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Avant-propos.

La recherche de la plus grande objectivité est ce qui devrait guider toute démarche
scientifique, méme si la subjectivité est bien présente des la toute premiére question que se pose
le chercheur, se cache derri¢re chacune de ses intuitions et I’accompagne sans doute tout au
long de sa recherche, des théses qu’il confronte et de I’analyse des données qu’il récolte. La
recherche portant sur un mouvement religieux pourrait-elle échapper a ce principe ? C’est, en
tout cas, avec un désir d’impartialité et en essayant d’éviter tout jugement de valeur moral Vis-
a-vis de ce mouvement religieux cent-cinquantenaire que je me suis efforcé de conduire la

présente recherche. J’espére y étre parvenu.

« L objectivité n'est pas la neutralité. L'effort de compréhension n'a de sens que s'il risque

d'éclairer une prise de parti »

Albert Camus



I. Introduction.

Depuis longtemps intéressé par la religion, et I’impact que peuvent avoir ces
mouvements religieux sur les individus et sur les groupes dont ces derniers sont constitués, j’ai
longtemps été abordé par des proclamateurs® témoins de Jéhovah et entretenu avec eux des
discussions passionnantes et parfois passionnées sur des questions existentielles. Par ailleurs,
pour avoir compté des Témoins de Jéhovah parmi mes collegues de travail, je me suis rendu
compte que, contrairement aux idées recues, les membres de ce mouvement religieux n’étaient
pas nécessairement issus d’un milieu défavorisé mais qu’ils étaient constitués de personnes
issues des différentes couches de la société, jouissant de relations familiales épanouies et de

situations professionnelles satisfaisantes.

Lorsque j’étais étudiant a I’université de Paris III, a la fin des années 1980, une camarade
¢tudiante m’avait parlé de ses convictions religieuses et de son attachement a ce groupe avant

de m’annoncer quelques années plus tard qu’elle n’en faisait plus partie ayant rompu tous liens

! Les proclamateurs sont les adhérents au mouvement des Témoins de Jéhovah qui vont propager le
message de ce groupe religieux deux par deux, de porte en porte ou dans des lieux publics : parking de
grande surface, marchés, halls de gares etc. Le nom de proclamateur est donné a un étudiant, préchant
déja, qui a émis le souhait de devenir proclamateur. Deux anciens viennent alors le voir pour lui poser
une série de questions destinées a estimer si I’étudiant a suffisamment de connaissances pour pouvoir
précher et défendre ses croyances par lui-méme. Si cette interrogation est concluante, en début de mois
suivant, une communication est faite a la Salle du Royaume faisant I’annonce que 1’étudiant en question
est désormais proclamateur non baptisé. 1l lui est remis une carte de proclamateur, stipulant sa volonté
de participer a cette activité et d’en assumer le cas échéant toute conséquence. Il peut dés cet instant
précher seul alors qu’il ne pouvait le faire avant, qu’accompagné d’un autre proclamateur. Le
proclamateur doit, dés le premier mois ou il est nommé comme tel, remettre un rapport d’activité
comptabilisant le nombre d’heures qu’il a passé en prédication durant le mois. Il doit également y
mentionner le nombre de revues et ouvrages qu’il a distribué, le nombre de nouvelles visites et d’études
bibliques qu’il a effectué. Il doit remettre ce rapport chaque mois et se trouve donc comptabilisé dans
les effectifs des Témoins de Jéhovah alors que selon les doctrines jéhovistes, il ne ferait pas partie des
élus sauvés s’il n’était pas baptisé Témoin de Jéhovah. Le proclamateur est dans 1’obligation de précher
chaque mois. Méme si aucun temps de prédication n’est en théorie imposé, il est en pratique estimé que
deux heures par semaine consacrées a la prédication sont le minimum requis. Si un proclamateur ne
remet pas son rapport mensuel, il sera noté et défini comme irrégulier, sous-entendu qu’il est
potentiellement malade spirituellement, 1’irrégularité en étant un des signes avant-coureurs selon la
logique de la secte. Il recevra bien souvent la visite d’un ou plusieurs anciens si son absence de rapport
excede un mois et n’est pas justifié. Quelqu’un qui souhaite se faire baptiser doit obligatoirement devenir
proclamateur non baptisé avant. Ainsi, la volonté d’un futur adepte de s’affilier au groupe est utilisée
comme vecteur pour pousser I’individu a se former aux techniques et a la pratique réguliére de la
prédication. Aprés le baptéme, le proclamateur non-baptisé devient proclamateur.
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avec « la congrégation »? , malgré de longs entretiens avec les anciens®. La raison qu’elle
invoquait pour expliquer son départ était qu’elle s’était apercue qu’elle pouvait trouver ce
qu’elle avait recherché et trouvé chez les Témoins de Jéhovah, dans d’autres cercles non-
religieux, associatifs, ou tout simplement d’amis, mais sans avoir les contraintes du groupe
religieux. Ce qu’elle recherchait était tout simplement un cercle de fréquentations de bonne

morale partageant les mémes valeurs qu’elle et avec qui vivre certaines de ses passions.

Les Témoins de Jéhovah sont, certes, davantage connus pour leur prosélytisme sous
forme de porte-a-porte, deux par deux, leur refus des transfusions sanguines pour eux-mémes
et les membres de leur famille, ainsi que pour leur neutralité en matiere de politique. Mais ces
quelques caractéristiques ne sont que la partie visible de 1’iceberg. Qui sont réellement les
hommes et les femmes qui font partie de ces communautés religieuses ? Quelles sont leurs
motivations ? Pourquoi les membres adherent-ils & ce mouvement religieux et pourquoi a celui-
ci plutot qu’un autre ? Quels sont les facteurs qui ont conduit a la croissance réguliére de ce
mouvement religieux depuis 1870, et ce malgré une opposition allant parfois jusqu’a la
persécution, notamment pendant la deuxiéme guerre mondiale ? Mais quels sont aussi les
facteurs de démobilisation ayant notamment entrainé une diminution sensible du taux annuel
de croissance de ses membres actifs a partir de 1996 ? Quelles sont les raisons qui conduisent
certains membres & quitter la société Watch Tower* et comment le mouvement religieux
parvient-il & conserver ses membres tout en en recrutant de nouveaux, malgré les échecs
prophétiques, les changements doctrinaux, les affaires de pédophilie, les scandales financiers,
la mauvaise presse véhiculée par les médias et les différents rapports parlementaires, qui ont pu
entacher la réputation et I’image du groupe ? Autant de questions auxquelles nous allons essayer
d’apporter des éléments de réponses. Ainsi, a travers cette recherche, nous étudierons comment
le mouvement religieux états-unien a évolué a 1’échelle mondiale mais également, en comparant

les communautés jéhovistes des Etats-Unis, de la Guadeloupe et de la Barbade, nous essaierons

2 Les Témoins de Jéhovah appellent « congrégation » 1’assemblée ou communauté locale dont ils sont
membres. Ces communautés se réunissent plusieurs fois par semaine dans un local qui est appelé « salle
du Royaume ».

% Les anciens sont des responsables d’une congrégation. Ils ont la responsabilité de veiller au bon
fonctionnement administratif et & la bonne marche spirituelle du groupe de Témoins dont ils ont la
charge et ont 1’autorité d’y exercer la discipline.

4 Lasociété Watch Tower de son nom légal « Watch Tower Bible and Tract Society » est
une organisation sans but lucratif dont le siége social se trouve a Warwick dans I'Etat de New York, aux
Etats-Unis. Elle est la principale entité Iégale utilisée mondialement par les Témoins de Jéhovah afin
d'organiser, administrer et propager les doctrines du groupe et est souvent appelée « la Société » ou
« I’organisation » par les membres.


https://fr.wikipedia.org/wiki/Association_sans_but_lucratif
https://fr.wikipedia.org/wiki/Warwick_(New_York)
https://fr.wikipedia.org/wiki/%C3%89tat_de_New_York
https://fr.wikipedia.org/wiki/T%C3%A9moins_de_J%C3%A9hovah

de mieux comprendre et tenterons d’expliquer comment ce mouvement religieux a su s’adapter
a la modernisation afin de subsister dans un contexte de sécularisation de la société et malgré
I’émergence de nouveaux mouvements religieux rivaux, avec, cependant, un succes inégal

selon le pays ou il s’est implanté.

Le choix des pays a été effectué ainsi : les Etats-Unis, tout d’abord, me semblaient
incontournables, puisqu’il s’agit du pays d’origine du mouvement des Etudiants de la Bible qui
sont, par la suite, devenus les Témoins de Jéhovah, en 1931. Etudier I’évolution du mouvement
dans ce pays, terre de la liberté religieuse, m’a, donc, semblé pertinent. Ensuite, j’ai choisi la
Guadeloupe, objet d’étude de mon Master 11, et sur laquelle j’avais commencé a relever un
certain nombre de données que j’ai pu continuer & exploiter durant ma recherche doctorale.
Etant, alors, résident dans ce département d’outremer, j’ai eu 1’occasion d’interroger de
nombreux Témoins tout au long de ma recherche. Enfin, le choix du troisiéme pays s’est, tout
d’abord, orienté vers la Dominique, 1’histoire de cette Tle ayant de nombreux points communs
avec celle de la Guadeloupe, les deux ayant tour a tour été possédées par les anglais et les
francais, la premicre ayant finalement été réclamée par la couronne d’Angleterre tandis que la
deuxiéme a été conservee par la France. Cependant, la situation économique fragile de la
Dominique, ainsi que 1’exode dont est victime cette Tle risquaient de compromettre une étude
devant étre menée sur plusieurs années. De surcroit, j’ai eu 1’opportunité de me rendre a la
Barbade dans le cadre du programme européen de mobilité Jules Verne. J’ai, donc, pensé que
ce serait une bonne occasion de résider plusieurs mois sur cette autre fle anglophone afin d’y
effectuer une étude de terrain dans des conditions meilleures qu’a la Dominique. Aprés avoir
consulté mon directeur de recherche et obtenu son accord, j’ai donc pris la décision de comparer

la croissance des Témoins des Etats-Unis a ceux de la Guadeloupe et de la Barbade.

Ainsi, cette recherche nous aménera a faire ressortir les liens qui peuvent exister entre
la culture religieuse d’un pays, le contexte socio-économique qu’il traverse, la rivalité d’autres
mouvements religieux, d’une part, et I’évolution ainsi que la croissance d’un groupe religieux
comme celui des Témoins de Jéhovah, d’autre part. Nous essaierons, notamment, d’expliquer
pourquoi le mouvement jéhoviste connait beaucoup plus de succés en Guadeloupe qu’a la
Barbade et qu’aux Etats-Unis. Enfin, nous tenterons de nous projeter sur 1’avenir possible du

mouvement jéhoviste au regard de la tendance et du contexte actuel.

Dans le cadre de cette recherche, je ne compte pas étudier les raisons des défections au

sein des Témoins de Jéhovah, chaque cas étant particulier, les personnes concernees difficiles



a localiser et a interroger et les données chiffrées n’étant pas disponibles pour mesurer et
catégoriser les individus en question. Les témoignages individuels publiés en librairie ou en
ligne m’ont, toutefois, servi a avoir une meilleure idée de certains aspects de la vie des Témoins
et de leurs contradictions. La présente recherche n’a pas non plus pour but de débattre de la
legitimité du mouvement jéhoviste ou du bien-fondé de ses doctrines, d’un point de vue
théologique. Je considérerai le mouvement jéhoviste comme un mouvement religieux et tenterai

d’en analyser 1’évolution et la croissance de la maniére la plus neutre possible.

Je vais m’efforcer de déterminer comment les spécificités propres aux Etats-Unis, a la
Barbade et a la Guadeloupe contribuent a favoriser de maniére inégale la progression du
mouvement religieux états-unien que sont les Témoins de Jéhovah. Voila, donc, la modeste
pierre que je compte apporter a I’édifice scientifique de 1’étude civilisationnelle de I’ Amérique

du nord et de la Caraibe.

Rappelons, maintenant, le cheminement qui a servi de fil conducteur & ma recherche en

commencant par le passage en revue de la littérature scientifique sur le sujet.



Il. Etat des lieux.

Afin de mieux me situer dans le débat conceptuel et de délimiter le cadre théorique de
ma these, il a été nécessaire de passer en revue ce que la littérature scientifique avait établi
concernant la religion de maniére général, les mouvements religieux post-Réforme, d’autre part
et enfin plus précisément les Témoins de Jéhovah. Beaucoup d’auteurs, philosophes, historiens
et sociologues, ont établi des concepts parfois devenus des théories sur la religion. La lecture
de leurs écrits m’a permis de me positionner par rapport a ce qui avait été écrit sur la religion,

son impact sur la société mais aussi sur I’influence de la société sur cette dernicre.

11.1. Karl Marx et la religion.

Pour Karl Marx, la religion est purement humaine, elle est le fruit de I’invention
humaine pour répondre a un besoin, celui de pouvoir supporter ses difficultés matérielles, sa

misére sociale.

« Le fondement de la critique irréligieuse est : c'est I'nomme qui fait la religion, ce n'est

pas la religion qui fait I'nomme. Certes, la religion est la conscience de soi et le sentiment de soi
gu'a I'nomme qui ne s'est pas encore trouveé lui-méme, ou bien s'est déja reperdu. Mais I'nomme,
ce n'est pas un étre abstrait blotti quelque part hors du monde. L'homme, c'est le monde de
I'homme, I'Etat, la société. Cet Etat, cette société produisent la religion, conscience inversée du
monde, parce qu'ils sont eux-mémes un monde a l'envers. La religion est la théorie générale de
ce monde, sa somme encyclopédique, sa logique sous forme populaire, son point d'honneur
spiritualiste, son enthousiasme, sa sanction morale, son complément solennel, sa consolation et
sa justification universelles. Elle est la réalisation fantastique de I'étre humain, parce que I'étre
humain ne posséde pas de vraie réalité. Lutter contre la religion c'est donc indirectement lutter
contre ce monde-Ia, dont la religion est I'arbme spirituel.
La détresse religieuse est, pour une part, I'expression de la détresse réelle et, pour une autre, la
protestation contre la détresse réelle. La religion est le soupir de la créature opprimée, I'ame d'un
monde sans cceur, comme elle est I'esprit de conditions sociales d'ou l'esprit est exclu. Elle est
I'opium du peuple. L'abolition de la religion en tant que bonheur illusoire du peuple est
I'exigence que formule son bonheur réel. Exiger qu'il renonce aux illusions sur sa situation c'est
exiger qu'il renonce a une situation qui a besoin d'illusions. La critique de la religion est donc
en germe la critique de cette vallée de larmes dont la religion est l'auréole. »°

5 (Marx, 1998, pages 7,8)



Non seulement Marx nie P’existence d’une quelconque divinité, s’affirmant, ainsi,
comme un athée matérialiste, mais il adresse également une sévere critique a 1’encontre de la
religion affirmant que cette derniere est un moyen illusoire pour les opprimés de mieux
supporter leurs conditions de vie, a ’instar d’une personne souffrante, pour reprendre sa
métaphore, qui aurait recours a une substance, en 1’occurrence de 1’opium, pour calmer sa

douleur.

Cette metaphore illustre aussi le fait que la religion, selon Marx, servirait & empécher le
prolétariat exploité de se révolter ou de tenter de combattre les injustices sociales puisque leurs
messages, pour ce qui est du christianisme et du judaisme, consolent les opprimés en donnant
I’espoir d’un monde meilleur aprés I’intervention divine de leur Dieu.® Ainsi, le peuple resterait
passif et résigné puisque dans 1’attente d’une justice divine ou d’une fin du monde a la suite de
laquelle les malheureux et les opprimés seraient récompensés pour les souffrances subies durant

leur vie.

Pour Marx, la religion empéche clairement les victimes de I’injustice sociale de lutter
pour pouvoir accéder au vrai bonheur puisqu’elles sont maintenues dans I’espoir illusoire d’un
bonheur futur plus au moins lointain, qui, selon lui, n’arrivera jamais puisqu’il s’agit d’une pure

invention humaine, d’une sorte de conte de fées.

Ainsi, selon Marx, non seulement la religion est la conséquence de la misére humaine
de la majorité des peuples mais elle est également complice du maintien de cet état de fait
puisqu’elle décourage toute rébellion, affirmant que Dieu a promis d’agir pour exercer une

Justice Divine en temps voulu.

D’apres Marx, encore, la religion aurait été 1’alliée de la classe dominante pour mieux
asservir le prolétariat. Plus encore, le haut clergé ferait méme partie de cette classe dominante.
Ainsi les membres des differents mouvements religieux seraient des victimes crédules de
manipulateurs malintentionnés pour lesquels la religion constituerait un moyen d’assouvir leur

désir de domination et d’exploitation des plus faibles. De plus, le protestantisme serait une des

® Les prophéties des livres sacrés du judaisme, contenus dans 1’ Ancien Testament de la Bible, promettent
aux juifs la venue d’un Messie, un envoyé de Dieu qui délivrera Israél de I’injustice et régnera pour
toujours sur elle. Les Juifs demeurent dans I’attente de ce sauveur. Les écrits du Nouveau Testament de
la Bible, et notamment les Evangiles déclarent que ce Messie est déja venu en la personne de Jésus-
Christ, que ce dernier a été crucifi¢, qu’il est ressuscité puis monté au Ciel et qu’un jour, il reviendra sur
terre pour le jugement final aprés quoi, les hommes seront répartis entre le Paradis Céleste et I’Enfer
pour I’éternité.

Cette espérance est commune, avec quelques variantes, aux chrétiens de toutes confessions.
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principales causes de I’émergence du capitalisme, concept économique accentuant les injustices
sociales, selon Marx. Ce lien entre protestantisme et capitalisme a été 1’objet d’un ouvrage de
Max Weber, comme nous le verrons ultérieurement, mais ce dernier y voit davantage de raisons
éthiques et psychologiques qu’économiques.

« A la différence de son ami Engels notamment, Marx n'est pas devenu athée, il est né,
pour ainsi dire, athée et jamais durant tout le cours de sa vie, sa conviction n'a subi le moindre
ébranlement. Rien, en tout cas, dans les textes les plus reculés de la jeunesse de Marx, ne laisse
pressentir qu'il ait eu a se convertir a l'athéisme... Mais, chez Marx, pas I'ombre d'une
interrogation métaphysique ou religieuse. Pas un seul retour en arriére pour se demander si tout
de méme il ne s'était pas trompé, si sa lutte contre les idéologies religieuses n'était pas dirigée

en fait contre les perversions de la religion et non point contre la religion méme. Depuis toujours,
au contraire, la certitude absolue que Dieu n'est qu'une chimere inventée par I'imagination ».’

Cette citation du philosophe et théologien francais, Georges Morel, semble indiquer que
Marx était vraiment convaincu que Dieu n’était qu’une invention humaine et que, par
conséquent, la religion était une vaste supercherie, puisque fondée sur des mensonges tout en

affirmant détenir la vérité absolue.

Pourrait-on appliquer cette conception de la religion aux Témoins de Jéhovah ? Ces
derniers seraient-ils des victimes issues de milieux défavorisés, que la religion ne servirait qu’a
réconforter ? Les dirigeants de la société Watch Tower seraient-ils des puissants qui
chercheraient a exploiter des masses populaires crédules en proie a des difficultés économiques

ou autres et prétes a se donner a une cause qui leur promet le bonheur a court terme ?

La misére sociale pourrait effectivement étre un facteur favorisant la mobilisation des
mouvements religieux post-Réforme, tels que les Témoins de Jéhovah. En effet, I’annuaire®
qu’ils publient chaque année laisse apparaitre des statistiques indiquant que la proportion de
Témoins de Jéhovah par nombre d’habitants est plus importante dans les pays émergeants (dont
la religion dominante est le christianisme) que dans les pays industrialisés. Par exemple, en
2016, il y avait 1 Témoin de Jéhovah pour 263 habitants aux Etats-Unis (soit 0,38% de la
population totale), 1 pour 431 en Suisse (0,23%), 1 pour 471 en Grande-Bretagne (0,21%), 1
pour 359 en Australie (0,27%), 1 pour 409 en Espagne (0,24%), ce qui représente une

proportion assez faible par rapport a des pays émergents comme le Mexique avec 1 Témoin

" (Morel, 1960, pp159, 160)
8 (Source: annuaire des Témoins de Jéhovah, year Book 2016 avec rapport 2015:
https://www.jw.org/en/publications/books/2017-yearbook/jehovahs-witnesses-service-report-2016/
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pour 150 habitants (0,66%), Cuba avec 1 Témoin pour 119 habitants (0,84), et la Zambie avec
1 Témoin pour 87 habitants (1,14%). Cependant, cette théorie présente des limites dans la
mesure ou tous les membres des mouvements religieux ne sont pas nécessairement dans une
situation de détresse sociale ou de difficultés économiques méme dans des pays émergents.
Certains, au contraire sont tres aises financiérement, comme nous le verrons dans les graphiques
illustrant les revenus moyens et les domaines professionnels des fidéles jéhovistes. Par ailleurs,
le rapport d’activités des Témoins de Jéhovah montre que les pays les plus pauvres ne sont pas
nécessairement ceux qui ont la plus grande proportion de Témoins de Jéhovah par nombre
d’habitants. Ainsi, la Guadeloupe, sur laquelle nous allons nous concentrer plus
particulierement au cours de cette recherche, comptait, en 2016, 1 Témoin de Jéhovah pour 50
habitants (soit 2% de la population totale de 1’1le), alors que la Barbade, qui jouit pourtant d’un
contexte socio-économique plus défavorisé, compte une proportion de 1 Témoin pour 112
habitants (0,89% de la population totale de I’ile), soit moins de deux fois moins, et ce bien que
le prosélytisme ait commencé bien avant sur cette le anglophone indépendante de la Caraibe.
Le contexte socio-économique ne peut, donc, a lui-seul, étre considéré comme le principal

facteur de mobilisation.

11.2. Emile Durkheim et la religion.

Le sociologue francais, Emile Durkheim, définit ainsi la religion dans Les Formes
Elémentaires de la Vie Religieuse, paru en 1912 :

« Une religion est un systeme solidaire de croyances et de pratiques relatives a des
choses sacrées, c'est-a-dire séparées, interdites, croyances et pratiques qui unissent en une méme
communauté morale, appelée Eglise, tous ceux qui y adhérent »°

Durkheim, lui aussi athée, tout comme Marx, accordait, cependant un role bénéfique a

la religion. En effet, si Marx considérait la religion comme un produit de la sociéte, Durkheim,

® (Durkheim, 2003, p 65)
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quant a lui, la considérait comme le lien social de la société, comme 1’image que cette derniére

se donne d’elle-méme.

Concernant la sociéte, le sociologue francais affirme :

« Une société n’est pas simplement constituée par la masse des individus qui la
composent, par le sol qu’ils occupent, par les choses dont ils se servent, par les mouvements
qu’ils accomplissent, mais, avant tout, par I’idée qu’elle se fait d’elle-méme. »*°

Pour Durkheim, I’image qu’une société se donne d’elle-méme prend toujours la forme
de la religion. Dans son étude des religions des Aborigeénes d’Australie et des Amérindiens de
I’Amérique du Nord, il constate que des moments d’effervescence collective sont le point
d’origine de toute religion. Par effervescence collective, il entend des moments ou tous les

individus d’un groupe sont rassemblés et unis par une action commune ou une méme pensee :

« Une fois les individus assemblés il se dégage de leur rapprochement une sorte
d’électricité qui les transporte vite a un degré extraordinaire d’exaltation. » !

D’aprés Durkheim, cette force ou énergie, pour que la société puisse en prendre

conscience, doit étre projetée sur un objet externe, matériel.

« La force religieuse n’est que le sentiment que la collectivité inspire a ses membres,
mais projeté hors des consciences qui I’éprouvent, et objectivé. Pour s’objectiver, il se fixe sur
un objet qui devient ainsi sacré. »?

Ainsi, pour certains, ce sera une croix, pour d’autres un totem qui sera 1’objet sacré qui

permettra de focaliser cette énergie.

Concernant 1’évolution des religions, Durkheim indique que 1a religion chrétienne ne

tient plus la société occidentale en forme :

10 (Durkheim, 2003, p 604)
11 (Durkheim, 2003, p 308)
12 (Durkheim, 2003, p 327)
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« Les grandes choses du passé, celles qui enthousiasmaient nos péres, n'excitent plus
chez nous la méme ardeur, soit parce qu'elles sont entrées dans I'usage commun au point de nous
devenir inconscientes, soit parce qu'elles ne répondent plus a nos aspirations actuelles ; et
cependant, il ne s'est encore rien fait qui les remplace. Nous ne pouvons plus nous passionner
pour les principes au nom desquels le christianisme recommandait aux maitres de traiter
humainement leurs esclaves, et, d'autre part, I'idée gu'il se fait de I'égalité et de la fraternité
humaine nous parait aujourd'hui laisser trop de place a d'injustes inégalités. »*3

Pour Durkheim, le christianisme va peu a peu perdre son statut de religion dominante
de I’occident, et la société occidentale va s’orienter vers un culte de I’individu, menant vers une

autre forme de religion ou chacun va finir par devenir son propre Dieu.

Enfin, Durkheim pense que la religion est un fait social et qu’elle doit étre étudiée,
analysée a la manic¢re d’un objet physique en examinant les modifications du milieu social
interne, et non en essayant de la comprendre par une étude de la conscience et de 1’aspect
psychologique de chaque individu. Les faits sociaux s’imposent aux individus dans une société,
qu’ils le veuillent ou non, et non le contraire. Ainsi la religion s’impose a I’individu qui nait
dans tel ou tel pays. Un individu né en Arabie Saoudite au sein d’une famille musulmane est
prédisposé a devenir musulman. La religion représente une force contraignante qui s’impose
subtilement a I’individu. Cependant Durkheim veut en étudier la cause en la recherchant parmi
des faits sociaux précédents, sans présupposé et en étant détaché du sujet, en I’examinant de
I’extérieur et non de I’intérieur. Il estime que 1’étude des religions traditionnelles Aborigeénes

et Amérindiennes peuvent éclairer les religions plus modernes telles que le christianisme.

Si la volonté de Durkheim d’étre le plus objectif possible en examinant le sujet de
I’analyse de I’extérieur sans présupposé, part d’un bon principe, il me semble incomplet
d’étudier un mouvement religieux comme celui des Témoins de Jéhovah comme on étudierait
un objet physique. Ne faudrait-il pas tenir compte de ce que pensent les dirigeants, et, a un
moment donné, consulter, interroger les membres pour connaitre leurs motivations et surtout,
examiner la différence d’impact et de succes du groupe religieux d’un pays a I’autre ? Les
Témoins de Jehovah des Etats-Unis n’ont peut-étre pas le méme vécu, la méme motivation
d’adhérer au mouvement jéhoviste que les Témoins de la Guadeloupe ou de la Barbade. Ne
serait-il pas trop réducteur de mettre sur le méme plan toutes les religions en dressant des
paralleles entre des religions ancestrales d’Océanie et des religions fondées en occident il y a

quelques siecles. Certes, constater des points communs a toutes les religions est pertinent

13 (Durkheim, 2003, p 610)
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puisque I’on trouve dans toutes une forme d’allégeance ou de soumission a une ou plusieurs
divinité(s) ou une expérience mystique de communion avec une force qui dépasse 1’étre humain
ou encore la conviction d’avoir recu une révélation d’un étre supérieur. Cependant, chaque
religion et mouvement religieux possede sa genese, qui lui est propre, ses doctrines, son
évolution, ses schismes, et surtout, ses fideles, autant d’¢léments qui doivent étre étudiés avec

un regard attentif et objectif, autant que faire se peut.

Par ailleurs, tous les sociologues ne sont pas d’accord pour affirmer que la prévision de
Durkheim s’est, dans les faits, réalisée, a savoir, I’affaiblissement des religions dominantes au
profit de ce que le sociologue francais appelle « le culte de I’individu », soit I’individualisation
de la société. En effet, les religions plus anciennes comme le catholicisme et le protestantisme
rencontrent, certes, selon certains chiffres que nous verrons plus loin, moins d’engouement,
cependant d’autres mouvements religieux post-Réforme se réclamant du christianisme sont en
plein essor, ce qui a été le cas jusqu’en 1995, du mouvement qui qui fait I’objet de notre
recherche, les Témoins de Jéhovah. Ces derniers, en effet, continuent de croitre, depuis plus
d’un siécle, méme si un ralentissement notoire de la croissance a été constaté depuis le milieu
des années 1990, en particulier dans les pays industrialisés. En revanche, I’avénement d’une
conscience collective qui engendrerait sa propre religion civile et se suffirait en soi pour assurer

le lien social, ne semble pas prét d’étre réalisé.

11.3.1. : Max Weber et la religion.

Le troisiéme auteur, qui parait incontournable si 1’on étudie un mouvement religieux,
est le sociologue allemand, Max Weber. Ce dernier, contrairement a Durkheim, pense que la
religion vient de I’individu, du fondateur qui a un don, un talent ou trait de caractere spécial
qu’il appelle « charisme » et qui lui permet de convaincre et de mobiliser, a travers son discours
ou par son attitude, d’autres adeptes qui, eux-mémes, intégrant ce charisme iront convaincre

d’autres individus. Il distingue deux types de charisme.
Le premier serait un charisme personnel :

« La qualité extraordinaire (a l'origine déterminée de facon magique tant chez les
prophetes et les sages, thérapeutes et juristes, que chez les chefs de peuples chasseurs et les
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héros guerriers) d'un personnage pour ainsi dire doué de forces ou de caractéres surnaturels ou
surhumains en dehors de la vie quotidienne, inaccessibles au commun des mortels. »

Il faut aussi que ses disciples lui reconnaissent ses qualités spéciales. Ce concept
pourrait, ainsi, étre appliqué a des fondateurs comme Jésus-Christ pour le Christianisme ou
Mahomet pour I’Islam. De méme, parmi les autres dirigeants religieux qui pourraient
correspondre a cette définition du charisme proposée par Weber, I’on pourrait mentionner Jean
Calvin et Martin Luther pour la Réforme protestante, puis, plus récemment, Joseph Smith,
fondateur de 1’Eglise mormone, Ellen White, I’'une des fondatrices de 1’Eglise adventiste et

Charles Russel, fondateur des Etudiants de la Bible d’ou sont issus les Témoins de Jéhovah.

Le deuxiéme type de charisme, nommé par Weber charisme de fonction, est décrit

comme suit :

« Une qualité exceptionnelle reconnue par une institution qui la porte a plénitude par
confirmation rituelle ; celle-ci fonde la légitimité du pouvoir auquel elle prétend faire accéder
ceux qui I’ont regue ; elle les oblige a reproduire les obligations articulées par I’institution,
propriétaire du charisme de fonction ; ce dernier tire sa légitimité, en derniére analyse, de

’appropriation par une institution, d’un charisme personnel fondateur »*°

Cette définition pourrait s’appliquer a 1’Eglise, aux ministres du culte ou autres

fonctions ecclésiastiques.

Athée tout comme Marx et Durkheim, Weber différencie, cependant, 1’Eglise des

groupes religieux minoritaires. Ainsi, selon Weber et son éléve Troeltsch :

« ...on nait dans I'Eglise, qui est coextensive & la société, mais on entre dans la secte par
conversion. Selon eux, également, I'Eglise accepte un compromis avec le monde, alors que la
Secte la récuse. Enfin, dans I'Eglise, il y a deux catégories de personnes : clercs ou religieux
d'un c6té, laics de l'autre. Aux premiers, une morale exigeante ; aux seconds, une morale plus
accessible. Cette distinction clercs-laics ne se retrouve pas dans la Secte : tous les membres y
sont, en principe, égaux et tous sont soumis a la méme morale exigeante. »*®

%(Weber, 1971, p 249)
1> (Weber, 1971, p 577)
16 (Champion, 1999, p 40)
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D’apres cette classification, I’Eglise est I’institution religieuse établie et reconnue dans
un pays, celle qui va devenir la religion de la plupart de ceux qui naissent dans ce pays, sans
qu’ils aient a se positionner, tout simplement parce qu’elle est celle de leurs parents, et donc,

celle qui leur est la plus familiére.

Les groupes minoritaires quant a eux necessitent une conversion. Les membres y

adherent par choix personnel, apres une réflexion et une prise de decision.

Ce constat a ses limites car il ne tient pas compte du fait que les enfants des membres
des groupes religieux minoritaires se retrouvent apres une génération dans la situation des
enfants nés de parents membres d’une Eglise établie. Par ailleurs, un mouvement minoritaire,
lorsqu’il se développe avec succes devient-il a son tour une Eglise, puisqu’il n’est plus

minoritaire ?

Par exemple, le christianisme au premier siecle de notre ére était une secte ou groupe
minoritaire issue du Judaisme. Les chrétiens se considéraient comme les vrais adorateurs qui
avaient accepté Jésus de Nazareth comme étant le Messiel, celui que leur Dieu avait promis
d’envoyer d’apres les prophéties des écrits sacrés du peuple d’Israél. En revanche, les juifs du
1°" siécle considéraient que les chrétiens étaient un groupe de juifs dissidents, des juifs qui

avaient rejeté les traditions de leurs ancétres.

I1 serait intéressant de se pencher sur la perception des Témoins de J¢éhovah qu’ont les
populations des trois pays dont nous étudierons les communautés jéhovistes, mais aucune étude
aI’échelle nationale n’a été effectuée et je n’aurai pas les moyens d’en réaliser une dans le cadre
de cette recherche. En revanche, nous nous pencherons sur la conception de la religion et la

place qu’elle occupe dans chacun des trois pays ainsi que leur conception de la laicité.

17 Le Messie, mot d’origine hébraique, équivalent a Christ en grec, désignait pour les juifs, un élu de
Dieu. Les prophéties de 1’Ancien Testament de la Bible annoncgaient la venue d’un libérateur qui
viendrait pour régner sur le peuple d’Israél.
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11.3.2. Max weber et la sécularisation.

Au début du XXeme siecle, Max Weber avait prédit la baisse de 1’influence des religions
dans la société. En 1917, il utilise I’expression « désenchantement du monde » pour décrire le

monde moderne dans lequel il évolue :

« Faisons-nous une idée claire de ce que signifie pratiquement la rationalisation par
la science et par la technique guidée par la science. (...) L'intellectualisation et la rationalisation
croissantes ne signifient pas une connaissance générale toujours plus grande des conditions de
vie dans lesquelles nous nous trouvons. Elles signifient quelque chose d'autre : le fait de savoir
ou de croire que, si on le veut, on peut a tout moment l'apprendre ; qu'il n'y a donc en principe
aucune puissance imprévisible et mystérieuse qui entre en jeu et que l'on peut en revanche
maitriser toute chose par le calcul. Cela signifie le désenchantement du monde. »*8

Si lamodernité et les progres de la science ont fait reculer la religion en occident, comme
Weber I’avait projeté, tous les pays ne sont pas concernés de la méme fagon. Les Etats-Unis ont
une forte tradition religieuse et ils ne semblent pas affectés de maniére aussi forte et surtout
uniforme par la baisse de 1’influence de la religion sur la société occidentale. En effet, les états
de la Bible Belt'®, dans le Sud états-unien, ont continué tout au long du XXeéme siécle a
connaitre un fort engagement religieux de la part de leurs habitants. Par ailleurs, des groupes
évangeéliques tels que les adventistes du 7™ jour sont en pleine progression au XXeéme siécle
et de nouveaux mouvements religieux, tels que les mouvements charismatiques?® dont font
partie les Eglises pentecOtistes?! apparaissent encore et prennent de plus en plus d’ampleur. La
baisse de croissance des Témoins de Jéhovah aprés 1995 ne saurait donc étre due au seul

phénomeéne de sécularisation, mais doit étre causée par d’autres facteurs.

18 (Colliot-Thélene, 2003, p 83)

19 Les Etats du sud des Etats-Unis ont été surnommés « Bible Belt » par le sociologue H.L. Mencken
dans les années 1920. Il les a désignés ainsi en raison de leur grand nombre de chrétiens se réclamant
d’un christianisme fondamentaliste, c’est-a-dire s’appuyant littéralement sur la Bible, d’ou 1’appellation.
2 Les mouvements charismatiques sont apparus au XXeéme siécle. Ils se caractérisent par ’accent mis
sur les dons miraculeux, tels que les guérisons instantanées, les prophéties ponctuelles, le parler en
langues.

21 Le mouvement des Eglises pentectistes est un courant chrétien évangélique issu d'un réveil religieux
démarré par les pasteurs américains Charles Fox Parham et William Joseph Seymour aux Etats-Unis en
1906. Tl met I’accent sur les dons miraculeux manifesté le jour de la Pentecéte en Actes chapitre 2 dans
la Bible.
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11.4.1.1 : La typologie secte-église-mystigue selon Ernst Troeltsch.

Pour le sociologue allemand, Ernst Troeltsch, éleve de Max Weber, les différents
groupes se distinguent par la fagon dont ils envisagent respectivement la réalisation concréte de
I’Evangile au milieu des conditions terrestres.

Ainsi, I’Eglise représente 1’ambition d’établir une « culture chrétienne homogeéne » ou
encore d’embrasser simultanément le régne spirituel et le régne séculier, comme elle se
manifeste de la facon la plus retentissante dans la théorie enseignée et mise en pratique
aux XI11° et XI11I° siecles, selon laquelle le gouvernement politique est subordonné au pape.

Le type de la secte apparait, en méme temps que se construit I’Eglise, dés les débuts du
christianisme, avec les montanistes,?? par exemple ; puis il se développe au Moyen Age, avec
des groupes tels que les hussites? ; on le retrouve enfin dans le protestantisme mené par Jean
Calvin et Martin Luther. Au contraire de I’Eglise, les sectes entrent naturellement en opposition
avec le reste de la sociéteé.

La mystique, finalement, se montre essentiellement indifférente a 1’ordre social. Elle
constitue, d’aprés Troeltsch, « un individualisme radical, étranger a la communauté »?4, Cette
attitude se fonde sur I’idée que la communication intime de 1’dme avec 1’Etre Supréme n’a pas
a se manifester.

D’apres cette classification proposée par Troeltsch, les Témoins de Jéhovah entreraient
dans la catégorie du type «secte », c’est-a-dire un groupe religieux, s’étant détaché du
protestantisme et en opposition, par ses doctrines, avec les grandes religions établies mais aussi
avec le reste de la société qu’ils considerent comme mauvais et devant bientot étre détruits par
leur Dieu.

Par ailleurs, Troeltsch déclare concernant la place du christianisme parmi les religions

du monde :

« Notre conception européenne de la personnalité et de son droit éternel et divin, [notre
conception] du progrés vers un royaume de 1’esprit et de Dieu, notre prodigieuse capacité
d’expansion et de mise en relation du spirituel avec du temporel, notre ordre social tout entier,

22 | e montanisme est un mouvement chrétien hétérodoxe du Ileme siécle fondé par le prophete
Montanus en Phrygie, région de 1’actuelle Turquie.

23 Le hussitisme est un mouvement chrétien qui tire son nom du Tchéque Jan Hus et qui a précédé la
Réforme protestante.

24 (Troeltsch, 1922, p.173)
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notre science, notre art—tout cela repose, que nous le sachions ou non, que cela nous plaise ou
non, sur la base de ce christianisme désorientalisé »%°.

Troeltsch déclare ici que les croyances d’un individu sont forcément influencées par la
culture dans laquelle il est né et a vécu. Une expérience personnelle au sein de sa religion est
un critére subjectif qui peut constituer une source d’inspiration ou de motivation pour I’individu
mais n’est pas un critere absolu de légitimité ou de vérité en soi. La conviction personnelle,
doublée d’une habitude bien établie ou d’un contexte culturel environnant peuvent modeler la
conscience au point de rendre toute objectivité impossible. Ainsi, si I’on accepte ce principe,
un Témoin de Jéhovah né ou converti dans le mouvement peut trés bien y vivre une expérience
spirituelle qui lui donnera la conviction d’étre a la bonne place, au méme titre qu’un adventiste
au sein de sa communauté, ou un catholique pratiquant dans sa paroisse, ou encore pour prendre
un exemple hors du christianisme, un bouddhiste au sein de sa communauté ou un musulman

dans sa mosquée.

Troeltsch apparait comme un sociologue historique, qui se penche sur I’histoire afin
d’essayer de mieux comprendre I’évolution du christianisme et son influence sur le progres

social et réciproquement.

11.4.1.2 : La classification des nouveaux mouvements religieux d’aprés Bryan Wilson.

Le sociologue Bryan Wilson, allant plus loin que Troelsch, dans sa classification des
mouvements religieux, a créé une typologie sociologique pour analyser les nouveaux
mouvements religieux et comparer leur évolution. Ainsi, il distingue sept types de mouvements

religieux :

1. Les mouvements conversionnistes : Les partisans se concentrent sur la corruption du
monde qui est conduite par la corruption des humains. Le converti cherche une
transformation surnaturelle de soi pour changer le monde.

2. Les mouvements révolutionnaires. Les partisans soutiennent que le monde entier ou

I'ordre social existant doit étre détruit pour sauver les humains.

2(Troeltsch, 1923, p24,25)
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3. Les mouvements introversionnistes : Les partisans considerent le monde comme un mal
au ceeur ; la réponse introversionniste est de se retirer le plus completement possible de
la terre.

4. Les mouvements gnostiques-manipulateurs : Le salut est possible quand les gens
maitrisent les bons moyens et techniques pour surmonter leurs problemes.

5. Les mouvements thaumaturgiques : Les individus recherchent des dispenses spéciales
locales et magiques qui leur permettent d'échapper aux problemes du monde.

6. Les mouvements réformistes : Les gens doivent rechercher des idées surnaturelles qui
leur permettent de modeler le monde vers de bonnes fins.

7. Les mouvements utopiques : Les gens, sans recourir & l'intervention divine, doivent

créer un tout nouvel ordre social dans lequel le mal ne peut se manifester.?®

Bryan Wilson classe les Témoins de Jehovah dans la catégorie des mouvements
révolutionnaires. Ainsi, il explique, en décrivant avec plus de détails, ce qu’est un mouvement

religieux révolutionnaire :

« On reconnait le type révolutionnaire dans les mouvements eschatologiques de la
tradition chrétienne. Son attitude vis-a-vis du monde se résume en un désir de faire disparaitre
la présente dispensation lorsque heure fixée en sonnera et s’il le faut par la force et la violence.
Ses membres sont dans 1’attente d’une nouvelle dispensation sous la direction de Dieu. lls
deviendront alors les détenteurs du pouvoir en tant qu’amis et représentants de Dieu. Ce type de
sectes est hostile a la fois a la réforme sociale et a la conversion instantanée. Il n’est pas opposé
aux explications causales dans la mesure ou on accepte ses propres vues sur certaines catégories
causales. 1l tend a expliquer le monde de fagon déterministe, tout comme il tend & considérer le
sort des individus comme prédéterminé. Dans la tradition chrétienne, on a donc la une position
plus calviniste qu’arminienne On rencontre une tendance moindre a moraliser que chez les
conversionistes car les reproches sont hors de propos; on se plait & considérer tous les
événements comme 1’accomplissement du plan divin. Les membres de ces sectes s’occupent
activement d’exégeése prophétique, de comparaison entre textes inspirés et entre les prédictions
de la secte et les événements contemporains. On constate souvent des débats de longue durée
dans 1’élaboration des perspectives d’avenir. La conversion est considérée comme occasionnelle
et graduelle et se produit seulement lorsque 1’étranger a la secte s’est familiarisé complétement
avec les arcanes de sa croyance et convaincu de sa vérité. La dispensation & venir n’est pas pour
tous les hommes et la secte révolutionnaire, lorsqu’elle s’est pleinement institutionnalisée,
cherche & se maintenir dans un état de vigilance et de pureté doctrinale. Ses réunions ont une
tonalité ordinaire. Ce sont des occasions pour louer Dieu avec décence et sans exces émotionnel
de dire sa tranquille assurance dans accomplissement des promesses. Les textes bibliques en
faveur dans ces milieux sont directement eschatologiques ou bien obscures visions des livres

% Résumé des pages 51 a 56 de Darticle Wilson Bryan R. Typologie des sectes dans une perspective
dynamique et comparative. In : Archives de sociologie des religions, n°16, 1963. pp. 49-63)
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prophétiques susceptibles de recevoir une réinterprétation qui les change en prédictions pour
I’époque présente. On considere Dieu comme un autocrate divin comme un chef, un dictateur
dont la volonté insondable s’impose a la marche de I'univers. On trouve dans ces sectes peu de
sentiment d’une relation directe avec la divinité. Leurs membres ont, par contre, le sentiment
d’étre ses instruments en réserve pour le moment fixé, les agents de son ceuvre et de sa volonté.
Les Témoins de Jehovah, les Christadelphiens?” sont des représentants typiques de cette
conception. »%

Bien que les caractéristiques d’un mouvement révolutionnaire décrites par Wilson,
correspondent en beaucoup de points au mouvement des Témoins de Jéhovah de maniere
génerale, il se trouve aussi des caractéristiques chez certains Témoins de Jéhovah que Wilson
attribuerait aux mouvements conversionnistes comme, par exemple, 1’émotion ressentie par les
membres lors d’un message ou des chants a 1’occasion d’un grand rassemblement tel que le
Mémorial® ou aux introversionnistes par la relation intime que peuvent entretenir certains
adheérents avec leur Dieu et leur désir de se retirer le plus possible du monde et des activités de
la société séculiere. Il serait sans doute possible de répertorier beaucoup de variantes d’un
Témoin de Jéhovah a un autre méme si le mouvement a tendance a uniformiser les croyances

ainsi que le comportement de ses membres.

