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Bible et théitre

« Autre chose est la Bible, autre chose est le parterre », aurait dit
Voltaire. Autre chose fut le grand théitre religieux du Moyen Age,
autre chose seront les spectacles proposés au public, surtout bourgeois,
qui franchit le guichet des théitres modernes.

Les mystéres avaient représenté, sous la forme de chroniques,
Phistoire de I’humanité depuis la création du monde jusqu’aux Actes
des Apotres et au jugement dernier, pour un public qui venait apprendre
mais aussi s’amuser. Des farces autonomes ponctuaient les longues
journées théatrales chomées, des personnages comiques (diables,
infirmes, niais) s’intégraient plus ou moins 4 I’histoire; des supplices
épouvantables et des truquages grandioses ajoutaient au spectacle.

Partout, la Renaissance améne une transformation essentielle du
statut du théitre, quand on passe des représentations en plein air, sub-
ventionnées par la collectivité, aux théitres fermés et professionnels. Le
public, payant, y est bien moins nombreux, ’espace plus réduit res-
treint les possibilités spectaculaires, une concentration de I’action et une
limitation des sujets s’imposent rapidement.

Ailleurs, le théatre sacré se transforme au xvI® siécle sans rompre
avec ses traditions. En Angleterre, c’est la chronique historique, natio-
nale, qui prend le relais aprés la Réforme; en Espagne, ou les mystéres
étaient pourtant moins répandus, se développe 'anto sacramental. En
France, la fin du Moyen Age s’accompagne, pour le théatre qui est acte
politique, d’une rupture violente. Le 17 novembre 1548 le Parlement
de Paris interdit la représentation des mysteres, interdiction généralisée
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dans la plupart des provinces avant la fin du xvre siécle. Les théologiens
de toute origine s’accordent pour exclure les sujets religieux du théatre :

Les livres de la Bible, soit canoniques ou apoctyphes, ne seront point
employés en comédies ou tragédies pour aucune représentation des histoires
tragiques ou des auttes choses qu’ils contiennent,

dit par exemple le Synode de I’Eglise réformée en 1579L

Les théoriciens du théatre s’interrogent quelque temps. S’ils jugent
tous nécessaire d’élaborer une nouvelle dramaturgie modelée sur celle
des Anciens, ils se posent la question des sujets. Sinon les Latins, les
Grecs puisaient leurs fables dans leur propre mythologie; les modetrnes
n’en devraient-ils pas faire autant? Vauquelin de la Fresnaye, par
exemple, le croit :

Si les Grecs comme vous, chrétiens, eussent écrit,
Ils eussent les hauts faits chanté de Jésus-Christ.
Dongques, a le chanter ores je vous invite?.

Mais alors se pose le probléeme du statut de I’art par rapport 4 la vérité.
L’art est « philosophique », proposait Aristote, parce qu’il cortrige I’his-
toire — et peut-on corriger I’histoire sainte ?

De la foi d’un chrétien les mysteres terribles
D’ornemens égayés ne sont point susceptibles,

tranchera Boileau. L’art dramatique se doit de composer une fable
fictionnelle, méme 4 partir d’un récit véridique. Il se doit en plus de
la rendre attrayante par le choix des épisodes, la complexité de Pintrigue,
la variété des personnages, la beauté du style : toute une série d’opérations
qui reconstituent un univers propre au théitre, conventionnel. « C’est
une Maxime générale, résumera 1’abbé d’Aubignac, que le T'7qy n’est
pas le sujet du Theatre. » Et délibérant De Ja Tragédie ancienne et moderne,
Saint-Evremond, en 1672, jugeait que « ’esprit de notre religion est
directement opposé 4 celui de la tragédie », et que :

Le théitre perd tout son agrément dans la représentation des choses saintes,
et les choses saintes perdent beaucoup de la religieuse opinion qu’on leur doit,
quand on les représente sur le théitre.

La tragédie biblique est ainsi condamnée. Aprés les belles ceuvtes
qu’elle a inspirées 4 la Renaissance (de Théodore de Béze ou de Gamier
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