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Editorial

UNE CRISE ECOSPIRITUELLE ?

La crise, déplorée de partout,
déborde les seules analyses
économiques. Elle touche au rapport
de 'homme a son environnement. Au
lieu de se penser comme un élément
d’un ensemble plus vaste, I’ hiomo
oeconomicus que nous sommes
devenus, se comporte en propriétaire
d’une planéte qu’il ne cesse de piller.
Certains (deep ecology) voient

dans le christianisme la cause

de nos malheurs, a cause de son
anthropocentrisme : I'homme aurait
été établi maitre de la Création,
supérieur aux autres vivants. Est-il
utile de préciser que ceci n’est pas la
position des autorités religieuses ?
Ces derniéres soulignent que la Bible
établit I'étre humain comme le
jardinier de la Création, le gérant

de la nature. Et non pas comme un
maitre dominateur et prédateur.
Parmi ces responsables religieux,

on trouve le patriarche orthodoxe
Bartholomée de Constantinople.

Ces écolo chrétiens disent qu'il

est possible de trouver une issue

a la crise. A condition de mobiliser
toutes les énergies et de changer
radicalement de chemin. La solution
existe, elle n’est pas seulement
politique. La intervient la spiritualité.
Ce style d'analyse a le don d’énerver
certains de nos contemporains,

par exemple des Francais attachés

a la laicité. Certains soupgonnent
des influences new age dans ce
mélange de politique et de religieux,
de changements collectifs et de
conversion personnelle... Dire

qu’il faut mobiliser des ressources
spirituelles les inquiéte.

Nos lecteurs comme les membres

de notre Comité de rédaction ont
sans doute des opinions variées sur
ces sujets. M. M. Egger, actif dans un
organisme de solidarité internationale,
appelle de ses voeux une écospiritualité,
comme condition des autres réformes a
mettre en ceuvre.

Antoine Sondag
antoine.sondag@Iebret-irfed.org

Reperes
pour une écospiritualité

par Michel Maxime Egger*

L'écospiritualité de M. M. Egger bouscule les analyses habituelles de la crise. Ou
les enrichit si I'on préfére. Au niveau de I’analyse des causes de la crise d'abord,
M. M. Egger nous invite a porter notre regard plus loin que les dimensions

financiéres, économiques ou sociales.

Au niveau des solutions a mettre en ceuvre, il invite a un déplacement, du
regard pour commencer : metanoia dit-il, c'est-a-dire conversion du regard et du
mode de vie. Evidemment, I'usage du mot /metanoia pour dire conversion n’est

pas innocent sous la plume d’un croyant.

n acte de conscience. Tout
commence par la. « La lu-
cidité est la blessure la plus
rapprochée du soleil », écrit René
Char. Dans lucidité, il y a lux (la lu-
miere). Etre lucide, c’est plus qu’étre
informé et savoir. C’est avoir l’esprit
clair, étre « éveillé », touché jusqu’au
cceur. Au point de ressentir la néces-
sité intérieure d’'un changement. Or,
souvent, tout en étant informés des
périls qui menacent la planete, un
fossé demeure entre la crise écolo-
gique et nos comportements, entre
l'acuité des enjeux et les mesures po-
litiques adoptées. « Nous savons, mais
nous n’arrivons pas a croire a ce que
nous savons » (Jean-Pierre Dupuy).
Plusieurs facteurs structurels ex-
pliquent ce hiatus : inerties du sys-
teme, jeux de pouvoir et luttes d’in-
térét entre les grands acteurs de la
mondialisation, foi illusoire dans la
technologie et la « croissance verte »
- célébrée au Sommet « Rio+20 ». A
cela s’ajoute, au plan personnel, une
raison plus profonde : la division in-
térieure entre l’'intellect et le cceur.
Tout se passe comme si I'informa-
tion restait bloquée au plan du men-
tal. Elle ne nous briile pas comme le
soleil de René Char. Les maux qui
affectent la nature nous « blessent »
d’autant moins que nous sommes
pour une bonne part « dé-naturés »,
« hors sol », déconnectés de notre

substrat naturel par une culture tis-
sée de rationalité froide, d’urbani-
sation et d'omniprésence de la tech-
nique qui fait de plus en plus écran
entre notre étre et le réel.