11.4.2. La typologie de Stark et Bainbridge.

Les sociologues états-uniens, Rodney Stark et William Bainbridge nuancent la typologie

Eglise-secte® en rajoutant la notion de culte, au sein duquel, selon eux, la culture traditionnelle

21 es Christadelphiens (mot tiré du grec qui signifie "Fréres en Christ") constituent un mouvement
chrétien fondé en 1848 par John Thomas. Le groupe s'est développé au XIXeé siécle au Royaume-Uni et
en Amérique du Nord, et actuellement, bien qu'aucune statistique ne soit publiée, I'effectif mondial peut
étre estimé a environ 60 000 membres, répartis dans environ 120 pays. Les Christadelphiens ont un
grand nombre de croyances en commun avec les Témoins de Jéhovah, et il est d'ailleurs fort possible
que Charles Russel ait été influencé par ce groupe dans I'élaboration de sa doctrine, ce qui n‘'empéche
pas l'organisation jéhoviste de critiquer ce dernier comme étant dans les ténébres spirituelles.

28 (Wilson, 1963, p57,58)

29 e Mémorial est le nom donné par les Témoins de Jéhovah a un grand rassemblement qui a lieu une
fois par an, le 14 nisan, selon le calendrier juif, au coucher du soleil, afin de commémorer la mort du
Christ, et pour célébrer en méme temps la sainte cene. Pendant cette cérémonie, on fait passer le pain et
le vin devant le public réuni dans toutes les Salles du Royaume, dans le monde entier. Des millions de
Témoins sont présents a cette cérémonie, mais seulement quelques personnes prennent ces symboles,
ceux qui considérent qu’ils font partie des 144000 élus devant bientdt régner sur la Terre.

%0 (W.S. Bainbridge & Rodney Stark, « Sectarian tension », in Review of Religious Research 22, 1980,
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dominante est rejetée, le culte étant de nature plus individualiste. Ainsi, la secte est issue d’une
religion mére de laquelle il se sépare soit par un schisme (la Réforme protestante s’est séparée
de I’Eglise catholique romaine) soit en fondant un mouvement qui s’appuie sur les bases d’une
religion importante mais s’en démarque en affichant une nouvelle compréhension (les Témoins
de Jéhovah) ou révélation divine (les mormons). Le culte, quant a lui, n’a pas de lien avec une
religion existante dans le pays concerné. Il opére en tant que groupe importé ou nouvellement
fondé3L. Stark et Bainbridge subdivisent le culte en trois sous-dimensions : le culte d’auditeurs,

le culte du client et le mouvement cultiste.3?

« Le culte d’auditeurs n’a pas d’organisation formelle et ne fait pas de recrutement. Il y
a peu de chance qu’il devienne éventuellement une religion parce qu’il n’offre que des
compensateurs de valeur modeste, comme des divertissements sociaux. En revanche, le culte du
client est plus organisé méme s’il n’offre, lui aussi, que des compensateurs de valeur modeste
(...) Cette catégorie de culte met 1’accent sur la relation interpersonnelle entre un client et un
consultant. Finalement, le mouvement cultique est une organisation religieuse qui tente de
satisfaire tous les besoins des membres en offrant une brochette uniforme de compensateurs que
1’on peut acquérir en toute liberté, a I’intérieur d’un groupe d’étude, méme si parfois certains de
ces cultes peuvent devenir sectaires. »*

La typologie que proposent Stark et Bainbridge3* est fondée sur le niveau de tension que
les groupes religieux entretiennent avec la société. Cette tension, selon eux se caractérise par
une différence ou une opposition avec la norme établie, un rejet mutuel ou encore une séparation
totale dans laquelle tout relation est rompue. Pour ces deux sociologues états-uniens, les
mouvements religieux organisés ou dénominations entretiennent peu de tension avec la société
séculiére alors que c’est plutdt le contraire avec la secte ou le culte. La description de Stark et
Bainbridge fait entrer les Témoins de Jéhovah dans la catégorie des sectes puisqu’ils sont issus
du christianisme post-réforme, cependant, ils estiment qu’il existe une tension extréme méme
si cette tension a tendance a s’amenuiser, ce qui laisse penser qu’avec le temps, les Témoins de

Jéhovah pourraient, un jour, devenir une dénomination et évoluer vers une religion.

pp. 105-124)

31 (Stark & Bainbridge, 1985, p. 25)
32 (Stark et Bainbridge, 1985)

3 (Guay, 2005, p. 259)

3 (Stark et Bainbridge, 1985)
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Pour Rodney Stark, les nouveaux convertis vont en priorité vers des cultes qui sont en
situation de rupture avec la société ambiante. Les raisons peuvent étre multiples mais les efforts
demandés (restrictions alimentaires, privations, isolement social) sont en lien avec ’intérét de
la conversion. Les nouveaux-convertis acceptent toutes sortes d’efforts parce qu’il y a une
perspective de récompense soit immédiate, au sein de la communauté, soit dans un avenir plus
ou moins proche, lors d’une fin du monde annoncée par le mouvement religieux en question,

soit dans une vie apres la mort promise par les prophéties ou prédictions du groupe.

Selon Stark, les convertis choisissent de maniére rationnelle leur adhésion a un culte ou

a une secte, la récompense espérée pesant plus lourd dans la balance que les efforts consentis.
Il déclare, en effet, dans son ouvrage Act of Faith :

« Within the limits of their information and understanding, restricted by available
options, guided by their preferences and tastes, humans attempt to make rational choices. »*

Ainsi, selon le sociologue états-unien, méme si pour des observateurs extérieurs,
I’adhésion & un mouvement religieux comme les Témoins de Jéhovah peut ne pas paraitre
rationnelle par certains aspects, pour le converti, lui, la décision est liée a un calcul mesuré qui
est fond¢€ sur plusieurs mois de réflexion et d’études, de divers ouvrages €dités par la société

Watch Tower, qui proposent une interprétation de la Bible s’appuyant sur une certaine logique.

11.4.3 : Rodney Stark et Lawrence lannaccone remettent en cause la théorie de la sécularisation.

Concernant la sécularisation du monde moderne, Stark remet en cause la théorie qui
voudrait que le progres technique, 1’élévation du niveau de vie, le passage des sociétés holistes
aux sociétés individualistes, le développement de la démocratie et du libéralisme entraineraient
irremédiablement un déclin des religions. Les deux sociologues états-uniens voient plutdt une

variation qu’un déclin, comme ils le résument en ces mots :

% (Stark, 2000, p. 277. Traduction proposée : Dans les limites de leurs informations et de leur
comprehension, limitées par les options disponibles, guidees par leurs préférences et leurs godts, les
humains tentent de faire des choix rationnels)
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« We propose a theory of religious mobilization that accounts for variations in religious
participation on the basis of variations in the degree of regulation of religious economies and
consequent variations in their levels of religious competition. To account for the apparent
'secularization” of many European nations, we stress supply-side weaknesses - inefficient
religious organizations within highly regulated religious economies - rather than a lack of
individual religious demand. We test the theory with both quantitative and historical data and,
based on the results, suggest that the concept of secularization be dropped for lack of cases to
which it could apply. »%

De plus, selon Stark et [annaccone, la crise de I’Eglise catholique, la chute de la pratique,
avec celle des ordinations dans le monde occidental, considérés par beaucoup de sociologues,
comme un déclin de la religion établie, en ’occurrence le Catholicisme, ne sont pas la
conséquence d’une inadéquation de cette religion a la société¢ moderne. Au contraire, si elle
semble décliner, c’est justement parce qu’elle a voulu s’adapter au siecle présent. Ainsi, selon
Stark, en réduisant la tension entre 1’Eglise et le monde séculier pour tenter de gagner en
adhésions, les religions établies ont paradoxalement poussé les croyants en quéte de
fondamentalisme®’, de repéres ou d’authenticité, a s’orienter vers les sectes et les cultes qui leur

proposent un véritable engagement dans un processus de renouveau spirituel.

Par ailleurs, les deux sociologues états-uniens estiment que, si I’on peut ressentir un
déclin relatif de la pratique religieuse en Europe, ce n’est pas du tout le cas aux Etats-Unis ou

au contraire il y a un regain de ferveur religieuse, depuis la fin du XXéme siécle :

« Low church attendance rates in many European nations are interpreted as supporting
these views, but the enormous vigor of religion in the United States causes great difficulty for
the secularization thesis »*

% (Rodney Stark and Laurence R. lannaccone, 1994 p. 230. Traduction proposée : Nous proposons une
théorie de la mobilisation religieuse qui prend en compte les variations de la participation religieuse sur
la base des variations du degré de régulation des économies religieuses et des variations consécutives
de leurs niveaux de concurrence religieuse. Pour expliquer la "sécularisation” apparente de nombreux
pays européens, nous soulignons les faiblesses de I'offre - organisations religieuses inefficaces au sein
d'économies religieuses hautement réglementées - plutét qu'un manque de demande religieuse
individuelle. Nous testons la théorie avec des données a la fois quantitatives et historiques et, sur la base
des résultats, suggéerons que le concept de sécularisation soit abandonné par manque de cas auxquels il
pourrait s'appliquer).

37 Le fondamentalisme, surtout présent dans le protestantisme est une position religieuse qui soutient
une interprétation stricte et littéraliste de textes sacrés.

3 (Stark & lannaccone, 1994, p.230. Traduction proposée : Le faible taux de fréquentation des églises
dans de nombreux pays européens est interprété comme allant dans le sens de ces idées, mais I'énorme
vigueur de la religion aux Etats-Unis pose de grandes difficultés pour la thése de la laicisation.)
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Stark et lannacone concluent leurs propos sur la sécularisation par cette

recommandation quelque peu provocatrice :

« We think the time has come for the notion of secularization per se to be retumed to
whence it came, to Comte's unscientific philosophizing on the brave new world to come »%

Les deux sociologues états-uniens indiquent ainsi que le concept de sécularisation est
une projection sans fondement scientifique émise par Auguste Comte a propos d’un

hypothétique monde futur.

11.4.4. Les facteurs du succés d’une religion d’aprés Stark et Iannaccone.

En 1997, Stark et lannaccone appliquent leur théorie du succés des mouvements
religieux aux Témoins de Jéhovah, montrant pourquoi, selon eux, les Témoins de Jéhovah sont
le mouvement qui posséde la croissance la plus rapide du monde occidental. Il faut souligner
que leurs analyses sont basées sur les données statistiques de 1994, publiées en 1995, lorsque
le taux de croissance annuelle mondiale des Témoins de Jéhovah était encore supérieur a 5%.
Or, le taux de croissance a régulierement diminué dés 1’année suivante et a chuté a moins de

2% en 1999 pour fluctuer entre 3,08 et 1,29% les années suivantes. Il était de 1,43 en 2017.4°

Selon les deux sociologues états-uniens, un nouveau mouvement religieux connaitra

davantage de succes 4
1. S’il reste dans la continuité culturelle de la population du pays ciblé.

2. Si ses doctrines sont non-empiriques.

% (Stark & lannaccone, 1994, p.249. Traduction proposée : Nous pensons que le moment est venu de
revenir a la notion de sécularisation proprement dite, & la philosophie non scientifique de Comte sur le
nouveau monde & venir.)

40 Ces données sont les chiffres officiels publiés dans les annuaires consultables librement en ligne sur
le site JW.org de la société Watch Tower.

41 Ces propositions de facteurs sont traduites et résumées a partir de Iarticle : Stark & lannaccone, Why
Jehovah’s Witnesses grow so rapidly : A Theoretical Application, in Journal of contemporary Religion,
Vol. 12, N°2, 1997
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3. S’il entretient une tension modérément stricte avec son environnement.

4. Si ses dirigeants jouissent d’une légitimité reconnue.

5. Si ses membres sont hautement motives et impliqués dans des activités de prosélytisme.
6. Sison taux interne de natalité est supérieur a son taux de mortalité.

7. Si la mobilisation religieuse environnante est faible.

8. Siles liens internes sont forts tout en maintenant des liens et ouvertures avec 1’extérieur.

9. Si les regles internes sont suffisamment strictes pour se séparer des dissidents qui

pourraient nuire au groupe ou le diviser.

10. S’il implique ses jeunes en interagissant avec eux et en leur donnant des responsabilités

afin que ceux-ci se sentent intégrés et ne soient pas tentés de quitter le groupe.

Ainsi, Stark et lannaccone ont, dans leur article publié en 1997, appliqué aux Témoins de
Jéhovah ces dix propositions de conditions favorables au succés d’un mouvement religieux,
allant méme jusqu’a projeter un succes continu qui pourrait permettre au groupe religieux de
s’approcher des 200 millions de membres en 2090 en maintenant un taux de croissance annuel

de 4% et 28 millions si le taux baissait a 2% :

« If the Witnesses grow by a mere 2% per year, they will number almost 28 million in
the year 2090. If they grow by 4% per year, they will number nearly 200 million, in 2090. »*

Or les années qui ont suivi cet article montrent que cette progression n’a suivi aucune
des courbes prédites par les deux sociologues. Dans leur conclusion, les deux sociologues états-

uniens affirmaient :

« We propose that the Jehovah’s Witnesses have grown and will continue to grow to
the extent that they satisfy these propositions »*

%2 (Stark & lannaccone, 1997, p.154. Traduction proposée : Si les témoins n‘augmentent que de 2% par
an, ils atteindront un effectif de pres de 28 millions en 2090. S'ils augmentent de 4% par an, ils
atteindront pres de 200 millions en 2090.)

43 (Idem, p.155. Traduction proposée : Nous proposons que les Témoins de Jéhovah ont grandi et
continueront de croitre dans la mesure ou ils satisfont a ces propositions.)
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Ainsi, si ’on suit le raisonnement de Stark et Inannaccone, la diminution de la
croissance observée chez les Témoins de Jéhovah, depuis 1996, pourrait étre imputée au fait
que certaines de ces conditions n’ont pas été entierement remplies ou ne le seraient plus au

moins dans certaines régions du monde.

Déterminer les causes du succes et du déclin des Témoins de Jéhovah est, justement, au

centre de ce que nous chercherons & analyser au cours de cette recherche doctorale.

11.5. Jean Séquy et les Témoins de Jéhovah.

Sociologue francais, spécialiste des religions, Jean Séguy a, dans un article publié en

1965, livré une analyse menée apres une étude de terrain.

« Des entretiens avaient été réalisés en décembre 1964 par Bernard Valette, journaliste
de O.R.T.F. pour une émission sur les Associations diffusée en janvier 1965 sur France-Culture
dans la série Recherche de notre temps Valette y avait interrogé le Directeur administratif des
Témoins de Jehovah en France et cing Témoins de Jehovah présents a un Congrés Théocratique
qui se tenait au siége de 1’ Association des Témoins pour la France a Boulogne-Billancourt. Les
questions posées avaient pour but de faire expliquer rapidement les croyances principales et les
caractéristiques de Iattitude sociale des Témoins. »*

La conclusion de Jean Séguy est la suivante :

“Les individus intéress€s par le prosélytisme des Témoins appartiennent aux classes
défavorisées de notre société. Ils sont particulieérement sensibles a 1’aléatoire (maladie, mort,
injustice, etc.) Souvent, aussi, ils peuvent se trouver victimes du vide social secrété par la
disparition actuelle des structures traditionnelles, tant a la campagne qu’a la ville. En
conséquence, ils voient la société globale d’un ceil défavorable, les gens qui les entourent avec
suspicion. IIs ont besoin d’un monde nouveau pour I’avenir et d’une société autre ou ils puissent
vivre en attendant, pour le présent. D’ou ’attrait pour eux des enseignements et de 1’ambiance
des Témoins. Certes, beaucoup d’autres sectes pourraient répondre a ces besoins et I’adhésion
aux Témoins en tant que tels, découle surtout le plus souvent de la rencontre de ces sectaires
précis a un moment favorable. Pourtant, la doctrine jéhoviste présente certaines caractéristiques
propres a retenir 1’attention dans des cas particuliers. Par exemple, le fait, il y en aurait d’autres,
mais celui-ci ressort des interviews, que les Témoins promettent un paradis terrestre en
continuité avec le monde ou nous vivons. Le globe ne sera pas détruit. Les méchants seuls sont

% (Séguy, 1966, p.89)
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appelés a disparaitre Ainsi est supprimeée angoisse devant la tombe et la séparation par la mort.
Les défunts dorment. Ils se réveilleront au moment voulu. Les vivants ne mourront pas. Et ’on
sait que ce réveil va se produire bientdt. Autrement dit, on a la perspective de ne pas mourir et
celle de retrouver les siens aprés un sommeil réparateur dans un cadre connu ou seront exclus
les géneurs et les limitations naturelles. On pourrait étre tenté de dire : c’est le paradis
communiste moins 1’effort de sa construction. Effectivement, dans les cas que nous avons
étudiés, les sujets sont découragés par la vie et attendent un monde nouveau qui ne leur aura
rien colté. »*

La premiere chose que I’on peut dire concernant 1’analyse de Jean Séguy, c’est qu’elle
est effectuée a partir d’une étude de terrain menée sur un trés petit échantillon non représentatif,
puisque constitué de seulement six personnes, dont un haut responsable, le directeur
administratif des Témoins de Jéhovah de France et cing personnes (quatre femmes et un
homme) prises au hasard, d’apres les propos de Jean Séguy, dans la salle du congres. Ainsi,
étant donnée la taille de I’échantillon, I’analyse s’inscrit dans la méthode qualitative or, il aurait
fallu qu’elle soit suivie d’une étude quantitative sur un échantillon représentatif pour permettre
d’émettre une généralité sur les Témoins de Jéhovah, tout du moins ceux de France, ou le

congres s’est tenu.

Enfin, méme si cette analyse fournit de précieux renseignements concernant les
doctrines des Témoins de Jéhovah, elle date d’une cinquantaine d’années et bien des
événements ont eu lieu depuis, notamment les prédictions non-réalisées de 1975 et de 1994,

comme nous le verrons dans le chapitre sur les prédictions non-réalisées de la Watch Tower.

11.6. Réqis Dericquebourg et les Témoins de Jéhovah.

Sociologue francais, Régis Dericquebourg a d’abord re¢u une formation de psychologie
avant de soutenir une thése de doctorat en psychosociologie intitulée : Les Témoins de Jéhovah,
Dynamique d’'un groupe religieux minoritaire et rapport a [’institution (1979), sous la
direction, précisément, de jean Séguy. Il a ensuite rédigé, en se décrivant comme sociologue
des nouvelles spiritualités, plusieurs ouvrages sur la religion, ainsi que des dizaines d’articles
sur les mouvements religieux minoritaires et une dizaine sur les Témoins de Jéhovah. Il décrit

Charles Russel comme un homme dont le charisme au sens Weébérien a éte reconnu. Il parle,

% (Séguy, 1966, p.99)
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notamment du charisme prophétique. Nous analyserons cette réflexion en étudiant la biographie

de Charles dans le chapitre V.
Dericquebourg a également écrit & propos des Témoins de Jéhovah :

«Le résumé thématique de 1’ccuvre de la Société Watch Tower fait donc apparaitre
celle-ci comme un groupe eschatologique, millénariste, utopique, élitiste, volontaire, militant et
radical dans sa protestation » 4

Il a, notamment, émis des hypothéses pour expliquer le succes des Témoins de Jéhovah
observé de maniére frappante dans le nord de la France, et, en particulier, aupres des immigrés

polonais du bassin minier :

«(...) le mouvement de la Watch Tower avait attiré essentiellement des émigrés
polonais parce qu’il constituait pour eux une patrie de remplacement. Cela semble paradoxal
guand on sait que les Témoins de Jéhovah sont antipatriotes. Mais néanmoins, on peut se
demander si le méme phénoméne n’est pas en train de se reproduire dans le Nord, car
actuellement, les Témoins de Jéhovah font des adeptes sur les nouvelles concentrations
industrielles du littoral (Dunkerque, Outreau). Or nous savons qu’ils y recrutent des émigrés
espagnols et portugais. Le phénoméne se produit également depuis quelques temps sur les
banlieues de Lille-Roubaix-Tourcoing ou habitent de nombreux émigrés ».4’

Bien que Dericquebourg ne teste pas réellement ses hypothéses, faute d’une étude de
terrain conséquente, les observations dont il fait part pourraient faire ressortir un concept quant
aux individus qui adhérent aux Témoins de Jéhovah : c’est qu’ils comptent une grande
proportion de minorités ethniques ou de ressortissants étrangers au pays dans lequel se trouve
la communauté. C’est un des éléments que nous essaierons de faire ressortir au cours de cette

recherche.

Par ailleurs, une vingtaine d’années apres un autre article ou il mettait ’accent sur le
caractére sectaire du groupe, Dericquebourg constatait, en 1999, un certain nombre de
changements doctrinaux qui, selon lui, voyaient le mouvement évoluer vers un groupe religieux

moins sectaire dans son attitude vis-a-vis du reste de la société dans laquelle il est situé :

« Quand la puissance publique fait un pas en direction d’un groupe religieux, celui-Ci
tend a faire un pas vers elle. Nous pouvons donc faire 1’hypothése que les Témoins auront des
rapports moins conflictuels avec la société. Le désenclavement du jéhovisme et son évolution

%6 (Dericquebourg, 1981, p. 125).
47 (Dericquebourg, 1977, P. 80)

30



possible vers le type de la Dénomination ont sans doute inquiété leurs opposants, qui ont
contesté la circulaire du ministre de la Défense, car ils ne pourraient plus appliquer I’argument
de la déviance aux Témoins. Ceci concorde avec la théorie de I’amplification de la déviance.
Plus un groupe est considéré comme déviant, plus il se comporte comme tel et plus il risque la
répression, ce qui le pousse a plus de déviance. Mais, a I’inverse, plus il est reconnu, moins il
se conduit en déviant et moins il est réprimé. Toutefois, le j¢éhovisme n’est pas encore une
Dénomination. Celle-ci est définie comme un groupe volontaire dont les procédures
d’admission sont purement formelles, qui est tolérante, qui admet les « tiedes », qui n’est pas
orthodoxe, qui fait moins de prosélytisme, qui a un recrutement social plus hétérogéne, pour ne
citer que les critéres relatifs a ceux de la secte. Le passage de la secte a la Dénomination n’est
pas un phénoméne qui se produit de fagon mécanique avec le temps. La tension qui peut
apparaitre entre la séparation authentique avec le monde et le désir de respectabilité sociale n’est
pas résolue de la méme maniere dans toutes les sectes. »*

Dans son étude sociologique sur les Témoins de Jéhovah, publiée en 1999,
Dericquebourg conclut que ces derniers ont évolué depuis sa conclusion d’une analyse effectuée
en 1981%°. Selon le sociologue francais, ils semblent devenir plus souples dans leur approche,
étre moins dogmatiques sur certains points doctrinaux qui les isolaient du reste de la société, ce
qui, selon plusieurs sociologues que nous avons mentionnés précédemment, les faisaient entrer
dans la catégorie de secte ou de culte. Par ailleurs, une grande majorité de communautés
jéhovistes sont déclarées sur le territoire de la République frangaise, comme associations Loi
de 1905, et ainsi, sont reconnues officiellement par 1’Etat, comme associations cultuelles.>® Est-
ce que I’affaiblissement de la tension qui existe entre les Témoins de Jéhovah et la société non-
jéhoviste est la cause de la diminution de leur croissance, selon le concept mis en avant par
Stark et lannaccone ? Nous essaierons, au cours de cette recherche, de déterminer si ce concept

peut s’appliquer aux Témoins de Jéhovah.

“8 (Dericquebourg, 1999)

49 (Dericquebourg, La place des Témoins de Jéhovah dans les groupes sectaires d’aprés leurs écrits
officiels, 1981)

% Les activités des Témoins de Jéhovah s’inscrivent dans le cadre de la loi du 9 décembre 19052, Les
juridictions administratives ont reconnu le statut cultuel de leurs associations par de nombreux
jugements et arréts confirmés par plusieurs arréts du Conseil d’Etat, constituant ainsi une jurisprudence
riche et claire. Le 13 janvier 1993, par deux arréts, le Conseil d’Etat a estimé que « les activités » des
associations des Témoins de Jéhovah « étaient constitutives de I’exercice public d’un culte ». Puis, par
deux autres arréts, en date du 23 juin 2000, le Conseil d’Etat a accordé aux associations cultuelles des
Témoins de Jéhovah I’exonération de la taxe fonciere au motif qu’elles ne troublent pas 1’ordre public
et que leur objet et leurs pratiques sont cultuels. Depuis, les associations des Témoins de Jéhovah se
sont vu accorder le statut cultuel de fagon constante®. La jurisprudence établie par les arréts précités
concerne les associations locales, ainsi que les associations régionales et nationales.
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1. 7 : Philippe Barbey et les Témoins de Jéhovah.

Sociologue des religions, Philippe Barbey a soutenu, en 2008, une thése sur les Témoins
de Jéhovah. Il y applique le concept wébérien des charismes, attribuant a Charles Russel ainsi
qu’a ses disciples, ¢’est-a-dire les Etudiants de la Bible dont sont issus les Témoins de Jéhovah,

un charisme de la parole. Le sociologue francais conclut sa thése en déclarant :

« Il est ainsi possible d’admettre que le charisme de la parole cité par Max Weber existe
bel et bien et qu’il peut prendre la forme d’un charisme de conversion cultivé par des ‘moyens
extraordinaires’ comme celui que 1’on trouve chez chaque proclamateur Témoin de
Jéhovah. Ce charisme a été transféré a travers le temps du fondateur de leur mouvement, le
pasteur Charles Russell, a la société bibliqgue Watch Tower puis au Collége central et enfin a
chaque proclamateur Témoin de Jéhovah par le biais d’un apprentissage méthodique dans le
cadre d’un enseignement délivré dans chaque congrégation locale et calibré par le Collége
central. »*

Dans sa thése, Barbey démontre qu’il y a sans doute eu un charisme ou talent inné chez
le fondateur des Témoins de Jéhovah et qu’avec une structuration graduelle qui s’est mise au
point et continue d’évoluer, une méthode a, progressivement vu le jour. Une formation tres
formelle permet a la méthode de prédication d’étre transmise de maniére uniforme dans tous
les pays du monde, par le biais, notamment, des Ecoles du ministére théocratique®? et autres
réunions hebdomadaires ou mensuelles auxquelles les Témoins de Jéhovah sont tenus de
participer : la, les simples membres sont entrainés a répondre a toutes les questions susceptibles
d’étre posées par les futurs étudiants ciblés lors des séances de prédication a domicile ou dans
des lieux publics.

Dans un résumé de I’intervention qu’il a effectué lors d’une conférence internationale, Barbey

déclare :

51 Ce paragraphe est un extrait de la conclusion de la thése de Philippe Barbey, soutenue en 2008.

%2 L’Ecole du ministére théocratique, inaugurée en 1943, est une réunion hebdomadaire d’une heure ou
les participants aux activités de prosélytisme, s’entrainent a prononcer des discours basés sur
I’enseignement de la société Watchtower.
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« The final condemnation of France by the European Court of human rights (ECHR) on
June 30", 2011 for violation of religious freedom (Jehovah’s Witnesses Association against
France) put definitively an end to the false charges against Jehovah’s Witnesses and raised any
ambiguity on the authenticable religious character of this movement firmly established in France
as well as in Europe today. Jehovah’s Witnesses fully enjoy their rights as a genuine religious
entity. Their associations benefit from tax exemptions; since 2014 they have obtained the statute
of chaplain for their ministers acting in penal institutions and hospitals. They do not have
military nor school chaplaincies but do not ask any because of their position of strict neutrality.
Today, Jehovah’s Witnesses aspire being able to build their worship places in serenity especially
their big regional assembly halls, they desire to feel accepted within the framework of the
standardisation of their relationship with society in general. »*3

Barbey, dans sa présentation, insiste sur le fait que désormais, le statut juridique
d’association cultuelle des Témoins de Jéhovah en France est établi, méme si le rapport
parlementaire® de 2006 continue de les classer parmi les mouvements religieux a caractére
sectaire. Il sera intéressant de comparer avec les autres pays, les Etats-Unis et la Barbade.

Le sociologue frangais semble préter aux Témoins de Jéhovah des intentions telles que
le désir de mieux se faire accepter. L’on pourrait se demander s’il s’agit 1a du souhait des fidéles
ou des dirigeants.

L’approche de Barbey se veut compréhensive. Il montre une certaine empathie envers
le mouvement, qui pourrait donner I’impression qu’il dresse un éloge de ce groupe religieux.
Cela montre la difficulté de rester neutre et objectif sans sembler prendre parti ou au contraire
critiquer négativement 1’objet de son €tude en mettant en avant son opinion personnelle ou en
montrant ce qui pourrait étre interprété comme une forme d’admiration ou au contraire un

commentaire a charge.

%3 Résumé en anglais de I’intervention de Philippe Barbey, lors de la conférence Acta Comparanda, du
30 juin 2016, & Anvers. Jehovah’s witnesses : between Tradition and modernity, in The Jehovah's
Witnesses in scholarly perspective:What is new in the scientific study of the movement ?

Traduction proposée : La condamnation définitive de la France par la Cour européenne des droits de
I'hnomme (CEDH) le 30 juin 2011 pour violation de la liberté de religion (Association des Témoins de
Jéhovah contre la France) a définitivement mis fin aux fausses accusations portées contre les Témoins
de Jéhovah et a levé toute ambiguité sur I'authentique caractére religieux de ce mouvement solidement
établi en France comme en Europe aujourd'hui. Les Témoins de Jéhovah jouissent pleinement de leurs
droits en tant qu’entité religieuse authentique. Leurs associations bénéficient d'exonérations fiscales ;
depuis 2014, ils ont obtenu le statut d'auménier de leurs ministres agissant dans des établissements
pénitentiaires et des hépitaux. lls n'ont pas d'aumonerie militaire ni d'école mais n'en demandent pas en
raison de leur position de stricte neutralité. Aujourd’hui, les Témoins de Jéhovah aspirent a pouvoir
construire leurs lieux de culte en toute sérénité, en particulier leurs grandes salles de réunion régionales.
Ils souhaitent se sentir acceptés dans le cadre de la normalisation de leurs relations avec la société en
géneral.

% http://www.assemblee-nationale.fr/12/pdf/rap-eng/r3507-auditions.pdf
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11.8. James Penton et les Témoins de Jéhovah.

L’historien Canadien, James Penton possede la particularité d’avoir été élevé dans une
famille de Témoins de Jéhovah de quatrieme génération. Dés 1’age de seize ans, il s’est installé
aux Etats-Unis, pour des raisons de santé et y a poursuivi des Etudes en histoire, obtenant un
doctorat en histoire. 1l a servi comme ancien® dans les communautés de Témoins de Jéhovah
aux Etats-Unis, au Canada et a Porto-Rico avant d’étre exclu du mouvement en 1981 pour motif
d’apostasie®. Il a ensuite rédigé plusieurs ouvrages et articles qui permettent de mieux
comprendre I’histoire, 1’évolution et le fonctionnement interne du groupe religieux, ainsi que
de nombreux éléments sur la vie et la personnalité de ses dirigeants. Un autre historien, Detlef
Garbe, a remis en question 1’objectivité de Penton, quant a ses écrits, arguant que ce dernier,
ayant été exclu du mouvement manquerait sans doute, d’objectivité scientifique®’. Cependant,
les écrits de Penton demeurent une précieuse source d’information, émanant d’un historien qui
a vécu les événements de I’intérieur, ce qui permet d’avoir une vision complémentaire a celle

des recherches menées par des scientifiques observant le groupe de 1’extérieur.

11.9. Bernard Blandre et les Témoins de Jéhovah.

Historien frangais et agrégé d’histoire, Bernard Blandre, n’a, certes, pas €crit de thése
de doctorat sur les Témoins de Jéhovah, cependant, il s’est beaucoup penché sur I’histoire des
religions et a rédigé une quinzaine de livres, brochures et articles sur les Témoins de Jéhovah,
autant d’écrits trés complets ayant servi de référence a de nombreux sociologues. Il y retrace la

genése du mouvement depuis les premiéres années de la vie de Charles Russel, le fondateur des

%5 Au sommet de chaque communauté de Témoins de Jéhovabh, il y a les anciens ou afnés qui sont chargés
de faire les discours et I'étude des différentes publications de la Watchtower (Tour de Garde le dimanche,
Ministére du Royaume en semaine etc). Les anciens organisent également la prédication dans les
quartiers de la zone ou se situe la communauté et organisent localement la vie de la congrégation. Ils se
constituent en "comité judiciaire" quand il y a lieu d'exclure ou non un Témoin de Jéhovah accusé d'étre
hors norme par rapport a la ligne doctrinale ou éthique de la Watchtower.

% Un Témoin de Jéhovah qui déserte les doctrines de la Watchtower et enseigne autour de lui des idées
différentes est excommunié aprés réunion d’un comité judiciaire jéhoviste. S'il lutte d'une fagon ou d'une
autre contre la Watchtower en la dénongant, il est appelé "opposant"” ou "apostat”.

>(Garbe, Detlef Musée commémoratif de I’holocauste des Etats-Unis, Préface, p. XIX, XX, 2008)
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Etudiants de la Bible, nom du groupe religieux d’ou seront issus les Témoins de Jéhovah. Si,
Bernard Blandre ne se présente pas comme sociologue des religions mais comme historien, il
donne des renseignements sur le contexte historique et 1’évolution du mouvement religieux, qui
sont essentiels a la contextualisation de ce mouvement. Il a effectué un travail d’historien
minutieux a partir de diverses sources dont les écrits publiés par la société Watch Tower®®
notamment, mais aussi les commentaires écrits par les contemporains de ses premiers
dirigeants, Charles Russel et de Joseph Rutherford, afin de mieux retracer 1’évolution du
groupe, en matiere doctrinale, sans propagande ni dénigrements partisans, mais sans, pour
autant, occulter les debats. Je le citerai de nombreuses fois dans les premiers chapitres

concernant la genése du mouvement jehoviste.

11.10. Ryan T. Cragun et Ronald L. Lawson : les facteurs de croissance des Témoins de Jéhovah,

des mormons et des adventistes.

Les deux sociologues états-uniens, Ryan T. Cragun, professeur de sociologie et Ronald
L. Lawson, docteur en Histoire et en sociologie, spécialiste du mouvement adventiste,
proposent les fruits de leur analyse des différents facteurs pouvant favoriser la croissance de
groupes religieux. L’analyse trés compléte s’est portée sur trois groupes religieux caractérisés
par leur pratique du prosélytisme de maniére intensive et systématique afin d’en déterminer les

facteurs communs mais aussi d’en dégager les spécificités.

« Une question qui continue d'attirer les chercheurs en sociologie de la religion est de
savoir quels facteurs menent a la croissance religieuse. Cet article examine trois groupes
religieux chrétiens bien connus qui partagent de nombreuses caractéristiques (facteurs liés a
I'offre) : le mormonisme, les témoins de Jéhovah et les adventistes du septieme jour. Les
données sur les membres de ces groupes ont été recueillies de 1960 a 2006 pour la plupart des
pays du monde. Les taux de croissance de I'effectif ont été analysés en tenant compte des
caractéristiques au niveau du pays (facteurs liés a la demande). Les résultats de cette analyse
indiquent que les facteurs liés a I'offre et & la demande sont importants pour déterminer la
croissance. Les facteurs de croissance les plus forts sont : la dynamique de croissance dans un

>8 Nom juridique des Témoins de Jéhovah
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pays, le niveau de développement économique et plusieurs caractéristiques a 1’échelle
nationale. »*°

Ces résultats, basés sur un nombre conséquent de données ainsi qu’une analyse
profonde, ont le mérite de tenir compte, non seulement du sujet, constituées par les trois groupes
religieux susmentionnés mais également du contexte dans lequel ceux-ci évoluent. Ainsi, selon
les deux sociologues états-uniens, le succés de ces mouvements religieux dépend de la subtile
combinaison entre la demande de I’individu, prosélyte potentiel et de I’offre proposée par le
groupe religieux mais également des caractéristiques (socioéconomiques) du pays ou de la
région ciblée par le prosélytisme. Selon les deux chercheurs, encore, un des facteurs identifies
est le niveau de développement économique. Plus le niveau d’un pays est élevé, moins il y a de
succes pour ces mouvements. Nous montrerons que ce facteur ne peut s’appliquer a tous les
pays et étudierons dans quelle mesure d’autres facteurs peuvent, en revanche, entrer en ligne de

compte dans les trois pays que nous analysons plus particulierement dans cette recherche
60

doctorale. Les deux auteurs font état de six facteurs qui influencent 1’offre religieuse

1. Le niveau d’urgence attribué au prosélytisme.

2. Les efforts investis dans le prosélytisme (nombre de missionnaires, heures passées
sur le terrain).

3. Lathéologie du groupe.

4. L’attitude du groupe vis-a-vis des autres religions.

5. Les lois gouvernementales.

6. L’impact des guerres et des révolutions.

Les deux professeurs états-uniens mentionnent également quatre facteurs qui
influencent la demande religieuse :

1. La modernisation.

2. Lasaturation et demande réduite due a une croissance rapide.

3. Le statut socioéconomique.

% (Cragun, Lawson, 2010 : résumé traduit de I’article p 61 a 65)
6 (Traduit de Lawson, Cragun, 2010 p. 61)
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4. Les valeurs et normes culturelles qui entrainent la persécution.

Enfin, ils font état de trois facteurs liés a I’interaction entre la demande et 1’ offre :

5. Les stratégies de proselytisme et la réceptivite.
6. Le taux de natalité au sein des membres.

7. La capacité a conserver au sein du groupe les enfants ainsi que les membres déja
convertis.

Ainsi, selon Cragun et Lawson, la croissance d’un groupe religicux est due a la

combinaison de I’offre et de la demande :

« La croissance est le résultat de la combinaison de I’offre et de la demande. Les gens
sont susceptibles d’adhérer a un mouvement religieux seulement s’il est disponible. En
revanche, il y aura une croissance significative uniquement s’il y a également demande de
compréhension et de connexion spirituelle de la part de 1’individu et si les stratégies de
prosélytisme se combinent avec la demande avec succes. » 5t

Dans leur conclusion d’un article comparant trois groupes religieux, les Témoins de

Jéhovah, les adventistes et les mormons, Cragun et Lawson terminent en écrivant :

« The single largest predictor of growth is growth momentum-—once a religious group
starts to grow in a country, it continues to grow. However, that growth eventually slows due to
a variety of factors, including reaching a saturation point and reduced demand. Aside from
momentum, both supply and demand factors are important. However, of these, the most
prominent is level of economic development. Once countries reach a moderately high level of
economic development (HDI of .8 p), these three groups experience very little to no growth.
Whether that is due to modernization generally or social safety nets specifically, we cannot say.
Future research should attempt to discern which of the two (it may be both) actually causes the
secular transition. Either way, it is clear that once that point is reached, the future of these
proselytizing religious groups in those countries is gloomy. »®2

61 (Cragun, Lawson, 2010 : résumé traduit de Iarticle p 61 a 65)

62 (Cragun, Lawson, septembre 2010, p 22. Traduction proposée : Le principal facteur de prévision de
la croissance est la dynamique de croissance : lorsqu'un groupe religieux commence a se développer
dans un pays, il continue de croitre. Cependant, cette croissance finit par ralentir en raison de divers
facteurs, notamment I'atteinte d'un point de saturation et la réduction de la demande. Outre I'impulsion
donnée, les facteurs d'offre et de demande sont importants. Cependant, le niveau de développement
économique est le plus important. Une fois que les pays ont atteint un niveau de développement
économique modérément élevé (IDH de 0,8), ces trois groupes connaissent une croissance tres faible,
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D’apres les deux sociologues états-uniens, lorsqu’un des groupes religieux étudiés
commence a grandir, il continue de croitre. Par ailleurs, ces groupes religieux ne grandissent
pas ou seulement trés peu lorsque 1’index de développement humain du pays ou ils sont

implantés est supérieur a 0,8.

Concernant les Témoins de Jéhovah, plus particulierement, Cragun et Lawson
précisent qu’ils se sont surtout implantés dans les pays plus modernes or, ¢’est la précisément
que la sécularisation est la plus visible. Donc, c’est selon eux, la raison principale pour laquelle
les Témoins de Jéhovah ont une croissance affaiblie dans ces régions. En revanche, ils
continuent de croitre dans les pays émergents, mais pas autant que les adventistes dont
1’approche et les doctrines sont moins contraignantes sur la vie quotidienne des membres.®® De
plus, les missions adventistes apportent un soutien et une logistique avec eux (écoles, cliniques)
qui peuvent séduire les populations des pays les plus défavorisés. Par ailleurs, les Témoins de
Jéhovah ont plus de succes que les deux autres groupes dans les pays de population

majoritairement noire. En outre, les deux sociologues invoquent un phénomene de saturation :

« Additionally, as the percentage of JWs in a country increases, there is
a significant and substantial decrease in growth »%

Enfin, ils ne relévent pas de compétition entre les trois groupes, chacun attirant plus
particulierement des types différents de personnes. Nous verrons en fin de recherche dans quelle
mesure la présence d’autres groupes a vocation prosélyte, ne constitue pas un facteur de

démobilisation du mouvement jéhoviste.

voire nulle. Que cela soit d0 a la modernisation en général ou aux filets de sécurité sociale en particulier,
nous ne pouvons pas le dire. Les recherches futures devraient tenter de discerner lequel des deux (ce qui
peut étre les deux) provoque réellement la transition laique. Quoi qu’il en soit, il est clair qu’une fois ce
point atteint, I’avenir de ces groupes religieux prosélytistes dans ces pays est sombre.)

83 Contrairement aux Témoins de Jéhovah, les adventistes ne sont pas contraints d’effectuer dix heures
de prosélytisme par semaine. lls évangélisent individuellement de maniére volontaire et procédent
communautairement a des campagnes d’évangélisation, sous forme de conférences bibliques publiques
ou sont invités les personnes intéressees par des thémes bibliques ou spirituels et qui constituent, pour
les membres des groupes religieux qui les ont invités, des prosélytes potentiels.

6 (Cragun, Lawson, 2010, p17. Traduction proposée : De plus, a mesure que le pourcentage de TJ dans
un pays augmente, la croissance diminue considérablement et de maniére substantielle.)
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111. Ma problématigue et ma thése.
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J’aimerais dans cette partie élaborer la question centrale ainsi que les sous-questions
auxquelles je me propose d’apporter des éléments de réponse ainsi que les hypothéses et

postulats que nous allons tester et vérifier tout au long de cette recherche.

111.1. Ma problématigue.

La présente recherche doctorale souhaite apporter des éléments de réponse a la question
large suivante : comment un mouvement religieux états-unien s’est-il répandu a travers le
monde et pourquoi s’est-il développé avec un succes inégal dans le pays fondateur et dans deux
autres anciennes colonies européennes du nouveau monde, a savoir la Barbade et la

Guadeloupe ? Ma problématique s’articule autour des six SOus-questions suivantes :

1) Quels facteurs ont contribué a une croissance mondiale spectaculaire des Témoins de

Jéhovah jusqu’au milieu des années 1990 ?

2) Quels sont les principaux facteurs qui ont contribué a la diminution de la croissance des
Témoins de Jéhovah a la fin des années 1990 ?

3) Quelles stratégies les Témoins de Jéhovah ont-ils mis en place pour faire face a cette

diminution ?

4) Quel est le profil des communautés de Témoins de Jéhovah des Etats-Unis, de la

Barbade et de la Guadeloupe ?

