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LE GENIE DU MONACHISME, par Nicolas Bonnal

Ossinerequie sacra verba ruminans. Il y a seize mois, le pape Benoit XV1 éblouissait le monde lors de sa
conférence au collége des Bernardins a Paris. |l citait par trois fois dom Jean Leclercq, I'auteur d'un livre
vieux d'une cinquantaine d'années, magnifiquement intitulé I'Amour des lettres et le Désir de Dieu. Les
éditions du Cerf ont eu I'excellente idée de |e rééditer en y adjoignant la conférence de I'érudit pontife.

Enraciné dans une tradition millénaire, mais d'une éternelle jeunesse, ce livre é&onnant et difficile mérite
bien plus que des éloges. Aussi me contenterais-je de le citer pour I'essentiel, renongant humblement ale
juger, ou méme aen conseiller lalecture. La splendeur des lignes que je vais citer suffiraje pense a motiver
le trop rare lecteur de ces temps post-historiques marqués du croc de boucher de la bétise médiatique... On
sait que le sujet du livre porte sur lareligion des lettres (dans tous les sens du mot, y compris et surtout
littéral), de lamusique, de lalecture et de laliturgie, vécues comme sciences sacrees en cette époque bénie
du Moyen Age.

Mastication

Dom Jean Leclercq attaque ainsi son sujet, tel un athlete des Jeux Olympiques de Dieu : Quand legere et
lectio sont employés sans spécification, ils signifient une activité qui, comme le chant et I'écriture, occupe
tout I'esprit. A certains malades qui avaient besoin de prendre du mouvement, les médecins antiques
recommandaient |alecture comme un exercice au mémetitre que la promenade, la course ou le jeu de balle
(p. 22).

Respiration

Comment lisait-on au Moyen Age ? Dom Jean L eclercq est trés concret, comme toujours : On lit en
prononcant avec les levres, par consegquent en émettant les phrases que Dieu voit... I en résulte une mémoire
musculaire des mots prononcés, une mémoire auditive des mots entendus. L'auteur parle ainsi d'un
machonnement répété des paroles divines. Le vocabulaire est alors emprunté ala manducation, a cette forme
tres particuliere de digestion qui est celle des ruminants (p.72-74)... On retrouve ades siecles de lalaméme
inspiration chez Flaubert (I'épreuve du gueuloir) ou chez Nietzsche qui demande a son lecteur — dont
Benoit XVI... — de ruminer son oauvre. La lecture comme mastication est aussi liée a une forme de
respiration, comme en Orient, et il y aun lieu pneumatique entre le texte, le son, et la signification
spirituelle. Umberto Eco a bien rappelé dans son meilleur livre, Opera aperta, publiéil y a déja cinquante
ans, les quatre niveaux de lecture médiévale : lelittéral, I'allégorique, le symbolique et bien sir
['anagogique, celui qui nous porte jusqu'au ciel.

De ce point de vue, le monachisme inspire aussi notre plus grand poéte, |e Baudelaire mystique, lecteur de
Joseph de Maistre, ses parfums, ses couleurs et ses sons (qui) se répondent. Dom Jean écrit : Lamastication
dégage lasaveur du texte : lelire, c'est le godter. De la méme maniere, écrit notre savant abbé, |es mots ont
une vie acoustique , qui permet un systéme d'associations.
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Ces synesthésies spirituelles incluent donc les couleurs et les parfums : dom Jean évoqgue I'or et le nard,
I'hyacinthe, qui évoque le ciel, et les pierres précieuses. On sait qu'Origéene voyait dans le parfum
I'expression d'une vertu, et que saint Bernard écrivit un sermon sur les trois parfums.

Saint Bernard, méme sil ne comprend pas, selon dom Jean, le symbolisme des chapiteaux de Cluny — au
contraire de Benoit XV d'ailleurs —, est longuement commenté pour son adoration trés monastique du
Cantigue des cantiques. Cet incontournable est e poéme de cette recherche qui est tout le programme de la
vie monastique : quaerere Deum (p. 85). Son rdle, écrit admirablement dom Jean, était d'entretenir le désir
delavie céleste.