Accomplir un exercice de lucidité
L'exercice de lucidité a accomplir
porte notamment sur trois points.
Primo, la gravité et 'urgence de la si-
tuation. Oui, la planéte est en danger,
et avec elle la survie méme de 1’hu-
manité. Un point a souligner, car une
grande partie des élites et de la po-
pulation fonctionne encore souvent
sur une forme de déni de réalité.
Secundo, le sens de la crise écolo-
gique. Celle-ci est non seulement
systémique, mais proprement apo-
calyptique. Au sens non pas de la fin
du monde, mais a celui - étymologi-
que - du mot apocalypsis qui signifie
« révélation ». En tant qu’expression
d’une rupture de communion entre
I’étre humain et la nature, la crise
écologique « révele » la phase ter-
minale d’'un systéme économique
et d'un mode de développement -
profondément inéquitable - fondés
sur la croyance trompeuse en une
croissance illimitée qui se heurte
aux limites de la biosphere et de
I’étre humain (burn out). « Uhuma-
nité approche d’'un point vertigineux
ou elle aura a faire un choix radical

* Sociologue et journaliste de formation, Michel Maxime Egger est I'un des responsables de I'ONG suisse Alliance Sud.
Créateur de la collection de spiritualité orthodoxe contemporaine e Se/ de /a Terre (Cerf) et co-fondateur de la revue
La Chair et le Souffle (Editions Novalis), il anime le réseau «Trilogies — Entre le cosmique, I'humain et le divin», qui vise
a mettre en dialogue grands enjeux de notre temps et quétes de sens (www.trilogies.org). Il vient de publier La erre
comme soi-méme. Repéres pour une écospiritualité (Labor et Fides, avec une préface de Pierre Rabhi).




entre la “métastrophe” et la “catas-
trophe”, la mutation des consciences
et le suicide cosmique », déclarait
le philosophe Jean Guitton au début
des années 1990. Aujourd’hui, nous
n'« approchons » plus de ce point,
nous y sommes. En plein dedans.
L'humanité est a un carrefour. La
« crise » écologique est a comprendre
dans l'acception du mot grec krisis :
le moment du jugement, du discerne-
ment, de la décision. C’est & une une
mutation intérieure que nous sommes
appelés si nous voulons échapper a
I’abime vers lequel nous fongons.

Tertio, la nature de la crise écologi-
que. Pour la saisir, il convient de ne
pas s’arréter a ses causes symptoma-
tiques, mais de remonter a ses raci-
nes. Celles-ci ne sont pas seulement
économiques et politiques, mais
spirituelles et psychoculturelles.
Elles touchent au fondement méme
de la civilisation occidentale. Elles
relevent du paradigme hérité de la
modernité occidentale (fin du XV€
siecle) : une conception dualiste,
désacralisée, anthropocentrique et
masculine du cosmos et de I’étre hu-
main - a laquelle la tradition chré-
tiennen’est pas étrangere. Une vision
fondée sur un mode de connaissance
réducteur (le rationalisme) qui a
donné naissance a ’Homo oeconomi-
cus et conduit a la marchandisation
du monde, via I'instrumentation des
affects humains les plus profonds
(la puissance de désir et la peur). En
ce sens, la crise écologique s’ancre
dans les profondeurs de ’ame. Elle
nous questionne sur la place du sa-
cré dans la nature et dans nos vies.
Elle n’est pas seulement au-dehors,
mais en dedans de nous.

Compléter I'écologie extérieure
par une écologie intérieure

C’est a la lumiere de ces racines
qu’il convient d’agir et d’évaluer les
réponses données jusqu’ici a la crise
écologique. Certes, il faut des confé-
rences et des conventions interna-
tionales, des lois nationales sur le
CO2, des réformes politico-économi-
ques, des chartes éthiques de déve-
loppement durable, des technologies
vertes et des écogestes au quotidien.
Ces mesures sont nécessaires, mais
elles ne suffisent pas. Car elles ne vont
pas jusqu’aux racines, elles restent de
l'ordre du faire et de I’horizontalité. I1
convient d’aller plus loin, de passer a
un autre niveau de conscience.

L'écologie extérieure doit étre ver-
ticalisée, complétée par une écolo-
gie intérieure pour former une éco-
logie intégrale (non intégriste). D’ou
le concept d’'« écospiritualité ». En

fusionnant « écologie » et « spiritua-
lité », ce néologisme permet d’échap-
per au dualisme et de bien définir
ce qui est en jeu. Car il ne s’agit pas
simplement d’ajouter - comme une
nouvelle couche - une dimension spi-
rituelle a I'engagement écologique ou
une dimension écologique au chemi-
nement spirituel. Sinous nous ouvrons
aumystere de la nature, nous réalisons
que l'un ne va pas sans l'autre.