5) Pourquoi la croissance des Témoins de Jéhovah est-elle plus forte en Guadeloupe qu’a

la Barbade ou qu’aux Etats-Unis ?

6) Quel avenir se profile pour les Témoins de Jéhovah ?

111.2 : Ma thése.
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Aprés avoir consulté la littérature scientifique concernant la religion, les nouveaux
mouvements religieux et en particulier, les Témoins de Jéhovah, ainsi que des ouvrages sur les
Etats-Unis, la Guadeloupe et 1a Barbade, j’ai constaté que plusieurs facteurs étaient invoqués

pour expliquer la croissance et la baisse de croissance des Témoins de Jéhovah.

Ma thése s’inscrit dans le cadre théorique établi par Ryan Cragun et Ronald Lawson
mais aussi de Rodney Stark et Lawrence lannaccone, qui présentent la croissance d’un
mouvement religieux comme une interaction de facteurs internes au mouvement et de
conditions rencontrées dans le pays. Cependant j’y apporte quelques nuances et ajouts car
certaines des conditions proposées par ces chercheurs sont contredites par la situation de la
Guadeloupe et de la Barbade. Je reprendrai, donc, les facteurs de croissance proposés par les
sociologues susmentionnés afin d’évaluer dans quelle mesure et avec quelles nuances ils

peuvent étre appliqués a notre objet d’étude et notre champ d’application.

En effet, je vais tester le concept de Cragun et Lawson, qui s’avére étre le fruit de la plus
récente recherche sur les Témoins de Jéhovah et qui tient compte de nombreux parametres en
proposant d’étudier plusieurs facteurs liés, d’une part, a 1’offre religieuse (le mouvement des
Témoins de Jéhovah ainsi que les autres mouvements disponibles dans chaque pays), mais aussi
liéss & la demande spirituelle, & savoir les particularites culturelles et le contexte
socioéconomique des trois régions de notre champ de recherche afin de faire ressortir pourquoi
le mouvement jéhoviste ne croit avec la méme vitesse aux Etats-Unis, a la Barbade et en

Guadeloupe.

Cependant, je postule que les différentes conceptions de la liberté religieuse et de la
laicité qui existent dans chacun des pays, permettant le développement d’un nombre inégal de

groupes religieux.

Je postule également la démocratisation de 1’internet comme facteur de démobilisation
puisque, deés la fin des annees 1990, il a permis, dans les pays industrialisés en premier lieu,
I’accés a de nombreuses données mettant en exergue des prédictions non-réalisées, des
changements doctrinaux et des contradictions dans le fonctionnement des Témoins de Jéhovah,
notamment a travers des publications d’anciens membres du groupe, excommuniés ou partis de

leur propre chef.

De surcroit, I’aspect financier et en particulier, la baisse de la croissance dans les pays

dont le niveau de vie est le plus élevé, est un facteur d’affaiblissement du mouvement dans la
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mesure ou ces pays sont ceux qui produisent les recettes les plus importantes. La baisse des
recettes ou le ralentissement de la croissance des effectifs met en difficulté la publication, la
reprographie et la diffusion de la littérature jéhoviste, outil essentiel a la mise en ceuvre du

proselytisme de ce groupe religieux.

En outre, concernant la différence de croissance entre la Barbade et la Guadeloupe, le
phénomene de saturation avancé par Cragun et Lawson n’est pas une explication satisfaisante
de la stagnation du mouvement jéhoviste a la Barbade. En effet, le niveau de saturation devrait
déja avoir été atteint en Guadeloupe ou le ratio Témoin par habitant est quatre fois supérieur a

celui de la Barbade. Or ce n’est pas le cas. J’avance donc d’autres hypotheéses :

Je postule que la plus faible culture biblique de la Guadeloupe, due a la prédominance
du catholicisme, est une des causes principales de la plus forte adhésion au mouvement
Jéhoviste, les prosélytes étant peu habitués dans la tradition catholique a parcourir et a étudier

les écritures bibliques.

De plus, je postule que le statut particulier de département d’outre-mer de la Guadeloupe
et la relation conflictuelle d’une partie de sa population avec le pays colonisateur aboutit a un
rejet plus prononcé de la confession religieuse imposeée par celui-ci, a savoir le catholicisme, au
profit du mouvement révolutionnaire que constituent les Témoins de Jéhovah. En effet, méme
si les Témoins de Jéhovah professent qu’ils sont chrétiens, ils se démarquent de toute autre
confession chrétienne mais affichent, comme nous le verrons, une opposition particulierement

marquée contre le Catholicisme.

Enfin, je propose une étude du profil des communautés des trois pays qui devrait
permettre de déterminer quel type de fidéles est plus particuliérement recruté par les Témoins
de Jéhovah aux Etats-Unis, a la Barbade et en Guadeloupe et si les caractéristiques de ces fideles
peuvent corroborer les hypothéses émises pour expliquer la différence de succeés rencontré par

les Témoins dans les trois pays ciblés.

V. Méthodologie.
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Dans cette partie, j’aimerais détailler les méthodes que j’ai employées au cours des

différentes phases de ma recherche.

IV.1. Recherche documentaire.

La premiere étape de ma recherche a consisté a me documenter davantage sur le
phénomeéne religieux, I’histoire des principales religions du monde ainsi que sur I’histoire du
mouvement des Témoins de Jéhovah, ce qui m’a permis de recueillir beaucoup d’éléments dont

je n’avais, parfois, qu'une vague idée.

Ensuite, sur le conseil de mon directeur de recherche, j’ai commencé a parcourir la
littérature scientifique afin de savoir ce que les différents chercheurs et historiens avaient écrit
sur les Témoins de Jéhovah. En effet, avant de problématiser ma these, il était nécessaire de
regarder ce que les autres chercheurs avaient eux-mémes trouvés, afin de ne pas redire la méme
chose, de bénéficier de I’avancée de leurs recherches de maniere a pouvoir nuancer leurs theéses
ou parfois les réfuter. Cette recherche documentaire a donc permis d’établir 1’état des lieux

rédigé au chapitre 11 et de mieux problématiser ma these.

Durant cette phase de 1’état des lieux, j’ai également consulté de nombreux articles et
visionné des vidéos d’anciens Témoins de Jéhovah qui faisaient part de leur histoire et de leur
expérience plus ou moins heureuse au sein de leur communauté religieuse. Ces documents ne
sont pas mentionnés dans le chapitre 1l consacré a mon état des lieux car ils ne sont pas de
nature scientifique, cependant, ils m’ont éclairé sur certains aspects moins visibles du
fonctionnement du mouvement jéhoviste. Les principales adresses de sites apparaissent dans la

bibliographie.

Afin de tester ma these et d’apporter des €éléments de réponses aux questions qui
constituent ma problématique, j’ai vérifi¢ mes hypothéses en utilisant une approche
sociologique adoptant dans un premier temps une méthode qualitative, puis en continuant avec

la méthode quantitative.

IV.2. Méthode qualitative.
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J’ai, ensuite, cherché a mieux connaitre le mouvement de I’intérieur en adoptant une
méthode qualitative, par des conversations avec mes collegues Témoins, mais aussi au sein des
communautés de Témoins de Jéhovah de la Guadeloupe dans un premier temps, puis de la
Barbade. Ces entretiens prenaient également la forme d’échanges avec des membres rencontrés
lors de la prédication de ces derniers dans les lieux publics ou lors de la visite de proclamateurs
a mon domicile pendant plusieurs mois. Le but de ces entretiens informels était de mieux
comprendre le fonctionnement pratique de ce mouvement religieux. Je n’annongais pas mes
intentions en tant que chercheur, mais déclarais simplement m’intéresser a la religion en général
et donc a la leur parmi d’autres. Il n’a pas toujours été aisé de ne pas me dévoiler par des
questions trop précises et bien souvent lors des études a domicile, car au fur et a mesure des
rencontres, les proclamateurs aiguillaient de plus en plus les conversations en me demandant
de ne pas aller trop loin trop vite dans mes questionnements mais d’étudier patiemment théme
par théme, chapitre par chapitre selon leur protocole d’études afin de ne pas briler les étapes.
Il m’a donc fallu trouver le juste milieu entre continuer a encourager leur venue pour garder des

interlocuteurs a porter de main et ne pas alerter leur méfiance par trop de questions précises.

Jai régulicrement consulté le site officiel des Témoins de Jéhovah afin de lire les articles
permettant de comprendre I’approche officielle qu’ont les Témoins de Jéhovah sur les questions

religieuses et existentielles.

Tout en conduisant ces entretiens, j’ai, également, continué a lire et a étudier les articles
mentionnés dans notre état des lieux et dans les bibliographies de ces articles, alimentant par la
méme occasion ma propre bibliographie. Cela me permettait également de préparer certaines
des questions que je posais ensuite aux Témoins que je rencontrais régulierement. Je pouvais
ainsi constater une harmonie parfaite entre les réponses données par les différents Témoins a

une méme question que je pouvais leur poser.

De méme, j’ai effectué de nombreuses observations participantes lorsque j’étais invité
soit aux réunions publiques, soit au Mémorial annuel des Témoins de Jéhovah en Guadeloupe
ainsi qu’a la Barbade. Je ne me présentais toujours pas comme chercheur, mais comme un
simple visiteur intéressé par les religions en général et venu par curiosité ou tout simplement

invité par un des fideles.
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Tout au long de ma recherche, j’ai continué a recevoir des visites de proclamateurs afin
d’arriver & un certain rapprochement avec plusieurs fidéles, tentant d’établir avec eux une
relation de confiance, pour pouvoir ensuite aborder des questions plus personnelles en espérant
obtenir des informations de premier ordre. Je n’ai jamais prétendu vouloir me convertir a leur
mouvement méme si ¢’était sans doute I’espoir qu’ils forgeaient légitimement étant donné la
raison d’étre de leurs visites, mais j’ai toujours déclaré étre curieux de nature et en tant
qu’intellectuel, intéressé par les différentes philosophies et religions et vouloir en savoir plus
sur leurs croyances, et leurs motivations. Pour des raisons déontologiques, je n’ai effectué aucun
enregistrement des entretiens, conversations ou observation participante que j’ai conduits au
sein des Témoins, puisque je ne me présentais pas comme un chercheur afin d’obtenir des
réponses plus spontanées. Je n’ai donc pas de transcription de ces entretiens et conversations,
cependant les notes que j’ai prises apres ou durant leur déroulement m’ont permis de compléter

les informations glanées dans les ouvrages et sur les sites consultés.

1V.3. Méthode guantitative.

Ensuite, j’ai appliqué une méthode quantitative en entreprenant la recherche et ’analyse
des nombreuses données statistiques officielles afin d’établir et d’analyser les courbes de
croissance des Témoins de Jéhovah et de déterminer les pics et les baisses de croissance qui
nécessitaient d’étre commentés et expliqués au niveau mondial dans un premier temps, puis
dans les trois pays qui nous intéressent plus particulierement. Un relevé méticuleux des données
officielles publiées en ligne par la société Watch Tower, a été effectué puis une comparaison

des courbes a permis de repérer de nombreux points de divergences.

Il a ensuite été nécessaire de comparer les contextes historiques, religieux, culturels et
legaux des trois pays étudiés dans le cadre de cette recherche doctorale. Une attention toute
particuliére a été accordée au statut de la religion ainsi qu’a la culture religieuse de chacun des

pays et régions étudiés.

Tout au long de ma recherche, j’ai cependant continué a rester en contact avec différents
responsables jéhovistes et collegues appartenant a ce mouvement et a recevoir a mon domicile
les visites de proclamateurs jéhovistes afin de compléter ma compréhension de certains aspects

doctrinaux ou organisationnels de leur groupe religieux.
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Ensuite, il m’a fallu effectuer une enquéte de terrain aupres de plusieurs centaines de
Témoins afin de faire ressortir des tendances, qui permettraient de dresser un profil. Est alors
survenue la question de I’échantillon. Un échantillon représentatif aurait été nécessaire pour
pouvoir ensuite généraliser les résultats a I’ensemble des Témoins des trois pays. Or, cela aurait
nécessité de posséder, au préalable, les caractéristiques des Témoins de toute la Guadeloupe
puis d’effectuer des enquétes devant les lieux de culte des Témoins, en sélectionnant des
échantillons par la méthode des quotas, pendant de nombreux mois afin de relever les données
souhaitées et de pouvoir les appliquer a la population méere. Cela m’aurait permis de généraliser
a ensemble des Témoins de Guadeloupe les résultats de mon enquéte, et de méme pour les
deux autres pays. Cependant, faute de données existantes ou accessibles, il ne m’a pas été
possible d’obtenir tous les détails sur le sexe, 1’age, les revenus des Témoins de Jéhovah des
trois pays, pour pouvoir ensuite y appliquer des quotas. De plus, les réponses données par les
Témoins, s’ils avaient été entourés par d’autres coreligionnaires potentiellement a 1’écoute,
auraient sans doute été influencées par la pression nécessairement ressentie. Il m’a semblé que
les réponses seraient plus sinceéres si les Témoins complétaient les questionnaires dans I’intimité
de leur foyer, loin du regard des autres. De surcroit, interroger les Témoins individuellement,
moi-méme, aurait dévoilé ma fonction devant toute la congrégation, compromettant ensuite les
entretiens individuels ou les Témoins ne savaient pas que j’étais chercheur, et qui m’ont permis,
durant plusieurs années, d’obtenir de précieux renseignements. En outre, les Témoins n’étaient
pas nécessairement disposés a répondre pendant plusieurs minutes apreés leur réunion ; or, je ne
voulais pas risquer d’importuner les Témoins et de les voir rejeter mon enquéte, compromettant
ainsi toute ma recherche. Aussi, j’ai mené, une enquéte a grande échelle afin de tester certaines
hypothéses que j’avais émises a la suite des échanges en nombres restreints et a la lumiére de
la littérature scientifique de mon état des lieux. J’ai, tout d’abord, consulté des questionnaires
utilisés dans d’autres théses ainsi que des ouvrages méthodologiques afin de mieux élaborer
mon questionnaire. Ensuite, j’ai rédigé un questionnaire que j’ai reproduit en 500 exemplaires
avant de le remettre au responsable de la communication de la filiale jehoviste de la
Guadeloupe. Plus tard, j’en ai fait de méme avec 400 exemplaires remis au responsable de la
filiale de la Barbade. Ces questionnaires peuvent étre consultés en annexes 28 et 29. J’ai ensuite
pris contact avec les responsables des filiales de Guadeloupe puis de la Barbade en me
présentant, cette fois-ci, comme un chercheur menant une étude sur les religions et notamment
sur les Témoins de Jéhovah. J’ai été bien accueilli par les deux responsables a qui j’ai remis les

exemplaires du questionnaire.
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J’ai, ensuite, décidé d’appliquer une méthode non-probabiliste, non pas a partir d’un
échantillon totalement aléatoire, mais en sélectionnant plusieurs communautés susceptibles de
représenter la plupart des couches sociales et des groupes ethniques existant dans les pays
étudiés. Les responsables les ont, ensuite, fait distribuer dans les quatre communautés
sélectionnées afin qu’elles représentent, autant que possible, la diversité de la population de
leur ile respective, soit une communauté rurale, une communauté urbaine, une communauté de
forte diversité ethnique et une communauté dans un quartier aisé. J’expliquais par une consigne
écrite en haut du questionnaire quelle était ma démarche scientifique et précisais que seuls les
Témoins de Jéhovah pouvaient répondre au questionnaire de maniére anonyme et le plus
sincérement possible. Lorsque les questionnaires sont revenus a la filiale plusieurs semaines
apres leur dépot, je les ai récupérés aupres de mon interlocuteur. J’ai ensuite édité les résultats
obtenus sous forme de graphiques pour en faciliter la lecture en utilisant un tableur
informatique. Le questionnaire a plutdt été bien accueilli parmi les Témoins de Guadeloupe
dont 408 ont répondu & mon enquéte. En revanche, les Témoins de la Barbade ont été moins
coopératifs puisque sur 400 questionnaires envoyés dans plusieurs communautés, seuls 103

sont revenus complétés.

Pour les Etats-Unis, n’ayant pas eu I’occasion de résider la-bas, j’ai d’abord téléphoné
a leur filiale afin d’expliquer mon projet. L’interlocuteur m’a demandé de passer par le biais du
site officiel de la Watch Tower pour y exprimer ma requéte. J’ai donc, écrit a la filiale par
courriel sur le site officiel des Témoins de Jéhovah afin de prendre contact avec un responsable.
Je comptais appliquer la méme méthode qu’avec la filiale de la Guadeloupe et de la Barbade.
Cependant, aucune réponse ne m’a été donnée. Aussi, j’ai utilisé les données déja récoltees et
publiées en ligne par des instituts de sondages comme le Pew Research Center concernant les
communautés états-uniennes afin de mieux cerner le profil de leurs membres. J’ai, ainsi, pu
constater les points communs et les différences qu’il pouvait y avoir entre les membres des
communautés jéhovistes des Etats-Unis, de la Barbade et de la Guadeloupe. Malheureusement,
tous les aspects que j’ai abordés dans les questionnaires utilises & la Barbade et en Guadeloupe
n’ont pas été traités par les instituts de sondage qui ont interrogé les Témoins des Etats-Unis.
La comparaison s’en est donc trouvé limitée. Apres avoir analysé et comparé les données
obtenues, j’ai pu en tirer des déductions confirmant certaines de mes hypothéses et en amenant
d’autres. Les prochains chapitres permettront de développer les résultats de ma recherche afin

d’apporter des éléments de réponses aux sous-questions soulevees par ma problématique.
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1V.4. Méthode de vérification des hypotheses.

Afin de tester ma thése, j’ai vérifié les différentes hypothéses que j’ai proposées.

S’agissant des raisons de la croissance mondiale relativement élevée des Témoins de
Jéhovah jusqu’au milieu des années 1990, j’ai examiné le contexte de la fondation du
mouvement, ainsi que la biographie de son fondateur afin de déterminer s’il y avait un lien entre
les événements marquants de 1’histoire mondiale et la croissance jéhoviste. Puis, j’ai examiné
les facteurs internes au mouvement jéhoviste, afin de voir si ses caracteristiques, sa théologie,
son organisation, sa littérature et ses méthodes de prosélytisme, pouvaient étre responsables de

son succes.

Concernant la baisse de croissance mondiale du mouvement jéhoviste a partir du milieu
des années 1990, j’ai d’abord cherché a savoir si cet affaiblissement de la croissance était
identique dans tous les pays et pour toutes les religions. Ensuite, j’ai constaté que la baisse de
la croissance mondiale des Témoins coincidait avec la période de démocratisation de I’Internet
dans les pays industrialisés. J’ai, donc, recherché les données concernant la couverture Internet
par pays et comparé avec la croissance des Témoins dans les mémes régions afin de déterminer
s’il y avait un lien entre ces deux données. Constatant que cela était le cas, j’ai ensuite cherché
a comprendre en quoi I’Internet contribuait a la diminution de la croissance jéhoviste. De plus,
j’ai examiné le contexte socio-économique du monde pour voir si les circonstances pouvaient
expliquer I’affaiblissement de la croissance jéhoviste. J’ai, également, examiné les doctrines
jéhovistes a la lumiére des changements sociaux ayant transformé nombre de pays industrialisés
pour déterminer s’il y avait un lien entre 1’évolution des moeurs d’un pays et la croissance des

Témoins.

Puis, j’ai recherché les changements doctrinaux, structurels et budgétaires qui avaient
¢été effectués par les dirigeants jéhovistes pour tenter d’enrayer cette diminution de leur

croissance.

Ensuite, afin de pouvoir comparer la croissance des Témoins dans les trois pays ciblés,
a savoir, les Etats-Unis, la Barbade et la Guadeloupe, j’ai recherché les données chiffrées
indiquant leur croissance depuis 1’année 1954 jusqu’a la présente décennie. Cela m’a permis de
constater que la Guadeloupe avait surpasse les Etats-Unis et la Barbade quant a la proportion

de Témoins par rapport a sa population totale. J’ai, ensuite, souhaité étudier les reésultats de
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I’étude des profils des Témoins états-uniens, barbadiens et guadeloupéens afin de déterminer
s’ils possédaient les mémes caractéristiques. J’ai constaté de nombreuses différences dont
certaines pouvaient étre les causes de la plus forte croissance des Témoins de la Guadeloupe

par rapport aux deux autres.

J’ai donc recherché plusieurs éléments dans chacun de ces pays, dont I’histoire de la
religion, les lois sur la religion, sa conception de la laicité, le paysage religieux actuel, ainsi que
I’appartenance religieuse des Témoins avant leur conversion. J’ai pu ainsi tester le concept de
demande religieuse de Stark et lannacone, qui affirment que la faible mobilisation religieuse

d’un pays contribue a la croissance d’un mouvement religieux.

De plus, j’ai cherché a déterminer quelle couche de la population, quelle tranche d’age,
genre et statut professionnel composait les Témoins de chacun des trois pays ciblés. J’ai ainsi
comparé avec les mémes parametres a I’échelle nationale de chacun des trois pays pour savoir
si le méme type d’individus adhérait au mouvement jéhoviste a la Barbade, aux Etats-Unis et a

la Guadeloupe.

De méme j’ai testé le concept de quéte identitaire suggéré par Dericquebourg en
examinant 1’appartenance ethnique des Témoins des Etats-Unis pour constater que de
nombreux immigrés ou minorités ethniques adhéraient au mouvement jéhoviste. Faute de
données sur cette thématique pour les deux autres pays, j’ai examiné d’autres éléments relatifs

a I’histoire de ces deux pays et leur rapport a I’ancienne métropole.

Ainsi, j’ai pu obtenir les résultats que j’ai répertoriés, comparés, analysés et rédigés dans

les chapitres suivants et qui m’ont permis de répondre aux sous-questions de ma problématique.

Avant d’étudier un mouvement religieux au temps présent, il m’a paru nécessaire de
commencer par en étudier la genése et I’évolution. Aussi, nous allons maintenant nous pencher
sur la naissance du mouvement des Témoins de Jéhovah pour essayer d’analyser les

circonstances de sa fondation.
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V. Genése du mouvement des Témoins de Jéhovah.

La connaissance du passé étant importante pour mieux comprendre le présent, il m’a
semblé essentiel de commencer par situer le mouvement des Témoins de Jéhovah dans I’histoire

des Etats-Unis, pays ou il s’est formé et, ainsi, d’en retracer la genése puis 1’évolution.

Le but de ce chapitre est de mieux comprendre dans quels contexte historique et
circonstances socio-économiques le mouvement des Etudiants de la Bible, puis, les Témoins de
Jéhovah ont été fondés. 1l permettra également de mieux cerner le personnage de son fondateur,
Charles Taze Russel et de voir, dans quelle mesure, il illustre la théorie de charisme prophétique

établie par Max Weber.

V. 1. Le contexte historique.

Les Etudiants de la Bible ont été fondés par Charles Russel quelques cing années apres
la Guerre de Sécession. Ce conflit armé avait opposé durant 4 ans, les Etats abolitionistes de
I’Union a onze Etats sécessionistes. La mécanisation de I’agriculture ainsi qu’un désaccord sur
la question de 1’esclavage et sur la politique économique du pays étaient les principales causes
a Porigine de ce conflit. A I’issue de cette guerre remportée par le Nord, en 1865, les Etats-
Unis d’Amérique sont entrés dans la période de Reconstruction, impulsée par le président
Abraham Lincoln avant que ce dernier ne soit assassing, le 14 avril 1865. Malgré ce premier
assassinat d’un président états-unien, cette période a vu la fin progressive du régime
esclavagiste des Etats confédérés qui rejoint I’Union les uns apres les autres. Apres 1’assassinat
du président Lincoln, ¢’est au vice-président Andrew Johnson, un ancien propriétaire d’esclaves
que la direction du pays a été confiée. Des codes Noirs ont alors été votés dans les états du Sud,
restreignant les droits des Africains-Ameéricains nouvellement affranchis. Sous la présidence de
Johnson, les Etats-Unis se sont ensuite approprié le territoire de 1’Alaska, acheté¢ a I’Empire

Russe.

La période de Reconstruction a, également, vu, dans le Sud, I’émergence du Ku Klux

Klan, groupe de suprémacistes blancs qui n’admettaient pas le changement progressif de la
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sociéte états-unienne et perpétuaient des actes de lynchages sur des Africains-Américains,

appuyant mé€me leur idéologie par une interprétation particuliére d’un verset de la Bible :

« Que Dieu élargisse le territoire de Japhet, qu’il habite dans les tentes de Sem et que
Canaan soit son esclave. »%

Durant cette période de Reconstruction, les Guerres Indiennes a 1’ouest de la Frontiére®
tentaient avec de moins en moins de succes de ralentir I’arrivee de plus en plus massive
d’Européens et de fermiers venus de I’Est amorcée avec la ruée vers 1’or puis accentuée apres

I’entrée en vigueur du Homestead Act®” en 1862.

En 1969, le chemin de fer a reli¢ ’Est a I’Ouest a Promontory Point, dans I’Utah,
facilitant ainsi davantage la migration de colons en masses vers des terres sous controle

gouvernemental.

Ainsi, c’est dans cette période de changement idéologique et social que le mouvement

jéhoviste tout d’abord appelé Etudiants de la Bible a vu le jour.

V.2.1. Les Etats-Unis en 1870.

Sur la carte reproduite ci-apres, nous pouvons observer a quoi ressemblait la répartition
des Etats et des Territoires durant les années qui ont entouré la fondation des Etudiants de la
Bible. A partir de 1869, c’est Ulysses Grant qui a dirigé le pays. En 1870, la Virginie, le
Mississippi, le Texas et la Géorgie ont été réadmis dans 1’Union. Pourtant, malgré la prise de
possession de I’ensemble des Territoires et Etats indiqués sur la carte, le Territoire Indien et les

territoires en conflits n’étaient pas les seules régions ou les guerres indiennes continuaient de

® (La Bible, Livre de la Genese, chapitre 9, verset 27)

% La Frontiére est la ligne marquant la limite entre la zone occupée par les populations d’origine
européennes et les territoires occupés librement par les Amérindiens dans le contexte de la conquéte de
I’Ouest.

%7 e Homestead Act est une loi signée par le président Lincoln en 1862. Elle avait pour but
d’encourager la migration de fermiers vers 1’Ouest des Etats-Unis en leur octroyant des terres a faible
prix ou gratuitement s’ils pouvaient prouver qu’ils avaient occupé la parcelle pendant 5 ans.
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faire rage. En effet, ici et la, des révoltes indiennes continuaient, certains Ameérindiens
n’acceptant plus de se voir déposséder de leurs terres, tandis que les quelques 500 traités signés
entre les chefs des nations indiennes et les dirigeants des Etats-Unis, étaient remis en question
ou rompus les uns apres les autres par les différents présidents Etats-Uniens qui se sont succéde.
Rares étaient les batailles remportées par les nations indiennes dont I’exemple le plus marquant
était la bataille de Little Big Horn en 1876 qui a vu les Cheyennes infliger une défaite cinglante
a I’armée états-unienne menée par le Général Custer, dans le Territoire du Montana et ou ce
dernier est tombe.
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Unis#/media/File:United_States_1868-1876.png)

V.2.2: Lacrise de 1873.

Alors que Charles Russel fondait les Etudiants de la Bible, les Etats-Unis étaient le
théatre d’une crise économique appelée la Grande Dépression (puis rebaptisée la Longue
Dépression, lorsque le crash de la bourse en 1929 a engendré une autre crise également nommée
Grande Dépression). L’historienne Marianne Debouzy, spécialiste des Etats-Unis décrit ainsi
cette époque de trouble économique :
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« On estime qu'entre 1873 et 1880 la moitié des gens travaillant en usines furent réduits
au chémage. Ceux qui réussissaient a garder leur emploi subissaient constamment des
réductions de salaires. Cette situation provoqua des gréves incessantes, souvent suivies de lock
out et de conflits tres durs. Des gréves paralysérent les chemins de fer dans I'Est, en particulier
. les réseaux du Baltimore and Ohio et du Pennsylvania. De 1873 & 1877, les baisses de salaires
furent d'environ 37 % pour les ouvriers du chemin de fer (trackmen), 24 % pour les chefs de
train (conductors) et 23 % pour les garde-freins (brakemen). En juillet 1877, fut décidée une
nouvelle baisse de 10 % sur les salaires (intervenant apres deux baisses successives). Le refus
des dirigeants des compagnies de négocier avec les ouvriers provoqua un trés vif
mécontentement. Des gréves éclatérent dans un certain nombre de villes, d'abord dans celles
desservies par le réseau du Baltimore and Ohio, puis celles desservies par la ligne du
Pennsylvania. Ces gréves prirent la forme de véritables insurrections. Parties de Martinsburg
(Virginie de I'Ouest) elles s'étendirent a Pittsburgh, Philadelphie, Chicago et jusqu'a San
Francisco. Pour réprimer les émeutes on fit appel aux milices de I'Etat qui, dans plusieurs cas,
fraternisérent avec les grévistes, puis aux troupes fédérales que le président Hayes dépécha sur
les lieux... Il y eut d'autres affrontements meurtriers dans plusieurs villes, 20 000 hommes de
troupe furent mobilisés pour écraser les émeutes... La presse, les Eglises agitaient le spectre du
communisme et de la subversion et justifiaient par avance une répression sévére... Les greves
furent suivies de lock out, de licenciements massifs, de poursuites contre les grévistes... Aprés
la crise, la situation d'un grand nombre de chemins de fer devint critique. En 1876 deux
cinquiemes des titres de chemins de fer n'avaient aucune valeur. En 1879, 65 compagnies de
chemins de fer capitalisées a 234 000 000 de dollars firent faillite... »

Voila le contexte instable d’un point de vue économique et social, dans lequel le
mouvement des Etudiants de la Bible a pris naissance et s’est développé : expansion massive
du chemin de fer et des colons vers 1’Ouest des Etats-Unis, domination croissante sur les
peuples amérindiens malgré les révoltes indiennes, émancipation tres lente et encore contestée
des Africains-américains, chomage croissant a I’Est, réductions de salaire, gréves et émeutes,

notamment a Pittsburgh, la ville natale de Charles Russel, le fondateur des Etudiants de la Bible.

V.3. Le contexte religieux.

Apres 'immigration puritaine du XVIIéme siecle, ce sont essentiellement des

Européens de religion post-Réforme qui sont venus peupler les colonies anglaises.

6 (Debouzy, 1991)
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Dés 1791, soit quinze ans apres leur révolution, les Etats-Unis ont, a travers le premier
amendement a la constitution, affirmé leur désir de ne pas entraver la liberté religieuse

individuelle :

« Le Congres n'adoptera aucune loi relative a I'établissement d'une religion, ou a
I'interdiction de son libre exercice ; ou pour limiter la liberté d'expression, de la presse ou le
droit des citoyens de se réunir pacifiquement ou d'adresser au Gouvernement des pétitions pour
obtenir réparations des torts subis. »%

Outre la séparation des Eglises et de I’Etat Fédéral, ce texte garantissait que le
gouvernement fédéral ne pourrait imposer quelque religion que ce soit comme religion d’état

ni ne pourrait interdire a quelque individu d’en établir ou d’en pratiquer une nouvelle.

Puis, en raison de la maladie de la pomme de terre causée par le mildiou, au milieu du
X1Xeme siécle, une grande famine, connue sous le nom de « Great Potato Famine », a touché
le continent européen et en particulier 1’Irlande, une grande vague de catholiques irlandais ont

immigré vers le Nouveau Monde, diversifiant ainsi le paysage religieux.

Le XIXéme siéecle est marqué par un deuxiéeme (1790-1840) puis un troisieme réveil
(1850-1900), au cours desquels sont apparus de nouveaux mouvements religieux comme les
mormons, les adventistes du septieme jour, les pentecdtistes ainsi que les Etudiants de la Bible
d’ou seront issus les témoins de Jéhovah. Examinons maintenant certains éléments de la

biographie de Charles Taze Russel, fondateur des Etudiants de la Bible.

V.4. Biographie de Charles Taze Russel.

Qui était le fondateur des Etudiants de la Bible, mouvement religieux dont sont issus les
Témoins de Jéhovah et d’autres mouvements religieux minoritaires. Nous allons, a travers cette
reconstitution biographique, tenter d’analyser les circonstances de son enfance afin de mieux

cerner le personnage qui a fondé le mouvement jéhoviste.

69 (16" amendement de la Constitution des Etats-Unis)

54


https://fr.wikipedia.org/w/index.php?title=Troisième_Grand_réveil&action=edit&redlink=1
https://fr.wikipedia.org/wiki/Mouvements_issus_du_mormonisme
https://fr.wikipedia.org/wiki/Église_adventiste_du_septième_jour
https://fr.wikipedia.org/wiki/Pentecôtisme
https://fr.wikipedia.org/wiki/Témoins_de_Jéhovah

V.4.1. Le contexte familial.

On sait relativement peu de choses sur I'enfance de Russell. Quelques éléments sont
toutefois révélés par le moyen des publications de la Société Watch Tower. Charles Russel étant
considéré comme le fondateur des Etudiants de la Bible d’ou sont issus les Témoins de Jéhovah,
le récit de son enfance peut avoir été rédigé par ses disciples avec I’intention de montrer
comment ce dirigeant a été choisi par Dieu pour accomplir sa mission. Cela dit, une biographie
est-elle jamais totalement objective ? L’objectivité absolue n’étant sans doute pas possible a
atteindre, nous considérerons les faits qui suivent comme proches de la réalité et comme

fournissant une indication de la personnalité et des circonstances de vie de Charles Russel.

Charles Taze Russel est né le 16 février 1852 de Joseph Russel et d’Eliza née Birney, a
Allegheny, prés de Pittsburgh, en Pennsylvanie. 1l était le troisieme enfant d'une fratrie de cing
fréres et sceurs,’® les deux plus agés étant Thomas et Margaret Mae, suivis de Charles et de deux
autres enfants, Lucinda et Joseph ; toutefois, seuls Margaret et lui ont atteint I'age adulte. En
effet, Lucinda et Joseph sont décédes tres jeunes de maladie. Aprés la mort de Thomas a cing
ans, Eliza Russel s'est beaucoup occupée de Charles, et ce dernier a été capable de lire

couramment vers I'dge de six ans.

Souffrant d'une forme de tuberculose qui lui a fait garder le lit, la mére est décédée
brutalement lorsque Charles n’avait que neuf ans, et a partir de ce moment-la, ce dernier a
secondé son pére dans toutes ses activités. Le traumatisme dd a la perte de sa mere a sans doute
eu un grand impact émotionnel sur le jeune Russel. De méme sa relation étroite avec son pére,
apres le décés de sa meére, a, sans doute, permis une plus grande influence de ce dernier sur son

fils, en particulier d’un point de vue professionnel et religieux.

Une fois a I'age adulte, cette relation privilégiée avec son pere est restée intacte: Joseph
Russel a fait partie d'un groupe se réunissant pour des études bibliques a Allegheny, a été
associé a son fils au sein de la société Watch Tower, et a méme pris publiquement la défense
de son fils dans les colonnes de la revue « La Tour de Garde », lors du schisme de 1894 ou
quatre dissidents se sont séparés des Etudiants de la Bible, entrainant une partie des membres
avec eux et reprochant également a Russel d’étre trop dictatorial et excessivement intéressé par

la vente des brochures de ’association. Russell a continué d'entretenir des relations avec

0 (Watch Tower Bible and Tract Society, 1993, p. 42)
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I’unique sceur qui lui restait puisqu'il I’a logée dans l'appartement précédemment occupée par

son épouse, Maria, aprés sa separation en 1897.

Russell est dépeint par les écrits jéhovistes comme un jeune homme ayant soif
d'apprendre et se montrant docile vis-a-vis de I'éducation prodiguée par ses parents. Toutefois,
il n’a passé que peu de temps sur les bancs de I'école qu'il a quittée a I'age de 14 ans, son
éducation étant alors complétée par des tuteurs privés.” Son niveau d’instruction était donc trés

modeste.

Ainsi, le pére de Russell a rapidement fait de son fils son associé en affaires et c'est le
jeune Charles qui aurait rédigé leur contrat de partenariat & I'age de 11 ans’? ; d'autres sources
de la Watch Tower affirment que Charles est devenu I'associé de son pére a 15 ans.”® En effet,
Joseph possédait une chaine de magasins de vétements appelée « Russell's Haberdashery »; or,
Charles Russell, dés son adolescence, s’est montré plutdt doué pour les affaires, passant
beaucoup de temps dans I'entreprise de son peére ; il a méme été rapidement mandaté par celui-
ci pour effectuer des voyages commerciaux jusqu'a Philadelphie. Cette formation commerciale
mise en avant par les écrits de la Watch Tower n’a-t-elle pas été un élément prépondérant qui a
pu influencer cette approche commerciale que I’on voit se concrétiser dans 1’entreprise de

publications qu’il a créée quelques années plus tard ?

Ainsi, il ressort de ces premiers éléments biographiques que Charles Russell a obtenu
une instruction tres modeste se terminant par une formation commerciale pratique aupres de
son pére. Il a également expérimenté plusieurs deuils importants, celui de sa mere a I’age de 9
ans et celui de trois de ses fréres et sceurs durant son enfance. Ces deuils précoces ont, sans

doute, affecté son rapport avec la mort.

V. 4. 2. Education religieuse de Charles Russell.

La famille de Charles Russell était de confession presbytérienne, et ses parents
affichaient une profonde devotion qu'ils ont cherché a transmettre a leurs enfants, a tel point
que Russell a déclaré avoir eté "élevé en tant que Presbytérien, et endoctriné par le

L (Watch Tower Bible and Tract Society, 1993, p. 43)
2(Annuaire des Témoins de Jéhovah, 1975pp. 34,35)
3 (Watch Tower Bible and Tract Society, 1971, pp. 16,17)
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Catéchisme".”* La meére de Russell, Eliza, aurait dit a son fils qu'elle l'avait consacré au
Seigneur, de la méme maniere que Samuel l'avait été par Hanna dans la Bible, et aurait
ardemment souhaité que son fils devienne un prédicateur de I'Evangile ; a cette fin, elle I'a
instruit dans les préceptes de sa religion du mieux qu'elle a pu, et Russell aurait d’apres les

écrits de la Watch Tower considéré cela comme une "chance".”

Tres tt dans sa vie, le jeune Russell a fait preuve de beaucoup de piété, et a déclaré en
1904 qu'il n'était pas nécessaire pour lui de se convertir, puisqu'il est « né dans une condition
justifiée avec la faveur de Dieu sur lui. »"® Selon les témoignages recueillis et publiés par de la
Watch Tower, il passait beaucoup de temps, lorsqu'il était pré-adolescent, a effectuer des
recherches dans des concordances bibliques : par exemple, a 12 ans, il s’est lancé dans une
¢tude biblique qui s’est prolongée jusqu'a deux heures du matin, heure a laquelle son pére 1’a
découvert absorbé par cette activité. A peu pres vers la méme époque, il a commencé a
consacrer officiellement sa vie au ministére religieux. Il est a noter qu’un parallele peut étre fait
avec le récit des Evangiles décrivant Jésus dans le Temple de Jérusalem, également a 1’age de
douze ans, occupé a débattre sur les Ecritures Saintes avec les grands Maitres et interrompu par

ses parents inquiets qui le cherchaient depuis trois jours dans la ville.””

A 14 ans, il a commencé a avertir les gens du besoin de se repentir afin d'échapper au
tourment éternel, notamment en écrivant a la craie des versets bibliques sur les trottoirs et les

murs des maisons.

Puis, encore tout jeune, Charles Russell a quitté I'Eglise Presbytérienne pour rejoindre
I'Eglise Congrégationaliste, dont le temple était & proximité du foyer familial, et ceci "a cause
de ses conceptions plus libérales" du moins, c'est la raison mise en avant dans le récit officiel
de la Watch Tower. Il a aussi fait partie de I'Union Chreétienne de Jeunes Gens (en anglais, le
YMCA). Rapidement, il est devenu enseignant et intendant d'une école du dimanche, et a

commencé a réver d'embrasser une carriére de missionnaire a I'étranger.

Assez naturellement, il croyait a tout ce qu’on lui avait enseigné au niveau des doctrines
chrétiennes ; il pensait a la fois que le Dieu des chrétiens était justice et amour, mais croyait
aussi aux tourments éternels et a la prédestination. Toutefois, a I'dge de 16 ans, il a eu une

discussion avec un jeune ami qui était sceptique quant a I’amour de Dieu pour I’humanité ; or,

™ (La Tour de Garde (anglais), 1916, pp. 170, 171)

5(Zion's Watch Tower (anglais), 1er ao(t 1905, R3608, p. 237)
8(Zion's Watch Tower (anglais), 1er novembre 1904, R3456, p. 335
" (Luc chapitre 2, versets 41 a 52)
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celui-ci lui a fait remarquer la contradiction entre I'idée d'un Dieu aimant et la volonté de celui-
ci de prédestiner des gens aux tourments éternels’®. Hébété par ce qui lui semblait effectivement
étre contradictoire, Russell a commencé a remettre en question ses propres croyances et a
interroger des membres du clergé de sa religion, qui, rapidement, I’ont fait passer pour
quelqu’un qui était sur le point de perdre la foi dans le christianisme. De ce fait, plusieurs
dirigeants locaux de son église ont pris rendez-vous avec Russell pour répondre a ses questions,
en appuyant leurs propos et croyances sur des passages tirés de la Bible ; néanmoins, I’entretien
a renforcé davantage ses doutes, et il a répondu :
« Je crois que Dieu est parfait en sagesse, en puissance, en justice et en amour, et je
refuse de croire qu'une chose contraire a Son caractére soit une révélation venant de Lui. Par

conséquent, je ne crois pas que la Bible soit réellement Sa révélation ; car s'll I'avait donnée
comme telle, elle serait en accord avec Sa sagesse, Sa puissance, Sa justice et Son amour ».”®

Par cette phrase, Russell a montré que, pour qu'il accepte une doctrine désormais, il

fallait que celle-ci s'accorde avec I'idée qu'il se faisait de Dieu.

Russell a alors cessé sa prédication, et a rejeté la croyance que la Bible était la révélation
de Dieu écrite par des hommes inspirés par ce dernier ; toutefois, il croyait toujours en Dieu. Il
s’est alors mis a enquéter sur différentes religions et philosophies orientales incluant I'lslam, le
Confucianisme, le Bouddhisme, le Taoisme et I'Hindouisme, mais n’a pas été satisfait des
réponses que ces groupes fournissaient car elles ne s'accordaient pas avec ses propres
conceptions de la divinité.®% En revanche, sa fréquentation de réunions adventistes a partir de

1869 a commencé a raviver sa foi.

V.5. Implications du chapitre V.

En regardant de plus pres cette biographie rédigée a partir des écrits de la société Watch

Tower ainsi que de la recherche historique de Bernard Blandre, on peut se demander si ce tout

8 1’ Eglise presbytérienne ou Charles Russel a été élevé est de tradition calviniste, ¢’est-a-dire qui croit
que les étres humains sont soit destinés a I’avance par Dieu a étre des hommes spirituels et donc destinés
au paradis, soit des personnes destinées a étre mauvaises et donc condamnées a I’Enfer.
" ("Biographie de Charles Taze Russell (1852-1916), section "Les jeunes années™
Missionnaire Intérieur Laique, ctrussell.fr. Consulté le 10 ao(t 2011)

8(Bible Student Ministries (1995-2005) (anglais), "Soldiers of the Cross: 'Russell: The Early Years™,
biblestudents.net. Consulté le 10 aolt 2011)

, Mouvement
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jeune homme, adolescent de 17 ans, peu instruit et autodidacte en matiere de formation
théologique s’est senti investi par Dieu d’une mission d’évangélisation ? Dans quelle mesure
n’était-ce pas plutot le désir d’honorer le voeu de sa mére de le voir devenir un grand prédicateur
qui a été sa principale source de motivation ? Ses convictions semblaient si fragiles, a tel point
qu’il projetait dans les écrits bibliques ses propres attentes de ce qu’il souhaitait voir en Dieu.
Nous pouvons aussi nous interroger sur 1’influence que Joseph Russel a pu avoir sur son fils,
en tant que seul parent vivant (apres le décés de son épouse). Enfin, le fait que Charles Russel
ait été, deés 1’adolescence, impliqué dans le commerce de son pére a sans doute aussi joué un
role dans I’approche qu’a pu avoir Charles Russel a ’occasion de sa gestion ultérieure du
mouvement des Etudiants de la Bible. D’aprés ces €léments biographiques, Charles Russel
n’avait, en 1870, effectué aucune formation théologique mais était un simple commergant formé
sur le tas par son propre pére. Cependant, il semble que certains traits de sa personnalité, les
circonstances et le contexte de son enfance aient permis de développer un charisme prophétique
tel qu’il est décrit par Mar Weber®! et appliqué a Charles Russel par Dericquebourg.®? Certes,
Russel n’a jamais prétendu avoir regu de révélation divine, mais ses interprétations ont
rapidement regu 1’adhésion de nombreux disciples qui lui ont sans doute reconnu un charisme
prophétique alors qu’il présentait essentiellement des qualités commerciales et savait vendre
ses interprétations avec force de conviction. Nous allons voir, dans le chapitre suivant, comment

d’une démarche mercantile personnelle est né un mouvement d’ampleur internationale.