Un lien important, qui préfigure aussi Baudelaire, puisque ce sont bien les moines qui ont inventé la
littérature symbolique et spirituelle en Occident, est celui de la musique. Musicus est monachus, écrit dom
Jean en reprenant une paronomase fameuse.

Je voudrais a ce propos aiguiller mon lecteur sur |'cauvre admirable du musicologue suisse Marius
Schneider, qui a établi un lien symbolique entre I'architecture catalane romane et la musique sacrée
(I'architecture est de la musique solidifiée, disait d§a Goethe, reprenant une tradition pythagoricienne et
surtout évidente). Chaque animal, chaque scul pture d'un chapiteau évogue un ton, une note, une gamme.
C'est ce que Schneider appelle le Chant des pierres, que connaissaient bien sir les Grecs.

Dom Jean écrit ceci : |1 faut trouver des accents qui traduisent le consentement de I'homme racheté aux
mystéres qu'il célebre et dont il recoit le bienfait : les quelques chapiteaux de Cluny qui nous aient été
conserves ne montrent pas de ces chimeéres que saint Bernard a dénigrées, mais les symboles christologiques
des différents tons du chant (p. 229).

Derrierele provisoire

Jeterminerai par ces lignes sublimes, qui réconcilient les lettres et les sciences sacrées : |1s— les moines —
n'étudiaient point I'arithmétique ou I'astronomie pour elles-mémes... Ces disciplines étaient des sciences
auxiliairesde laliturgie.

Le mot charme vient du latin carmen, le vers, que certains rapprochent aussi du sanscrit karma. On se
souvient que le pape avait charmeé ce monde de la culture pourtant blasé, lorsqu'il n'est pas purement ignare,
lors de sa conférence des Bernardins, ou I'espace d'un moment, volérent les paroles ail ées venues des voltes
et des sphéres qui habitaient les moines avec |'esprit de Dieu.

Toute culture (pourguoi donc terminer sur une note optimiste, al'heure ou les monastéres qui survivent
deviennent des maisons de retraite ou bien des chambres d'htes ?) contient en elle un germe de décadence.
Dom Jean le voit bien, lorsqu'il observe dans sa sage lucidité, I'inévitable et inutile duel entre saint Bernard
et Abélard, le pére des avocats actuels qui dirigent ou plutdt achévent de détruire un peu partout notre
monde : Cette culture [monastique] est plus littéraire que spéculative. Ce trait distingue I'numanisme
monastique de celui de la scolastique... La diaectique tend a prendre le pas sur les autres arts libéraux... La
langue scolastique accepte de prendre des mots qui relévent d'un certain jargon inesthétique, pourvu gqu'ils
soient précis (p. 139).

Ja commencé par Benoit XV I, qui m'a permis de connaitre et de citer (plus que de recenser) ce passionnant
ouvrage ; jefinirai par lui. Comme dit lui-méme le Saint-Pere, beaucoup plus lucide que beaucoup
d'imbéciles heureux, ceux que Bernanos appelait les optimistes, I'actuelle absence de Dieu est aussi
tacitement hantée par la question qui Le concerne . Et il gjoute cette phrase fondamentale, qui peut nous
aider avivre ce temps de déchristianisation juridique, pire que la déchristianisation paienne, bolchevique ou
méme consumeériste : On dit que I'étre des moines était tendu vers I'eschatologie. Mais cela ne doit pas étre
compris au sens chronologique du terme — comme Sils vivaient les yeux tournés vers lafin du monde ou
vers leur propre mort — mais au sens existentiel : derriére le provisoire, ils cherchaient le définitif.

Puissions-nous le trouver, ce lien définitif, en lisant du dom Jean.
NICOLAS BONNAL
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