La crise écologique nous appelle a
sortir du paradigme de la modernité
qui se trouve a sa source. Cela im-
plique une métanoia personnelle et
collective, qui allie transformation
de soi et transformation du monde.
Quelles sont les composantes d’une
telle transformation dont l’enjeu
n’est pas uniquement la survie de la
planete, mais la redéfinition du sens
méme de la vie, 'orientation et la fi-
nalité du progres technique et du dé-
veloppement économique ?

Changer notre regard sur la nature

Un premier point est d’interroger
notre représentation de la nature.
La vision dominante en Occident,
qui sous-tend le systéme économi-
que « croissanciste-productiviste-
consumériste » (CPC) si destructeur
pour la planete, remonte pour aller
vite a ’émergence de la modernité
occidentale, qui s’est développée a
partir de la fin du Moyen Age. On a
assisté alors a une naturalisation,
mécanisation et chosification de la
nature. Ramené d’'une présence vi-
vante a une fonction causale (horlo-
ger, géometre, architecte), Dieu a été
expulsé de la matiere vers une trans-
cendance plus ou moins inacces-
sible. La nature a été vidée de tout
mystere et intériorité. Elle est deve-
nue un objet, une mécanique sans
créativité ni intelligence, un stock
de ressources a disposition de 1'étre
humain pour la satisfaction non seu-
lement de ses besoins, mais de son
avidité infinie. La marchandisation
du monde est le fruit de ce formida-
ble processus réductionniste du réel
al’ceuvre depuis quatre siecles : 'in-
visible réduit au visible, le visible au
matériel, le matériel a I’économique,
I'économique au financier.

La premiere tache consiste donc
a sortir de cette vision matérialiste
et désenchantée de la nature pour la
rétablir dans sa plénitude d’étre en
lui restituant sa dimension sacrée
et de mystere. Evoquer la réalité sa-
crée de la nature fait souvent peur
aux Eglises, qui voient tout de suite
poindre le retour au culte des divini-
tés paiennes contre lesquels le chris-
tianisme a lutté pendant des siecles.

Dans une perspective écospirituelle,
le but n’est pas de préner une nou-
velle religion de la nature, au risque
d’en faire une idole, mais de définir
une « troisieme voie » permettant de
dépasser les deux modeles antithé-
tiques dans lesquelles la question
écologique est souvent enfermée : le
panthéisme - qui identifie la nature
a Dieu - et le matérialisme qui ob-
jective la nature en lui déniant toute
réalité spirituelle.

Fidele a I'enseignement des Peres
de I'Eglise, la théologie mystique
orthodoxe offre des pistes fécondes
pour cette tache de resacralisation
de la nature. Elle comprend en par-
ticulier une approche peu présente
dans le christianisme occidental
le panenthéisme - Dieu en tout et
tout en Dieu. Autrement dit, la na-
ture n’est pas d’essence divine, mais
elle est en Dieu et Dieu est en elle.
Dieu est présent dans la création de
deux manieres. D'une part, a travers
ses idées-volontés (logoi) qui consti-
tuent l'empreinte du Verbe (Logos)
créateur dans chaque créature. Les
logoi « informent » la nature, dé-
finissent la raison d’étre profonde
des créatures dans leur identité uni-
que, leur place dans la symphonie
de l'univers et leur finalité ultime :
l'union au divin ou transfiguration
qui couronne l’évolution de la matie-
re alavie et de la vie a la conscience.
D’autre part, Dieu se manifeste a tra-
vers ses « énergies incréées » qui ir-
radient dans toute la création et qui
sont puissance de vie, de création et
de sanctification.

Développée en particulier par Maxi-
me le Confesseur (VII® s.) et Grégoire
Palamas (VII® s.), cette vision non
seulement se retrouve sous d’autres
formes dans la plupart des tradi-
tions mystiques, mais elle rejoint les
découvertes de la science contempo-
raine qui parle de psycho-matiere,
de réel « voilé », et considere la ma-
tiere comme un espace informé par
de I'énergie. La nature est donc plus
qu’une réalité matérielle obéissant a
des lois physiques et chimiques. Elle
est un mystere habité d’'une Présence
et de conscience. Elle appelle en cela
au plus grand respect.