81 (Weber, 1971, p. 249)
8 (Dericquebourg, 2006)
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VI. De la démarche personnelle & un mouvement d’ampleur internationale.

Dans ce chapitre, j’aimerais étudier un certain nombre de facteurs de croissance afin
d’apporter des €léments de réponse a la premiére sous-question de ma problématique. Pour ce
faire, nous allons emprunter le concept de Cragun et Lawson, de I’offre religieuse en examinant
ce qui, au sein du mouvement Jéhoviste, a favorisé sa croissance mondiale de maniére
spectaculaire jusqu’au milieu des années 1990. Nous mettrons en évidence certaines des
conditions de succes proposées par Stark et lannacone. Aussi, nous allons examiner comment,
dés sa fondation, le mouvement religieux initié par Charles Russel a su se structurer pour
devenir un groupe religieux d’ampleur internationale. Nous allons voir comment une structure
du mouvement renforcée par le successeur de Charles Russel, une étude systématique, réguliére
et exclusive de la littérature jéhoviste ainsi qu’un dévouement intense des fideles ont permis
aux effectifs des Témoins de croitre de maniére spectaculaire a travers le monde entier jusque
dans les années 1990. Nous verrons également comment les doctrines et les régles de vie qui
en découlent ont régimenté la vie des Témoins afin d’éviter tout écart de conduite et de réduire

les risques de défection au sein de ce mouvement religieux.

V1. 1. Des Etudiants de la Bible aux Témoins de Jéhovah.

Les Etudiants de la Bible ont évolué sous la direction de Charles Russell jusqu’a sa mort
en 1916. Le mouvement était représenté par une personne morale, la Watch Tower Bible and
Tract Society of Pennsylvania, association a but non-lucratif fondée en 1884 par Russel. Puis,
c’est le pasteur Joseph Rutherford qui est devenu le président de cette association dont le rdle
était de publier en grand nombre les périodiques et brochures qui diffusaient les enseignements
des Etudiants de la Bible.

Rutherford a apporté une plus grande structuration a 1’association qui ne s’est, ensuite,
appelée Témoins de Jéhovah qu’a partir de 1931 pour se démarquer des différents groupes qui
s’étaient eux-mémes détachés du mouvement des Etudiants de la Bible a la suite de différents

schismes.
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V1. 2. Les premieres doctrines fondamentales.

Charles Russel a, d’abord, adhéré aux interprétations adventistes sur le retour du Christ
sur la Terre, mais il s’est démarqué du Mouvement adventiste du fait qu’il pensait que ce retour
se ferait spirituellement et non physiquement. Autrement dit, influencé par un adventiste
dissident, Nelson Barbour, il croyait, que le Christ reviendrait un jour sur la terre, selon les
prophéties du Nouveau Testament de la Bible, toutefois non pas de maniere visible mais de
maniere invisible, a I’ceil nu. Il s’est, ainsi, démarqué des adventistes qui attendaient un retour

physique du Christ de maniére imminente83,

Le deuxiéme point sur lequel Russel insistait était la mortalité de I’ame. Les chrétiens
de la plupart des confessions, et notamment, les catholiques, groupe majoritaire de la chrétienté,
croyaient communément, a un Enfer, lieu de tourments, et un Paradis, lieu de délices ou les
ames des étres humains décédés continueraient leur existence pour I’Eternité selon qu’elles
¢taient punies ou bien récompensées pour les actions qu’elles avaient menées de leur vivant.
Russel, au contraire, pensait que lesdites ames seraient détruites si les humains avaient vécu

d’une maniére contraire aux prescriptions divines.

V1. 3 Un fondateur parfois contesté.

Si Russel est le fondateur des Etudiants de la Bible, celui-ci n’en a pas moins été contesté

par ses compagnons d’ceuvre et une partie des membres de son mouvement.

Les doctrines actuellement enseignées par les Témoins de Jehovah de maniére uniforme
et dogmatique ont subi de nombreux remaniements, ce qui souléve un certain nombre de

questions : ces doctrines, d’aprés les Témoins de Jéhovah, se veulent-elles le fruit d’une

8 pour les adventistes, la seconde venue du Christ est la bienheureuse espérance de I'Eglise, le point
culminant de I'Evangile. L avénement du Sauveur sera littéral, personnel, visible et de portée mondiale.
Lors de son retour, les justes morts ressusciteront ; avec les justes vivants, ils seront glorifiés et enlevés
au ciel, tandis que les réprouvés mourront. L accomplissement presque complet de la plupart des
prophéties et les conditions actuelles qui regnent dans le monde indique que la venue du Christ est
imminente, que le jour et I"heure de cet événement n“ont pas été révélés, ¢’ est pourquoi ils s’exhortent
a se tenir préts a tout moment.
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interprétation humaine de la Bible®* ou bien se veulent-elles une révélation directe de Dieu a
des prophétes modernes et supposés étre régulierement et directement inspirés de Dieu ?
Autrement dit, Russel et les dirigeants, auteurs des publications de la Watch Tower
prétendaient-ils répandre un message qui serait leur propre interprétation des éecrits bibliques
et, donc, potentiellement erronée ou du moins faillible, ou bien déclaraient-ils enseigner le fruit
d’une révélation directe de Dieu, qui, pour les croyants, serait donc, par définition, une doctrine
indiscutable par quiconque souhaiterait se soumettre a ce qu’il considérerait comme la volonté
divine. Ces changements ont contribué a démobiliser un certain nombre de membres et pas des
moindres comme nous allons le voir dans le chapitre suivant, dédi¢ a I’extrait d’un livre rédigé

par un ancien haut responsable qui rend compte des principales prédictions non-réalisées.

V1. 4. Des prédictions de la société Watchtower non-réalisées.

Comme nous I’avons souligné dans 1’analyse de la biographie de Charles Russel, un des
points majeurs de la prédication de ce dernier était I’imminence du retour du Christ. Dans un

livre intitulé Crise de conscience. La lutte entre la loyauté envers Dieu et la loyauté envers une

religion, 2003, I’auteur, Raymond Franz, un ancien membre du Collége Central des Témoins
de Jéhovah®, rend compte des nombreuses prédictions de la Société Watch Tower qui n’ont
pas été réalisées et qui ont nécessité une nouvelle interprétation ou du moins explication envers

des membres décus.

L'auteur, admettant un certain nombre d’erreurs, y évoque les fluctuations doctrinales
du mouvement religieux auquel il a appartenu, notamment s'agissant de la fin des temps
annoncée pour 1914 par Charles Russel. L'ex-Témoin de Jéhovah présente I'évolution
fluctuante de l'interprétation de cette prophétie. Il évoque le préjudice qui a été causé a des

générations d'adeptes auxquels le College Central des Témoins de Jéhovah enseignait I'urgence

8 La Bible est considérée par les chrétiens comme la révélation écrite de leur Dieu inspirée aux différents
rédacteurs des 66 livres ou de la Bible.

8 Les membres du Collége central sont un groupe d'hommes agés servant aux sieges internationaux des
Témoins de Jéhovah dans I’Etat de New York connu sous le nom de « Béthel ». Ils ont tous le statut
d’anciens au sein de l'organisation des Témoins de Jéhovah et professent avoir l'espérance céleste,
autrement dit, ils ont été « oints ». Le nombre d'anciens composant ce corps dirigeant a changé au fil du
temps ; en outre, il na pas un président de fagcon permanente : la place de président est transmise tous
les ans au membre suivant dans l'ordre alphabétique. Avant les années 1970, les responsabilités du
College central ont été remplies par le Conseil d'administration de la Société Watch Tower.
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de 1914, sans qu'aucune excuse n’ait été présentée par lI'organisation aux personnes laissées
pour compte apres les prédictions apocalyptiques non-réalisées. Franz Raymond reproche aux
autorités jéhovistes de ne pas avoir admis certaines erreurs et déplore un manque de courage de
leur part. Aujourd'hui, I’explication que les Témoins de Jéhovah sont tenus de donner, lorsqu’ils
sont confrontés a cet echec prophétique, est que 1914 n'est pas une prophétie de fin des temps
mais un point de départ. Ainsi, pendant un siécle, il y a eu de nombreuses interprétations
différentes s'agissant de la fin des temps annoncée pour 1914.

En 1877, Charles Taze Russell et Nelson H. Barbour ont prédit la fin des temps pour
1914. Leur message était que le royaume du Christ régnerait sur la terre entiére dés 1914. Les
Juifs, qu’ils considéraient encore comme le peuple divinement élu, seraient rétablis a la faveur
de Dieu ; les « saints »% seraient emportés au ciel.®

Puis, en 1891, Russel a prédit que 1914 serait « I'extréme limite du régne des hommes
imparfaits ». 8

Partant de ces prédictions non-réalisées, Raymond Franz explique, a travers un
témoignage que j’ai reporté en annexe 1, les étapes qui ’ont conduit a se séparer des
communautés jéhovistes. Il admet qu’il était sincerement convaincu de ce qu’il croyait et
désireux d’enseigner la vérité absolue venant de I’étre divin qu’il considérait comme son Dieu,
et c’est, selon lui, cette recherche sincere de I’interprétation la plus objective possible des écrits
sacres du christianisme, qui lui a permis de prendre des distances avec certains enseignements
de la société Watch Tower. Encore une fois, il ne s’agit pas 1a d’émettre un jugement de valeur
en déclarant que Raymond Franz a eu raison ou tort de quitter le mouvement des Témoins de
Jéhovah mais de constater qu’il a tenté de comprendre les explications des autres dirigeants
concernant les prédictions ayant trait & la fin des temps et qu’il n’a pas été satisfait par les
réponses des dirigeants du mouvement jéhoviste. Il a ensuite décidé de ne pas rester dans un
mouvement avec lequel il ne se sentait plus en adéquation. Les autres membres du College
Central, en revanche, semblaient privilégier la stabilité du groupe et la protection de la société
en n’admettant a aucun moment qu’ils auraient pu avoir tort préférant parler d’une meilleure
compréhension qu’ils auraient obtenue avec la sagesse que leur aurait communiqué

ultérieurement le Dieu qu’ils vénérent.

% e mot saint doit étre pris dans le sens de personne justifié par Dieu et non dans le sens de personne
canonisée, tel que I’entend

87(C. T. Russell et N. H. Barbour, Les trois mondes (anglais) 1907.)

8 (Charles Taze Russell, Le temps est proche, 1891).
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Ainsi, Franz constate que les autres responsables de la société n’ont pas eu la méme
attitude que lui vis-a-vis des prophéties non-réalisées. Il déplore non pas les erreurs de calcul
ou de compréhension de ceux qui ont émis les prédictions, mais plutot I’attitude des dirigeants
qui n’ont pas admis leurs erreurs auprés du reste des fidéles du mouvement, de peur de laisser
naitre le doute chez ces derniers. En effet, les dirigeants jéhovistes ne voulaient pas discréditer
I’ensemble de leur mouvement en laissant le moindre doute s’installer chez les fideles quant a

la fiabilité des publications et des enseignements de la société Watch Tower.

Comment expliquer que 1’on puisse ainsi passer des années a ¢tudier sérieusement un
recueil de textes considérés comme sacrés par les chrétiens que représente la Bible et enseigner
des doctrines aussi contradictoires sans qu’il y ait un déclic ? Les différents fidéles ont-ils la
méme motivation ? Certains d’entre eux seraient-ils animés par une motivation autre que la
recherche objective du sens profond des écrits bibliques ainsi que par 1’enseignement d’une
doctrine ainsi considérée comme une verité divine ? Par ailleurs, par quels moyens les membres
qui douteraient de [I’infaillibilité de 1’organisation sont-ils maintenus au sein de la

communauté ?

Comme nous le verrons plus en détails dans le chapitre consacré aux changements
doctrinaux, les enseignements de la Watch Tower ont été modifiés ou réajustés a de nombreuses
reprises durant ’existence du mouvement. Ainsi, certains désaccords entre ses principaux

dirigeants ont eu pour conséquences plusieurs schismes et séparations.

Une autre question pourrait étre soulevée a cet instant : si, d’aprés les Témoins de
Jéhovah, il n’y a qu’une seule bonne interprétation de la Bible, alors, a I’occasion des différents
schismes qu’a connus le mouvement jéhoviste, lequel des différents partis ainsi constitués, était
censé détenir I’interprétation correcte ? Chacun des groupes issus des Etudiants de la Bible ont-
ils, selon les Témoins de Jéhovah, une part de ladite vérité ou n’y a-t-il que la branche qui est
devenue « les Témoins de Jéhovah » qui puisse se targuer de posséder la bonne interprétation
des écrits bibliques ? Les Témoins de Jehovah affirment que seuls les fideles qui sont restés
sous la direction de Joseph Rutherford sont le mouvement agréé par Dieu, comme nous pouvons

le lire dans cet extrait de la Tour de Garde, reporté ci-apres :

« Pendant un temps, quand ils parlaient d’eux-mémes, ils se disaient “ Etudiants de la
Bible ”, I’'une de leurs organisations internationales étant connue sous le nom d’Association
internationale des Etudiants de la Bible. Mais ce nom convenait-il pour les distinguer d’une
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facon particuliere et adéquate ? Non. Pourquoi ? D’une part, parce qu’ils n’étaient pas les seuls
étudiants de la Bible. Il y avait toutes sortes d’étudiants de la Bible, encore liés par les divers
credo de la chrétienté : les fondamentalistes, les modernistes, et certains qui étaient déistes. Tous
ceux-la étudiaient la Bible. D’autre part, certains avaient créé des divisions, comme il en est
parlé dans Romains 16 :17, s’étaient séparés et se disaient encore étudiants de la Bible.
L’expression était donc loin d’étre précise, distinctive.

Mais, fait plus important encore, ’appellation Etudiants de la Bible n’était aucunement
adéquate. En premier lieu, il n’y avait pas d’exemple scriptural. Ensuite, ces chrétiens, non
seulement étudiaient la Bible mais 1’avaient acceptée comme la Parole inspirée de Dieu ; ils
s’étaient voués pour faire la volonté de Dieu et marcher sur les traces de Jésus-Christ ; le dernier
parmi eux était aussi un prédicateur du nom et du Royaume de Dieu.

TEMOINS DE JEHOVAH — POURQUOI ?

Toutefois, dans les Ecritures, il y avait un nom que Dieu avait appliqué a ses serviteurs, un nom
que personne d’autre n’avait adopté, que personne d’autre ne voulait adopter. C’était un nom
qui leur convenait, et qui convenait a eux seuls : témoins de Jéhovah, selon Esaie 43:10, 12, AC :
“Vous étes mes témoins, dit Jéhovah, et mon serviteur que j’ai choisi (...) Vous étes mes
témoins, dit Jéhovah ; ¢’est moi qui suis Dieu ! ” »%

Quoiqu’il en soit, le mouvement jéhoviste s’est structuré et a su réajuster ses doctrines
pour arriver a ce qu’il est aujourd’hui, tandis que les autres mouvements issus des Etudiants de
la Bible n’ont pas connu le méme succeés comme nous allons le voir dans le prochain sous-

chapitre.

V1. 5. Les principaux schismes.

La Société Watch Tower a connu un certain nombre de schismes au cours de son
histoire, et cela des les premiéres années de son existence, comme le montre la chronologie des

schismes reportée en annexe 3.

Ces divisions ont généralement été dues a des désaccords en matiere doctrinale,
organisationnelle (rejet de l'autorité d’un dirigeant), comportementale, ou encore a I'ajout de
nouveaux dogmes (nouvelles révélations, syncrétisme) ou a l'acculturation du message
jéhoviste avec la société dans laquelle le mouvement dissident évoluait (par exemple en
Afrique).

8 (La Tour de Garde du 15 novembre 1962, pp.519, 520)
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Les schismes les plus importants ont eu lieu lors de la crise de succession de Charles
Taze Russell, vers 1916, et ont été formés par d'anciens dirigeants nationaux ou internationaux
du mouvement. Néanmoins, les autres groupes issus des Etudiants de la Bible ont globalement
une audience assez réduite, méme si certains d'entre eux, tels que le Mouvement Missionnaire
Intérieur Laique, les Amis de I'Homme et les Etudiants de la Bible de I'Aurore comptent

plusieurs milliers de membres et ont un rayonnement international.

Généralement, ces groupes pensent que la Watch Tower s'est comportée en groupe
religieux apostat en déviant de la "vérité" et précisent sur leurs sites Internet qu'ils s'en
dissocient. Pareillement, I'organisation jéhoviste, profondément exclusive et a l'autorité
centralisée, renie toute parenté avec ces groupes qu'elle considére comme infideles aux
directives de Dieu essenticllement parce qu’ils ne dépendent plus de la méme direction
hiérarchique. Contrairement a la Watch Tower, les groupes schismatiques, surtout ceux qui sont
nés a I'époque de Russell et juste aprés sa mort, ne sont pas aussi dogmatiques et sectaires que
les Témoins de Jéhovah et, tout en ayant des croyances fortes, laissent une certaine liberté a

leurs membres.

......

groupes dissidents de la Société Watch Tower. Outre les ruptures officielles assumées a la fois
par l'organisation-meére et par le mouvement qui s'en est détaché, une nouvelle forme de
dissidence est apparue : la contestation de l'organisation jéhoviste. Ainsi, certains groupes
remettent en cause seulement quelques aspects de I'organisation, sans, toutefois, s'en dissocier
officiellement et constituent ainsi des groupes de pressions internes. L'anonymat des membres
offre dans ce cas une protection contre I'exclusion pratiquée par les Témoins de Jéhovah. Bien
souvent, ces derniers groupes n'existent que de fagon virtuelle sur I’Internet. Nous verrons cela

plus en détail dans le chapitre consacré a ce dernier.

Il est intéressant de remarquer que tous ces points n'ont rien d'exceptionnel et que
I'histoire de la Watch Tower suit le méme processus que celle dautres mouvements religieux
qui n'admettent pas la contestation. Ainsi, dans le mormonisme, par exemple, I'Eglise de Jésus
Christ des Saints des Derniers Jours ne reconnait pas les branches dissidentes et leur refuse le
qualificatif de "mormons". L'unité et I'enseignement commun qui font tant la fierté des Témoins
du monde entier, parce qu’ils constituent, selon eux, une preuve qu’ils se trouvent dans le
groupe religieux approuvé de leur Dieu, ne sont-ils pas en réalité la conséquence d'une

organisation rigide qui réprime toute voix un tant soit peu discordante, méme si le désaccord
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porte sur un point de détail ou une simple opinion. De ce fait, I'unité n'est-elle pas obtenue que

parce qu’elle est imposée ?

V1.6. La société Watch Tower.

La sociét¢ Watch Tower est I’entité juridique des Témoins de Jéhovah et c’est elle qui
dirige administrativement mais aussi doctrinalement et qui supervise de maniére pyramidale
toutes les activités religieuses de 1’organisation et chacun des enseignements prodigues par

I’ensemble des Témoins de Jéhovah a travers le monde.

Son fonctionnement ressemble davantage a une immense entreprise commerciale de
type multinationale qu’a un groupe religieux. Nous allons en voir le fonctionnement pour mieux

comprendre les raisons du succes de ce mouvement religieux.

VI1.6.1. Le siéqge.

Si le mouvement des Etudiants de la Bible a commencé de maniére trés informelle par
des réunions et discussions entre croyants de diverses sensibilités autour des Ecritures Saintes,
le mouvement des Témoins de Jéhovah est aujourd’hui une entité extrémement structurée. Son
nom juridique complet est « Watch Tower Bible and Tract Society of Pennsylvania ». Son siége

administratif se situe & Warwick dans I’Etat de New-York, aux Etats-Unis.

C’est en février 1881 que la société, d’abord appelée « Zion’s*® Watch Tower Tract
Society », a été fondée, a Pittsburgh, en Pennsylvanie, par Charles Russel qui en a été, dans un
premier temps, le secrétaire-trésorier. Le but de la société était d’imprimer et de diffuser des
périodiques religieux. Le premier journal publié s’appelait le « Zion’s Watch Tower and Herald
of Christ’s Presence ». Charles Russel est devenu le président de la société en 1884, apres que

la société a été enregistrée officiellement en Pennsylvanie.

% Sion (en anglais « Zion ») était une colline de I’ancienne Jérusalem. Le terme désigne par métonymie
Jérusalem puis par extension le pays d’Israél et la Jérusalem céleste, ¢’est-a-dire le monde a venir. C’est
pourquoi ont utilisé ce terme pour désigner la brochure annongant I’imminence d’un monde nouveau.
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En 1996, le nom de la société est devenu Zion’s Watch Tower Bible and Tract Society

et ce n’est qu’en 1955 que la société a pris son appellation actuelle.

Nous allons maintenant voir la structure du mouvement jéhoviste ainsi que les

différentes entités qui les régissent.

V1.6.2. La structure.

Bien que les Témoins soient un mouvement religieux, la structure que les dirigeants ont
mis en place rappelle davantage les grande entreprises multinationale et leur organigramme,

ainsi que je I’avais remarqué dans un article publié dans la revue en ligne, Etudes Caribéennes :

« La structure organisationnelle du mouvement est impressionnante par sa rigueur et sa
complexité. L’on n’entre pas dans une filiale des Témoins de Jéhovah comme 1’on entrerait dans
une cathédrale, mais plutdt comme dans les bureaux précieusement gardés du siege central
d’une grande multinationale. »*

VI.6.2.1: Le président.

Bien que Charles Russel soit le fondateur du mouvement jéhoviste, il n’a été que le
deuxiéme président de la société, ayant tout d’abord été secrétaire-trésorier tandis que le
premier ¢était Henry William Conley avant [Denregistrement Iégal (en anglais
« incorporation »%2) de la société en 1884. Jusqu’au 1% janvier 1976, le président supervisait le
Conseil d’Administration composé du vice-président, d’un secrétaire-trésorier, de quelques
anciens et de lui-méme, et il avait tout pouvoir de décision et de direction sur 1’ensemble des
activités des Témoins de Jéhovah dans le monde entier. A partir de 1976, c’est le Collége

Central (en anglais Governing Body) qui a rempli ce role jusqu’a aujourd’hui.

%1 (Zamord, 2014)
%2 Aux Etats-Unis un groupe religieux est enregistré légalement (incorporated) par une déclaration avec
la remise d’un formulaire aupreés du gouvernement de I’Etat dont elle dépend.
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Huit présidents se sont succédé depuis la fondation des Etudiants de la Bible : William
Henry Conley de 1881 a 1884 ; Charles Taze Russel de 1884 a 1916 ; Joseph Rutherford de
1917 a 1942 ; Nathan Homer Knorr de 1942 a 1977 ; Frederick William Franz de 1977 a 1992 ;
Milton George Henschel de 1992 a 2000 ; Don Alden Adams de 2000 a 2014 and Robert
Ciranko, I’actuel président, depuis 2014.

VI1.6.2.2. Le College Central.

Depuis le 1*" janvier 1976, ¢’est le Collége Central qui supervise les activités des

Témoins de Jéhovah du monde entier.

Selon les Témoins de Jéhovah, le College Central est « I’esclave fidele et avisé » décrit
dans la Bible :

“Quel est donc le serviteur fidéle et prudent, que son maitre a établi sur ses gens, pour
leur donner la nourriture au temps convenable ? Heureux ce serviteur, que son maitre, a son
arrivée, trouvera faisant ainsi ! Je vous le dis en vérité, il I'établira sur tous ses biens. »%

Ainsi, en 1946, les Témoins de Jéhovah expliquaient dans un de leurs périodiques :

« En 1878, quarante ans avant 1918, année ou le Seigneur vint au temple, il y avait une
classe de chrétiens sincéres et consacrés qui s’étaient détachés des organisations hiérarchiques
et cléricales et cherchaient a exercer le christianisme (...). L’année suivante, en juillet 1879,
parut (...) le périodique La Tour de Garde afin que les vérités que Dieu a prévues par Christ
comme nourriture en temps utile parviennent réguliérement a tous les enfants de Dieu vraiment
consacrés. »%

Il apparait clairement, dans cet extrait, que pour les Témoins de Jéhovah, la littérature
jéhoviste contient des vérités spirituelles que seuls ses rédacteurs semblent détenir. En 1972, il
est précise, dans un autre numéro du méme périodique, comment le Collége Central est venu a

I’existence :

% (La Bible traduction Louis Segond, 1910, Evangile selon Matthieu chapitre 24, versets 45-47.)
% (La Tour de Garde, 15 janvier 1946)
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« Cinq années plus tard [en 1884], la Zion’s Watch Tower Tract Society fut déclarée
juridiquement et servit d’‘instrument’ pour donner la nourriture spirituelle aux milliers de
personnes sincéres qui cherchaient a connaitre Dieu, [et] & comprendre sa Parole (...). Des
chrétiens oints, voués et baptises, se sont joints a cette Société, a son siége en Pennsylvanie.
Qu’ils aient été membres du comité directeur ou non, ils se sont offerts pour effectuer 1’ceuvre
spéciale de la classe de I’ ‘esclave fidele et avisé’. Ils ont apporté leur aide pour nourrir et diriger
la classe de I’esclave, et ainsi un collége central a fait son apparition. Cela s’est fait sans doute
sous la direction de la force active et invisible de Jéhovah, son esprit saint, et de Jésus-Christ,
(...) le Chef de la congrégation chrétienne »%

Pour les Témoins de Jéhovah, le Collége Central occupe les fonctions du college
apostolique qui existait au sein de I’Eglise du 1" siecle, qui était situé a Jérusalem et qui était
composé des apdtres de Jésus-Christ, ainsi que de quelques Anciens® de 1’Eglise. Ce collége
est décrit dans la Bible, dans le livre des Actes des Apbtres, comme ayant autorité sur
I’ensemble des Eglises chrétiennes qui existaient a I’époque. L’enseignement religieux
prodigué par ce College Central des Témoins de Jéhovah, fait donc autorité pour ’ensemble de
leurs fidéles répartis dans le monde entier, et est considéré, par ces derniers comme 1’unique
veérité en matiere de religion : c’est d’ailleurs par 1’expression « la vérité » que les Témoins de
Jéhovah désignaient leur mouvement lors des divers entretiens que j’ai pu avoir avec eux soit
en Guadeloupe soit a la Barbade, lorsque ces derniers m’expliquaient ce qui les avait

convaincus d’adhérer a ce mouvement religieux.

Aujourd’hui, le Collége Central est composé de six comités qui sont responsables de
diverses fonctions administratives, telles que la gestion du personnel, l'imprimerie, la
prédication, les programmes des écoles et des assemblées, la rédaction et la coordination. Le
Collége se charge lui-méme directement de nommer les différents surveillants de zones, de
districts ou de circonscriptions, collectivement appelés « surveillants itinérants®” », et nomment
aussi les membres des comités de filiale. Tous les membres du Collége Central sont considérés

par les Témoins de Jéhovah comme oints ou élus®®.

% (La Tour de Garde, 15 mars 1972)

% (Terme désignant les responsables de communautés chrétiennes locales)

" Un surveillant de zone supervise plusieurs Béthels.

% Les Témoins de Jéhovah enseignent que 144000 personnes appelés oints ou élus sélectionnés par Dieu
tout au long de I’Histoire de I’humanité feront partie des citoyens du Ciel qui régneront aux cotés de
Jésus-Christ lors du régne de mille ans. Les autres Témoins de Jéhovah feront partie d’une grande foule
qui vivra dans un paradis terrestre restauré sur toute la terre. Les non-Témoins de Jéhovah seront tout
simplement anéantis lors d’une grande bataille appelée Harmagedon, en référence a la prophétie écrite
dans le Bible dans le livre de I’ Apocalypse chapitre 16, verset 16.
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V1.6.2.3. Les filiales.

Les Témoins de Jéhovah ont divisé le monde en une trentaine de zones qui contiennent
chacune plusieurs filiales que les Témoins de Jéhovah appellent « béthel ». Chaque zone est
supervisée par un responsable appelé surveillant de zone qui rend visite régulierement aux
filiales. Chaque filiale est animée par un comité composé de trois a sept membres. Elle est
chargée d’organiser I’activité des Témoins dans le pays ou elle se trouve et parfois dans certains
pays limitrophes. Son champ d’action est lui-méme subdivisé en un ensemble de territoires

appelés « districts », qui sont eux-mémes subdivises en « circonscriptions ».

Les membres qui sont affectés a ces filiales sont appelés béthélites. Ils y résident
volontairement aprés avoir été sélectionnés par des responsables, pour leur sérieux et leur
engagement dans les activités de prosélytisme du mouvement. lls y accomplissent diverses
taches, administratives ou manuelles, de maniére bénévole, a titre permanent pour certains, ou

a temps partiel pour d’autres.

La Barbade possede son béthel, la Guadeloupe aussi, du moins jusqu’en 2013, année
ou, pour des raisons attribuées a des regroupements, il a cessé d’exister, la gestion locale étant

désormais assurée par le Béthel de France hexagonale.

Le fonctionnement des béthels est régimenté de maniere tres stricte avec des horaires
qui dépassent souvent le temps de travail Iégal, moyennant, pour seule rémunération, un petit
pécule équivalent a deux ou trois-cents euros en fonction du pays, ainsi que les repas, le
logement et le blanchissage. Pourtant, les béthélites considerent leur activité comme un
privilege puisqu’ils estiment contribuer de la maniére la plus active a I’avancement de 1’activité

principale du mouvement qui est de propager le message jéhoviste.

Le site Internet officiel des Témoins de Jéhovah décrit le Béthel comme une famille ou

chacun travaille avec joie :

« Un endroit tout particulier pour donner de soi dans une grande “ famille ”. Dans
chaque Béthel, des Témoins, hommes et femmes, se consacrent a plein temps a faire la volonté
de Dieu et a favoriser les intéréts du Royaume (Matthieu 6 :33). Aucun d’eux n’est payé, mais
tous sont logeés et nourris et recoivent une aide pour leurs dépenses personnelles. Chacun a une
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tache a accomplir, que ce soit dans un bureau, a la cuisine, a la salle & manger, a I’imprimerie,
sur une chaine de reliure, au ménage, a la buanderie, a la maintenance, etc.

Un endroit ou I’on s’active a soutenir la prédication. L’objectif principal de chaque Béthel est
de rendre les vérités bibliques accessibles a autant de personnes que possibles. Cette brochure
en est un exemple. Elle a été rédigée sous la direction du Collége central, transmise
¢électroniquement a des centaines d’équipes de traduction des quatre coins du monde, imprimée
sur des rotatives a grande vitesse dans différents Béthels et expédiee a plus de
110 000 congrégations. A chacune de ces étapes, la “ famille du Béthel ” apporte un soutien
essentiel a la plus importante de toutes les activités : la prédication de la bonne nouvelle. »*

Le sociologue, Régis Dericquebourg décrit ainsi la vie des filiales jéhovistes :

« Certaines conditions sont requises pour entrer au Bethel. Il faut, en principe, étre
célibataire bien que cela ne soit pas indispensable pour étre plus disponible. Les pionniers'®
sont admis de préférence. Or les pionniers forment déja une élite dans le mouvement. De plus
les Témoins ordinaires les admirent parce ils sont voués entiérement a la prédication. Ils aiment
les inviter a leur table. La société Watch Tower encourage cette admiration. Une pré-sélection
a lieu car la demande d’entrée au Bethel est soumise a avis du surveillant de circonscription.
Les conditions d’admission sont d’étre capable de travailler dur avoir été un bon prédicateur (le
pionnier a été préparé cela) et étre capable de diriger une congrégation ; les pionniers sont
souvent surveillants de congrégation. Le béthélien doit é&tre capable de dépasser les normes de
travail appliquées ordinairement ; il doit travailler sans compter son temps, plus de huit heures
par jour si on le lui demande. Sa pratique religieuse est considérée par les Témoins ordinaires
comme un modele idéal et ceux-ci se montrent admiratifs envers les membres du Bethel. 1ls se
montrent fiers de dire a [’occasion d’un passage au Bethel qu’ils ont pu y donner un coup de
main. Les Témoins ordinaires peuvent y aller travailler pendant de courtes périodes de quelques
jours. Un Témoin de Lille disait lors une réunion aprés un court séjour au Bethel qu’il y avait 1a

une extraordinaire ambiance de spiritualité et il n’avait pas ressenti la fatigue »*%

D’apres les annuaires édités par la société Watch Tower, les Témoins de Jéhovah
disposaient de cent-dix-huit filiales a travers le monde en 2009 et il n’en restait que quatre-

vingt-seize en 2013.

% (Qui fait la volonté de Jéhovah, WTBS, p. 24)
100 (Voir le chapitre suivant sur le fonctionnement des communautés)
101 (Dericquebourg, 1980, p. 86)
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V1.6.2.4. Les communautés locales.

Une communauté locale est appelée congrégation par les Témoins de Jéhovah. Elle
compte en moyenne une centaine de membres. Chaque Témoin de Jéhovah dépend
automatiquement d’une congrégation, lorsqu’il devient membre, en fonction de son lieu de
résidence. En général, les Témoins qui ont étudié avec lui résident dans le méme quartier et
I’invitent aux réunions de la communauté dont ils sont membres. En effet, un mouvement vers
une autre congrégation ne se fera qu’en cas de déménagement vers un lieu dépendant d’une
autre circonscription ou si les responsables le suggerent aux membres pour des nécessités de
fonctionnement d’une congrégation, notamment pour consolider une autre communauté ou y

occuper de nouvelles responsabilités.

Les congrégations sont dirigées par un collége d’anciens. Les anciens sont des hommes
qui, pour la plupart, sont Témoins de Jéhovah depuis longtemps, ayant trés souvent été élevés
dans ce mouvement religieux par leurs parents. Le college des anciens se réunit ordinairement
une fois par trimestre pour discuter de la bonne marche de 1’assemblée locale. Chaque ancien
posséde une voix. Les décisions sont prises le plus souvent a 'unanimité des présents et apres
s’étre reporté a la Bible et aux recommandations du Colleége central sur le sujet traité. L ordre
du jour est fixé par le coordinateur du collége des anciens apres consultation de chacun des

membres du collége.

Les congrégations comptent aussi des assistants ministériels chargés d’effectuer
diverses taches importantes au sein de la communauté, par exemple la gestion de la trésorerie,
I’organisation de I’évangélisation, la distribution de la littérature religieuse ou des ouvrages

bibliques ou encore I’entretien du lieu de culte.

La « Salle du Royaume » est le nom donné au lieu de culte et de réunion de la
communauté locale ou parfois de plusieurs communautés locales qui s’y réunissent pour les
offices a des horaires différents. Les fidéles se retrouvent plusieurs fois par semaine pour des
réunions publiques mais aussi, parfois, réservées seulement aux Témoins de Jéhovah comme

par exemple pour I’Ecole du ministere théocratique.

Les proclamateurs sont les membres d’une communauté locale baptisés ou non (dans ce
cas ils sont appelés proclamateurs non-baptisés), qui s’adonnent a I’activité d’évangélisation,

deux par deux, soit sous forme de porte a porte, soit sur les lieux publics. Les proclamateurs

73



sont encouragés a évangéliser au moins une dizaine d’heures par mois et doivent rendre une
fiche d’activité ou sont déclarées les heures de prédication effectuées. Si le proclamateur
n’accomplit pas cette tache pendant plus de six mois, il est considéré comme inactif et une visite
est rapidement effectuée par des anciens de la congrégation afin de I’inciter a reprendre du

service.

Un pionnier auxiliaire est un membre baptisé de la communauté qui s'engage par écrit
et avec l'accord des anciens de la congrégation dont il fait partie, & consacrer au minimum 50
heures aux activités de prosélytisme pour un mois en particulier. Les proclamateurs sont
encouragés par les anciens de la communauté a accomplir ce ministére en particulier les mois
entourant le Mémorial, événement auquel les Témoins de Jéhovah essaient d’inviter le

maximum de personnes.

Suivant les mémes formalités, un pionnier est considéré comme permanent lorsqu’il
s'engage a effectuer 840 heures de prédication par an (allant de septembre a ao(t), soit 70

heures par mois.

Enfin, un pionnier spécial peut é&tre nommé par la filiale afin de consacrer chaque mois
130 heures a la prédication. Ces pionniers sont considérés comme trés pieux et recoivent une
somme modique pour se nourrir. Ils doivent étre bien considérés par les anciens de la
congrégation locale. lls suivent les mémes cours et réunions prévus pour les pionniers

permanents mais ont plus de contact direct avec le béthel.

Les surveillants de circonscription s’occupent chacun d’une vingtaine de
congrégations ; ils passent une semaine avec chacune d’elles deux fois 1’an. IlIs se réunissent
avec les anciens et les assistants ministériels pour faire le point sur les progres réalisés et leur

donner des conseils sur la fagon d’assumer leurs responsabilités.

Si les Témoins de Jéhovah sont peu encouragés a étre ambitieux professionnellement,
ils sont, en revanche, fortement incités a s’engager de manicre trés active dans D’activité
d’évangélisation et a prendre des responsabilités au sein de la communauté locale. Cette activité
intense revét une grande importance dans le succés rencontré par le mouvement méme si la
prédication de porte en porte est statistiguement de moins en moins efficace et est de plus en
plus souvent accompagnée d’autres formes de prédication comme nous le verrons dans le
chapitre consacré aux méthodes de propagande. C’est I’activité religieuse principale d’un

Témoin de Jéhovah et celle qui illustre le mieux I’appellation de son mouvement.
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V1. 6.3. Le financement.

Les Témoins de Jéhovah déclarent sur le site Internet que tous les membres travaillent

sans rémunération :

« Notre activité d’évangélisation est essentiellement financée grace aux dons faits par
les Témoins de Jéhovah. Lors de nos offices, il n’y a pas de quétes. Et la dime n’a pas cours
chez nous, selon Matthieu 10 :7,8. En fait, nos lieux de culte sont pourvus de troncs, ou chacun
peut déposer une offrande de maniére anonyme. Nous n’avons pas de clergé rémunéré, nous
faisons du porte-a-porte a titre bénévole, et nos lieux de culte ne sont pas luxueux. Nos dépenses
restent donc raisonnables. Les offrandes transmises aux siéges nationaux des Témoins de
Jéhovah servent a secourir les victimes de catastrophes naturelles, a prendre en charge les frais
des ministres du culte itinérants et des missionnaires, a financer la construction de lieux de culte
dans des pays en développement ainsi qu’a imprimer et expédier des bibles et des écrits
bibliques. Il est possible de participer aux frais de fonctionnement de 1’assemblée locale ou de
contribuer financiérement a notre ceuvre au niveau mondial. Chaque assemblée locale est
réguliérement tenue informée de 1’état des comptes. »1%2

Si le montant des dons n’est pas imposé aux membres, contrairement, par exemple, a
I’Eglise adventiste ou il est exigé que la dime, soit 10% des revenus, soit donné en guise
d’offrande religieuse, les membres sont encouragés a effectuer un don généreux afin de soutenir

I’ceuvre d’évangélisation du mouvement religieux.

De plus, le travail effectué par les béthélites permet des économies non-négligeables,
puisque ces derniers effectuent un travail a plein temps qui n’est compensé qu’en nature avec

un pécule de quelques centaines d’euros sans charges patronales.

Par ailleurs, d’aprées les données publiées dans I’annuaire des Témoins de Jéhovah, il y
aurait eu quelques 20595 béthélites en 2011. Si I’on considére qu’ils auraient été rémunérés un
minimum de 1365 euros brut s’ils avaient été salariés, ¢’était le montant du SMIC en 20111
et en y rajoutant les 42% de charges patronales'® (soit 573,3 euros) cela ferait un montant
mensuel de 1938,3 euros a la charge de la société Watch Tower pour chaque béthéliste. Un
calcul rapide permettra d’avoir un ordre de grandeur de I’économie ainsi effectuée : 1938,3

euros (dépense patronale minimale pour un employé) x 12 (les douze mois de ’année) x 20595

102 (https://www.jw.org/fr/temoins-de-jehovah/fag/comment-nous-financons-notre-oeuvre)
103 (https://www.insee.fr/fr/statistiques/1375188)
104 (http://www.lebulletinregional.com/cout-du-travail-en-france-patron-salaire/)
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(le nombre de béthélites en 2011 dans le monde entier) = 479031462. Donc,
approximativement, la société Watch Tower aurait dd dépenser un peu plus de 479 millions
d’euros si elle avait rémunéré ses béthélites avec un salaire. De cette somme, il faudrait retirer
le montant des avantages en nature accordés aux béthélites pour avoir une meilleure idée des
économies réalisées par la société Watch Tower. Ainsi, si 1’on estimait a 100 euros les dépenses
afférant au logement du béthélite, (il loge dans une chambre modeste parfois partagée avec
d’autres compagnons de service) 200 euros pour la nourriture et 300 euros de pécule, cela ferait
un équivalent de 600 euros d’avantage nature par béthélite, soit un montant de 148284000 euros
(600 x 12 x 20595=148284000). Cela ferait donc une économie de plus de 330 millions d’euros
pour la société Watch Tower sur I’ensemble du monde entier, chaque année, grace au bénévolat
des béthélites. Certes, ce chiffre n’est qu’un ordre de grandeur puisque la plupart des pays
émergents ont un salaire minimum inférieur a celui de la France. En contrepartie, les béthélites
exercant des postes de cadres pourraient prétendre a étre rémunérés bien au-dessus du SMIC,
ce qui augmenterait encore le montant des économies effectuées par la société Watch Tower.
Quoi qu’il en soit, une économie conséquente et indéniable est bien réalisée, ce qui permet au
mouvement d’utiliser ’argent ainsi économisé afin d’investir davantage dans la publication de
littérature et ’emploi de prédicateurs a plein temps ou a temps partiel, autant de main d’ceuvre
permettant de recruter davantage de nouveaux adhérents. Certains anciens Témoins de Jéhovah
sont allés jusqu’a évoquer un travail au noir, comme dans cette lettre d’un ancien responsable

chez les Témoins de Jéhovah a Monsieur Willy Fautré des Droits de I'Homme sans Frontiéres :

« ...elle (la société Watch Tower) utilise une main d'ceuvre gratuite constituée par les
adeptes qui, bien sar, le font "pour servir Dieu". Cette main d'ccuvre représente une somme
colossale de travail au noir a I'échelle internationale ».2%

Le travail bénévole étant légal'®, le terme « travail au noir » ou « travail illégal » n’est
pas approprié. Cependant, I’on peut se demander ce qu’il adviendrait d’un béthélite qui aurait
passé sa vie en tant que bénévole au service de la société Watch Tower et qui la quitterait ou en
serait exclu et se retrouverait ainsi sans droit aux Assedics, ni a une pension pour retraite. Ainsi,

il semblerait que 1’on dénote des manquements dans la protection sociale des Témoins de

105 ( https://www.info-sectes.org/tj/temoign/jluc.htm)
106 (https://www.associations.gouv.fr/IMG/pdf/guide_du_benevolat.pdf)
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Jéhovah employeés bénévolement, comme le rapporte un proces-verbal de 1’inspection du travail

dont voici un extrait ci-dessous :

« 1996, 22 juillet: a la suite d’un accident grave au si¢ge frangais, a Louviers,
I’inspection du travail découvre « des manquements graves » a la législation du travail et un
systéme de protection sociale insuffisant. Le procés-verbal retient les infractions suivantes :
défaut de déclaration préalable d’occupation de personnel salarié, absence d’affichage de
I’identité et de ’adresse de I’inspection du travail, de tenue d’un livre de paie, de visite médicale
du travail, et non-respect des régles de sécurité a I’occasion d’un accident du travail. »%

Soulignons également un manque de cohérence dans certaines déclarations fiscales de

la société Watch Tower :

« 1998 : en France, I’ Association culturelle des Témoins de Jéhovah déclare une masse
salariale de 4,8 millions de francs pour 306 salariés. La communauté chrétienne des Béthélites
déclare quant a elle 284 salariés, pour une masse salariale de 6,6 millions de francs ».1%

D’autres économies encore bien plus importantes sont effectuées sur les constructions
des batiments des filiales et des lieux de culte des communautés. En effet, les Témoins de
Jéhovah disposent de Comités de Construction Régionaux, qui se composent habituellement
chacun de cing & sept Témoins de Jéhovah experts dans les activités de construction et qui
coordonnent les efforts des membres participant aux différents chantiers afin de fournir des
lieux de culte a des prix les plus réduits possible. Ces comités ont été mis en place par les
Témoins de Jéhovah vers le milieu de I'année 1986 par la société Watch Tower dans le but de
coordonner les opérations de construction mais aussi les travaux de réparations et d’entretien
de I’ensemble de son patrimoine. En 1987, soixante CCR ont ainsi été mis en place aux Etats-
Unis, comités qui se sont rapidement développés dans le reste du monde, et les filiales de la
Watch Tower ont recu des instructions détaillées sur leur fonctionnement, uniformisant ainsi
les procédés a I'échelle mondiale. En 2011, il y avait 400 CCR dans le monde entier, dont 128
aux Etats-Unis. Durant la décennie précédente, ces CCR ont construit plus de 20 000 lieux de

culte. C’est le comité qui geére I’achat du terrain et des matériaux nécessaires a la construction

07" (Cauchois, 2016, P. 201)
108 (Cauchois, 2016, p. 205)
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ou aux reparations des locaux et le comité qui mobilise la main-d’ceuvre nécessaire parmi les
membres spécialisés dans différentes professions en rapport avec la construction. Ceux-ci
travaillent bénévolement, sans étre rémunérés, et sont généralement hébergés chez des Témoins
locaux ou, plus rarement, logent a I'n6tel a leurs propres frais, pendant toute la durée du

chantier.1%®

Par ailleurs, lorsque, parfois, les batiments appartenant a la société Watch Tower sont
revendus, le bénéfice en est reversé a la société sans que les bénévoles qui y ont travaillé ne
puissent en jouir directement, ceux-ci consacrant leur temps, leur énergie et leurs compeétences
au service de I’organisation religieuse sans intérét financier mais uniquement a des fins

religieuses.

