européenne,

* M. Sherringham a é1é président du conseil de la Faculté libre de t!:éologif: réforlméc
d'Aix-en-Provence de 1989 3 1998. 1l est maitre de conférences de pmlo§oph1c et direc-
teur adjoint de I'TUFM d’Alsace. [l est auteur d'une Mntroduction & la philosophie esthé-

tigue (Paris: Payot, 1992).
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