Changer notre regard sur I'homme

Une nouvelle alliance avec la natu-
re ne sera possible que si 'on revoit
également la conception occidentale
de la place de 'homme dans la na-
ture. Dans le débat écologique, les
positions oscillent entre deux poles :
l'anthropocentrisme et le cosmo-
centrisme. Inscrit dans les courants
dominants de l’herméneutique bi-
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blique et consacré par le rationalisme oc-
cidental, le premier pense I’étre humain
par séparation ou opposition a la nature.
Le mot « environnement » en est révéla-
teur, qui fait de la nature une réalité ex-
térieure a I’homme. Celui-ci est placé au
centre de tout. Il se situe hors et en-des-
sus de la nature pour en étre le « maitre et
possesseur » (Descartes). A l'autre péle,
célébré par certains courants de l'éco-
logie profonde, le cosmocentrisme voit
I’étre humain comme une simple compo-
sante parmi d’autres de la nature - plut6t
perturbatrice et dégénérée d’ailleurs, au
point que la nature se porterait mieux si
elle en était débarrassée.

La crise écologique nous enjoint a dé-
passer ces deux manieres de voir et les
impasses auxquels leur opposition sté-
rile conduit. Une troisieme voie - « cos-
mothéandrique » (Raimon Panikkar) - est
possible, fondée sur une relation dynami-
que et équilibrée entre ’humain, le cos-
mique et le divin, celui-ci étant le centre
caché de toutes choses. Etre a la fois de
nature et de culture, 'homme est avec
la nature dans une relation dialectique
d’insertion mutuelle et de singularité
uni a elle mais sans confusion, distinct
d’elle mais sans séparation.

La premiere tache est de « re-naturer »
I’humain, de retrouver notre unité per-
due avecla nature. Dans « humain »,ilya
« humus », la terre. La méme racine se re-
trouve dans ’humilité. Cette vertu nous
convie areconnaitre que la terre n’est pas
seulement notre environnement, mais
notre origine et notre destin. Nous som-
mes, disent les scientifiques, poussieres
de terre et d’étoiles. Nous sommes égale-
ment, affirment les traditions spirituel-
les, enfants de la méme Terre-mere et du
meéme Peére créateur. A travers cette ori-
gine partagée, toutes les créatures - as-
tres, animaux, plantes, insectes et méme
pierres - sont nos « fréres » et « sceurs »,
ainsi que le proclame Francois d’Assise
dans son célebre Cantique des créatures.

La notion de microcosme - chere no-
tamment aux Péres de ’Eglise - exprime
bien cette appartenance a la méme com-
munauté créaturelle. On en trouve les
fondements dans le récit mythique de la
Genese : Dieu faconne l'étre humain a
partir de la glaise et le méme jour que les
animaux. Non seulement nous sommes
parties intégrante du cosmos, mais - en
tant que produit de toute l'histoire de
I’évolution - nous portons en nous tous
les degrés d’existence ainsi que les trois
régnes (minéral, végétal, animal) du
monde naturel. La nature est donc ins-
crite au plus profond de notre corps et de
notre ame. Elle est part de notre incons-
cient et de notre identité, laquelle n’est
pas seulement individuelle et sociale,
mais aussi cosmique. Il résulte de cette
unité ontologique avec la nature une pro-
fonde interdépendance et solidarité - phy-

Libre propos

FAIRE SA PART

Eco-citoyenneté, éco-éthique, éco-responsabilité, éco-action, éco-geste... Des
bons concepts, qui disent tout et rien a la fois. Le monde bouge, I'humanité
s'agite, les organisations de la société civile et les institutions internationales
alertent, mais rien ne semble changer. On va de déception en déception, la
plus récente est la conférence de Rio+20.

Aux cris de détresse et regrets des écologistes se joignent ceux des certains
dirigeants des puissances mondiales qui se rendent compte de la vulnérabilité
écologique dont sont victimes certains continents, I’Afrique par exemple.

Un concept vide : le principe « POLLUEUR-PAYEUR » a été créé a mon

avis pour légitimer cet autre concept en vogue, I’EISE (Etude d'impacts
sociaux et environnementaux), devenue comme une condition imposée

par les institutions financiéres internationales pour illustrer leur souci de la
préservation de I'environnement. Pourtant on sait bien d’ou viennent les
menaces écologiques et environnementales et ceux qui en sont responsables.