Ainsi, tout semble organisé, avec plus ou moins de transparence, dans le but de réinvestir
dans la promotion de la société Watch Tower 1’argent récolté par cette dernicre, soit grace aux
dons volontaires des membres, soit économisé grace au bénévolat et au sacrifice professionnel
des plus z¢€lés d’entre eux qui renoncent a leur propre ascension sociale ou a leur intérét

personnel.

VI1.7. Les outils et méthodes de propagande.

Rien n’est laissé au hasard chez les Témoins de Jéhovah. Aussi, les proclamateurs ne
partent pas évangéliser sans support. Toute activité de prosélytisme a pour but de placer chez
les personnes contactées par les Témoins de la littérature jéhoviste et comme objectif d’obtenir
le plus rapidement possible un rendez-vous en vue de dispenser des études de ces brochures,

pour espérer aboutir aprés quelques mois a la conversion de la personne.

VI.7.1. Les publications jéhovistes.

Si les Temoins de Jéhovah constituent bien un mouvement religieux, ils sont avant tout une

immense entreprise d’édition et de publication de littérature religieuse. Que ce soit son

109 (http://governingbodyletters.blogspot.com/2008/11/united-states-branch-statistics-direct.html)
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appellation d’origine (Zion’s Watch Tower Tract Society), ou celle qu’elle possede aujourd’hui
(Watch Tower Bible and Tract Society of Pennsylvania), son nom juridique et ses statuts
décrivent, sans ambiguité, son désir de proclamer son message religieux, certes, mais
essentiellement, par la diffusion de ses publications. Les revues, dépliants et manuels qu’ils
étudient et distribuent sont, selon les Témoins de Jéhovah les seuls a proposer la bonne
interprétation de la volonté de Dieu. Les doctrines, enseignements et recommandations qu’ils y
diffusent font autorité auprés des membres puisqu’ils sont écrits ou approuvés par le Colleége
Central, qui lui-méme est composé des fidéles considérés comme des Elus, tout spécialement
choisis par Dieu, comme nous 1’avons déja décrit dans le chapitre sur I’organisation du
mouvement.

Parmi les nombreux ouvrages qu’ils proposent aux personnes avec qui ils étudient, se

trouvent les ouvrages décrits dans le sous-chapitre suivant.

VI1.7.1.1. La Bible, Traduction du Nouveau Monde.

La version de la Bible, éditée par les Témoins de Jéhovah, s’appelle la Traduction du
Nouveau Monde (en anglais New World Translation). Jusqu’a 1961, les Témoins de Jéhovah
utilisaient, dans les pays anglophones, la traduction du Roi Jacques, connue dans le monde
anglophone sous 1’appellation « The Authorized Version » ou « King James Bible » datant de
1611. D’autres traductions plus modernes utilisées dans les mouvements chrétiens ont été
éditees depuis mais les Témoins de Jéhovah en dénoncent la traduction qui serait, d’apres eux,
erronée ou biaisée. Ainsi, ils ont édité leur propre traduction en anglais d’abord, en 1961, puis
a partir de 1995, en francais (révisée en 2018). Les traducteurs sont anonymes mais Raymond
Franz, un ancien membre du Collége Central dévoile que I’un des principaux rédacteurs de cette

traduction Jéhoviste de la Bible n’était autre que son oncle, Frederick Franz!°

, un des présidents
de la société Watch Tower et 1I’éditeur de cette version de la Bible. Le comité de rédaction aurait
été complété par George D. Gangas, Karl F. Klein, Nathan Knorr et Albert D. Schroeder. Or,
parmi ces hommes, toujours d’aprés Raymond Franz, seul son oncle avait une connaissance
rudimentaire et autodidacte du grec et de I’hébreu, les principales langues des manuscrits dont
la Bible a été traduite, les autres membres n’étant pas des spécialistes des langues mortes, ni

dipléomés en théologie. La traduction Jéhoviste a été séverement critiquée et considérée comme

110 (Frantz, 1983, p.50)

79



biaisée par des spécialistes tels que, Robert Countess*'!, docteur en Théologie, Edmond
Gruss''?, Professeur d’histoire et de théologie et Julius Mantey!3, docteur en linguistique et
spécialiste du grec ancien. Plus de détails seront donnés sur cette version de la Bible dans le

chapitre consacré a la Traduction du Nouveau Monde.

VI.7.1.2. « La Tour de Garde ».

La Tour de Garde (en anglais Watchtower), est le plus ancien périodique produit par le
mouvement jéhoviste, puisque cette revue internationale a été créée en 1879. Elle est,
aujourd’hui, traduite et diffusée en 334 langues en versions écrites sur papier mais aussi
disponibles en version numérique en ligne ou encore, en vidéo, en langue des signes sur le site
officiel des Témoins de Jéhovah. Notons que le magazine a changé de nom au cours de son
existence : il s’est d’abord appelé « Le Phare de la Tour de Sion et Messager de la Présence de
Christ » jusqu'en 1909 ; puis « La Tour de Garde et Messager de la Présence de Christ »,
jusqu'en janvier 1939 ; ensuite «La Tour de Garde et Messager du Royaume de
Christ » jusqu'en mars 1939 et enfin « La Tour de Garde annonce le Royaume de Jéhovah » qui
est son nom complet actuel. Cette revue est bimensuelle et explique le point de vue des
dirigeants du mouvement en matiere doctrinale en citant des passages de la Bible en référence

pour appuyer son point de vue. On peut lire en deuxieme page de chaque numéro :

« Cette revue, La Tour de Garde, honore Jéhovah Dieu, le Souverain de I'univers. Elle
s’attache a consoler tous les humains par cette bonne nouvelle : depuis le ciel, le Royaume de Dieu
supprimera bient6t toute méchanceté et transformera la terre en paradis. Elle incite ses lecteurs a
exercer la foi en Jésus Christ, qui est mort pour que nous puissions obtenir la vie éternelle, et qui
exerce a présent la fonction de Roi du Royaume de Dieu. Cette revue parait depuis 1879. Elle est
apolitique et s’appuie exclusivement sur la Bible »'*4

La revue existe en deux versions, la version publique qui est distribuée auprés des non-
membres et la version d’étude plus épaisse, qui est utilisée par les fideles pour les études de la

communauté et dans les foyers.

111 (Countess, 1983, pp. 91- 93)

112 (Gruss, 1976, pp.236-237)

113 (Mantey, 1980, pp.136-137)

114 (La Tour de Garde, n° 1, janvier 2017, p. 2.)
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VI. 7.1.3. « Réveillez-vous ! »

La revue « Réveillez-vous ! » (« Awake ! » dans la version en anglais) a, quant a elle, pour
but de donner le point de vue des Témoins de Jéhovah sur des sujets plus généraux. Le magazine
s’est appelé « L'Age d'Or » & partir du 1°" octobre 1919 ; puis « Consolation » & partir du 6
octobre 1937 et, enfin, « Reéveillez-vous ! » depuis le 22 aolt 1946. On peut lire a I’intérieur de

chaque numéro de la revue :

« Ce périodique s’adresse a chaque membre de la famille. Il montre comment faire face aux
problémes de notre époque. Il informe, parle des usages propres a divers peuples et traite de sujets
religieux et scientifiques. Mais il ne s’en tient pas la. Il va au fond des choses et dégage le sens réel
des événements, tout en gardant sa neutralité politique et son impartialité raciale. Par-dessus
tout, Réveillez-vous ! donne de solides raisons de croire que le Créateur réalisera ses promesses en
instaurant trés bient6t un monde nouveau de paix et de sécurité qui remplacera I’actuel systéme de
choses méchant et sans loi »*°

VI1.7.1.4. « Que nous enseigne la Bible ? »

Cet ouvrage (« What does the Bible teach us ? » dans sa version anglaise) est un manuel de
223 pages de format de poche que les Témoins de Jéhovah ont publié a partir de 2005 et qui est
devenu l’outil de base utilisé par les Témoins de Jéhovah pour les études suivies qu’ils
dispensent lors de leurs activités de prosélytisme. Le manuel propose onze chapitres d’une
dizaine de pages et un appendice ; une copie de la table des matiéres ainsi qu’un résumé des
chapitres sont consultables en annexe 5. Ce manuel reprend 1’essentiel des doctrines jéhovistes
en les présentant sous forme de lecons qui répondent a quelques questions que pourraient se
poser le prosélyte potentiel. Chaque question est traitée a 1’aide d’un petit exposé ou des
portions de la Bible sont citees, puis, suivent des questions factuelles auxquelles il semble
impossible de ne pas pouvoir répondre puisque les réponses se trouvent dans I’exposé qui
précede. Répondre a ces questions équivaut a relire une deuxieéme fois I’exposé et donc, a pour

effet de fixer davantage le message dans les esprits.

'1> (Dans chaque exemplaire de la revue « Réveillez-vous ! » p.4)
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VI1.7.1.5. « De bonnes nouvelles de la part de Dieu ! »

« De bonnes nouvelles de la part de Dieu ! » est un autre manuel reprenant plusieurs des
thématiques présentes dans le manuel précédant. 1l est plus adapté a une étude personnelle sans
la présence d’un membre du mouvement et est donné a une personne qui ne souhaiterait pas
recevoir un témoin de Jéhovah a son domicile mais qui accepterait d’étudier seule chez soi. Il
constitue une premiére approche aux doctrines jéhovistes et prépare son lecteur a une étude plus
détaillée avec le manuel « que nous enseigne la Bible ? ». Le résume des différents chapitres de

ce manuel est consultable en annexe 6.

VI.7.1.6. « Le secret des familles heureuses. »

« Le secret des familles heureuses. » est une autre brochure qui, comme son nom 1’indique,
donne les clés du bonheur familial selon les Témoins de Jéhovah. Le résumé peut étre consulté
en annexe 7.
peuvent étre consultés en ligne sur le site officiel des Témoins de Jéhovah dans la langue de
son choix. Les articles sont tous anonymes. Aucun nom n’apparait pour indiquer les auteurs
jéhovistes. Tout est organise par la société Watch Tower pour que le maximum de thématiques
soient traitées afin que le plus grand nombre de personnes puissent trouver un sujet qui les

interpelle et puisse susciter leur intérét.

V1.7.2 Réunions et formations.

L’approche qu’ont les Témoins de Jéhovah lorsqu’ils viennent a vous, 1’orientation de leurs
questions, 'uniformité de leurs réponses, I’argumentation toute préte et systématique qui est la
leur montrent qu’un immense travail de préparation a été mis en place en amont, orchestré
minutieusement depuis le College Central. En effet, les Témoins de Jéhovah forment les
adhérents a étre aussi efficaces que possible lorsqu’ils présentent leur message a leurs
interlocuteurs par de nombreuses heures de réunions hebdomadaires, servant a la fois de

réunions de culte mais aussi de formation au prosélytisme.
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VI1.7.2.1. Les réunions.

Une autre maniere de maintenir les fideles au sein du groupe religieux est, selon Stark et
lannacone, de les maintenir impliqués dans activités religieuses. Cette méthode est, en effet,
utilisee par les Témoins qui multiplient les réunions des fideles afin de s’assurer qu’ils
connaissent le discours unique de 1’organisation jéhoviste. Cela garantie une productivité dans
le domaine de 1’évangélisation et diminue le risque de défections au sein de la communauté
religieuse. Nous allons voir quelques-unes de ces rencontres religicuses qui s’apparentent
davantage a des cours de formation marketing qu’a des offices d’adoration et de recueillement

spirituel.

VI1.7.2.1.1. Le discours public et I'étude de La Tour de Garde.

Les Témoins de Jéhovah ont une réunion chaque week-end, qui se compose de deux
parties : le discours public et I'étude de La Tour de Garde.

Le discours public dure 30 minutes. 1l est présenté par un orateur masculin expérimenté
qui suit un plan détaillé fourni par la filiale nationale. Cette réunion est 1’occasion pour les
Témoins d’inviter de nouveaux venus qui ont déja effectué plusieurs études a domicile et que
le discours pourrait convaincre davantage d’intégrer le groupe religieux. J’ai eu 1’occasion
d’assister a plusieurs de ces rencontres. Le discours est suivi de 1’étude de La Tour de garde qui
dure environ une heure. En général, deux Témoins de Jéhovah conduisent cette étude : un
ancien qui pose les questions imprimées dans le périodique et un orateur qui lit chaque
paragraphe un par un. Le scénario est fixé a I'avance. L'orateur désigné lit un paragraphe puis
I’ancien pose la question correspondante a 1'assistance. C'est alors que les personnes présentes
peuvent lever la main pour demander la parole et proposer la réponse a la question posée. En
regle génerale, la réponse donnée est tirée du paragraphe et est enrichie par des versets de la
bible. J’ai pu assister a de nombreuses réunions a la fois en Guadeloupe et a la Barbade. Or, j’ai
pu constater que le déroulement est exactement le méme, a I’exception de la langue ; il n’y a
aucune place pour I’interprétation personnelle ou le désaccord avec ce qui est enseigné et
expliqué par le membre responsable de la conduite des études. L’ambiance est plutdt solennelle,
chacun des fideles et des participants restant sérieux et concentre. Les invités sont encouragés
a repondre aux questions et félicités pour leur bonne réponse. Les hommes portent tous la

cravate et une chemise habillée, les dames des tailleurs habillés ou plus ordinaires mais sans
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extravagance. La réunion est suivie d’'un moment d’échanges informels. Les différents
membres présentent leurs invités qui sont accueillis avec un sourire chaleureux et bienveillant
et tous restent quelques courtes minutes a discuter essentiellement de sujets religieux ou
confirment leurs rendez-vous de prédication durant la semaine avec leurs partenaires de
prédication. Puis chacun rentre chez soi. Ces réunions sont suivies avec assiduité par les fideles

et les sympathisants qui étudient a leur domicile avec des Témoins.

La réunion ayant lieu durant la semaine se compose de I'étude biblique de la congrégation, de

I'école du ministére théocratique et de la réunion de service.

VI1.7.2.1.2. L'étude bibligue de la congrégation.

L'étude bibligue de la congrégation, qui a lieu a la Salle du Royaume, dure 25 minutes.
Un représentant de la congrégation dirige I'étude d'un manuel édité par la société Watch Tower
qui traite de sujets dogmatiques et pratiques. Cette réunion se déroule avec un systeme de

questions-réponses similaire a celui de 1’étude de « La Tour de Garde ».

VI1.7.2.1.3. L'école du ministére théocratique.

L’¢étude biblique de la congrégation est suivie de 1'école du ministére théocratique, qui
a été mise en place en 1943 et qui a pour but de former les Témoins de Jéhovah a la prédication
grace a des mises en situation, d’aider les participants (hommes, femmes et enfants) a améliorer
leurs exposés et de permettre aux plus talentueux de devenir des orateurs et des enseignants
qualifiés. Ce sont de véritables principes de marketing qui sont dispensés aux fideles. Les
prestations des éleves sont évaluées et consignées dans une fiche individuelle de conseils
oratoires tandis que I’ancien qui dirige cette réunion indique oralement a chacun les points a
améliorer. L'inscription a cette école est réservée aux fidéles qui veulent commencer a précher,

qui sont assidus aux réunions et dont les croyances, la conduite et la tenue générale montrent
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un début de soumission aux regles des Témoins. Cette réunion dure 30 minutes et elle est suivie

de la réunion de service.

VI1.7.2.1.4. La réunion de service.

Au cours de la réunion de service, qui dure 30 minutes, on étudie les recommandations
du Collége Central des Témoins de Jéhovah en rapport avec 1’ceuvre d'évangélisation, a l'aide
d'un bulletin interne intitulé « Cahier, Vie et Ministére ». C’est lors de cette réunion que sont
annonceées toutes les dispositions prises par la congrégation, notamment les excommunications,
les réintégrations, les arrivées de nouveaux membres, les baptémes et les nominations a des
fonctions particulieres. Sont aussi abordées les questions matérielles et fiscales, telles que des
résolutions soumises au vote a main levé a propos de l'utilisation des dons regus par la

congrégation.

VI1.7.2.1.5. L’étude individuelle a la maison.

Un autre moment d’étude individuelle de la Bible est conduit a la maison par chaque
proclamateur de la congrégation. La société Watch Tower conseille de conduire une étude
personnelle chaque semaine. Ainsi, durant cette étude chacun peut revoir les matériaux prévus

durant les réunions, se préparer pour I'étude de La Tour de Garde.

VIL.7.2.1.6. L étude familiale.

Si la situation s'y préte, une étude familiale s'ajoute a I'étude personnelle. Le chef de
famille organise cette réunion chaque semaine et chaque membre de la famille est invité a y
participer. On trouve dans les publications des suggestions pour conduire I'étude familiale de
fagon a étre pratique et efficace. Chaque famille est tenue d’examiner sa situation pour
déterminer quels sont ses besoins. Elle doit ensuite faire des recherches dans les publications

fournies par la société Watch Tower, afin de transmettre I'enseignement aux enfants.
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Toutes ces reunions contribuent a faire des Témoins de Jéhovah de redoutables et
efficaces recruteurs. Pour avoir enseigné en BTS NRC et assisté a des séminaires de formation
en marketing, j’ai pu, parfois, déceler chez les Témoins des techniques similaires a celles qui
sont enseignees en formation a la vente: ne jamais contredire directement I’interlocuteur mais
contourner la difficulté lorsqu’il y a confrontation ; feindre de trouver ses questions tres
intéressantes ; le complimenter mais sans sombrer dans la flatterie et lui donner 1’impression
que l’interlocuteur est quelqu’un de trés sensé ; mettre 1’interlocuteur a 1’aise et lui donner le
sentiment que c’est lui qui prend la décision, pour le mettre en confiance ; apprendre a le
connaitre afin de trouver des exemples et des analogies liées a son domaine professionnel ou a
ce qu’il aime plus particulierement dans la vie afin qu’il sente que 1’on prend ses golts en
considération, et surtout essayer de le convaincre que 1’on recherche uniquement son bien

personnel.

Nous constatons, donc, que tous ces enseignements dispenseés par les Témoins de
Jéhovah, consistent essentiellement en des lectures et mémorisations des publications de la
société Watch Tower et non en de réelles exégeéses des textes de la Bible.

VI1.7.2.2. Les centres de formation de la Watch Tower.

Plusieurs écoles permettent de former les Témoins de Jéhovah en vue de I’exercice de

postes de responsabilités au sein de la société Watch Tower.

VI1.7.2.2.1. Ecole bibligue de Guiléad.

Cette école a été mise en place en 1943. Elle est aujourd’hui située au siége international
situé a Wallkill dans I'Etat de New York depuis I'automne1998 et son but est de former des
fidéles en vue du service de missionnaires a I'extérieur des Etats-Unis. Depuis cette date,
environ deux groupes d'étudiants ont été formés chaque année, soit un peu plus de 7 000 au

total, en 2006, d’apres les chiffres de la société Watch Tower, et envoyés dans une centaine de

pays.
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VI1.7.2.2.2. Ecole de formation ministérielle.

L'Ecole de formation ministérielle, émanation de I'école précédente, a été créée en 1987 et

forme des anciens et des assistants ministériels.

V1.7.2.2.3. Ecole du ministére du Royaume.

L'Ecole du ministere du Royaume a pour mission de consolider la formation des fidéles

masculins qui assument déja des fonctions de surveillance dans les congrégations locales.

VI1.7.2.2.4. Ecole pour les pionniers.

L'Ecole pour les pionniers, elle, a été créée en1977 et dispense la formation de plusieurs

centaines de milliers de membres en vue du service de pionnier.

VI1.7.2.3. Les activités de prosélytisme.

Aprés avoir ét¢ formé a 1’aide des différents dispositifs vus dans les sous-chapitres
précédents, les Témoins de Jéhovah sont ensuite rapidement mis a contribution de maniere a
recruter de nouveau membres, mais aussi de maintenir les anciens dans une activité intense qui
laissera peu de temps pour penser a autre chose et fréquenter d’autres personnes qui risqueraient
de les détourner de la voie dans laquelle ils sont engagés par des discours et arguments.

En général, un membre plus expérimenté dans I’activité de prosélytisme fait équipe avec
un nouveau. Le plus expérimenté prend la parole la plupart du temps, I’autre écoutant et
apprenant du plus ancien.

Si les questions deviennent trop complexes ou embarrassantes pour un des Témoins, 1’autre
prend la reléve. De méme, si les deux Témoins de Jéhovah sont dépassés par les questions ou
les arguments de leur contact, ils en réferent a un Témoin de Jéhovah plus expérimenteé lors de
la séance de I’Ecole du Ministére Théocratique suivante. Il n’est pas rare qu’un Témoin plus
expérimenté vienne ensuite accompagner le Témoin qui n’avait pas su répondre a une question

complexe.
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Toutes ces formations et ces activités remplissent la semaine d’un Témoin de Jéhovah, a tel
point qu’aucune place n’est laissée aux loisirs ou aux rencontres avec les membres de la famille
n’appartenant pas au mouvement. En effet, de telles activités ne sont guére encouragées par la
hiérarchie jéhoviste qui recommande aux fideles d’accorder la priorité aux activités religieuses,
en rappelant I’approche imminente de la fin du monde.

Bien que le nombre d’heures ne soit pas imposé aux proclamateurs, un Témoin de Jéhovah
qui serait peu z€1€ pour la prédication est systématiquement rappelé a 1’ordre, tant cette activité
est centrale dans la pratique jéhoviste. De méme, un Témoins n’ayant pas effectué¢ de
prosélytisme durant le mois sera considéré comme inactif et ne sera pas comptabilisé dans le
rapport de service servant a élaborer les nombreuses statistiques publiées dans les annuaires de

la société Watch Tower.

V1.8. Des regles et une discipline trés stricte.

Outre une quantité impressionnante de réunions et d’activités de prosélytisme rythmant le
calendrier d’un Témoin de Jéhovah, un certain nombre de régles ou de principes le plus souvent
consignés clairement dans la littérature jéhoviste, mais parfois simplement perpétués oralement,
assurent le maintien de I’ordre et de I’uniformité au sein de la communauté. Les Témoins de
Jéhovah affirment qu’ils sont les seuls a étre approuvés par leur Dieu parce qu’ils constituent
le seul groupe religieux respectant fidelement tous les commandements prescrits a travers les

écrits bibliques a la fois en matiere de doctrines mais aussi en ce qui concerne 1’éthique de vie.

V1.8.1. Des réqles strictes en matiére de sexualité.

En matiere de sexualité, les regles sont trés strictes et doivent étre respectées sous peine
d’excommunication. Les Témoins de Jéhovah ne doivent pas avoir de rapports sexuels en
dehors des liens conjugaux, de telles relations sexuelles étant considérées comme immorales

devant leur Dieu :

« En plus des relations sexuelles a proprement parler, il y a divers types d’actes sexuels
qui déplaisent a Dieu quand ceux qui s’y livrent ne sont pas mari et femme. Ainsi, d’un bout a
I’autre, la Bible enseigne que les actes sexuels sont réservés a un homme et une femme qui sont
mariés ’un a I’autre. Par ailleurs, elle condamne les « désirs sexuels avides » (1 Thessaloniciens
4 :5). Qu’est-ce que cela signifie ? Prenons un exemple (qui vaudrait aussi pour un gargon) :
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https://www.jw.org/fr/publications/bible/nwt/livres/1-thessaloniciens/4/#v52004005
https://www.jw.org/fr/publications/bible/nwt/livres/1-thessaloniciens/4/#v52004005

Une fille est résolue a ne pas coucher avec son petit ami, mais cela ne I’empéche pas de se livrer
avec lui a d’autres types d’actes sexuels. En faisant cela, ils désirent intensément quelque chose
qui ne leur revient pas. Ils sont donc coupables de « désirs sexuels avides ». La Bible condamne
une telle avidité. »®

Ainsi, méme les gestes affectueux jugés comme trop sensuels sont proscrits chez les couples
non-mariés.

Par ailleurs, les Témoins de Jéhovah ne se prononcent pas sur 1’origine de I’homosexualité
ou des désirs homosexuels mais donnent uniquement un avis tranché sur la pratique
homosexuelle. L’homosexualité leur est clairement interdite méme dans le cadre du mariage
lorsque celui-ci est légal et les pratiques sexuelles homosexuelles sont passibles

d’excommunication. Une Tour de Garde de 1971 déclarait déja :

« Il est bien de hair toute action criminelle, la violence, 1’adultere, 1’ivrognerie et
I’homosexualité, pour ce qu’ils sont réellement. Par son acte criminel, le voleur s’approprie ce qui
appartient de droit a sa victime. On doit I’exécrer. L’adultére rompt les liens familiaux et prive les
enfants de soins attentifs. C’est un péché contre Dieu et ’homme, qui mérite notre plus profonde
haine. L’ivrognerie met les gens en danger et ruine des vies. On devrait I’avoir en horreur.
L homosexualité est une des formes les plus viles de la perversion. Dieu la déteste (Rom. 1:24-27).
Si vous haissez ces choses mauvaises, tant mieux ! \Vous assurez ainsi votre protection. »%/

Quelques années apres, malgré I’évolution des lois et de I’opinion publique concernant
I’homosexualité dans certains pays, les Témoins de Jéhovah affirmaient toujours, en 2016, a

travers leurs périodiques :

« Les Témoins de Jéhovah croient que le code moral de la Bible est la meilleure référence
qui soit en matiére de mode de vie et ils choisissent de respecter ce code (Isaie 48 :17). Cela signifie
qu’ils refusent toutes formes d’immoralité sexuelle, dont I’homosexualité (1 Corinthiens 6 :18 ).»*®

Enfin, tout acte adultére est banni et puni de la méme sanction, a savoir I’excommunication :

« Dans la Bible, I’adultere désigne généralement des relations sexuelles volontaires entre
une personne mariée (un homme ou une femme) et quelqu’un d’autre que son conjoint (Job
24:15 ; Proverbes 30:20). L’adultére est une chose détestable aux yeux de Dieu. Dans 1’Israél

116 (Réveillez-vous, septembre 2013)
117 (La Tour de Garde, novembre 1971, p 681)
118 (Réveillez-vous n°4, 2016)
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https://www.jw.org/fr/publications/bible/nwt/livres/Isa%C3%AFe/48/#v23048017
https://www.jw.org/fr/publications/bible/nwt/livres/1-corinthiens/6/#v46006018
https://www.jw.org/fr/publications/bible/nwt/livres/job/24/#v18024015
https://www.jw.org/fr/publications/bible/nwt/livres/job/24/#v18024015
https://www.jw.org/fr/publications/bible/nwt/livres/proverbes/30/#v20030020

antique, il était puni de mort (Lévitique 18:20, 22, 29). Jésus a enseigné que ses disciples doivent
rejeter I’adultére (Matthieu 5:27, 28 ; Luc 18:18-20). »'*°

Ainsi ces regles rigides et la discipline exercée par les dirigeants jéhovistes en cas de
désobéissance de certains fideles ont non seulement pour but de maintenir une moralité stricte
au sein du groupe, mais ils servent également a dissuader les fidéles moins fervents qui seraient

tentés de sortir du cadre moral.

V1.8.2. Hyaqiéne de vie.

Toute substance qui pourrait rendre les Témoins de Jéhovah dépendants et toute forme
d’accoutumance est bannie par les dirigeants du mouvement jéhoviste. Ainsi, les interdits sur
des produits tels que I’alcool (une consommation modérée est tolérée mais, en pratique, il est
recommandé par les Témoins de Jéhovah de ne pas consommer d’alcool du tout) *2°, le tabac!?
ou autres substances addictives telles que les narcotiques?? doivent étre strictement respectés
par les fideles sous peine d’excommunication aprés plusieurs avertissements par les anciens.

Les dépendances aux activités liées aux nouvelles technologies telles que 1’usage de
I’internet, des réseaux sociaux, des jeux vidéo?®, sont réguliérement dénoncées dans les revues
jéhovistes. L’Internet et les jeux vidéo ne sont pas interdits mais une mise en garde est
préconisée vis-a-vis du choix des contenus et surtout du temps d’utilisation, le temps étant tres
compté et & ne pas gaspiller dans des activités jugées comme peu productives et considérées
comme secondaires par les Témoins de Jéhovah. En effet, selon les Témoins de Jéhovah, trop
de temps passé a ce type d’activités empécherait le Témoin de s’adonner aux activités
privilégiées par le mouvement jéhoviste, a savoir, les réunions de la congrégation, 1’étude des

publications jéhovistes et le prosélytisme.

119 (Réveillez-vous Juin 2015)

120 https://www.jw.org/fr/la-bible-et-vous/questions-bibliques/boire-est-ce-un-peche/

121 https://www.jw.org/fr/publications/revues/wp20140601/bible-et-tabagisme/

122 https://wol.jw.org/fr/wol/d/r30/Ip-f/1101989223
1Z3https://www.jw.org/fr/la-bible-et-vous/adolescents/jeunes-s-interrogent/jeux-video-que-faut-il-
savoir/
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https://www.jw.org/fr/publications/bible/nwt/livres/L%C3%A9vitique/18/#v3018029
https://www.jw.org/fr/publications/bible/nwt/livres/matthieu/5/#v40005027-v40005028
https://www.jw.org/fr/publications/bible/nwt/livres/luc/18/#v42018018-v42018020

V1.8.3. Les loisirs.

En théorie, les Témoins de Jéhovah ont le droit d’effectuer tous les loisirs qu’ils désirent,
dans la mesure ou cela n’empiéte pas sur leurs activités religieuses. Dans la pratique, entre la
scolarité et les devoirs a la maison pour les plus jeunes ou le travail et la gestion quotidienne du
foyer pour les adultes, les différentes réunions religieuses, les études de littérature religieuse a
la maison et les activités de prédication, les Témoins de Jéhovah n’ont guere le temps de
s’adonner a une activité de loisir.

Par ailleurs, les sorties dans les boites de nuit, les soirées entre amis, les moments passés
dans les bars ne sont pas recommandés et les fideles s’y adonnant ne sont pas considérés comme
exemplaires par la communauté. Les enfants ont souvent peu d’occasion de sortir du cadre des
activités religieuses et s’ils vont au cinéma, ils sont encouragés a s’y rendre soit avec leurs
parents, soit en compagnie d’autres Témoins et le film doit étre approuvé par les parents
Témoins. Par exemple, des films comme Harry Potter, pourtant destiné a un public d’enfants
ne serait pas recommandé parmi les Témoins en raison des pratiques occultes qu’il met en

scene.

V1.8.4. Les fétes.

Les Témoins de Jéhovah ne célebrent pas les fétes traditionnelles tels que les anniversaires
de naissance®®* car ils étaient a ’origine une invocation d’esprits maléfiques ; ils ne font aucun
cas du Jour de I’An, ni de Noél, I’argument étant que cette célébration a ét€¢ mise en place pour
remplacer une féte qui a 1’origine, était paienne.'”® En effet, la date de célébration de Nogl
correspondait dans la Rome antique au culte du Dieu Saturne. Pas de féte de Paques, ni d’ceufs
en chocolat ; pas de gaufres ni de beignets ni de déguisements a 1’occasion de Mardi Gras, pas
d’Halloween'?® pour les anglo-saxons, car cette célébration, a non seulement, comme Nogl, des
origines paiennes mais, de surcroit, célebre des créatures maléfiques ; pas de crépes pour la
Chandeleur, ni de muguet le 1°" mai ; pas de célébration le 1°" avril, ni de poissons accrochés

dans le dos ; pas de féte des péres, ni des meres, aucun poéme ne peut étre appris a ces occasions

124 (https://www.jw.org/fr/temoins-de-jehovah/fag/anniversaires-de-naissance/)

125 |_es Témoins de Jéhovah utilisent ce nom soit pour désigner les personnes de religions polythéistes,
c’est le cas ici, soit des impies.

126 A 1’origine, cette célébration druidique d’origine celte célébrait le nouvel an selon la tradition celte.
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par les enfants Témoins de Jéhovah ; pas de commémoration du 11 novembre, ni du 14 juillet,
ni du 8 mai, car la patrie ne doit pas étre honorée, I’hymne national ne doit pas étre appris ni
chanté, ni aucun autre chant ou geste patriotique; pas de féte des morts ou de la Toussaints, les
étres chers défunts ne devant pas étre honorés non plus ; Pas de féte de 1’Ascension, de la
Pentecdte, de Marie le 15 ao(t, pas de Vendredi Saint ou autres fétes religieuses. Seule la
commémoration de la mort de Jésus-Christ est célébrée chaque année au printemps par les
fideles et sympathisants lors d’un grand rassemblement que les Témoins appellent le Mémorial.

La vie des Témoins de Jehovah et de leurs enfants est dépouillée de la plupart des
réjouissances et célébrations traditionnelles, pour ne laisser place qu’a des activités religicuses
avec, de temps en temps, selon le degré de souplesse des parents, les quelques activités qui

n’ont pas €té¢ ouvertement désapprouvées par les autorités jéhovistes.

V1.8.5. La fréquentation des non-Témoins.

Méme si les Témoins de Jéhovah n’ont pas I’interdiction de passer du temps avec des
connaissances ne faisant pas partie du méme groupe religieux tant que cela demeure en dehors
des fétes mentionnées plus haut, il est cependant peu probable qu’ils acceptent d’entretenir
beaucoup de relations avec ces personnes. La raison invoquée sera souvent le manque de temps,
et I’on peut comprendre pourquoi, en effet, compte-tenu du nombre d’activités auxquelles les
Témoins de Jéhovah sont astreints. En realité, les Témoins de Jéhovah sont dissuadés de
fréquenter ceux qui ne sont pas membres de leur mouvement religieux?’ sauf dans le cadre du
travail, de 1’école ou de la prédication car les écrits jéhovistes déclarent que la fréquentation
des non-Témoins peut représenter une source de danger. En effet, selon les Témoins, fréquenter
des personnes ne faisant pas partie des Témoins de Jéhovah peut avoir une influence néfaste

sur les fidéles, ainsi que 1’indique cet extrait d’une de leurs publications :

« Nous sommes exhortés a étre prudents dans nos relations avec les gens des nations, les non-
croyants et les hommes ordinaires (...). Pourquoi fréquenter sans nécessité des personnes qui
continuent & marcher dans les voies propres au monde et qui n’adorent pas Jéhovah (2

Cor.6 :14,15) ? Ceux qui continuent a agir ainsi, sont des chrétiens négligents sur le plan spirituel. »
128

127 Dans leur langage courant, les Témoins de Jéhovah utilisent I’expression « non-Témoin » pour
désigner les personnes qui ne font pas partie de leur mouvement religieux.
128 (Le Ministére du Royaume, juin 1989, pp.1,2)
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Il est encore écrit ailleurs :

« Bien s(r, certains contacts sont inévitables sur notre lieu de travail, a ’école ou peut-étre
méme a notre domicile. Cependant, (...) rechercher la compagnie de telles personnes [non-
Témoins] est source de problémes. » 12

Nous voyons clairement que la fréquentation de personnes ne faisant pas partie du
mouvement jéhoviste est en pratique proscrite et découragée par les autorités de la Watch

Tower.

V1.8.6. L’apparence physique.

Les Témoins de Jéhovah estiment que leurs membres doivent avoir une apparence décente
et modeste, selon leurs critéres. L’apparence revét méme pour eux une trés grande importance.
Ainsi, les Témoins de Jéhovah sont tenus de se Vétir toujours de maniere sobre et sans
extravagance, de la maniere la plus sobre possible, surtout lorsqu’ils se présentent devant une
porte pour I’activité de prédication : les tenues jugées trop suggestives ou provocantes sont
proscrites. '

Toute pratique de modification corporelle telle que les piercings®®!, les tatouages®® est
proscrite. Les maquillages, quant a eux, s’ils ne sont pas interdits ne doivent pas étre trop
voyants ou les coiffures trop excentriques ou d’un style non-conventionnel. Par exemple, un
homme aux cheveux un peu trop longs ou laissant apparaitre une créte au sommet du créne ou
encore les cheveux tondus trés court tout en laissant de petits signes tracés au rasoir sur les
cheveux restants, serait prié de changer de coiffure pour avoir une apparence plus sobre. De
méme, une dame avec des cheveux rasés ou de couleur trop voyante (bleu, violet, jaune, rouge)
serait montrée du doigt au sein de sa communauté et approchée a ce sujet par des membres

responsables en vue d’un recadrage.

129 (La Tour de Garde, 15 février 2008, p.27)

130 (https://www.jw.org/fr/publications/livres/volonte-jehovah/bien-habilles-pour-reunions/)
131 https://wol.jw.org/fr/wol/d/r30/Ip-f/102000205

132 (https://www.jw.org/fr/la-bible-et-vous/questions-bibliques/tatouages-et-la-bible/)

93



VI1.8.7. L.’excommunication et ses conséquences.

L’excommunication est la mesure la plus radicale appliquée par une communauté de
Témoins de Jéhovah a un fidéle qui commet ce qui est considére, selon les principes et doctrines
jéhovistes, comme un « péché grave » et ne se repent* pas de sa faute. Les actes répréhensibles
que les Témoins de Jéhovah estiment étre passibles d’excommunication sont, entre autres, la
fornication, I’adultére, I’ivrognerie, la consommation de stupéfiants, un désaccord manifeste et
durable avec les doctrines jéhovistes, le refus de changer d’attitude aprés avoir été prié¢ de

modifier un comportement par les anciens de I’assemblée.

La raison invoquée par les Témoins de Jéhovah, pour justifier une telle pratique

est développée dans 1’extrait ci-dessous :

« L’excommunication est une autre forme de discipline venant de Jéhovah. Elle protege la
congrégation d’influences néfastes et peut aider le pécheur a se rétablir (1 Cor. 5 :6, 7, 11). Robert a été
excommunié pendant prés de seize années. Durant cette période, ses parents et ses fréres ont appliqué
fermement et fidelement le commandement biblique de cesser de frégquenter les transgresseurs et de ne
pas méme les saluer. Robert est maintenant réintégré depuis quelques années et il fait de bons progrés
spirituels. Quand on lui a demandé ce qui I’avait incité a revenir vers Jéhovah et son peuple si longtemps
apres, il a répondu que la position ferme de ses proches avait joué un role. « Si ma famille m’avait
fréquenté ne serait-ce qu’un peu, pour prendre de mes nouvelles par exemple, ces quelques contacts
m’auraient suffi. Et mon envie de les cotoyer n’aurait probablement pas fait partie des facteurs qui m’ont
poussé a revenir a Dieu. »*3

La dénonciation des fautifs est encouragée, quand bien méme cela nécessiterait de violer
le secret professionnel, les Témoins de Jéhovah estimant que c’est pour le bien spirituel du
pécheur, son salut éternel de I’ame étant, de loin, la chose la plus importante pour un Témoin.
Si cela s’avere nécessaire, les anciens peuvent aussi s’assurer qu’un Témoin vit conformément
a la doctrine jéhoviste, par des « visites pastorales » au domicile d’un Témoin suspecté de mal
agir. L excommunication d’'un membre fait généralement suite a une décision d’un tribunal

interne, le « comité de discipline religieuse » compose de trois ou quatre anciens.

133 |_a repentance, pour les Témoins de Jéhovah, implique un regret profond mais aussi un changement
radical de pratique ou de comportement.
13% (La Tour de Garde du 15/06/2013 page 28)
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Celui qui quitte le mouvement de sa propre initiative est, lui aussi, traité avec la méme
rigueur comme un excommunié. Certains actes sont assimilés a un retrait volontaire, comme
accepter une transfusion sanguine ou contester une doctrine. Nous verrons les doctrines plus en

détail dans le chapitre suivant.

Cette mesure ne se limite pas a une simple rupture spirituelle, elle entraine aussi la mise
a D’écart et le rejet par l’interruption immediate des liens sociaux et fraternels entre
I’excommunié et I’ensemble des fideles de la congrégation, y compris ses amis et sa propre

famille.

La société Watch Tower, donne & ses membres des instructions leur demandant de ne
plus fréquenter, ni méme adresser la parole a ceux qui quittent son organisation (excommuniés,
ou retirés volontairement), méme si ces derniers font partie de leur famille proche : parents,
enfants, fréres, sceurs. De ce fait, celui qui quitte les Témoins de Jéhovah est exclu non
seulement de la communauté mais également de sa propre famille restée dans le mouvement.
Cela n’est pas sans avoir des conséquences extrémement douloureuses, en particulier au sein

d’une méme famille.

L’excommunication est trés dissuasive car elle a un terrible impact psychologique sur
celui qui en est victime. En effet, le Témoin de Jéhovah est tellement persuadé que quitter le
mouvement jéhoviste impliquera sa propre destruction violente lors de la bataille de
I’Harmaguédon et qu’il n’y a aucun autre groupe religieux a part eux qui soit agréé par Dieu,
que ne plus faire partie de ce groupe est vécu comme une mort avant I’heure. Ils pensent qu’ils

seront détruits lors de la fin du monde imminente.

De surcroit, les Témoins de Jéhovah sont encouragés depuis qu’ils font partie du
mouvement, pour certains, depuis leur naissance, a ne pas ou peu fréquenter les personnes
extérieures au mouvement et de toutes maniéres a ne pas entretenir de relations étroites. Dés
lors, lorsqu’un Témoin se trouve exclu de cette communauteé si exclusive, il se sent terriblement
seul et sans aide. Les victimes tentent parfois de chercher aide et soutien sur des forums, aupreés
des associations, ou s’adressent & des organismes officiels quand ils existent (comme la

Miviludes).®*® Malheureusement, certains ex-Témoins sont tellement désespérés lorsqu’ils sont

135 |_a Mission interministérielle de vigilance et de lutte contre les dérives sectaires est un organisme
de I’Etat francais créé en 2002 et qui a pour mission d’analyser le phénomeéne de dérives sectaires et
d’en informer le public par des rapports et des guides pratiques.
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exclus du mouvement ou en sortent volontairement qu’ils sombrent parfois dans un état

dépressif qui en conduit certains, dans les cas extrémes, a se donner la mort.

V1.9. Les principales doctrines des Témoins de Jéhovah :

J’ai reporté les quinze principales doctrines jéhovistes en annexe 4, telles que leur site

officiel les publie, les références bibliques qui servent a justifier les croyances résumées ci-

dessous peuvent également y étre consultées. Les croyances jéhovistes peuvent étre résumées

ainsi :

1)

2)
3)

4)
5)
6)
7)

8)

9)

Dieu le Pére est le créateur de toutes choses et personnes et le seul digne d’adoration. Il
a un nom : Jéhovah.

Toute la Bible est inspirée de Dieu et fait autorité pour les Témoins de Jéhovah.

IIs ne croient pas a la Trinité : Jésus n’est pas adoré mais 1’incarnation d’un archange.
Le Saint-Esprit est la force agissante de Dieu.

Le Royaume de Dieu a €té établi en 1914. Jésus en est le roi.

Le salut éternel est possible grace a la mort de Jésus.

Seuls 144000 élus iront dans la sphére céleste régner avec Jésus pendant mille ans.

Les autres Témoins de Jéhovah vivront éternellement sur une nouvelle terre
paradisiaque.

Le mal vient de la rébellion d’un ange appelé Satan et la conséquence de la chute
spirituelle d’Adam et Eve.

Les personnes qui meurent sans avoir obéi a Dieu seront détruites définitivement apres

une résurrection et une deuxiéme chance.

10) Le mariage n’est accepté qu’entre un seul homme et une seule femme. Le divorce n’est

permis qu’en cas d’adultére d’un des époux.

11) Tout objet, image, statue est considéré comme une idole et ne peut étre adoré. Les actes

de cultes consistent a prier, chanter, lire et étudier la Bible, précher la bonne nouvelle

du royaume de Dieu, aider ceux qui sont dans le besoin.

12) Les Temoins de Jéhovah sont organisés en communauté, appelées congrégation et qui

sont dirigées par des ministres du culte non-rémunérés. La dime n’est pas réclamée et

les dons d’argent sont anonymes.
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13) L’unité des Témoins de Jéhovah dans le monde est maintenue par une croyance
commune, sans distinction ethnique, raciale, sociale ou culturelle.

14) La conduite des Témoins de Jéhovah est guidée par une obéissance inconditionnelle a
ce qu’ils estiment étre les exigences de Dieu : parmi eux, I’interdiction de consommer
du sang méme sous forme de transfusions sanguines, de s’impliquer dans la politique et
de participer aux guerres.

15) Les Témoins de Jéhovah doivent aimer leur prochain, refuser tout lien avec d’autres

religions et rester neutres politiquement.

V1.10. Une traduction de la Bible conforme aux doctrines du mouvement.

Un des moyens d’assurer I’'uniformité de la doctrine jéhoviste dans 1’ensemble des
communautés de Témoins a travers le monde a été de promouvoir une seule traduction des

écrits bibliques, comme nous allons le voir dans ce sous-chapitre.

VI1.10.1. Le r6le de la Traduction du Monde Nouveau, selon les Témoins de Jéhovah.

La Traduction du Monde Nouveau de la Bible est selon les Témoins de Jéhovah, la seule
qui rende compte de la volonté de Dieu, toutes les autres traductions étant considérées, par eux,

comme imprécises ou falsifiées :

« Pendant des dizaines d’années, nous avons utilisé¢, imprimé et diffusé plusieurs
versions de la Bible. Puis nous avons ressenti le besoin d’éditer une nouvelle traduction pour
aider chacun a découvrir la “ connaissance exacte de la vérité >, comme le veut Dieu
(1 Timothée 2:3, 4). C’est ainsi qu’en 1950 la Traduction du monde nouveau en anglais a
commencé a paraitre par volumes. Cette Bible a été traduite avec fidélité et exactitude, dans un
langage moderne, en plus de 130 langues. »**

136 (https : //www.jw.org/fr/publications/livres/volonte-jehovah/traduction-monde-nouveau/)
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Cette traduction, aussi précise et fiable puisse-t-elle étre, reste une version de la Bible,
avec des choix de traduction. Or, toute personne ayant été confrontée, un jour, a une traduction,
a pu expérimenter combien il est difficile de restituer avec précision et fidélité le sens d’un
document, tout en respectant le style et le registre de langue du texte original et en tenant compte
des intentions connues de 1’auteur et du contexte de la rédaction, lors du passage vers la langue
cible. Pourtant, c’est a partir de cette Traduction du Monde Nouveau en anglais, et non a partir
des manuscrits anciens en langue originale®*” que les traductions dans les quelques 130 autres
langues ou plus, ont été effectuées par la suite par divers traducteurs jehovistes. Or, il semble
inévitable que traduire un document qui est déja le résultat d’une traduction, augmente la

probabilité d’une perte partielle du sens du document original.

V1.10.2 Les polémiques sur la Traduction du Monde Nouveau.

Nous allons voir, dans ce sous-chapitre, quelques éléments permettant de nourrir la

réflexion a propos de la traduction de la Bible proposée par les Témoins de Jéhovah.

VI1.10.2.1. Les rédacteurs de la Traduction du Monde Nouveau.

Un des sujets qui fait polémique, en ce qui concerne la Traduction du Monde nouveau,
est que le comité rédacteur chargé de cette tache, a gardé I’anonymat, une premiére pour une
traduction dont I’enjeu n’est pas des moindres, puisqu’il s’agit de restituer le sens de manuscrits
millénaires, pour les plus anciens, et qui constituent, selon la croyance de quelques 2,4 milliards
de gens'3®, la révélation écrite de la volonté divine pour I’humanité, et pour beaucoup d’entre

ces croyants, un véritable guide pratique de vie. La raison invoquée par les Témoins de Jéhovah

137 Les copies anciennes des manuscrits de I’ Ancien Testament de la Bible ont été rédigés en hébreux
ancien, et celles du Nouveau Testament en grec ancien et en araméen, une traduction en Latin, la Vulgate
a ensuite été rédigée vers 1’An 400 de notre ére.

138 (D’apreés le « Status of Global Christiany in the Context of 1900-2050 », il y avait 2,4 milliards de
chrétiens dans le monde en 2015, toutes confessions confondues.)
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pour expliquer 1’anonymat des traducteurs est que le comité rédacteur souhaitait, par humilité,

laisser toute la gloire a Dieu pour cette ceuvre de traduction®® :

« The members of the committee did not wish to advertise themselves but let all the
glory go to the Author of the Scriptures, God. »4°

Il semblerait, cependant, que 1’on ait pu identifier les principaux membres du comité.
D’aprés Raymond Franz, un ex-Témoin de Jéhovah qui travaillait au College Central au
moment de la rédaction, le comité aurait été composé de Frederick William Franz, son oncle,
ainsi que de George D. Gandas, Karl F. Klein, Nathan Homer Knorr et Albert D. Schroeder.
William Cetnar, un ex-Témoin de Jéhovah qui a travaillé au siege mondial de la Watch Tower,
a déclaré que Milton George Henschel a également été membre du comité de traduction®*, Or,
Raymond Franz et William Cetnar soutiennent tous deux que les traducteurs de la traduction
du Monde Nouveau étaient insuffisamment qualifiés pour effectuer cette tache et que seul
Frederick Franz avait effectué deux années d’étude du Grec ancien'*? et a acquis des bases

d’hébreux, mais seulement vers la fin de sa vie.**3

William Cetnar a déclaré dans son témoignage sur son expérience au sein du siege de la
Watch Tower :

« A Bethel les traducteurs ne prenaient aucune précaution pour sauvegarder leur
anonymat. lls se levaient de table ensemble avant tout le monde pour partir a Staten Island a
bord de la voiture du président. lls restaient Ia, parfois absents de Bethel pendant des semaines...
D'aprés mes observations, je dirais que N.H. Knorr, F.W. Franz, A.D. Schroeder, G.D. Gangas
et M. Henschel se réunissaient pour les séances de traduction. Hormis le vice-président Franz
(et ses qualifications sont limitées), aucun des membres du comité ne possédait I'instruction et
la formation leur permettant de s'établir comme des traducteurs sérieux de la Bible..." ; "Moi
aussi, si j'avais fait partie du comité de traduction, jaurais préféré que mon nom reste
inconnu. »44

139 (Les Témoins de Jéhovah, prédicateurs du Royaume, 1993, p.608)

140(The Watchtower, November 15, 1950, p. 454. Traduction proposée : Les membres du comité n’ont
pas souhaité se faire connaitre mais ont laissé toute la gloire a I’auteur des Ecritures, Dieu)

141 (Franz, Crise de Concience, 1983, p.56)

142 (Franz, Crise de Concience, 1983, p.50)

143 (Penton, 1997, p.174)

144 (Cetnar, Rescapés de la Tour, p14 a 16)
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Il n’est guere possible de connaitre avec certitude 1’identité des membres du comité de
rédaction, puisque nous ne disposons que des témoignages de William Cetnar et Raymond
Franz, cependant, nous pouvons regarder ce que disent des spécialistes sur la qualité de la
Traduction du Monde Nouveau pour avoir un avis objectif sur la qualité de la version de la
Bible éditée par la Watch Tower. Les Témoins de Jéhovah déclarent, eux-mémes, que la qualité

de la traduction atteste la qualification des traducteurs.'#°

V1.10.2.2. Avis positifs de spécialistes sur la Traduction du Monde Nouveau.

Les Témoins de Jéhovah ont été vivement critiqués pour le manque d’objectivité de la
version de la Bible qu’ils présentent comme la seule bonne traduction. Ainsi, afin de décrier
leurs détracteurs, ils ont publié plusieurs citations de professeurs, attestant de la qualité de leur
traduction. Nous ne retiendrons que la citation de ’unique auteur ayant une qualification

universitaire appropriée pour juger une traduction de la Bible.

Ainsi, pour le professeur Allen Wikgren, Helléniste et Docteur en Théologie de
I’université de Chicago, la Traduction du monde nouveau est un bon exemple de version en
langue moderne qui, au lieu d’étre dérivée d’autres versions, propose souvent « des tournures

inédites de grande valeur »°.

Un autre traducteur bibliste aurait donné un avis positif sur la traduction jéhoviste dans

un courrier dont une copie a été publiée dans la Tour de Garde*’ :

« Dans une lettre datée du 8 décembre 1950, Edgar Goodspeed, bibliste et traducteur
bien connu, a écrit au sujet des Ecritures grecques chrétiennes. Traduction du monde nouveau :
« Je m’intéresse a votre ceuvre missionnaire et a sa portée mondiale, et cette traduction franche
et vigoureuse m’a beaucoup plu. Je peux témoigner qu’elle refléte sous bien des rapports une
érudition tres sérieuse. »'4®

1%5L_a Tour de Garde, 15 décembre 1974, p 768.

146 (The Interpreter’s Bible, volume I, page 99).

147 (La Tour de Garde, 15 octobre 1999, p.31)

148 (https://www.jw.org/fr/temoins-de-jehovah/fag/traduction-du-monde-nouveau-exacte/)
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Les autres personnes citées (Alexander Thomson, Robert McCoy, Benjamin Kedar,
Jason David BeDuhn ne sont ni traducteurs, ni linguistes mais des théologiens, historiens ou
sociologues des religions et ne sauraient donner un avis d’expert sur la qualité d’un travail dans
une discipline dans laquelle ils ne sont pas diplémés. Leur avis, par ailleurs, portaient davantage
sur le style que sur la fiabilité de la traduction et, de surcroit, était parfois mitigé, la citation
publiée par les Témoins de Jéhovah étant la premicre partie ¢logieuse d’une phrase dont la

partie tronquée se terminait par un bémol ou une réserve.*®

V1.10.2.3. Avis négatifs ou réservés de spécialistes sur la Traduction du Monde Nouveau.

Parmi les personnes qualifiées qui ont émis des commentaires plutdt négatifs ou réserveés
sur la Traduction du Monde Nouveau, I’on compte Bruce Manning Metzger, un professeur
états-unien de Grec ancien et titulaire d’un doctorat en Grec néo-testamentaire. Cet éminent
helléniste déclare avoir identifi¢ plusieurs exemples ou l’interprétation du grec était assez
erronée. Il a critiqué, notamment, 1’utilisation du nom « Jéhovah» dans le Nouveau

Testament. 10

William Barclay, traducteur et commentateur bibliste, spécialiste du Nouveau
Testament estime que la traduction des témoins de Jéhovah dénote un désir de distorsion

délibérée du sens des textes originaux.t®!

Harold Rowley, Professeur britannique d’Hébreux et de langues sémites a déclaré en

examinant le premier volume de la traduction jéhoviste :

« Du début a la fin, ce volume est un exemple brillant  de la facon dont la Bible ne
devrait pas étre traduite. »*%2

Une autre autorité en matiére de langues anciennes, Robert H Countess, professeur de
Grec néo-testamentaire a déclaré :

149 (https://en.wikipedia.org/wiki/New_World_Translation_of the Holy Scriptures)

150 (Metzger, Bruce M, La traduction du monde nouveau dans les Ecritures grecques chrétiennes, The
Bible Translator15/3 (juillet 1964), p. 151)

131 (R.Rhodes, Le défi des sectes et des nouvelles religions, Le guide essentiel de leur histoire, leur
doctrine et notre réponse, Zondervan, 2001, p.94)

152 Rowley, comment ne pas traduire la Bible, le Expository Times, 1953 ;65 ;41)
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« La traduction du Monde Nouveau a lamentablement échoué pour ce qui est de ne pas
laisser les considérations doctrinales influencer la traduction (...) La traduction des Ecritures
Grecques Chrétiennes doit étre considérée comme un travail radicalement biaisé, voire
carrément malhonnéte a quelques endroits. »%

Le professeur de grec, Julius Mantey, docteur en grec du Nouveau Testament a qualifié

la Traduction du Monde Nouveau de « distorsion plutdt que de traduction ».*%

Interrogeés sur les avis discordants des érudits, les Témoins de Jéhovah rétorquent que
les rédacteurs de la Traduction du Monde Nouveau étaient des membres oints et donc, revétus
de I’Esprit de Dieu, ce qui, selon les Témoins de Jéhovah, garantie 1a qualité de la traduction,

comme le confirme cet extrait d’une de leurs publications :

« Un comité de traduction composé de chrétiens oints et expérimentés a été organisé
pour produire la traduction du monde nouveau en anglais. »**°

Pourtant de nombreuses révisions ont été effectuées depuis la premiére version de cette
traduction, ce qui laisse entendre que la premicre version n’était pas sans failles. Par ailleurs, la
traduction dans les diverses autres langues que 1’anglais n’a pas été effectuée par les mémes
traducteurs que le comité de rédaction en anglais, ceux-ci ne maitrisant pas les 160 langues
cibles dans lesquelles la Bible TMN a été ensuite traduite, méme si le comité est censé avoir
ensuite eu a approuver la traduction finale avant édition. Or, il n’est pas possible de savoir qui
a effectué ces autres traductions. La description des autorités jéhovistes, citée ci-apres, pour
expliquer la méthode utiliseée pour effectuer les traductions a partir de la version anglaise et non

a partir des textes originaux, peut laisser pantois.

« La traduction de la Bible s’opere en deux étapes. Dans un premier temps, on fournit
aux traducteurs une liste de mots et d’expressions utilisés dans la version anglaise de
la Traduction du monde nouveau. Ceux qui sont apparentés figurent dans un méme groupe et
leurs légeres différences de sens sont signalées aux traducteurs. Ceux-ci établissent ensuite une
liste de termes équivalents dans la langue vernaculaire. Lorsqu’un traducteur rencontre des
difficultés pour rendre un verset, il se sert du systeme de recherche informatique pour obtenir

133 (Countess, 1983, p.91-93)
14 (Mantey, 1980, p.136, 137)
1551 3 Tour de Garde, 15 octobre 1997, P.11,12
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des renseignements sur les mots grecs ou hébreux et pour consulter les publications éditées par
la Société Watch Tower. Lors de la seconde étape, les termes en langue vernaculaire que les
traducteurs ont retenus sont insérés automatiquement dans le texte biblique par une opération
classique de “ rechercher et remplacer ”. Ce procédé assure une précision et une constance
inégalables a la traduction. Le texte ainsi obtenu est évidemment a peine déchiffrable. Il reste
un énorme travail a accomplir pour le mettre en forme et rendre sa lecture agréable. »%

VI1.11. Implications du chapitre VI.

Comme nous 1’avons vu dans les chapitres VI, la structuration du mouvement jéhoviste,
ses doctrines exclusivistes, la conviction de connaitre la vérité, la mise en ceuvre d’une
¢vangélisation systématique et méthodique, basée sur la diffusion et 1’étude exclusive de sa
propre littérature religieuse, d’abord aux Etats-Unis et dans 240 pays™’ ainsi que la mise en
application d’une discipline stricte au sein de ses membres a permis a ce groupe religieux de
connaitre un franc succes a I’échelle internationale. De plus, I’implication totale des Témoins
de Jéhovah dans des activités religieuses quotidiennes de maniére individuelle ou
communautaire ainsi que leur éloignement de toutes activités associatives, culturelles,
politiques, ou religieuses (hors activité jéhoviste), associée a la limitation des liens sociaux avec
des « non-Témoins », ont contribué a maintenir une grande partie des membres au sein de
I’organisation. Enfin, les dons généreux des membres au profit de la société Watch Tower ainsi
que I’engagement volontaire de la plupart des membres dans des activités bénévoles au bénéfice
de la société Watch Tower permettent de réduire les dépenses afférant au mouvement et

d’optimiser I’efficacité de son prosélytisme.

Nous allons, dans le chapitre suivant, analyser 1’évolution de la croissance de ce

mouvement religieux et tenter de comprendre et d’expliquer les raisons de ces fluctuations.

156 (La Tour de Garde, 15 octobre 1999, pp30,31)
157 (Annuaire des Témoins de Jéhovah 2017, pp. 48)
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VII. Evolution de la croissance mondiale des Témoins de Jéhovah.

Afin de déterminer les différents facteurs de mobilisation ou de démobilisations des
Témoins de Jéhovah, j’aimerais, dans ce chapitre, observer plusieurs pics et baisses de
croissances et tester plusieurs hypotheses pour expliquer cette fluctuation de la croissance des
Témoins au niveau mondial. Puis, nous testerons le concept de Cragun et Lawson concernant
la demande religieuse, et, en particulier, I’'impact des guerres et le contexte socioéconomique.
Nous observerons, tout d’abord, les événements historiques ayant marqué le monde. De plus,
nous examinerons plusieurs éléments liés a I’offre, tels que les échecs prophétiques ayant pu
influencer la mobilisation des Témoins, les différents scandales ayant entaché la réputation des
Témoins a travers le monde. Enfin, nous étudierons des éléments liés a I’interaction entre 1’offre
et la demande. Nous analyserons I’influence qu’a pu avoir la démocratisation de I’Internet sur
la baisse de la croissance des effectifs jéhovistes. Nous considérerons, notamment, la diffusion
d’informations, de témoignages d’anciens Témoins ou d’articles traitant de scandales ayant pu
ternir la réputation des fidéles jéhovistes et, ainsi, avoir une influence néfaste sur les

sympathisants ou prosélytes potentiels.

Si nous observons le graphique ci-dessous représentant 1’évolution de la croissance
mondiale des témoins de J¢hovah depuis la deuxiéme guerre mondiale jusqu’a nos jours, nous

constatons qu’il y a eu plusieurs pics de croissance, mais €galement de fortes chutes durant la

période allant de 1939 a 2017.
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VII. 1. Le pic de croissance de 1939.

Observons également le graphique ci-dessous, représentant la courbe des effectifs
mondiaux de Témoins de Jéhovah, afin de repérer les années ont un pic de croissance peut

étre observé.
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Le premier pic de croissance spectaculaire est celui de 1939 ou le taux de croissance par

rapport a I’année précédente passe de 1,81 a 21,11. L’année suivante, en 1940, il continue son
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augmentation prononcée en passant a 33,31, soit un taux de croissance de 12,20 %. Puis, a partir
de 1941, il ne va cesser de décroitre, descendant jusqu’a 0,65 %, en 1944. Comment peut-on

expliquer une telle variation du taux de croissance ?

Une explication possible est que le début de la deuxieme guerre mondiale a pu étre
considéré comme une confirmation de I’interprétation des Témoins de Jéhovah concernant une
fin du monde imminente qui serait précédée par des guerres et des bruits de guerre et ainsi
engendrer des conversions & ce mouvement. Dans un premier temps, donc en 1939, puis en
1940, les Témoins de Jéhovah ont redoublé d’efforts pour contribuer a la propagation de leur

message.

Une autre explication probable est qu’en 1937, le programme de prédication de maison
en maison s’est ¢largi afin d'inclure de fagon formelle les entretiens et études avec les personnes
intéressees et les Témoins ont été encourageés a dispenser des études bibliques d'une heure chez
elles. Cette structuration et formalisation a pu intensifier 1’exposition du message jéhoviste
surtout en cette période de crise mondiale, en particulier en Europe, avec la montée du Nazisme

et la menace de la deuxiéme guerre mondiale.

De plus, a la fin des années 1930, Rutherford, le successeur de Charles Russell a
préconisé I'utilisation de voitures munies de phonographes portatifs et de haut-parleurs pour

diffuser ses discours aux passants et aux occupants des maisons.*®

En 1938, Des « serviteurs de zone » (actuellement connus sous le nom de « surveillants
itinérants » ont été nommeés pour superviser les congrégations>®. Cette supervision croissante
du travail de prédication et ce contr6le de la hiérarchie jéhoviste sur les fideles a pu avoir une
influence sur la mobilisation et la mise en ceuvre du travail de prédication, ayant pour résultat

la nette hausse de la croissance des proclamateurs en 1939.

VI11.2. Une chute progressive a partir de 1940.

La baisse progressive du taux de croissance qui suit le pic de 1939 est sans doute due a
la période de persécution et d’instabilité traversée par 1’Europe, dans un premier temps, puis le

reste du monde durant la deuxiéme guerre mondiale. La période de conflits militaires a

158 (La Tour de Garde du 15 juillet 1987, p.18)
159 (Wills, 2007, p.201)
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commencé des 1939 en Europe, méme si les Etats-Unis, eux, n’y ont été pleinement impliqués
qu’a partir de 1941. Les Témoins avaient la consigne de ne pas s’engager dans les forces
militaires. En effet, les consignes de Rutherford, comme en témoigne 1’extrait ci-dessous,
interdisaient I’engagement militaire ou méme le salut au drapeau national, que tout militaire

états-unien est tenu d’effectuer :

« Ceux qui connaissent et servent Dieu dans I’esprit et la vérité se tournent vers Jéhovah
pour trouver le salut, et non vers une quelconque organisation humaine. Il s’ensuit donc que le
salut de tout drapeau par quelqu’un se disant en alliance avec Jéhovah Dieu pour faire sa volonté,
constitue la rupture de cette alliance, et de tels briseurs d’alliance sont passibles de mort. »6

Ainsi, de nombreux Témoins de Jéhovah ont refusé de porter les armes, préférant méme
aller en prison plutdt que de participer activement a ce qu’ils estimaient étre contraire a la
volonté de leur Dieu, a savoir le salut au drapeau ou le port et I’utilisation des armes ainsi que
toute implication dans ce que les Témoins estiment étre la gestion humaine des conflits
mondiaux. Ils préféraient ne pas risquer de s’attirer la colére de leur Dieu en lui désobéissant
par le port des armes, ce qui serait puni, selon leurs croyances, par Dieu lui-méme, lors de la
bataille d’Harmaguédon.'®! En effet, les Témoins de Jéhovah croient que le monde est voué a
une destruction imminente, et qu’ils ne doivent pas s’impliquer dans un effort humain pour
tenter de résoudre les problémes puisque leur Dieu s’en chargera lui-méme bientot et détruira

toutes les personnes qui ne font pas fait partie du mouvement jéhoviste.

En effet, dés 1886, Charles Russell écrivait dans son livre, Le divin Plan des Ages :

« Jésus et ses apOtres ne s’opposérent en aucune maniére aux puissants de la terre. (...)
Ils enseignérent a I’Eglise, qu’elle efit a obéir aux lois et & honorer ceux qui sont au pouvoir, &
cause de leurs fonctions, (...) qu’on payat les taxes fixées et qu’on n’opposat aucune résistance
aux lois établies (Rom. 13 :1-7 ; Matth. 22 :21), sauf lorsqu’elles se trouveraient en contradiction
avec les lois de Dieu (Act. 4 :19 ; 5 :29). Le Seigneur Jésus, les apotres et I’Eglise primitive

160 (Annuaire 1936 des Témoins de Jéhovah, p.22)

161 Harmaguédon, parfois transcrit Armaguédon ou « Har-Maguédon » (hébreu Har Meghiddon),
signifie « Montagne de Megiddo ». Megiddo était une ville du territoire de 1’Israél antique. Il est
rapporté dans la Bible que des batailes ont eu lieu prés de cette ville (Juges 5:19, 20 ; 2 Rois
9:27 ; 23:29). Selon les Témoins de Jéhovah, Harmaguédon désigne une bataille finale imminente
prédite dans la Bible, en Apocalypse 16 :14 et qui verra la victoire de Jésus-Christ et de son armée
céleste sur les gouvernements humains et leurs partisans, en bref, sur tous ceux qui ne sont pas Témoins
de Jéhovah.
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furent tous soumis a la loi, mais ils se tinrent a 1’écart des gouvernements de ce monde et n’y
prirent aucune part. » 162

Les Témoins de Jéhovah, incarcérés pour leur refus de répondre a I’appel'

a s’engager
dans I’armée, a la fois dans les troupes états-uniennes mais aussi Nazi'®*, ont sans aucun doute
contribué, par leur incarcération et mise a 1’écart forcée, a la baisse sensible des effectifs durant
cette période trouble et instable s’étalant de 1939 a 1945 et a partir de 1941 pour les Etats-Unis.
S’ils étaient toujours témoins de Jéhovah, ils n’étaient, cependant, comptabilisés parmi les
effectifs que s’ils rendaient un rapport d’activité du nombre d’heures de prédication effectuée
dans le mois. La position des Témoins de Jéhovah sur la question de la neutralité chrétienne,

nous le verrons, a quelque peu changé au cours des années.

Ainsi, un certain nombre de Témoins ont été incarcéres ou exécutés en raison de leur
résistance aux ordres martiaux. D’aprés une publication Jéhoviste!®®, 6262 Témoins de Jéhovah
auraient été arrétés avant la fin de la deuxiéme guerre mondiale et quelques 2074 auraient été
envoyés dans des camps de concentration avec une issue parfois fatale pour plusieurs d’entre

eux.

Ainsi, ces chiffres peuvent expliquer, en partie, la baisse du nombre de Témoins de

Jéhovah officiellement actifs publié durant cette période de guerre.

Une autre raison que I’on peut invoquer pour expliquer cette baisse progressive de la
croissance des effectifs est la mort de Joseph Rutherford, en 1942. Sa disparition a nécessité un
remaniement qui a engendré un certain flottement au niveau de la hiérarchie du mouvement,
puisqu’il était jusqu’a sa mort, le président de la sociét¢ Watch Tower. Aussi, une période
d’attentisme, de baisse du zele et peut-étre de doute s’est-elle fait ressentir, chez certains fidéles

a cause de la perte de leur dirigeant.

162 (Dieu et César, La Tour de Garde, ler mai 1996, p. 13.

163 La neutralité des Témoins et leur position concernant I’engagement militaire, pouvant s’ apparenter a
une forme de désobéissance civique seront traités au chapitre VII1.9.

164 Aprés avoir dans un premier temps été conciliant avec le Illéme Reich, les Témoins ont, ensuite,
distribué de nombreux tracts dénoncant le régime Nazi et la persécution des Juifs, ce qui leur a valu a
leur tour d’étre persécutés et envoyés dans des camps de concentration.

165 (Les Témoins de Jéhovah, prédicateurs du Royaume de Dieu,1993 p. 194.)
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VI11.3. Les pics de croissance de 1946 et 1948.

On peut observer une nouvelle période de forte croissance de 1945 a 1949 avec des pics
a 23,97% en 1946 et 27,32% en 1948. L’une des raisons que 1’on pourrait invoquer pour
expliquer cette forte croissance du nombre de proclamateurs est la meilleure efficacité de la
prédication sous la présidence de Nathan Knorr. Celui-ci, en effet, a succédé a Joseph
Rutherford, le 13 janvier 1942, et selon Raymond Franz, aurait fortement renforcé

I’organisation du mouvement jéhoviste en le structurant davantage.

Comme I’explique I’historien Bernard Blandre dans son ouvrage sur le mouvement
jéhoviste, 1% |a stratégie de Nathan Knorr, qui souhaitait une meilleure formation des
proclamateurs, a été de mettre en place I’Ecole de Guiléad®®” en vue de la formation des
missionnaires destinés a étre envoyeés dans le monde entier. Le président Knorr a également été
a I’initiative de la mise en place de I’Ecole du Ministére Théocratique pour la formation des

proclamateurs dans chaque communauté locale.

A la nomination de Knorr, les filiales des Témoins de Jéhovah dans le monde entier
étaient au nombre de vingt-cing. En 1946, soit quatre ans apres le début de son mandat, leur
nombre de filiales était de cinquante-sept et, trente ans plus tard, il s’est élevé a quatre-vingt-

dix-sept. Par ailleurs, le nombre de Témoins de Jéhovah a décuplé entre 1942 et 1968.

VI11.4. Le pic de croissance de 1974, puis la chute de 1975 a 1979.

Un des facteurs que 1’on peut invoquer pour expliquer la forte hausse du nombre de
proclamateurs a partir de 1966, atteignant un pic avec 13,52 % en 1974, est ’annonce d’une
nouvelle date pour la « bataille de I’'Harmaguédon », I’année 1975, comme en témoigne I’ extrait

suivant, tiré d’une revue jéhoviste :

166 (Blandre, 1987, p.78-80)
187 (Voir chapitre V1.7.2.2.1 de la présente recherche)
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« En quelle année, alors, les premiers 6000 ans d’existence de I’homme et aussi les
premiers 6000 ans du jour de repos de Dieu prendront-ils fin ? En I’année 1975. Cela signifie
que dans relativement peu d’années, nous serons témoins de 1’accomplissement du reste des
prophéties qui ont rapport avec le « temps de la fin ».168

D’aprés Bernard Blandre'®, I’annonce de cette bataille, si importante dans le systéme
de croyance jéhoviste, aurait eu pour effet de remotiver et ainsi de remobiliser les Témoins de

Jéhovah, la récompense de leurs efforts d’évangélisation étant a portée de main.

Plusieurs revues publiées par la Watch Tower, dont voici un exemple ci-dessous, ont
encouragé les Témoins de Jéhovah a redoubler de zéle pour les activités de prosélytisme au lieu
de s’engager dans des études supérieures, notamment a 1’approche de 1975, date annoncée

comme la fin du monde :

« Plusieurs écoles maintenant ont des conseillers d’orientation qui encouragent les
étudiants a poursuivre des études supérieures apres le secondaire, pour poursuivre une carriére
avec un avenir dans ce systéme de choses. Ne vous laissez pas influencer par eux. Ne les laissez
pas vous laver le cerveau avec la propagande du Diable pour faire quelque chose de vous dans
ce monde. Il reste trés peu de temps a ce monde ! Tout futur que ce monde offre est une absence
de futur ! Sagement, alors, laissez la Parole de Dieu vous influencer en sélectionnant un cours
qui résultera en votre protection et votre bénédiction. Faites le service de pionnier, le ministére
a temps plein, avec la possibilité du service au Béthel ou le service missionnaire comme but. Il
s’agit d’une vie qui offre un avenir éternel ! »17°

Si nous observons le graphique ci-dessous, nous constatons, en effet, une nette
augmentation des heures de prédication par proclamateur au cours de I’année 1974, juste avant
la date supposée de la fin du monde, selon les prédictions jéhovistes. De 181 heures par an, en
1973, les Témoins de Jéhovah sont passés a 197 heures de prédications par an en moyenne en

1974, juste avant I’année censée sonner la fin du monde.

Alors que I’annonce de la fin imminente du monde a eu pour effet de renforcer la ferveur
des Temoins de Jehovah en les incitant a davantage de prosélytisme, la non-réalisation de la

prédiction durant 1’année 1975, a contrario, a di engendrer une énorme déception au sein du

168 (Réveillez-vous, 8 octobre 1966, pp.19,20)
169 (Blandre, 1987, pp. 96, 97)
170 (La Tour de Garde, 15 mars 1969, p.171)
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groupe religieux, et a eu pour effet d’étouffer la confiance de nombreux Témoins de Jéhovah.
La croissance du nombre de proclamateurs a alors chuté a 9,69%, sans doute di au fait que les
fideles avaient constaté que I’Harmaguédon n’avait pas eu lieu en 1975 contrairement a ce qui
avait été annoncé, durant les neuf années précédentes, par les dirigeants de la Watch Tower. La
chute a méme atteint son niveau le plus bas, soit un taux de croissance négatif de -1,44 % en
1978.

Heures de prédication par proclamateur par année
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En effet, le graphique ci-dessus laisse apparaitre une forte diminution du nombre
d’heures de prédication par Témoin des 1976, avec une baisse a 167 heures par an et ce,
jusqu’en 1978 ou le nombre d’heures descend a 147 heures par an. Ainsi, la déception des
membres devant 1’échec de la prédiction de leurs dirigeants a eu pour conséquence une forte
démobilisation. Cette baisse du nombre d’heures de prédication ayant aussi eu, semble-t-il, un

effet sur le nombre de proclamateurs actifs.

Ainsi, le nombre de proclamateurs augmente proportionnellement au nombre de

recruteurs actifs et au temps que ces derniers consacrent au recrutement, et inversement.

171 (http://ex-temoinsdejehovah.org/stats.html, consulté le 7 mars 2017)
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VIL5. La diminution du taux de croissance des proclamateurs a partir de 1996 et pendant les

années suivantes.

Dans ce sous-chapitre, nous allons nous pencher sur plusieurs changements clés dans

la croissance mondiale des Témoins.

VI1.5.1. De 1978 4 1994.

Aprés avoir chuté a — 1,44% en 1978, le taux de la croissance mondiale des Témoins de
Jéhovah s’est, ensuite, stabilisé, oscillant entre 3,61% et 6,91% les dix-huit années suivantes.
La déception et les doutes dus a la prédiction non-réalisée ont, progressivement, laissé place a
un regain de confiance en I’organisation jéhoviste, engendré par une nouvelle attente de la fin
du monde a une date ultérieure. Bryan Wilson explique ainsi la réaction de nombreux Témoins

a ce que ’on pourrait considérer comme des €checs prophétiques :

« Pour les personnes dont les vies sont désormais dominées par une attente forte, et dont
les activités sont dictées par ce que la croyance exige, lI'abandon de la foi a cause de la déception

d'une date serait normalement une expérience trop traumatisante a envisager. »*"

En effet, pour les Témoins de Jéhovah nés dans une famille jéhoviste ou convertis au
mouvement de la Watch Tower depuis de nombreuses années, il est sans doute difficile
d’admettre que 1’on s’étre peut-&tre trompé toute sa vie. Par ailleurs, beaucoup de Témoins de
Jéhovah auraient peut-étre souhaité quitter le mouvement si la hiérarchie n’avait pas expliqué

que la prophétie avait été partiellement réalisée.

Selon Joseph Zygmunt, les prophéties manquées étaient présentées par la Watch Tower
comme une maniere d’éprouver la foi des membres. Il décrit, ainsi, la gestion de 1’échec

prophétique par les Témoins de Jéhovah :

172 (Wilson, ,26 janvier 1978, « When Prophecy Failed » New Society pp.183,184)
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« La réaction initiale, a la fois par les membres ordinaires et par les dirigeants du mouvement,
est habituellement une combinaison de déception et de perplexité. Le prosélytisme diminue, mais
les membres conservent une attitude d'attente vigilante, confiants que les prédictions se réaliseront.
Les bases doctrinales des prophéties sont réexaminées et des conjectures sont proposées pour
expliquer pourquoi les événements attendus ont été "retardés". Le groupe affirme que les prophéties
ont été partiellement accomplies, ou que certains aspects de la signification prophétique —
généralement surnaturels et donc impossibles a vérifier — ont réellement apparu aux dates
proposées. La croyance est que, malgré tout, le plan de Dieu continue a se dévoiler. Les aspects
inaccomplis des prophéties sont reportés a plus tard et de nouvelles dates sont prévues en association
avec la réinterprétation rétrospective des échecs antérieurs. Une interprétation sélective de
nouveaux évenements mondiaux est effectuée comme confirmation des signes que la fin approche.
La vision pessimiste du monde entretenue améne le groupe a percevoir les perturbations sociales et
les catastrophes naturelles comme autant d'indicateurs de I'effondrement imminent du systéme de
choses. »'73

Ainsi, la société Watch Tower minimise 1’échec prophétique en expliquant la raison de la
non-réalisation de 1’événement tant attendu, aussi les membres finissent-ils par se remobiliser
avec, toutefois, un peu moins de zéle que juste avant la date du grand événement préalablement

attendu.

V11.5.2. Une baisse de croissance a partir des années 1990.

Le taux de croissance a ensuite subi une nouvelle diminution a partir de 1996 (4,38%)

avec une chute particuliérement importante du taux de croissance en 2005 (1,29%).

VI11.5.2.1. Changements doctrinaux.

Une des raisons que 1’on pourrait donner, pour expliquer cette baisse réguliere de la
mobilisation des Témoins de Jéhovah, est d’ordre doctrinal. Les principaux changements
doctrinaux ont été reportés en annexe 2. Mais, j’aimerais en relever ici quelques-uns.

En effet, en 1995, la revue « La Tour de garde »*™* a publié un article déclarant que le
mode de calcul pour déterminer la date de la fin du monde présent était de nouveau modifiée.

173 (Zygmunt, 1970, Volume 75, N°6)
174 (La Tour de Garde, 1* Novembre 1995, p. 20)
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La "génération” de Matthieu 24:34, préalablement définie comme une durée de vie standard de
I'hnomme depuis la parousie de Jésus en 1914, est redéfinie comme une catégorie de personnes
affichant certaines caractéristiques pour une période de temps indéfinie. Ceci a permis aux
Témoins de Jéhovah de ne plus avoir a donner de date précise tout en laissant tout de méme
entendre que la fin du monde était proche.

De plus, en 1996, un nouveau changement doctrinal stipule que 1’accomplissement du
service national n’est plus considéré comme passible d’exclusion.

Ces changements doctrinaux ont pu étre per¢us comme un manque de consistance et de
cohérence de la part des dirigeants de la Watch Tower et ébranlé les convictions de certains
membres, ce qui pourrait expliquer la baisse de la mobilisation des Témoins de Jéhovah a la fin

des années 1990.

VII.5.2.2. La démocratisation de 1’Internet.

Cette baisse du taux de croissance mondiale des proclamateurs peut aussi étre

partiellement attribuée a la démocratisation progressive de I’Internet.

En effet, si ’on observe les données sur la couverture internet par pays et que 1’on les
compare avec les chiffres de la croissance des Témoins de Jéhovah, on constate que
globalement dans les pays ou les Témoins de Jéhovah ont la plus forte croissance, la couverture
Internet est moins elevée. De méme, les Témoins de Jéhovah ont une faible croissance dans les
pays ou la couverture Internet est importante. Le détail par pays peut étre consulté en annexe 8
et la croissance de la couverture Internet par année depuis 1995 en annexe 9, mais le tableau

ainsi que le graphique ci-aprés, montrent clairement la tendance :

VI1.5.2.2.1. Croissance des Témoins de Jéhovah et abonnés a 1’ Internet.

Observons les deux tableaux suivants afin de voir s’il y a un lien entre le pourcentage

d’abonnés a I’internet dans une région et le pourcentage de Témoins dans ladite région.
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Le premier tableau est issu du site JWsurvey.org et permet de comparer les deux
variables. Il ne m’a pas été possible de déterminer qui, parmi les Témoins de Jéhovah,
possédait un abonnement a 1’Internet. En effet, aucune donnée n’est disponible concernant la
proportion de Témoins abonnés a 1’Internet. Celle-ci devait, cependant, étre tres faible durant
les années 1990, car, au commencement de la démocratisation de I’Internet dans les pays

industrialisés, les autorités jehovistes dissuadaient les Témoins d’utiliser ce réseau.
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Le deuxiéme tableau®”™ permet d’obtenir une vision mondiale des principaux pays

classés par pourcentage d’abonnées a I’Internet et la croissance moyenne des Témoins de
2009 a 2010.

Les données de ces deux tableaux, nous permettent, d’établir que I’internet semble étre
un facteur de ralentissement de la croissance jéhoviste. En effet, plus un pays compte d’abonnés
a I’Internet et moins les Témoins y croissent. Les raisons pourraient étre soit parce qu’il permet
la diffusion d’informations ou d’articles a charge sur les Témoins de Jéhovah qui pourraient
dissuader un prosélyte potentiel de le devenir effectivement, soit parce qu’il donne a une

personne en quéte de religiosité, I’acces a une offre variée d’autres confessions religieuses, soit

175 (http://www.tj-encyclopedie.org/Internet, consulté le 10 septembre 2018)
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encore parce qu’il procure une source de distractions susceptibles d’empécher le prosélyte

potentiel de se concentrer sur les activités ou les lectures que les Témoins lui proposent.

Rapport du
nombre
d'abonnés a
Internet par
rapport a la
population totale
du pays

de 75% a 100%

de 50% a 75%

de 25% a 50%

de 0% a 25%

Pays concernés

Norvege, Suede, Pays-Bas, Danemark,
Finlande, Luxembourg, Nouvelle
Zélande, Royaume-Uni, Corée du Sud,
Suisse, Allemagne, Canada, Japon,
Australie, Etats-Unis, Belgique, Estonie

Autriche, Slovaquie, Israél, Taiwan,
France, Hong Kong, Lettonie,
Argentine, Républigue tchéque,
Irlande, Slovénie, Espagne, Hongrie,
Lituanie, Malte, Malaisie, Pologne,
Serbie, Uruguay, Chili, Macédonie,
Colombie, Croatie

Italie, Macao, Portugal, Bulgarie,
Biélorussie, Grece, Monténégro,
Turquie, Azerbaidjan, Costa Rica,
Albanie, Chypre, Russie, République
dominicaine, Kirghizistan, Vénézuela,
Brésil, Porto Rico, Roumanie,
Kazakhstan, Ukraine, Mexique, Pérou,
Bosnie-Herzégovine, Moldavie, les
Philippines, iles Cap-Vert, Liban,
Nigéria, Panama, Thailande

Equateur, Tle Maurice, Kosovo,
Paraguay, El Salvador, Guatemala,
Indonésie, Cuba, Afrique du Sud,
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Bolivie, Zimbabwe, Honduras,
Mongolie, Pakistan, Nicaragua, Kenya,
Soudan, Ouganda, Sri Lanka, Inde,
Sénégal, Gambie, Zambie, Namibie ,
Bostwana, République du Congo,
Togo, Ghana, Angola, Cote d'lvoire,
Malawi, Rwanda, Cameroun, Népal,
Mozambique, Bénin, Papouasie-
Nouvelle-Guinée, Mali, Tchad,
Tanzanie, Madagascar, Burkina Faso,
République démocratique

VI11.5.2.2.2. Les sites officiels de la société Watch Tower.

Un site internet édité par les Témoins de Jéhovah a été officiellement mis en fonction
en 1997 aprés que ces derniers eurent d’abord condamné 1’usage de la toile puis dans un
deuxiéeme temps simplement mis en garde contre les dangers de 1’utilisation de ce réseau
mondial. Ce site officiel des Témoins de Jéhovah permet de visualiser toutes les principales
produites par la société Watch Tower, qui développent divers sujets et dont I’Internet facilite la

diffusion. Tous ces documents sont disponibles dans plusieurs centaines de langues.

En juin 2014, les Témoins de Jéhovah ont tenu un grand rassemblement international
en anglais et en espagnol devant 118000 personnes. Selon la société Watch Tower, la
conférence aurait également été diffusée par visioconférence et suivie par quelques 407000

personnes.1’

VI1.5.2.2.3. : Les témoignages d’anciens Témoins de Jéhovah.

L’Internet compte un nombre croissant de sites tenus par d’anciens fidéles jéhovistes ou

par des Temoins ayant des remarques a formuler ou des doutes a exprimer concernant certaines

178(https://www.jw.org/fr/actualites/actualites/par-region/etats-unis/tj-rassemblements-historiques-
metlife-stadium/#?insight[search_id]=605cd685-4373-4530-a4¢e0-
8cf55db38997&insight[search_result_index]=2)
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pratiques ou changements doctrinaux ou tout simplement un désaccord avec une doctrine ou

une explication fournie par les dirigeants jéhovistes.

Parmi les plus célebres révélations 1’on peut mentionner la nouvelle de la sortie de Crise
de Consciencel’’, témoignage de Raymond Franz, un ex-Témoin de Jéhovah et ancien membre
du College Central. Non seulement de nombreux extraits de cet ouvrage sont accessibles en
ligne, mais aussi, les forums ou sites de nouvelles en ont parlé et des commentaires ont circulé

a propos des témoignages et des condamnations de 1’auteur sur la société Watch Tower.