Le comportement et les attitudes de 'homme vis-a-vis de la nature ont atteint
un niveau on ne peut plus inquiétant. On voit mal d’ou viendra la solution.
Qu'est-ce qu’est finalement le développement durable/soutenable ? Le
Rapport Brundtland nous dit qu‘un projet n’est durable que dans la mesure
ou il répond aux besoins de la génération actuelle sans compromettre les
capacités des générations futures a répondre a leurs besoins.

Lorsque j'observe la réalité rurale des problemes écologiques, je me demande
si nous ne sommes pas, moi le premier, d’abord victimes de nous-mémes pour
aujourd’hui, et, demain, coupables de tout ce que subiront nos enfants et
petits enfants. Lorsque I'on demande aux gouvernants de définir des bonnes
politiques pour I'écologie et la préservation de I’'environnement, on constate
que trés peu de gens s’engagent a précéder les politiques gouvernementales,
a faire volontairement aujourd’hui ce qui sera exigé par la loi demain. Ceci vide
le concept d’éco-citoyenneté de tout son sens.

Ce ne sont pas les terrains d'action qui manquent. Les petits paysans, chacun
sur son lopin de terre, sont capables de beaucoup des choses, mais il leur
manque des repeéres, des modeéles ou des références. Méme les simples
informations leur manquent alors que le monde est devenu un village grace
aux technologies de communication.

On ne peut s’en remettre a la bonne foi, encore moins aux déclarations des
sommets internationaux sur les questions de la dérive éco-environnementale
qui menace la planéte. Il faut développer des ilots d'initiatives, des éco-
actions citoyennes basées sur une éco-éthique avec des personnes sensibles et
conscientes du probléme.

Mais il faut savoir qu’ils sont peu nombreux, ceux qui sont préts a y adhérer.
Des petits paysans, gestionnaires de microterroirs peuvent contribuer a
atténuer la menace, grace a une économie d’échelle des éco-gestes au travers
d'approches comme I'agroécologie. C'est notre espoir pour la résorption du
probléme.

Achille Biffumbu

Président de l'association Villages durables
au Kiwu (Rép. démocratique du Cogo)

http.//www.mas06.com/IMG/pdf/fiche. MAS_FFAGE_3_oct_2011_-3.pdf

achille.biffumbu@gmail.com
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sique, énergétique, psychique et spi-
rituelle. Tout ce que nous faisons a la
nature, nous le faisons a nous-mémes
et inversement.

L'homme cependant n’est pas
qu'un « animal terrestre ». Selon la
tradition biblique, il est aussi mi-
crothéos : un étre « céleste », créé a
I'image de Dieu, doué d’une intel-
ligence autoréflexive, d’'un pouvoir
créateur et d'une capacité de liberté
qui lui conferent un statut particu-
lier par rapport aux autres especes.
Il n’a pas seulement un corps et une
ame, mais aussi un esprit ouintellect
spirituel - la « fine pointe de I’dme »
selon Maitre Eckhart. Présent dans
toutes les traditions mystiques, l'es-
prit est la faculté qui rend ’homme
« capable de Dieu » (Saint Augustin),
de saisir la création et tous les élé-
ments qui la composent dans leur
essence, mystere et dimension sa-
crée. Or, la modernité occidentale
- dans son exaltation de la raison
comme instrument souverain de la
connaissance - a évacué cette facul-
té pour réduire ’humain a un com-
posé psychosomatique. Nous vivons
aujourd’hui sur une anthropologie
mutilée, qui se reflete dans tous les
domaines : ’économie avec I’'Homo
oeconomicus, I’éducation, la santé...
Il n’y aura pas d’écologie a la mesure
de la profondeur des enjeux actuels
sans la refondation d’une anthropo-
logie pléniere.

A la fois microcosmos et micro-
théos, I'’étre humain est un « étre-
frontiere ». Il appartient - de par sa
constitution - a deux ordres de réa-
lité entre lesquels il est appelé a étre
un médiateur : le visible et l'invisi-
ble, le temporel et I’éternel, la terre
et les cieux. Cette condition de pont
définit notre vocation. Elle ne nous
donne aucune supériorité ontologi-
que sur le reste de la création, mais
uneresponsabilité particuliére : par-
ticiper ala transfiguration du monde
(plutét qu’a sa défiguration) a travers
notre propre transfiguration.