Si les Témoins de Jéhovah ont eu pour consigne de ne pas faire usage de 1’internet
lorsque ce dernier a commencé a se démocratiser, on peut penser que tous n’ont pas suivi cette

recommandation des dirigeants de la Watch Tower.

Par ailleurs, I’Internet permet d’avoir acces a des sites de la presse en ligne, notamment

concernant certains scandales comme nous allons le voir dans les sous-chapitres suivants.

VI1.5.2.2.4. Les affaires de pédophilie chez les Témoins de Jéhovah.

Les faits divers et la justice révélent une contraction entre 1’enseignement moral
dispense par les Témoins et la pratique de certains de leurs membres, au sujet de la pédophilie,

comme nous allons le voir dans les sous-chapitres qui suivent.

VI1.5.2.2.4.1. La position des Témoins de Jéhovah sur la pédophilie.

Les Témoins de Jéhovah considerent la pédophilie comme un péché passible
d’exclusion et qui doit étre dénoncé aux autorités jéhovistes.!”® En revanche, ’agresseur n’est

jugé coupable par les anciens d’une congrégation que lorsque deux témoins peuvent attester des

179

faits qui sont reprochés a I’agresseur~"". Or, dans le passé, si I’agresseur présumé était confronté

17 (Voir annexe 1)

178 (Réveillez-vous, 8 avril 1997, p 14)

179 Les Témoins de Jéhovah s’appuient sur un verset de la bible : Deutéronome chapitre 15, verset 15
pour justifier cette pratique.
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a sa victime présumée et qu’il niait les faits, il n’était pas inquiété davantage par le comité de
discipline religieuse qui classait 1’affaire. Ceux qui étaient jugés coupables ou qui ne
reconnaissaient pas leurs actes mais étaient jugés coupables par les Témoins de Jéhovah étaient
excommuniés et tous liens ou relations étaient rompus entre les membres de la congrégation et
le membre exclu. Les parents de I’enfant pouvaient porter plainte auprés des autorités
judiciaires mais, dans les faits, étaient souvent dissuadés de le faire pour ne pas nuire a la
réputation du groupe religicux, les autorités jéhovistes estimant que 1’excommunication
constitue déja en soi une punition, et méme la punition supréme puisque, selon leurs croyances,
elle condamne I’ex-Témoin de Jéhovah au jugement de Dieu, donc a la destruction future lors

de la bataille d’Harmaguédon. '8

Le coupable repentant!®, quant & lui, n’était pas identifié parmi les membres de la
communauté, ce qui entrainait parfois des récidives qui auraient pu étre évitées par un principe
de précaution. Cependant, les plus hautes responsabilités au sein du mouvement jéhoviste ne

lui étaient plus accessibles :

« Pour la protection de nos enfants, un homme ayant abusé sexuellement d'un enfant ne
remplit pas les conditions requises pour assumer des responsabilités dans la congrégation. Il ne
peut pas non plus recevoir un quelconque privilege de service a plein temps, tel que celui de
pionnier. »82

Depuis 2016, en raison des nombreuses affaires de pédophilies et de la mauvaise presse
qui en a découlé, les anciens d’une communauté jé¢hoviste peuvent imposer des restrictions,

lorsqu’ un membre a été accusé de pédophilie méme en I’absence de deux témoins. Il en est de

18 Harmaguédon, parfois transcrit Armaguédon ou « Har-Maguédon » (hébreu Har Meghiddon),
signifie « Montagne de Megiddo ». Megiddo était une ville du territoire de 1’Israél antique. Il est
rapporté dans la Bible que des batailles ont eu lieu prés de cette ville (Juges 5:19, 20 ; 2 Rois
9:27 ; 23:29). Selon les Témoins de Jéhovah, Harmaguédon désigne une bataille finale imminente
prédite dans la Bible, en Apocalypse 16 :14 et qui verra la victoire de Jésus-Christ et de son armee
céleste sur les gouvernements humains et leurs partisans, en bref, sur tous ceux qui ne sont pas Témoins
de Jéhovah.

181 Pour les Témoins de Jéhovah un membre qui commet une faute peut demeurer au sein du groupe
religieux s’il reconnait son erreur et s’engage a ne plus recommencer. Les autres membres de la
communauté ne sont pas mis au courant.

182 (La Tour de Garde, 1° janvier 1997)
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méme pour le Témoin de Jéhovah repentant qui ne devra plus se retrouver seul avec des enfants

afin d’éviter une récidive.'8

VI11.5.2.2.4.2. Quelques affaires de pédophilie des années 1990.

De nombreuses affaires de pédophiles ont terni la réputation des Témoins de Jéhovah
qui insistent sur I’'importance de leur exemplarité morale, affichant une condamnation radicale
de ce qu’ils considérent comme de I’immoralité sexuelle, a savoir, comme nous I’avons vu dans
le chapitre précédent®, les relations sexuelles effectuées en dehors des liens conjugaux
unissant deux personnes de sexe opposé. Nous voyons ici, une contradiction entre la morale
affichée par les Témoins et la perversion secréte de responsables du mouvement jéhoviste qui
n’est pas sans rappeler les cas de prétres catholiques qui, dans I’incapacité de se soumettre a
leur voeu de chasteté, s’en prennent, en cachette, a des enfants, pour satisfaire leurs pulsions

sexuelles inassouvies.

Nous citerons quelques exemples d’affaires des années 1990 qui ont pu jeter I’opprobre

sur les dirigeants du mouvement jéhoviste :

L’affaire Beliz, aux Etats-Unis, en 1998, dans laquelle Miguel Beliz, un agresseur
sexuel membre des Témoins de Jéhovah, a été condamné a onze ans de prison pour avoir abusé
sexuellement pendant quatre années d’une enfant de 5 ans €également membre du groupe
religieux. Apres réouverture du proces, en 2001, Miguel Beliz a été rétabli dans des fonctions
d’ancien de la congrégation, tandis que Erica Garza, la jeune victime, a ét¢ menacée d’exclusion
si jamais elle témoignait contre son agresseur. Lors des deux proces, de nombreux Témoins de

Jéhovah ont envoyé des lettres de soutien a ’accusé.!®

En France, a la méme époque, une dizaine de Témoins de Jéhovah de la région de
Pézenas ont été mis en examen pour non-dénonciation de mauvais traitements a mineurs de 15

ans et ont été jugés en correctionnelle a Béziers. L'un d'eux, pére de famille, était prévenu de

183 (Ligne de conduite biblique des Témoins de Jéhovah sur la protection des enfants, JW.org, avril 2018,
811)

184 (Voir chapitre V1. 8.1)

18(http://archive.wikiwix.com/cache/?url=http%3A%2F%2F
www.watchtowerinformationservice.org%?2Fabusetrial.htm)
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multiples agressions sexuelles sur mineurs. Les anciens l'avaient, certes, excommunié, mais
I'affaire n'a été traduite en justice qu'apres étre devenue publique suite aux dépositions des filles
du prévenu principal. Les autres invoquaient le « secret de la confession » pour expliquer qu’ils
n’avaient pas dénoncé les faits. Le pédophile a été condamné le 27 novembre 1998 a cing ans
de prison ferme dont un avec sursis par le tribunal correctionnel de Béziers pour agressions
sexuelles sur trois fillettes dont il était I'oncle. Quatre Témoins de Jéhovah qui avaient recueilli
les aveux d'un pédophile, sans toutefois le dénoncer, ont été condamnés a 3 000 francs d'amende
par la cour d’appel de Montpellier. Les parents de 1'une des enfants, eux aussi Témoins de
Jéhovah, ont été condamneés a 3 000 francs d'amende avec sursis pour non-assistance a personne

en danger. Les faits incriminés avaient eu lieu a Pézenas de 1985 & 1996.18°

Bien d’autres cas de pédophilie ont fait I’objet de proces et défrayé la chronique apres
avoir été diffusés dans la presse écrite ou télévisée mais aussi de plus en plus souvent sur les
forums Internet. L’impact négatif que de telles affaires peuvent avoir eu sur leurs auditeurs est
difficilement mesurable. Toutefois, il est trés probable que de la connaissance de tels proceés
aient semé le doute et la confusion au sein des Témoins de Jéhovah les moins déterminés, de
ceux qui doutaient déja un peu du bien-fondé de certaines pratiques au sein de leur groupe
religieux ou qui avaient directement été témoins de comportement répréhensibles de la part de
coreligionnaires. Enfin les prosélytes potentiels, les contacts qui auraient pu, sans cela accepter
d’étudier avec des proclamateurs ont pu se raviser en étant confrontés a ce type de scandales

publiés en ligne, et devenir, ainsi, moins réceptifs, voire hostiles, au message jéhoviste.

VI1.5.2.2.5. Les scandales financiers.

Dans ce sous-chapitre, nous allons examiner dans quelle mesure les dirigeants
jehovistes mettent en application les enseignements qu’ils dispensent sur le rapport entre les

Témoins pieux et les biens mateériels.

186 (http://www.prevensectes.com/rev9912.htm#24 )
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VI11.5.2.2.5.1. La position officielle des Témoins de Jéhovah vis-a-vis des richesses matérielles.

Si les Témoins de Jéhovah ne pronent pas 1’ascétisme, ils encouragent néanmoins les
membres a se concentrer sur les activités de 1’organisation jéhoviste aux dépends de tout effort
visant I’amélioration de leur confort personnel et I’acquisition de biens matériels, comme en

témoigne cet extrait de la Tour de Garde datant de 1961 :

« Chacun de nous entra dans le monde les mains vides. Si hous sommes venus de cette
facon, nous ne sommes pas obligés d’en emporter quelque chose. Mais, bien que nous soyons
venus les mains vides, nous pouvons enrichir le monde. Comment ? Non en moyens matériels,
mais en employant nos dons spirituels pour aider nos semblables a connaitre la vérité de Dieu
et & obtenir la vie éternelle dans son juste monde nouveau. Personne ne peut acheter la vie dans
le monde nouveau : “ lls ont confiance en leurs biens, et se glorifient de leur grande richesse. lls
ne peuvent se racheter 1’un 1’autre, ni donner a Dieu le prix du rachat. ” — Ps. 49 :7, 8 49 :6,
7, NW. Ainsi, pourquoi gaspillez-vous du temps, des efforts et de 1’énergie pour vous enrichir,
courant aprés les biens terrestres ? De telles richesses ne font pas une personne riche aux yeux
de Dieu. La seule voie conduisant au véritable succes, ¢’est de plaire a Jéhovah Dieu en faisant
sa volonté. C’est la seule maniére de devenir vraiment riches ; et, étant contents de ce que nous
avons, nous aurons le véritable sens de la richesse et du bonheur. »87

Ainsi, les membres du mouvement jéhoviste sont vivement encouragés a mener une vie
simple, une vie d’abnégation consistant a ne pas rechercher 1’enrichissement ou I’acquisition
de nombreux biens matériels mais a étre dévoués a I’organisation. La condition des béthélites
en est un exemple parlant de ce détachement. Or, qu’en est-il des dirigeants jéhovistes ? Les

mémes principes leur sont appliqués dans les revues jéhovistes ou 1’on peut lire :

« Quand les dirigeants religieux qui professent étre chrétiens adoptent des styles de vie

opulents, cela ne pousse-t-il pas les autres a se demander s’ils sont les vrais disciples de
Christ ? »#8

187 (La Tour de Garde, 1 avril 1961, p. 111)
188 (Réveillez-vous, 22 octobre 1988, p.31)
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Regardons si la vie des dirigeants jéhovistes a toujours été conforme aux principes

inculqués a I’ensemble des fideles ?

VI1.5.2.2.5.2. Contraste entre 1’opulence des dirigeants et I’austérité des membres.

Un certain nombre de témoignages dépeignent les dirigeants de la société Watch Tower
comme des nantis. A propos de Charles Russel, deux membres de ’association des Etudiants

de la Bible ont déclaré dans la biographie de leur fondateur :

« A l'dge de quinze ans, sa sagacité était tellement grande comme acheteur en gros de
marchandises que son pére I'envoya souvent seul en voyage pour des achats a destination de
Philadelphie. Un jeune homme d'un tel talent commercial ne devrait plus travailler pour les
autres. Bientot, il commenca son propre magasin, qui devint rapidement une chaine de magasins.
Il fut I'un des pionniers dans le développement de I'idée merveilleusement réussie de la chaine
des magasins, idée qui a depuis enrichi de nombreux hommes. Cela I'enrichit rapidement, et
avant qu'il n'ait bien dépassé I'année de sa majorité, il avait bien un quart de million de dollars
(...) Personne connaissant les faits ne pouvait raisonnablement douter qu'il aurait été le rival de
John D. Rockfeller pour le titre de I'nomme le plus riche de la terre. Il s'agissait de sa perspective
Iégitime a I'age de moins de vingt-cing ans. »'#°

A propos de Russel, Bernard Blandre dit encore :

« Ce qui est plus original chez Russell, c'est sa mentalité et sa formation d'homme
d'affaires, dont nous avons remarqué les effets dans l'organisation de I'église nouvelle. On a
I'impression de le voir a la téte d'une entreprise de publicité avec son conseil d'administration,
son capital, ses actionnaires. S'agissait-il pour Russell d'une église ou d'une entreprise de
religion ? En tout cas, cet aspect n'est peut-étre pas négligeable si I'on cherche quelles sont les
causes du succes de la prédication. »*%

De méme, W.T. Ellis, du journal « The Continent » a dit de Russel, aprés I’avoir interviewé, en
1912 :

189 (The Laodicean Messenger, 1923, p.6)
1% (Blandre, 1975, p. 198)
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« Je m’imaginais un prophéte et j’ai trouvé un homme d’affaires ! Au lieu d’un humble
chercheur de vérité, j’ai trouvé le plus habile propagandiste de 1’époque, -un homme devant
lequel les différents fondateurs religieux du XI1X siecle font pale figure. »%

Lorsque Russel était critiqué pour sa gestion de la société jugée trop mercantile et ses
voyages a travers le monde au frais de la société, il argumentait en disant que I’argent gagné
était réinvesti dans la société et que les voyages servaient a la promotion des publications de

ses sermons.19?

Le deuxiéme président de la Watch Tower, Joseph Rutherford, a, lui aussi, mené une
vie de luxe. Ses exces ont été dénoncés par deux anciens responsables jéhovistes, Watler F.
Salter en 1937 et Olin Richmond Moyle en 1939, dans des lettres adressées a Rutherford lui-
méme, ce qui leur a valu d’étre exclus. Des copies de ces lettres ont été reproduites en annexe
10 et 11. D’apres les témoignages de ces deux anciens Témoins de Jéhovah qui ont cotoyé le
président Rutherford, ce dernier non seulement vivait dans le luxe, mais également, avait un

fort penchant pour I’alcool et était un homme colérique et adultére.

Rutherford semblait tres indulgent vis-a-vis de ce type de faiblesses morales comme en

témoigne cet extrait de la Tour de Garde, rédigé sous sa présidence :

« Céder aux faiblesses héréditaires ou acquises de la chair n'est pas le péché mortel, et
pourtant le diable a conduit tout le monde a croire que le mensonge, le vol, les jurons, le fait de
commettre l'adultére, de se saouler ou de perdre son calme, ou tout autre acte de la longue liste
des faiblesses charnelles, constituait le péché mortel. Mais, au contraire, toutes ces choses sont
pardonnables. Cela explique pourquoi David pouvait étre appelé un homme selon le cceur de
Dieu. Son cceur était fidéle, mais sa chair était faible. »%

Le troisieme président de la Watch Tower, Nathan Knorr, a poursuivi sur la lancée de
ses prédecesseurs, voyageant partout dans le monde en premiere classe et se rendant aux
assemblées en Cadillac avec des gardes du corps, comme le rapporte une ex-béthélite, Joan

Cetnar, dans son témoignage sur ses quatre années de service au siege mondial :

191 (Ellis, 1912, The Continent, 26 septembre 1912)
192 (La Tour de Garde 1° avril 1910)
193 (La Tour de Garde (anglais), 1° septembre 1929, p. 271)
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« I était évident qu'il y avait une différence énorme entre le niveau de vie chez Knorr
dans son appartement de luxe au dixiéme étage de Béthel, et les conditions normales d'un ouvrier
au Béthel. (...) L'appartement [de Knorr] était merveilleux avec des chefs d'ceuvres aux murs,
cuisine privée, télévision et tout le confort. De surcroit, le président gardait un frére de Béthel
pour le servir personnellement et remplir la fonction de cuisinier. Je fais mention de ces choses
car certains croient naivement qu'une position a la téte de la Société Watch Tower représente un
sacrifice. Qu'est-ce que ¢a peut faire si I'on vit comme un roi, alors qu'officiellement I'on ne
touche que quatorze dollars par mois ? »%

La totalité du témoignage de Joan Cetnar est consultable en annexe 12.

D’une maniere générale, Raymond Franz, un ancien membre du Collége Central, a
témoigné que les membres du Conseil d’ Administration pouvaient réguliérement prendre leurs
vacances dans des lieux ou la plupart des Témoins de Jéhovah ordinaires ne peuvent aller qu’en
réve. Franz rapporte étre monté a bord d’un avion une cinquantaine de fois en 1978, et avoir
joui de voitures de fonction appelées « oldsmobiles » achetées par la Société Watch Tower et

entretenues par cette derniére.%

Pourtant, paradoxalement, les dirigeants de la Société Watch Tower déclaraient en

2013, dans le périodique la Tour de Garde :

«La mentalité et la conduite des vrais chrétiens tranchent nettement avec les
démonstrations de piété de ceux dont le culte n'est souvent qu'une manceuvre hypocrite. Des
chefs religieux s'enrichissent en escroquant les fideles. Avec l'argent soutiré, ils s'achétent des
maisons ou des voitures de luxe. »*%

Il semble donc que nous puissions voir la une forte contradiction entre enseignement et
pratique jéhoviste sur le sujet du matérialisme.

VI1.6. Implications du chapitre VII :

194 (Témoignage de Joan Cetnar : http://www.info-sectes.org/tj/temoign/jcetnar.htm#p6)
195 (Franz, 1999, pp82, 265)
1% (La Tour de Garde, 15 mai 2013, p.12)
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S’il n’est pas possible de déterminer avec précision et de maniere exhaustive les facteurs
de mobilisation et de démobilisation d’un mouvement religieux, nous en avons sans doute
repéré quelques-uns dans ce chapitre en mettant 1’accent sur les changements doctrinaux, les
échecs prophétiques mais aussi la démocratisation de 1’Internet qui a facilité aux membres du
mouvement jéhoviste 1’acces a des informations compromettantes sur le passé et le présent de
leur confession religieuse. La découverte de ces données et faits ont pu encourager ainsi les
fideles a le quitter, mais aussi dissuader des prosélytes potentiels d’adhérer au groupe religieux,
ralentissant par 1a méme la croissance du mouvement, en particulier dans les pays industrialisés
ou la couverture Internet est la plus importante. Nous allons, maintenant, examiner un certain
nombre de facteurs et voir s’ils peuvent s’appliquer de maniére égale a toutes les régions du

globe.
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VI1II. Une croissance inégale selon la région du monde.

Nous avons examiné un certain nombre de facteurs qui ont pu contribuer a une
augmentation ou a une baisse de la croissance des Témoins de Jéhovah dans le monde au cours
des derniéres décennies. Observons maintenant les pays ou la croissance est la plus importante
et ceux ou elle est la plus faible. Puis, nous examinerons les concepts de Cragun et Lawson sur
le lien entre un IDH élevé dans un pays donné et la faible d’un groupe religicux dans ce pays.
De méme, nous examinerons le concept de sécularisation, afin de voir si ce facteur peut
s’appliquer a la décroissance des Témoins de maniére égale dans tous les pays. Nous y
opposerons d’autres facteurs externes au mouvement, liés a la demande, tels que les vagues
féministes ainsi que 1’évolution des lois sur I’homosexualité. Enfin, nous examinerons les
facteurs internes a l’organisation jéhoviste, donc liés a 1’offre, & savoir, les difficultés
financieres de la Société Watch Tower, la position jéhoviste sur les transfusions sanguines et la

neutralité chrétienne, ainsi qu’un phénoméne de défection croissant chez les fideles jéhovistes.

Regardons, maintenant, le graphique ci-dessous, qui indique les vingt pays ou la

croissance du nombre de proclamateurs Témoins de Jéhovah était la plus importante en 2004.

Italy

E cuadear
Zimbatwwe
Angola
Southﬁéma Top 20 countries with
ile . .
Philippines largest increase of publishers
Argentina
Ghana
Wenezuela
b alawi
Per
Ulkraine
Colombia
Ruszia
Congo, Dem. Rep.of
Zambia
Migeria

M exico
.5, of America
Brazil

1] 5.000 10.000 15.000 20.000 256,000 30.000
Murnber of publishers increased

Source : statistiques des Témoins de Jéhovah publiées sur leur site du Centre d’Information

des Témoins de Jéhovah (consulté le 30 septembre 2018)°7,

197 http://www.towerwatch.com/Witnesses/statistics/statistics_2004.htm
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Nous constatons que les pays ou le plus grand nombre de proclamateurs se sont ajoutés
au travail de prosélytisme jéhoviste, font partie de ceux dont la population est la plus

importante.

Regardons maintenant le graphique ci-dessous qui indique le pourcentage de croissance
annualisé par continent, ce qui permettra de repérer les continents ou la baisse de croissance est

la moins importante.
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(Source : les données statistiques de la Watch Tower!®®)

Ce graphigue montre que la diminution de la croissance est générale dans tous les
continents. Cependant, la baisse du taux de croissance est plus prononcée en Europe ou
I’augmentation du nombre de Témoins de Jéhovah est quasiment nulle depuis la deuxieme
décennie du 21°™ siécle. Le taux de croissance de I’ Afrique, qui avoisine les 4%, demeure le

taux le plus stable. A quoi une telle différence peut-elle étre due ? Examinons un certain nombre

198 (http://ex-temoinsdejehovah.org/stats_tj.pdf
Site consulté le 30 septembre 2018)
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de facteurs qui pourraient expliquer la plus grande croissance des Témoins de Jéhovah sur le

continent africain, ainsi que dans certains pays plus que d’autres.

VIIL 1. L’Index de Développement Humain.'%

Comme nous I’avons vu dans notre état des lieux, parmi les facteurs invoqués par les
deux sociologues états-uniens, Cragun et Lawson, le contexte socio-économique et la
modernisation ont un impact sur le degré de demande religieuse d’un pays. Or, Si nous
regardons la carte mondiale de I’Index de Développement Humain, qui tient compte du PIB par
habitant, de I’espérance de vie a la naissance et du niveau d’éducation des enfants de 15 ans et
plus, nous constatons que la majeure partie du continent africain possede un IDH allant de 0,3
a 0,6. Seules I’ Algérie et la Lybie atteignent un index de 0,8. De méme, le continent européen
ou la croissance du nombre de Témoins de Jéhovah est quasi-nulle possede un index compris
entre 0,8 et 1. Cela devrait permettre de constater que, parmi les pays ou le christianisme est la
religion principale, 1a ou I’IDH est le plus élevé, la croissance des Témoins de Jéhovah est la

plus faible.

L’annexe 13 permet d’avoir une vision par pays de I’Indice de Développement Humain
et I’annexe 14 reproduit une partie du rapport de service des Témoins de Jéhovah pour I’année

2015.

Les pays dont ’IDH est le plus élevé sont les suivants : la Norveve, 1’ Australie, la
Suisse, I’ Allemagne, le Danemark, Singapour, les Pays-Bas, I’Irlande, 1’Islande, le Canada, les
Etats-Unis, Hong Kong, la Nouvelle Zélande et la Suéde. Or, nous y voyons que sur les cing
pays dont ’IDH est le plus €levé tous connaissent un taux de croissance nul ou de 1% par
rapport a I’année 2015, sauf I’Irlande qui atteint un taux de 2%. De méme, la plupart du temps,
les pays dont I’IDH est le plus bas ont une forte croissance du nombre de proclamateurs par
rapport a I’année précédente. Nous pouvons citer, par exemple, la République Démocratique
du Congo qui avait un IDH de 4,45 en 2015 et un taux de croissance du nombre de

proclamateurs de 22%.

199 (Les données de 2014 sont prélevées sur le site : https://ourworldindata.org/human-development-
index)
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Toutefois, nous pouvons repérer quelques exceptions : Haiti, par exemple, avec un IDH

de 0,48, n’a pourtant qu’un taux de croissance des Témoins de 1 %.

Ainsi, comme nous venons de le voir, le taux de croissance des Témoins de Jéhovah
d’un pays est dans la plupart des cas proportionnel a la faible élévation de I’'IDH de ce pays,

cependant, ce n’est systématiquement le cas.

Les trois pays qui nous intéressent plus particuliérement, la Barbade avec un IDH de
0,79 a pourtant un taux de croissance négatif (-1%) en 2017 ; les Etats-Unis avec un IDH de
0,92, augmente pourtant le nombre de ses proclamateurs de 1% et la Guadeloupe avec un IDH
de 0,82%% connait un taux de croissance inférieur a 1%. De plus, indépendamment de I’IDH du
pays, le taux de croissance des Témoins de Jéhovah varie parfois d’un ou deux points d’une
année sur I’autre. L’IDH élevé d’un pays ne saurait, donc, étre le seul facteur pour expliquer la

diminution de la croissance des Témoins de Jéhovah dans ledit pays.

Examinons, donc, d’autres facteurs qui peuvent étre responsables de la baisse du taux

de croissance des Témoins de Jéhovah.

VIII. 2. La sécularisation.

La théorie de la sécularisation proposée par Max Weber et souvent avancée pour
expliquer la baisse de fréquentation de I’Eglise établie, semble, depuis quelques décennies, étre

remise en question.

VIII.2.1. La sécularisation selon Stark et lannacone.

Comme nous 1’avons déja abordé dans le chapitre I, consacré a la revue de la littérature

scientifique sur le sujet, Stark et [annacone estiment que la théorie de la sécularisation n’est pas

200 (Source : Insee : https://journals.openedition.org/assr/26168#bodyftn13)
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fondée. Ces derniers précisent toutefois que si les Eglises établies semblent moins fréquentées,
ce n’est pas par manque d’intérét spirituel mais, au contraire par désir de plus de
fondamentalisme, de plus de ferveur, ce qui semble faire défaut dans I’Eglise traditionnelle.
Certains mouvements établis, en effet, sont moins fréquentés, tandis qu’un nombre croissant
d’individus se tournent vers des mouvements plus récents tels que les mouvements
évangéliques, les adventistes, les mormons et les Témoins de Jéhovah, entre autres
mouvements, qui appellent leurs membres a vivre la foi de maniére plus engagée, plus fervente.
Ces sociologues états-uniens pensent que les Etats-Unis constituent un parfait exemple de ce
phénomeéne. Si variation il y a, d’apres eux, ce n’est pas tant I’intensité de la foi ou le désir de
spiritualité qui ont faibli, mais davantage le moyen de pratiquer la religion qui a évolué, dans
le cas d’une réorientation vers les multiples confessions chrétiennes post-réforme ou encore
I’objet de I’adoration qui a changé, dans le cas des conversions vers les nouveaux mouvements

religieux orientaux.

VI1I1.2.2. La sécularisation analysée par Detlef Pollack.

Dans une analyse de la sécularisation, le sociologue allemand, Detlef Pollack, distingue,
quant a lui, trois dimensions de la religiosité : 1’appartenance religieuse, la pratique religieuse
et les convictions religieuses. Nous allons maintenant analyser le concept de la sécularisation a

la lumiére de ces trois dimensions.

VII1.2.2.1. La pratique religieuse.

Une étude comparative portant sur plusieurs pays d’Europe ainsi que les Etats-Unis et
le Japon, permet de constater le pourcentage de fréquentation de I’Eglise®®, entre 1970 et
2008.2%2 e graphique ci-dessous nous montre une baisse de la fréquentation de I’Eglise dans
I’ensemble des pays, avec un fléchissement moins accentué aux Etats-Unis ou 1’on constate

méme une légere hausse de la fréquentation entre 2002 et 2008. La chute la plus prononceée est

20111 s’agit 1a de I’Eglise catholique.
202 (Pollack, 2014)
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celle de I’Irlande qui, en une trentaine d’années, voit la fréquentation de ses églises diminuer
de moitié. Les chiffres montrent de maniére claire que de moins en moins de fideles se rendent

réguliérement a I’Eglise en Europe.

Fréquentation hebdomadaire de I'Eglise dans des pays choisis de I’Europe de I’'Ouest, aux Etats-Unis
et au Japon (%)

100
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50 —— talie
-&~-Danemark
40 ~—Irlande
30 ~——Espagne
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10
0
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Source : P. Norris, R. Inglehart, 2004 : 72, ESS 2002, EVS 2008, GSS 2002-2008, WVS 2000-2005.

Observons, maintenant d’autres données relevées par le sociologue allemand.

VII11.2.2.2. Evolution du type de croyance.

Detlef Pollack a également effectué une étude comparative mettant en évidence
I’évolution des croyances?® entre 1981 et 2008 dans plusieurs pays industrialisés et dont les

résultats montrent une différence entre les Etats-Unis et huit pays européens.

203 (Pollack, 2014)
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Transformation de la forme de la croyance en Dieu entre 1981 et 2008 dans des pays
choisis (exprimée en %o).

Croyance en un Dieu personnel Croyance en un esprit ou une force vitale
1981- 1981-
1981 | 1990 | 1999 | 2008 2008 1981 | 1990 | 1999 | 2008 2008

Belgique | 39,0 | 29,0 | 27,7 | 216 | —-174 | 239 | 204 | 358 | 374 13,6

Danemark | 239 | 194 | 236 | 213 | —26 23,7 | 325 [ 36,1 | 34,2 10,6

France 26,2 | 20,3 | 208 | 176 | —8,6 26,0 | 319 [ 305 | 335 75

Irlande 732 | 668 | 642 | 534 | —19,8 | 155 | 24,0 | 239 | 23,8 83

Pays-Bas | 34,2 | 27,8 | 235 | 239 [ —-104 | 291 | 41,0 | 489 | 432 14,1

Norvége 385 [ 29,1 229 | —156 | 324 | 354 40,1 7,6

Espagne 545 [ 50,0 | 46,3 | 435 | —11,0 | 23,2 | 26,9 | 26,7 | 25,6 2,5

Grande- | a4 | 304 | 284 | 250 | -54 | 385 | 408 | 367 | 381 | —03
Bretagne
Etrf‘és 65,7 | 67,7 | 80,7 15,0 | 24,8 | 22,8 | 15,2 ~ 96

Source : EVS 1991-2008, World Value Survey 1990, Politics of Character Survey 2000.

En regardant le tableau ci-dessus, nous constatons, en effet, qu’entre 1981 et 2008, dans
tous les pays européens faisant 1’objet de 1’étude, la croyance en un Dieu personnel a subi une
forte baisse, la diminution la plus faible étant de -2,6% au Danemark et la plus importante étant

de -19,8% en Irlande, tandis qu’aux Etats-Unis, au contraire, elle a augmenté de 15%.

En revanche, si nous observons les chiffres de la transformation de la croyance par pays
entre 1981 et 2008, nous pouvons constater qu’ils indiquent une augmentation dans tous les
pays sauf aux Etats-Unis ou ce type de croyance régresse de 9,6% et en grande Bretagne ou la

baisse est moindre puisque seulement de 0,3%, ce qui est proche de la stagnation.

Il semble donc, a la vue de ces chiffres, que dans la plupart des pays industrialisés
d’Europe, la croyance se détourne d’un Dieu personnel et s’oriente progressivement vers un
esprit ou une force vitale, la tendance étant inverse aux Etats-Unis ou, en 1999, 80% de la

population exprimait sa foi en un Dieu personnel.

Ces chiffres, mis en parallele avec ceux du graphique précédent, indiquent que 1’Eglise

est de moins en moins fréquentée en Europe. En revanche, les croyants s’orientent vers d’autres
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types de religion, ou la pratique rituelle traditionnelle ou les fidéles se rendent chaque semaine

a un office religieux laisse place a un culte plus individuel et moins communautaire.

VI111.2.2.3. Religiosité selon le type de société.

Examinons un autre tableau indiquant le degré de religiosité par type de société (agraire,
industrielle, post-industrielle), selon trois critéres (1’assistance aux offices hebdomadaires, la

fréquence de la priere, I’importance accordée a la religion), a travers le monde.

Degré de religiosité par type de société (agraire, industrielle et post-industrielle)

70 S

a0

50

40 -

30
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10 -+

Attend religious service at Pray daily {%) Religion "very
least weekly (%) important”™ (%)
W Agrarian  ®Industrial  ® Postindustrial

Source : P. Norris, R. Inglehart 2004 : 58 (World Values Survey, 1981-2001).

Le graphique ci-dessus montre clairement qu’a 1’échelle mondiale, ce sont les sociétés
postindustrielles qui comptent la plus faible proportion de croyants pratiquants qui prient
quotidiennement ou pour qui la religion revét une grande importance, par rapport aux sociétés
moins industrialisées. La proportion diminue encore dans les sociétés reposant sur une

économie agraire.
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Pour conclure ce sous-chapitre sur 1’analyse de Pollack, le processus de modernisation
a une influence plutdt négative sur I’ensemble du domaine religieux, cependant, aux Etats-Unis,
il semble que le religieux garde toute son importance et qu’il y ait méme un regain de

fréquentation dans les religions ou 1’objet de 1’adoration est un Dieu personnel.

VI111.2.3. La sécularisation et les nouveaux mouvements religieux selon Francoise Champion.

La sociologue francaise, Frangoise Champion, a conduit de nombreux travaux sur les
mutations du phénomeéne religieux dans les sociétés occidentales. Or, cette spécialiste des
religions et de la laicité voit, dans I’avénement de nouveaux mouvements religieux, un désir de

spiritualité plus qu’un renouveau religieux.

En effet, selon la sociologue, les années 1960-1970 ont été le théatre, aux Etats-Unis, de

I’émergence de nombreux groupes religieux :

Dans les rues des grandes villes, des jeunes gens scandent « Hare Khrishna » et d'autres
« Jésus ». Pour désigner tous ces groupes, le terme générique de Nouveaux mouvements
religieux (NMR) s'impose, bien qu'en fait ils ne soient pas tous nouveaux !

Par NMR, on entend en effet aussi bien les groupes réellement nouveaux — néo-chrétiens (par
exemple, le Mouvement de Jésus), judéo-chrétiens (par exemple, les Juifs pour Jésus),
d'inspiration orientale (par exemple, le rajneeshisme) — que le développement des religions
orientales classiques (les différentes formes de I'hindouisme, du bouddhisme, du soufisme...) ou
encore celui de groupes nés il y a dix ou quinze ans mais restés jusqu'a la fin des années 1960
quantitativement insignifiants : c'est le cas le plus fréquent, le meilleur exemple étant celui de
I'Eglise de l'unification du révérend Moon. Sont également inclus dans les NMR, des « groupes
para-religieux » — le terme est commode — tels la Méditation Transcendantale, Arica, EST
(Erhard Seminars Training), qu'il est souvent difficile de distinguer des groupes du « potentiel
humain », qui utilisent des techniques de méditation ou de yoga. L'hétérogénéité de ces groupes
est donc considérable. Mais d'emblée on a parlé au singulier de « nouveau ferment religieux »,
de « réveil », de « nouvelle conscience religieuse ». Et, en effet, par la simultanéité de leur
émergence et la dynamique commune de leur développement, ils relévent d’un méme
mouvement. »%%

204 (Champion, 1988, p 43)
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Ainsi, selon I’auteure de cet article sur les nouveaux mouvements religieux, bien qu’il
y ait émergence de plusieurs groupe religieux pendant les derniéres décennies du XX®™ siécle,
il s’agit d’un méme mouvement, d’une méme tendance : une méme aspiration a plus de
spiritualité, sous diverses formes, parfois familieres avec des mouvements issus du
christianisme (Eglise de 1’Unification®®, Le Mouvement de Jésus?®®) ou plus exotiques en

s’inspirant des religions d’origine orientale (Méditation Transcendantale?®’).

Francoise Champion confirme la theése de Pollack, a savoir que 1’on ne saurait parler de
phénomeéne de sécularisation pour les Etats-Unis mais plutot d’une réorientation des croyants

vers d’autres types de croyances ou d’autres formes de pratique spirituelle.

Ceci pourrait expliquer en partie la baisse de croissance du mouvement jéhoviste aux
Etats-Unis, les membres potentiels s’étant plutdt tournés vers d’autres mouvements religieux,
plus attrayants en raison de leur caractére nouveau ou tout simplement de leur origine orientale

ou peut-étre encore des bénéfices qu’ils procurent aux adeptes.

VIII. 3. Des difficultés financiéres.

L’aspect financier demeure un élément prépondérant dans ’activité de prosélytisme des
Témoins de Jéhovah. En effet, comme nous 1’avons vu dans le sous-chapitre V1.6.3, les fonds
récoltés par les Témoins sont des sommes aléatoires données volontairement par les membres,
sans contraintes ni montants imposés, contrairement a d’autres groupes religieux comme les

adventistes, qui, eux, imposent aux fideles de donner dix pour cent de leurs revenus.

Si le montant des offrandes cultuelles n’est pas imposé¢ aux Témoins de Jéhovah, ces
derniers sont tout de méme encouragés a donner avec générosité. Or, il se trouve que ce sont
les pays les plus riches qui contribuent le plus largement aux recettes mondiales, les revenus

des membres et donc, les dons par individus étant globalement plus élevés que dans les pays

205 ’Eglise de I’Unification est aussi connue sous le nom de la Secte Moon. Le Révérend Moon, son
fondateur, s’est installé aux Etats-Unis en 1972 pour y propager son message de réunification de
I’Eglise.

206 | e Mouvement de Jésus (en anglais, Jesus Movement) est un mouvement évangélique qui a pris
naissance au sein du mouvement hippie, sur la cote ouest des Etats-Unis a la fin des années soixante.
207 La Méditation Transcendantale est une technique de relaxation dérivée d’une ancienne pratique
spirituelle védique de I’Inde.

136



émergents. La croissance ayant peu augmenteé et parfois méme diminué dans les pays les plus
riches, tandis qu’elle a fortement augmenté dans les pays émergents et les pays pauvres, la
conséquence est que les projets de construction immobiliere et les envois et soutiens financiers
des éventuels pionniers sont mis en attente. Voici le script d’une vidéo diffusée en mai 2015
par le site officiel des Témoins de Jéhovah et ou Stephen Lett, un membre du College Central

déclare ceci :

« Depuis toujours, je dis aux personnes qui ¢tudient la Bible que quelqu’un pourrait
assister a nos réunions pendant 20 ans et ne jamais mettre un centime dans la boite a offrandes.
Et nous ne le saurions jamais ! Jéhovah bien sOr le saurait, mais pas nous parce que les dons
sont anonymes et qu’ils viennent du cceur. Parfois, on peut se sentir un peu génés de parler des
besoins financiers de 1’organisation de Jéhovah. Et ¢’est compréhensible ! Parce que nous ne
voulons en aucun cas étre assimilés a ces organisations, religieuses ou autres, qui forcent leurs
membres a verser de I’argent. Pourtant puisque nous avons tous le privilége d’apporter notre
contribution financiére, nous voudrons faire un point sur la situation actuelle des besoins.
Ensuite, vous pourrez répondre a ces besoins comme votre cceur vous y pousse. Comme vous
I’aurez sirement deviné, je ne suis pas géné de parler de ce sujet. Pourquoi ? Parce que dans la
Bible, il y a de nombreux exemples de serviteurs fidéles qui ont parlé des besoins matériels de
la congrégation. Ceux qui soutiennent le Royaume ne peuvent répondre a ces besoins que si
nous avons étudié les dépenses de tous les projets théocratiques que nous avons prévus. En
faisant les calculs, nous avons réalisé que les fonds nécessaires a ces projets seraient beaucoup
plus importants que les ressources que NOUS avons recues a ce jour. »?%

Cet aveu d’un des responsables de la Watch Tower confirme que la société jehoviste
connait des difficultés financiéres. Voyons comment en pratique, ces difficultés peuvent

s’expliquer et surtout les conséquences qu’elles peuvent avoir sur le mouvement.

VII1.3.1. Causes des difficultés financiéres.

Le passage a I’aire numérique y est sans doute pour beaucoup. En effet, les périodiques
étaient, autrefois, exclusivement édités et publiés en format papier, puis achetés par les
membres pour étre diffusés aux prosélytes potentiels en échange d’un don volontaire de leur
part, dont le montant était reversé par la suite a la société Watch Tower. Le fait que les

publications soient systématiquement publiées en ligne sur le site officiel constitue de facto un

208 (JW broadcasting, Mai 2015)
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manque de ressources considérable, qu’il est difficile d’évaluer puisque les dons sont anonymes
et d’un montant variable. Mais le fait méme que de moins en moins de Témoins de Jéhovah et
de prosélytes potentiels achetent les publications sous format papier, constitue une baisse de

recettes au niveau mondial.

Par ailleurs, comme nous 1’avons dit au début de ce sous-chapitre (V111.3), la croissance
dans les pays émergents est beaucoup plus importante que dans les pays industrialisés. Or, c’est
précisément dans les pays défavorisés que les besoins matériels, notamment dans le domaine
de la construction, sont les plus importants alors méme que les recettes locales dans ces mémes

pays sont les plus faibles.

Enfin, les procés pour des affaires de pédophilie ou de scandales financiers, comme nous
I’avons vu dans le chapitre consacré a ces thématiques, sont coliteux et constituent autant de

gouffres financiers nuisant a 1I’équilibre du budget des Témoins de Jéhovah.

VI111.3.2 Conséquences de la baisse des ressources financiéres :

Nous allons étudier, dans ce sous-chapitre, comment la baisse de recettes a nécessité

une forte révision budgétaire et conduit les Témoins de Jéhovah a réduire leurs dépenses.

VI111.3.2.1. Fermeture de filiales.

En raison de cet affaiblissement financier, un certain nombre de mesures ont eté prises

par la Société Watch Tower. Parmi elles, la fermeture de plusieurs filiales.

Le nombre de Béthels?® est, en effet, passé de 114 en 2006 a 89 en 2016, ce qui
représente une diminution de plus de 20% du nombre de filiales au niveau mondial. Or, comme
nous 1’avons vu, ce sont ces filiales qui gerent les questions administratives aussi bien que la
programmation des activités religieuses dans chaque pays. La suppression de plusieurs Béthels

a, sans aucun doute, un impact négatif sur 1’organisation et la mobilisation des proclamateurs,

209 |_e Béthel est le nom attribué par les Témoins de Jéhovah a une filiale nationale.
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d’un point de vue logistique, puisque la suppression du Béthel implique une diminution du
nombre d’ouvriers bénévoles consacrant tout ou partie de leur temps au ministére j¢hoviste. Le
Béthel est aussi un lieu ou nombre de réunions et de formations au niveau national ou régional
ont lieu régulierement, autant de formations qui disparaissent avec la fermeture du Béthel.
Enfin, la perspective de devenir béthélite dans son pays est également une source de motivation
qui disparait lorsque la filiale est fermée, méme si devenir béthélite dans un pays voisin demeure

théoriquement possible bien que plus compliqué.

De méme, en 2014, les postes de « surveillants de district » ont été supprimes, toujours
dans un désir de réduire le nombre de personnels indemnisés et, ainsi, de minimiser les dépenses
de la sociét¢ Watch Tower. Cependant, tous ces personnels n’étant plus en place, la
conséquence peut étre une moins grande supervision du bon fonctionnement des filiales et du
respect des doctrines et des principes souhaités par le College Central ou bien une charge de
travail plus importante pour les membres du comité de filiale qui doivent faire davantage de
visites aupres des congrégations, sachant qu’un surveillant de district supervisait autrefois une

vingtaine de congrégations a chacune desquelles il rendait deux visites par an.

La Guadeloupe, ou le Béthel a été fermé en 2012, a vu sa croissance faiblir et méme
devenir négative pendant les années qui ont suivi. Le nombre moyen de ses proclamateurs®'
est passé de 8058 en 2015 a 8046 en 2016 (soit une diminution de 0,14%). Or, ils étaient 8311
en 2011 avant la fermeture du Béthel?!!. Pendant la méme période, la Barbade ol se trouve
toujours un Béthel, passait de 2506 a 2513 proclamateurs en moyenne, soit une augmentation
de 0,27%. Les Etats-Unis jouissaient pour la méme période d’une augmentation de 0,24%). Il
semble bien donc, que la fermeture du Béthel de Guadeloupe ait eu un impact négatif sur la
croissance numérique des Témoins de Jéhovah de I'ile, la croissance du nombre de

proclamateurs ayant diminué et étant méme devenue négative a plusieurs reprises depuis.