Passer de la théorie a la praxis

Cet imaginaire réenchanté de la
nature et de I’étre humain implique
des attitudes, des comportements et
des politiques a la hauteur de la vo-
cation qui en découlent. Il ne devient

fécond et vraiment signifiant que s’il
s’incarne dans toutes les dimensions
de notre existence. Cela suppose une
éthique et des écogestes au quoti-
dien, mais aussi - plus en amont - un
processus de transformation inté-
rieure. Les dimensions de cette mu-
tation sont multiples :

- déconditionner nos facultés liées a
I'image de Dieu en nous - la liberté,
la puissance rationnelle, le pouvoir
créateur - pour en user comme des
personnes en quéte de communion
plutdt que comme des individus égo-
centrés, dans une dynamique de coo-
pération et d’autolimitation plutot
que dans une logique de domination
et d’exploitation-consommation ;

- acquérir un nouveau mode de
connaissance - symbolique et contem-
platif - capable de percevoir et vivre
I'unité ontologique et 'interdépen-
dance de toute la création, de dis-
cerner et respecter les raisons d’étre
profondes des créatures dans leur
mystere et la relation au divin qui
les anime. Cela passe notamment
par l'éveil de l'intellect spirituel, la
reconnexion de la raison - cloturée
dans le moulin du mental - avec le
reste de 1’étre et le ceeur profond ;

- gérer notre cosmos intérieur avec
tous les animaux sauvages (énergies
désordonnées, passions égoistes,
pulsions inconscientes) qui 1’habi-
tent et dont nous sommes les jouets.
Deux champs en particulier sont a
travailler ou se joue notre participa-
tion au systeme CPC qui régente la
société et détruit la planete : notre
puissance de désir (désorientée en
envies illimitées de consommation)
et la peur du manque sous-tendue
par l'angoisse de la mort. Ces deux
ressorts intimes sont capturés et ma-
nipulés par le marché pour faire de
nous des Homini oeconomici dociles ;

- cultiver les qualités féminines.
Un pointessentiel, carle triomphe du
paradigme écocide de la modernité
marque aussi la prédominance des
qualités masculines - compétition,
intelligence analytique et abstraite,
domination, esprit de conquéte - sur
les qualités féminines : humilité,
gratitude, douceur, intelligence ho-
listique et concrete, coopération,
compassion, sobriété.

La sobriété est a comprendre non
comme privation, mais comme libé-

ration. Une maniere de redécouvrir
les joies d’'une vie plus simple - dans
I'abondance de I'étre plutét que dans
celle de l'avoir. Elle signifie marcher
légerement sur la terre, afin d’accor-
der aux autres créatures - humaines et
non humaines - ainsi qu’aux généra-
tions futures I’espace nécessaire pour
qu’elles puissent vivre et se dévelop-
per, satisfaire leurs besoins et exercer
leurs droits. Une écologie intégrale,
en effet, ne saurait exister sans la jus-
tice, le partage et la solidarité.

Tisser les fils d'un autre possible

Une telle mutation intérieure est
l';ceuvre de toute une existence. Les
chemins pour la réaliser sont multi-
ples. Quelle que soit la voie choisie,
la bonne volonté et les bons senti-
ments ne suffisent pas. Une ascese
- du mot grec askesis, qui signifie
exercice - est incontournable. Cela
demande une aspiration forte, du
temps, une synergie entre la volon-
té propre et la grace de I'Esprit. La
méditation, la priere et le jetine en
constituent des outils importants
dont il convient de redécouvrir la di-
mension écologique.

Le défi estimmense, mais il ne faut
pas se laisser décourager ni céder au
sentiment d’impuissance si répandu
aujourd’hui. Il convient de commen-
cer la ot 'on est, avec ses aptitudes,
ses moyens, dans les contraintes qui
sont les siennes. Si le capitalisme vit
en nous, notre étre n’est pas réduc-
tible a I'Homo oeconomicus. Nous
avons au plus profond de nous une
énergie qui résiste, aspire a autre
chose, un autrement. C’est cette
partie irréductible - liée a image de
Dieu en 'homme - qu’il convient
d’éveiller et de cultiver pour devenir
des « méditants-militants » (Thierry
Verhelst). Chacun de nous possede
le fil - parfois caché et inconscient,
souvent ténu mais non moins réel
- d’'un autre possible. Celui-ci est
d’autant plus solide et fécond qu’il se
déploie en coopération avec d’autres.
Son lieu d’ancrage est le ceeur-esprit
et son moteur 'amour. Comme le
dit le théologien orthodoxe Kallis-
tos Ware, « I'amour est la seule ré-
ponse a la crise écologique, car nous
ne pouvons pas sauver ce que nous
n'aimons pas ».
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