210 https://wol.jw.org/en/wol/d/r1/Ip-e/302017044
211 https://www.jw.org/en/publications/books/2013-Y earbook-of-Jehovahs-Witnesses
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VI111.3.2.2. Diminution des périodigues.

Les recettes devenues insuffisantes ont également nécessité une réduction des dépenses
dans le domaine de la publication. Etant donné que les périodiques sont distribués
gracieusement dans les régions moins développées économiquement et dont les Témoins ou
proselytes potentiels jouissent de revenus modestes et sachant que la croissance des effectifs de
Témoins est justement plus importante dans ces régions, les recettes arrivent de moins en moins
a combler le colit d’impression et d’envoi des périodiques. Du reste, en 2013, les périodiques
passent de 32 pages a 16. Ceci permet de réduire le colt de publication sans altérer la régularité
de la production des principaux outils utilisés pour la diffusion du message jehoviste et de la
propagande du mouvement religieux. Mais cela ne suffit pas a pallier la diminution des recettes
par rapport aux dépenses. Aussi, a partir du 1° janvier 2016, les périodiques « La Tour de
Garde » et « Réveillez-vous » qui étaient, jusqu’alors, mensuels, sont devenus bimestriels et

paraissent désormais en alternance, sans doute pour réduire davantage le cott d’édition.

VI111.3.2.3. Ventes de locaux.

Les réductions budgétaires ne s’arrétent pas la. Afin de réduire plus radicalement les
dépenses, une décision majeure a été prise avec la vente du siege de Brooklyn pour un montant
avoisinant 1 milliard de dollars US, un nouveau siege ayant été construit a Warwick a moindres
frais, en employant le plus de travailleurs bénévoles possible, pour réduire le colt de la main

d’oeuvre.

En 2014, vingt-neuf propriétés de la Watch Tower ont également été mises en vente au

Royaume-Uni pour un montant de 73 millions de livres, soit plus de 91 millions d’euros.?!?

Dans un article publié sur le site officiel?!3, le 1% juin 2016, les Témoins de Jéhovah

annoncent également que I’immeuble appelé « The Towers » a été mis en vente. Depuis 1975,

22https://jw-verite.org/actualite-des-temoins-de-jehovah/113-watchtower-jw-org-vente-
angleterre.html
213 www.jw.org/en/news/releases/by-region/united-states/towers-brooklyn-for-sale/
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cette immense batisse a été utilisée par la société Watch Tower pour loger plus de 1000

membres travaillant au siege qui était, alors, situé a Brooklyn.

De méme, certaines salles du royaume sont utilisées par deux congrégations a des
horaires décalés afin de limiter le besoin de nouvelles constructions et, ainsi de réduire les

dépenses afférant aux locaux de réunions.

VI111.3.2.4. Centralisation du budget.

Depuis 2014, afin de mieux gérer les différentes dépenses de la société Watch Tower,
les budgets ne sont plus votés et appliqués de maniére indépendante dans chaque Salle du
Royaume, mais centralisés au siége. De méme, les congrégations doivent s’engager sur I’envoi
d’un montant fixe tous les ans au mois de mai. Ceci implique qu’un budget soit établi a partir
d’un engagement de chaque membre a donner, pendant les douze mois suivants, une somme
qu’il aura déterminée de son propre chef. Tout ceci doit permettre aux responsables jéhovistes
de favoriser un meilleur contréle des fonds et de leur utilisation. Cependant, le procédé pourrait
avoir pour effet de déresponsabiliser les congrégations locales et de donner le sentiment que la
hiérarchie ne fait pas entiérement confiance a sa base et ainsi de créer un sentiment de malaise

aupres des membres.

VII1.3.2.5 : Appels aux dons.

Devant ces difficultés financiéres et comprenant que la croissance du mouvement est
étroitement liée a la capacité de reunir des fonds, les Témoins de Jéhovah qui, autrefois, se
vantaient de ne pas réclamer d’argent pour mener a bien leur ceuvre d’évangélisation, ont
désormais changé de politique. En effet, on peut lire dans le manuel « Qui fait la volonté de
Jéhovah ? » a la page 27 dans la rubrique intitulée : « comment est financée notre activite

mondiale ? » ;

« Nous ne demandons ni dime ni cotisation et ne faisons pas de quéte. Bien que notre
activité mondiale ait un cofit €levé, nous ne réclamons pas d’argent. Il y a plus d’un siécle, le
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deuxieme numéro de La Tour de Garde affirmait que, croyant que Jéhovah est notre soutien,
nous ne demanderions ni ne solliciterions jamais 1’appui des hommes. Et nous avons tenu
parole ! »?14

Cet extrait montre bien que solliciter des fonds ou davantage de dons n’est pas dans la
politique de la Société Watch Tower, du moins pas officiellement. Or, paradoxalement, dans

I’annuaire des Témoins de Jéhovah paru en 2015, les autorités jéhovistes déclarent :

« Nous pouvons donc nous interroger : « Que puis-je faire pour soutenir la construction
de ces installations ? » Certains se rendront peut-étre disponibles pour participer au travail de
construction. Et que nous ayons des compétences dans le batiment ou non, nous avons tous la
possibilité de contribuer par nos choses de valeur a ces projets importants (Prov. 3 : 9, 10). »°

Cela ressemble fort a une demande de participation financiére. Mais, plus explicite
encore, une courte vidéo?'® destinée aux enfants et diffusée sur le site officiel des Témoins de
Jéhovah sous la forme d’un dessin animé, met en scéne une petite fille qui s’appréte a acheter
un cornet de glace et qui salive dé¢ja a 1’idée de savourer sa creme glacée. Puis, voyant une
adulte déposer de I’argent dans un tronc destiné a recevoir les offrandes volontaires, elle décide,
finalement, de renoncer a sa glace et de mettre sa piece dans un tronc pour faire, elle aussi, un
don a la société Watch Tower afin d’aider a construire un batiment destiné a 1’'usage de
I’organisation jéhoviste, ainsi que le suggére la conclusion du dessin animé. Si éduquer les
enfants a étre généreux est louable, il semble étonnant que 1’on ne leur donne pas pour objet
’aide aux nécessiteux, la lutte contre les maladies incurables ou encore les secours aux victimes
de catastrophes naturelles mais une cause aussi bassement matérielle que 1’érection de

batiments servant exclusivement a la promotion du mouvement jéhoviste.

Les difficultés financiéres auraient-elles fait perdre tout sens des valeurs aux Témoins
de Jehovah, au point de se mettre en contradiction avec des principes écrits et encore visibles

en ligne sur leurs propres sites et de faire se culpabiliser de jeunes enfants ?

214 www.jw.org/fr/publications/livres/volonte-jehovah/activite-mondiale-financee/

215 (Lettre du College Central, annuaire des Témoins de Jéhovah 2015, page 6.)

218 \/idéo intitulée : « sois généreux » dans la rubrique « deviens I’ami de Jéhovah » : jw.org/fr/la-bible-
et-vous/enfants/deviens-I-ami-de-jehovah/videos/sois-genereux/
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VII1.4. Efficacité décroissante du prosélytisme sous forme de porte a porte.

La prédication des Témoins effectuée de porte en porte au domicile de prosélytes
potentiels semble étre de moins en moins efficace, d’apres les données que nous allons voir ci-

dessous.

VIIl.4.1. Le constat.

Le graphique ci-dessus illustre I’augmentation du nombre d’heures de prédication

nécessaires pour obtenir I’adhésion d’un proclamateur supplémentaire.
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Source : Données prélevées a partir des rapports mondiaux de service publié par la Société
Watch Tower.?’

217 www . jwfacts.com/watchtower/statistics.php
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Il est manifeste, dans ce relevé de données, que le nombre d’heures de prédication
nécessaire pour que se rajoute un nouveau proclamateur a I’activité de prosélytisme, a fortement
augmenté, puisqu’il est passé d’un peu plus de 2000 heures en 1983 a plus de 17000 heures en
2017, ce qui donne une augmentation du nombre d’heures nécessaire pour convaincre une

personne de proclamer le message jéhoviste d’environ 750%.

Ceci montre clairement que cette méthode de prédication de porte en porte est de moins
en moins efficace, et que les conversions se font de plus en plus par le biais d’autres formes de
prédication. James Penton pense, en effet, que c’est, davantage par le témoignage informel d’un
membre de la famille, d’un collégue de travail, d’un voisin ou d’un camarade de classe que le

contact se fait?® désormais.

VI111.4.2. Pourguoi donc la prédication de porte en porte perdure-t-elle ?

La raison invoquée par les Témoins de Jéhovah pour expliquer pourquoi ils continuent
de se rendre au domicile du maximum de personnes dans le maximum de régions a travers le
monde pour propager leur message est que cette pratique constitue 1’obéissance a un

commandement de leur Dieu :

« Jésus a ordonné a ses disciples de faire, a leur tour, des disciples de gens d’entre toutes
les nations (Matthieu 28:19, 20). Lorsqu’il les a envoyés précher la bonne nouvelle, il leur a
demandé d’aller trouver les gens chez eux (Matthieu 10:7, 11-13). Apres sa mort, les premiers
chrétiens ont continué d’annoncer leur message « en public, et de maison en maison » (Actes
5:42 ; 20:20, Ostervald). En faisant du porte-a-porte, nous suivons donc leur exemple. Et il faut
reconnaitre que ¢’est un bon moyen de contacter les gens. »?1°

11 apparait, cependant, que ce moyen n’est plus trés efficace pour recruter de nouveaux

membres.

218 (Penton, 1997, p243)
219 www.jw.org/fr/temoins-de-jehovah/fag/porte-a-porte/#?insight[search_id]=751¢1072-003¢-45d6-
a165-b729be89390e&insight[search_result_index]=1
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Une autre raison possible de maintenir cette méthode de recrutement est 1’intérét
financier. La société Watch Tower est, avant tout, une maison d’édition et de publication
internationale. Comme nous 1’avons vu dans le sous-chapitre précédent, les périodiques
distribués lors des visites a domicile sont d’abord achetés par les Témoins de Jéhovah, ce qui
permet a la Société Watch Tower d’effectuer un petit bénéfice ; puis, les périodiques sont
revendus ou donnés aux étudiants qui s’intéressent au message propos¢ par les proclamateurs.
Les proclamateurs en sont donc de leur deniers personnels chaque fois qu’ils consentent a faire
don du périodique, mais dans tous les cas, la Société Watch Tower fait un profit. Si les visites
a domicile sont supprimées, les périodiques ne seront plus écoulés en autant d’exemplaires
puisque seuls les membres en acheteront pour eux-mémes et les recettes de la société Watch
Tower vont, de ce fait, diminuer. Cette crainte explique sans doute pourquoi les Témoins de
Jéhovah poursuivent leurs visites a domicile malgré les faibles résultats de cette méthode de

recrutement, tout en continuant a en expérimenter d’autres.

VI1IL5. Difficulté a conserver les membres et les enfants au sein du mouvement jéhoviste.

Une autre raison que 1’on peut avancer pour expliquer la baisse de la croissance du
nombre de proclamateurs est la quantité croissante du nombre de Témoins de Jéhovah qui
quittent le mouvement a laquelle s’ajoute le fait que les Témoins ont de plus en plus de
difficultés a conserver les enfants au sein du mouvement lorsque ces derniers sont en age de

décider pour eux-mémes.

VII1.5.1. De plus en plus de Témoins quittent le mouvement.

Si la croissance du nombre de proclamateurs est de moins en moins importante, c’est
non seulement parce que moins de personnes adhérent au mouvement pour les raisons diverses
que nous avons invoquées dans les chapitres précédents, mais aussi parce qu’une proportion
croissante de membres sont inactifs ou tout simplement quittent le mouvement volontairement
ou en étant excommuniés pour avoir commis une faute considérée comme grave par les

autorités jéhovistes.
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VII1.5.2 Les excommuniés et les membres inactifs.

Le taux de mortalité étant de moins en moins ¢levé au niveau mondial, 1I’espérance de
vie augmentant d’année en année, comme le montre le graphique ci-dessous, ce critére n’est

donc pas un facteur permettant d’expliquer la diminution de la croissance des proclamateurs.
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(Source : Nations unies, 2009)

Dans le graphique ci-dessous, tiré du site jwfacts.com, qui publie des statistiques sur les
Témoins de Jéhovah basées sur les données officielles diffusées sur le site jw.org, nous
pouvons visualiser la progression des conversions avec la proportion des déces, et des inactifs

ou excommuniés durant les trente-sept derniéres années.
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Source : site jwfacts?? tenu par Paul Grundy. Consulté le 25 octobre 2018.

Le graphique ci-dessus montre clairement que le nombre de conversions diminue
régulierement avec une sensible augmentation du nombre de déces (en rouge) et du nombre

d’inactifs ou excommuniés (en jaune, environ 100000 en 2017).

Observons, maintenant le graphique ci-dessous :

Age distribution among Jehovah's Witnesses
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Source : Site jwfacts.com (consulté le 25 octobre 2018)%!

220 https://www.jwfacts.com/watchtower/statistics.php
221 https://www.jwfacts.com/watchtower/statistics.php
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L’augmentation légeére du nombre de déces s’explique par le fait que la population des
Témoins de Jéhovah vieillit et que la proportion de personnes &gées grandit comme le montre
le graphique ci-dessus.

En effet, il apparait clairement, dans le graphique ci-dessus, que la proportion de
Témoins de Jéhovah de plus de 65% est passée de 14% en 2007, a 23 % en 2014. Cette
proportion plus importante de Témoins ages peut, sans doute, favoriser 1’augmentation du
nombre de Témoins qui sont retranchés des effectifs de proclamateurs pour cause de décés ou

d’inactivité, méme si cette augmentation est trés légere.

De méme, I’inactivité croissante des Témoins de Jéhovah peut étre expliquée par le

vieillissement rendant plus difficile, voire impossible les visites a domicile.

Un nombre croissant de Témoins de Jéhovah deviennent inactifs, vieillissants, ou, tout
simplement, sont excommuniés. Ces facteurs contribuent en partie a la diminution de la

croissance mondiale du nombre de proclamateurs.

VI111.5.3. Le taux de rétention le plus bas des principaux mouvements religieux.

Observons, maintenant le tableau ci-dessous.

Hindus, Muslims and Jews Have Highest Retention Rates
2z of adults raised in each religious tradition who currently identify with ...

Still identify Historically MNET Mo longer
with Evangslical Mainline black identify with
child hood Protestant Protestant Protestant All other childhood
religion tradition tradition tradition GCatholicism faiths Unaffiliated religion

Amongthose raised ¥ % o o ¥ ) b %
Hindu S0 * a o o * s 20=100
Mluslinn T = a a a = 15 23
Jewish TE a a o * 1 s 25
Historically black Protestant O 10 2 n/a =2 3 13 30
Evangelical Protestant 65 nSa iz =2 2 3 15 25
Formon B4 (=] 3 i =2 3 21 36
Catholic 59 ke 5 a mSa 4 20 413
Orthodox Christian 53 9 =3 a 4 3 24 a7
Unaffiliated 53 k=) 9 <1 <4 ke e a7
Mainline Protestant a5 19 nSa a a4 (=3 26 55
Buddhist 39 7 =1 o 3 (= A0 &1
Jehowah's Witness 349 a1 T =3 2 3 35 656

ff
L
o
I
i
if
L

PEWY RESEARCH CENTER

Source : Site jwfacts.com consulté le 25 octobre 2018 222

222 https://www.jwfacts.com/watchtower/statistics.php
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Si nous examinons le tableau ci-dessus, qui présente les résultats d’enquétes menées
aux Etats-Unis en 2014 par le « Pew Research Center » pour déterminer la proportion de
croyants qui, une fois adultes, demeurent dans la religion de leur enfance, nous constatons que
les Témoins de Jéhovah constituent le groupe religieux possédant le plus faible taux de

rétention.

En effet, seulement 34% des jeunes Témoins de Jéhovah, en 2014, étaient demeurés au
sein du mouvement religieux de leur naissance, contre 80% pour les Hindouistes, 77% pour les
Musulmans, 75% pour les Juifs, 70% pour les mouvements protestants traditionnellement
Africains-américains, 65% pour les évangéliques, 64% pour les mormons, pour ne citer que les
religions qui ont les taux les plus élevés. Notons que la proportion de jeunes Témoins de
Jéhovah qui demeurent dans la religion de leur enfance a diminué par rapport a 2008 ou, d’apres

le méme institut de sondage, elle était de 37%.

Mais ce qui est le plus frappant, c’est que 35% des ex-Témoins de Jéhovah ne se
retrouvent affiliés & aucune autre religion par la suite, tandis que 11% d’entre eux s’orientent

vers le mouvement évangélique.

Il semblerait donc, a la vue de ces chiffres, qu’il soit peu courant qu’un Témoin de
Jéhovah continue a fréquenter un autre mouvement religieux apres avoir quitté la Watch Tower.
Cela peut s’expliquer par le fait que les Témoins de Jéhovah tiennent des propos extrémement
négatifs sur toute religion extérieure a leur mouvement. Une autre raison que 1’on pourrait
invoquer est la perte de confiance des ex-Témoins envers la religion d’une maniére générale
apres avoir été décu par le groupe religieux en qui ils avaient placé toute leur espérance et a qui

ils avaient consacreé leur temps, leur énergie et une partie souvent importante de leur argent.

Nous retiendrons de cette sous-partie que de plus en plus de jeunes élevés au sein d’une
famille jéhoviste (les deux tiers d’entre eux en 2014) quittent le mouvement une fois adultes, et
que la moitié de ces derniers demeurent ensuite sans religion. Notons que cela ne signifie pas
nécessairement qu’ils ne sont plus croyants mais juste qu’ils ne sont plus associés a un groupe
religieux particulier. Ceci constitue un autre facteur expliquant la baisse de croissance du
nombre de proclamateurs aux Etats-Unis. Nous allons, maintenant nous pencher sur la question
de la femme, afin de voir si I’évolution des sociétés occidentales sur la condition féminine a pu

avoir une influence sur la croissance du mouvement jéhoviste.
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VI1I1.6. La place de la femme chez les Témoins de Jéhovah.

Les Témoins de Jéhovah affichent une position trés conservatrice quant a la place qu’ils
accordent a la femme au sein de leur mouvement, ce qui, avec I’avénement des courants
féministes, s’avére étre un frein a la conversion des femmes et ainsi contribuer a la réduction
de la croissance du nombre de proclamateurs surtout dans les pays ou ces mouvements ont

connu le plus de succes.

VII1.6.1 : La place des femmes Témoins de Jéhovah au sein de la communauté jéhoviste.

En effet, si les femmes peuvent accéder a certaines fonctions au sein de la société Watch
Tower, notamment en devenant Béthélites, elles n’y exercent, en réalité, que des emplois
subalternes ; par ailleurs, dans les congrégations, il ne leur est pas permis d’exercer les fonctions
de haute responsabilité, comme ancien, surveillant de district et, a fortiori, membre du Collége
Central. Les Témoins de Jéhovah déclarent bien, pourtant, qu’ils ne considérent pas les hommes
comme supérieurs aux femmes, mais qu’ils ont été créés pour des roles différents, comme le

précise I’extrait suivant, tiré d’une de leur brochure :

« Dieu ne tient pas I'hnomme pour supérieur a la femme. Par cette déclaration, il indique
plutét que la femme serait dotée de qualités qui, dans le cadre de ce qu'il avait prévu, compléteraient
celles de I'nomme. On dit que deux choses sont complémentaires lorsque chacun d'elles a besoin de
l'autre pour étre compléte. Ainsi, les femmes considérées en tant que groupe se distinguent par
certaines aptitudes et qualités, les hommes par d'autres. Voir 1 Corinthiens 11 :11,12. »*%

Cette citation affirme clairement que les femmes et les hommes ne possédent pas les mémes
qualités. De surcroit, la femme semble n’étre définie qu’en terme de son rapport de
complémentarité¢ avec ’homme. Elle ne semble exister que par et pour I’homme. Une autre
citation de la méme brochure explique de maniere plus détaillée les restrictions auxquelles les

femmes doivent faire face :

« D'aprés la Bible, ce sont les hommes qui étaient chargés de la surveillance des
congrégations. Les 12 apdtres de Jésus Christ étaient tous des hommes, de méme que les chrétiens
qui furent ensuite nommés anciens et serviteurs ministériels dans les congrégations (Mat. 10 :1-4 ;

223 (Comment raisonner & partir des Ecritures, Watch Tower Bible and Tract Society of Pennsylvania,
1989, Edition Francaise, p.157)
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1 Tim. 3 :2, 12). Les Ecritures conseillent aux femmes d'apprendre en silence lors des réunions,
avec une entiére soumission, toutefois elles peuvent avec tact et diplomatie reprendre une pensée
erronée d'un homme en insérant cette correction dans une nouvelle réponse. Les femmes doivent 'se
taire' lors des réunions chaque fois que leurs propos traduiraient un manque de soumission (1 Tim.
2:11,12; 1 Cor. 14 :33, 34). Ainsi, bien que les femmes participent dans une large mesure aux
activités de la congrégation, il n'est pas prévu qu'elles président les réunions ni qu'elles prennent la
téte pour ce qui est d'enseigner la congrégation alors que des chrétiens capables sont présents (...).
Par contre, si aucun homme n'a les capacités d'enseigner, des femmes pourront alors enseigner la
téte couverte en signe de soumission a l'organisation céleste de Dieu. A la Pentecote 33 de notre
ere, l'esprit saint fut répandu aussi bien sur les hommes que sur les femmes. L'apbtre Pierre a
expliqué I'événement en citant Joél 2 :28, 29 (...). De la méme facon aujourd'hui les femmes
prennent part a juste titre au ministere chrétien, préchant de maison en maison et dirigeant des études
de la Bible a domicile - Voir aussi Psaume 68 :11 ; Philippiens 4 :2, 3. »**

Cet extrait montre bien que les femmes sont réduites, au sein des communautés jéhovistes,
aux taches les moins valorisantes mais en aucun cas ne sauraient accéder aux postes de
responsabilité. Une autre citation, cette fois-ci d’une ancienne Témoin de Jéhovah qui témoigne
de la facon dont elle vivait la situation de I’intérieur, décrit le déroulement d’une réunion d’une

maniere plus concrete :

« Femme chrétienne, femme crétine, voila ce qu’on lui demande... « Soumise & son mari »
comme a un chef, de cette citation, on use et on abuse chez les témoins de Jéhovah ... Pendant
I’école théocratique du mardi soir, une femme n’a pas le droit de s’adresser directement a
I’auditoire. Elle doit s’asseoir a une table et s’adresser a une autre personne de son sexe, puisqu’une
femme ne doit pas « enseigner » un homme non plus. Les deux femmes n’ont pas le droit de se
tourner vers le public, mais faire semblant d’avoir une conversation privée. Des régles strictes, bien
que non écrites, régissent la fagon dont les sceurs doivent étre vétues... Il est extrémement mal vu et
méme périlleux de venir assister a une réunion en pantalon... alors chez les témoins de Jéhovah, on

fait la chasse aux pantalons, parce qu’ils choquent la conscience collective de la congrégation. »?%

Les nombreuses femmes Témoins de Jéhovah que je cotoie dans le cadre du travail ou qui
sont venues me rendre visite lors des études que j’ai accepté de suivre & mon domicile, m’ont
toutes confirmé qu’elles pouvaient effectuer toutes les taches subalternes qu’elles souhaitaient
comme le porte a porte dans le cadre de la prédication ou encore les visites aux membres
malades, et y étaient méme encouragées, mais aucune fonction de haute responsabilité. Lorsque

je demandais si cela les dérangeait de ne pouvoir accéder a davantage de responsabilités, elles

224 (Comment raisonner a partir des Ecritures, pp. 158-159)
225 (Bouchard, 2001, p47)
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répondaient systématiquement que non, puisque c’était ainsi que Jéhovah avait prévu la

répartition des taches dans son église.

VI111.6.2 La place des femmes Témoins de Jéhovah au sein de leur foyer :

Tout comme dans la congrégation, la femme Témoin de Jéhovah ne doit pas prendre
’autorité sur les hommes et donc si elle est mariée, elle doit étre soumise a son mari, ainsi que

le précise 1’extrait suivant, tiré d’une Tour de Garde.

« Le principe de I’autorité et de la soumission concerne aussi les parents entre eux. Qui
doit exercer I’autorité : le mari ou la femme ? D’aprés le Créateur de I’homme et de la femme, ¢’est
au mari que revient cette responsabilité. L’apotre Paul rappelle a tous que “I’homme n’a pas été
créé pour la femme, mais la femme pour ’homme”. (I Cor. 11 : 9.) La Parole de Dieu déclare
également : “Comme la congrégation est soumise au Christ, qu’ainsi les femmes le soient aussi en
tout a leurs maris.” (Eph. 5 :24). Il ne fait aucun doute que certaines femmes modernes contesteront
cette régle. »?%

Comme nous ’avons vu dans le chapitre sur I’homosexualité, les couples homosexuels
mariés ou non ne sont pas permis selon les principes jéhovistes. Ainsi, seuls les couples
hétérosexuels sont admis au sein du mouvement ; aussi, une femme Témoin ne peut épouser
qu'un étre du sexe opposé, méme si la loi du pays ou elle habite permet les mariages
homosexuels.

Dans les foyers de Témoins de Jéhovah, c’est donc 1’époux (ou pere, lorsqu’il y a des
enfants) qui dirige la famille et prend les décisions. L’épouse est tenue de respecter son mari et
de le considérer comme son chef légitime et cela, méme s’il ne partage pas ses croyances

religieuses.

« En épousant une femme, I'nomme la place sous une loi nouvelle, 'la loi de son mari', puis
fixe des régles et des prescriptions pour sa famille (Rm 7 :2, 3). Il devient son chef, a qui elle doit
étre soumise (Ep 5 :21-24, 33) ... Quelques-uns des devoirs de la femme a I'égard de son mari ou
propriétaire : les travaux ménagers, la confection et I'entretien des vétements, et méme certains
achats et ventes, ainsi que la surveillance générale de la maisonnée selon Proverbes 31 »%’

2% (La Tour de Garde, 15 aoQt 1980, p.7)
227 (Etude perspicace des Ecritures, vol.2, p.223)

152



Face a cette conception trés conservatrice des Témoins de Jéhovah sur le rdle et la place de
la femme au sein de son foyer, il parait difficile qu’une femme n’ayant pas la méme conception
du réle de la femme, accepte d’adhérer au mouvement jéhoviste, surtout aprés I’influence

croissante des courants féministes.

VI111.6.3. Les courants féministes des années 1990.

Comme nous 1’avons vu précédemment, la fin des années 1990 a été le commencement
d’une importante baisse de la croissance des proclamateurs au niveau mondial et plus
particulierement dans les pays occidentaux industrialisés.

Or, c’est justement dans ces pays occidentaux que les différents mouvements féministes
ont été les plus organisés au cours du siecle dernier.

Méme si des auteurs comme Christine de Pisan ont critiqué la place accordée aux femmes
dés la fin du moyen age, le mouvement féministe, a proprement parler, avec ses revendications
sur la condition des femmes, leur droit a 1’éducation, au travail ainsi que leur accés aux droits
civiques, s’est développé en différentes vagues dés le milieu du XIXe siecle et au XXe siecle,
permettant aux femmes d’obtenir des droits 1égitimes qui semblent aller de soi aujourd’hui,
mais qui, pourtant ne leur étaient pas accordés jusque-la.

Le mouvement féministe a fait I’objet de trois vagues principales au cours des deux derniers

siecles.

VI111.6.3.1. Premiére vague féministe.

Une premicre vague prend naissance au milieu du XIXe si¢cle et se prolonge jusqu’au début
du XXe, revendiquant surtout le droit de vote des femmes, le droit a 1’éducation et
I’amélioration des conditions de travail. Au Royaume-Uni, aprés de nombreuses actions menées
entre autres par les Suffragettes, le droit de vote des femmes est obtenu en 1918. Aux Etats-
Unis, le X1Xéme amendement de la Constitution des Etats-Unis est voté en 1919 puis ratifié
par les différents Etats les uns apres les autres au cours de 1’année 1920, garantissant ainsi le
droit de vote aux femmes blanches dans 1’ensemble des Etats-Unis. Quant a la France, il faudra

attendre 1944 pour que les femmes puissent y jouir du droit de vote.

153



VI111.6.3.2 : Deuxiéme vague féministe.

La deuxieme vague féministe débute aux Etats-Unis et s’étend ensuite au reste de 1I’Europe.
Elle couvre les années 1960 et 1970 et porte sur des débats liés a la sexualité, la famille, le
travail ou les droits liés a la procréation.

Aux Etats-Unis, la deuxiéme vague du mouvement féministe s’inscrit dans un ensemble de
bouleversements sociaux et se développe en paralléle avec d’autres mouvements. En effet, le
mouvement pour les droits civiques, I’idéologic Black Power et les Black Panthers
contribuaient, également, a lutter contre les inégalités sociales due a la ségrégation raciale, avec
des méthodes parfois diamétralement opposées. De méme, les manifestations se faisaient de
plus en plus nombreuses contre la guerre du Vietnam et la contre-culture avec les mouvements
hippies et I’arrivée de groupes musicaux engagés. Durant cette période, apparaissent également
de nouveaux mouvements religieux entrant en compétition avec les religions déja établies.

Cette époque riche en grands changements, voit, aux Etats-Unis, la légalisation du divorce
par consentement mutuel ainsi que I’extension de la discrimination positive, améliorant ainsi la
condition des femmes outre-Atlantique.

Au Royaume-Uni, les femmes obtiennent la Iégalisation de la contraception en 1967 et la
loi sur 1’égalité des salaires en 1970.

En France, également, la contraception devient Iégale en 1967 et I’interruption volontaire

de grossesse est dépénalisée en 1975 par la Loi Veil.

Voici ce que les Témoins de Jéhovah déclarent dans leurs écrits & propos du mouvement
féministe de cette période :

« Au début des années 1960, aux Etats-Unis, des femmes souhaitant s’affranchir de la
domination masculine ont lancé un mouvement de “ libération de la femme . Alors qu’en ce temps-
Ia environ 300 hommes pour 1 femme abandonnaient leur famille, & la fin des années 60 1’écart
s’était réduit a 100 pour 1. Aujourd’hui, il semblerait que les femmes jurent, boivent, fument et ont
une conduite immorale a I’égal des hommes. Sont-elles plus heureuses pour autant ? Non. »%%

La description des femmes qui est effectuée dans cet extrait d’une revue jéhoviste, nous
montre la vision négative que les Témoins de Jéhovah ont des femmes non-Témoins qui tendent

a se conformer aux pratiques jugées immorales des hommes de la sociéte profane. Les autorités

228 (La Tour de garde, février 2007)
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jéhovistes y condamnent, non seulement 1’idéologie féministe, mais aussi I’impact que ce

mouvement en faveur des droits des femmes, a pu avoir, selon eux, sur la société.

VI111.6.3.3. Troisiéme vague féministe.

Dans les années 1990, une troisiéme vague féministe met 1’accent sur les diversités au sein
des femmes, considérées comme doublement ou triplement marginalisées. Parmi les différents
groupes, 1’on peut mentionner, sans que la liste soit exhaustive, ni hiérarchique, les personnes
en situation de handicap, les non-caucasiennes, les autochtones, les homosexuelles, les
transgenres, les femmes de forte corpulence ou encore les prostituées.

Ainsi, I’institut canadien constate, en comparant la deuxiéme vague a la troisiéme vague du

mouvement féministe :

« Dans I'ensemble, la deuxiéme vague féministe a laissé de coté beaucoup de femmes. Durant
toute cette période, les mouvements de femmes minoritaires ont contesté I'nypothése selon laquelle
les femmes blanches de classe moyenne pouvaient prétendre représenter toutes les femmes, alors
gu'un grand nombre ne parvenaient pas a s'identifier a cette définition homogeéne. (...) Selon ces
féministes, la race, I'ethnicité, les sexualités, la classe sociale et le pays d'origine sont des facteurs
tout aussi importants, sinon plus importants, pour déterminer la maniére dont les femmes vivent et
dont la société les définit. »?%°

Cette troisieme vague se distingue également des deux premieres, par ses modes
d’expression. Le militantisme se fait, non seulement de maniére collective (manifestation dans
les rues contre les publicités sexistes) mais également au quotidien par des choix vestimentaires
(port du pantalon plutdt que la robe ou de la jupe) ou de coiffure (cheveux coupés courts plutét
que la longue chevelure plus conventionnelle).

Par ailleurs, de nouveaux champs d’actions sont investis par les féministes, grace a la
démocratisation de I’Internet. En effet, des blogues proposant des articles ou des forums sur des
thématiques féministes commencent a se répandre sur la toile et a diffuser des idées qui germent
et murissent dans les esprits de leurs lecteurs ponctuels ou assidus.

Enfin, au niveau artistique, des mouvements musicaux tels que le Riot grrl>*°, émergent,

avec des groupes denoncant les problemes liés aux abus sexuels ou a la violence domestique.

229 |nstitut canadien de recherche sur les femmes :2006
230 e Riot grrl est un mouvement musical, mélange de rock alternatif et de punk rock, aux dont les
paroles véhiculent des idées féministes.
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Un phénomeéne qui peut sembler difficile a accepter lorsqu’il est nouveau et, donc, peu

familier, apparait, petit a petit comme acceptable lorsque, avec le temps, il devient familier et
s’inscrit dans la norme. Ainsi, les femmes Témoins de Jéhovah ont pu avoir du mal a accepter
le changement de la conception du réle et de la place de la femme dans la société. De méme, la
conception jéhoviste de la place de la femme a pu paraitre normale et rassurante dans un premier
temps puisqu’elle correspondait a la norme dans les pays occidentaux au moins jusqu’a la
deuxieme vague féministe tandis que les idées féministes sur la place de la femme dans le foyer
et au sein de la société demeuraient choguantes pour les femmes plus conservatrices. Mais avec
les années, les changements d’habitudes, 1’exemple des pairs dans la société, on peut supposer
que le modele jéhoviste de structure familiale avec une hiérarchie patriarcale et une femme
reléguée au rang d’aide de son époux et non de partenaire conjugal égale de son conjoint, a
commencé a devenir difficile a accepter pour une proportion croissante des sociétés
industrielles.
Ainsi, bien que tout le monde n’ait pas nécessairement adhéré a toutes les idées et
revendications féministes, les différentes vagues de ce mouvement ont changé non seulement
les relations entre les deux sexes, mais aussi influencé les mentalités en occident et, par le
phénomene de la mondialisation, dans une grande partie du monde.

Sans que 1’on puisse mesurer I'impact du mouvement féministe, ce dernier ainsi que
I’idéologie qui le guide, ont, sans aucun doute, poussé certaines femmes Témoins de Jéhovah
hors du mouvement Jéhoviste et ont pu empécher des prosélytes potentiels de se convertir, a la
fois chez les hommes et chez les femmes, ces derniéres ne pouvant se résoudre a accepter une
vision jugée par trop rétrograde, a leurs yeux, de leur propre personne ou d’un membre de leur

famille.

VIIL.7. Les Témoins de Jéhovah et I’homosexualité :

Un autre facteur qui peut étre avancé pour expliquer la diminution de la croissance des
proclamateurs a la fin des années 1990, est la position des Témoins de Jéhovah concernant
I’homosexualité et I’impact que cela a pu avoir sur les prosélytes potentiels et sur les Témoins

de Jéhovah déja convertis.

156



VII1.7.1. Des Témoins de Jéhovah homosexuels.

Un témoignage d’un ex-Témoin de Jéhovah, recueilli dans le rapport de la commission
parlementaire de 2006 et reporté ci-dessous, montre que la position du mouvement jéhoviste
vis-a-vis de cette orientation sexuelle est, pour les Témoins qui auraient un penchant pour les

personnes du méme sexe qu’eux, une raison qui peut les pousser a quitter le mouvement.

« J’ai toujours vécu en dissimulant une double personnalité, étant donné que je suis
homosexuel et que I’homosexualité est réprimée dans la secte. Ayant eu depuis I’age de huit ans
conscience que j’aimais les garcons et entendu répéter au pupitre que ce que j’étais est
profondément détesté par Dieu et voué a la destruction, il m’a fallu, pour me protéger, vivre sur
deux tableaux durant toute mon enfance, mon adolescence puis ma vie d’adulte. Ce décalage,
cette appréhension permanente de ce que j’étais, de ce qui m’était refusé, avec la perception que
ce qui m’était imposé ne me correspondait pas, ont fait que, depuis toujours, j’avais finalement
conscience de ce qui se passait et je I’étudiais en quelque sorte sans m’en apercevoir. Lorsque
j’en suis sorti, tout s’est écroulé et j’ai pu voir avec plus de netteté ce que j’avais pressenti
pendant des années. En tout cas, j’ai vécu en schizophréne jusqu’a mes vingt-deux ans avec une
double personnalité, a vivre ma sexualité d’une part et ma religion de 1’autre, trés mal,
évidemment : le suicide a été maintes fois envisagé pour mettre fin @ ma souffrance, tant il est
insupportable de voir s’affronter a I’intérieur de soi deux conceptions de la vie profondément
antagonistes. »?!

Outre le fait que cet ex-Témoin de Jéhovah a mal vécu son homosexualité, puisque ne
pouvant pas I’assumer sans étre réprouvé par sa communauté religieuse, il a été tenté de mettre
fin & ses jours, considérant qu’aucune option satisfaisante ne s’offrait a lui. Il ne pouvait vivre
en tant qu”homosexuel au sein de la communauté jéhoviste sans en étre exclu. Or, étre exclu

impliquait la perte de tous ses repéres et liens sociaux et, parfois aussi, familiaux.

VIIL.7.2 L’évolution des lois concernant I”’homosexualité.

Jusqu’a 1962, les pratiques homosexuelles étaient passibles d’une peine aux Etats-Unis,
alors que la Révolution francaise avait décriminalisé les relations homosexuelles des 1791. Au

Royaume-Uni, ¢’est en 1967 que I’homosexualité masculine a été décriminalisée.

231 Audition de N. Jacquette, Rapport de la Commission Parlementaire sur les enfants dans les sectes,
Les sectes et enfance, 2006)
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Cependant ce n’est qu’a partir de 1984 que les couples homosexuels ont pu se faire
enregistrer légalement aux Etats-Unis, avec un premier cas dans la ville Berkeley en
Californie?®. En France, il faudra attendre 1999 pour que les couples homosexuels soient
reconnus légalement en France avec la possibilité de se pacser, et 2013 pour qu’un couple
homosexuel puisse se marier. Plus de détails sur les mesures législatives en faveur de

I’homosexualité ont été reportés en annexe 17.

Malgré cette évolution des sociétés occidentales concernant 1’homosexualité, les Témoins
de Jéhovah continuent a considérer cette orientation sexuelle comme immorale ainsi que

I’indique cet extrait d’un de leurs périodiques :

« Les gens moralement impurs sont qualifiés de chiens. Ainsi lit-on dans la loi que Dieu
donna aIsraél : “ Tu ne dois pas apporter dans la maison de Jéhovah ton Dieu, pour un veeu
quelconque, le salaire d’une prostituée ou le prix d’un chien [d’un “ prostitué ”, AC, note ; Os, note ;
“ probablement un pédéraste, un individu qui pratique la copulation anale, surtout avec des gargons
”, MN, note], car ils sont chose détestable pour Jéhovah ton Dieu, oui I'un et ’autre. ” (Dt 23 :18).
Tous ceux qui, comme les chiens nécrophages des rues, pratiquent des choses immondes, telles que
la sodomie, le leshianisme, la brutalité et la cruauté, ceux-1a se voient interdire 1’accés a la Nouvelle
Jérusalem. — Ré 22 :15 ; voir aussi Ph 3 :2 »?3

Les Témoins de Jéhovah vont méme jusqu’a considérer I’homosexualité comme un des
sources des maux de la société moderne comme le déclare Holden en commentant la position

jéhoviste sur la question :

« Alors que les années 60 est une période de réforme concernant I'nomosexualité,
I'obscénité, la planification familiale ... Watch Tower appartenant aux Témoins continuait de
condamner dans le monde, ce qu'ils croyaient étre la source du chaos. »?%

Si la vision jéhoviste de I’homosexualité a pu correspondre a ce que la majorité des gens
pensaient encore aux Etats-Unis et dans les pays occidentaux jusqu’a la révolution sexuelle des
années 1960-70, ce n’est plus du tout le cas depuis les années 1990 comme le montrent les
divers mouvements sociaux, manifestations et avancées de la législation en faveur de la

communauté LGBT. Les résultats de sondages effectués par les instituts BVA et Ifop, et

232 (Keiser, 1997, p. 340)
233 (Etude perspicace des Ecritures, WTBTS, volume 1, 1998, p. 442)
234 (Holden, 2003)
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reportés en annexe 15 montrent qu’en France 67% des personnes interrogées en 2015 étaient
favorables au mariage homosexuel (contre 48 % en 2000). De méme, les résultats de sondages
effectués en France, et reportés en annexe 16 montrent que 57% des personnes interrogées en
2015 étaient favorables a 1’adoption par des couples homosexuels, contre 28% en 1998. Cette
évolution indique que la société francaise considere dans sa majorité que 1’homosexualité n’est
plus une orientation sexuelle condamnable. Cela réduit donc la proportion de prosélytes
potentiels des Témoins de Jéhovah.

Aux Etats-Unis, les résultats de sondages effectués en 2017 par le Pew Research Center et
reportés en annexe 18, montrent que 62 % des personnes interrogées en 2017 étaient favorables
au mariage homosexuel contre 35% en 2001.

Les résultats de sondages a travers le monde, reportés dans le tableau ci-dessous, montrent
de manicére frappante a quel point I’opinion publique varie d’une région a 1’autre du monde.

Les chiffres publiés par le Pew Research Center en 2013 sont les résultats de sondages
effectués aupres de 37653 personnes réparties dans 39 pays.

En regardant le tableau ci-dessous, nous pouvons constater que beaucoup des pays ou
I’opinion publique est la moins favorable a I’homosexualité sont, également, ceux ou la
croissance des Témoins de Jéhovah est la plus élevée : c’est le cas, notamment, du continent
Africain. De méme, la ou une grande proportion des personnes interrogées pense que
I’homosexualité devrait étre acceptée, la croissance est faible, nulle ou négative. Les exceptions
sont surtout les pays a forte proportion musulmane, comme 1’Indonésie ou la majorité des
habitants n’approuvent pas 1’homosexualité et ou la croissance des Témoins de Jéhovah est
pourtant tres faible.

Il semble donc que I’évolution de la conception et de 1’acceptation de I’homosexualité dans
la société ait eu et continue d’avoir une influence sur la croissance des Témoins de Jéhovah,
une proportion croissante de la société ne pouvant plus accepter une vision devenue minoritaire
sur cette orientation sexuelle. Or, la tendance n’est pas en faveur des Témoins de Jéhovah
puisqu’en 2014, 16% d’entre eux®® pensaient que I’homosexualité devrait &tre acceptée, contre
12% en 2007. Une faible augmentation mais qui va renforcer la tendance des Témoins de
Jéhovah, eux-mémes, a avoir de plus en plus de mal a accepter les doctrines des dirigeants

Jéhovistes concernant I’homosexualité.

235 (' http://www.pewforum.org/religious-landscape-study/religious-tradition/jehovahs-witness/views-
about-homosexuality/)
Consulté le 10 novembre 2018.
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VI1I11.8. Les transfusions sanquines.

Un des points doctrinaux qui ont rendu les Témoins de Jéhovah impopulaires aux yeux de

I’opinion publique de bien des pays est la question des transfusions sanguines.

VI111.8.1. La position jéhoviste sur les transfusions sanquines.

Les Témoins de Jéhovah, tout comme d’autres groupes religicux, tels que les Evangéliques
ou les adventistes, enseignent que les fideles de leurs communautés ne doivent pas consommer
de sang : ainsi, ils ne mangent pas de plats contenant du sang, comme par exemple le boudin
noir.?**LLa mise en pratique de cette restriction alimentaire semble difficile si 1’on considére que
toute viande rouge contient du sang en plus ou moins grande quantité.

Cependant, les Témoins de Jéhovah ont une interprétation qui leur est propre de ce que
signifie « consommer du sang ». En effet, ils considerent que le sang ne devrait pas pénétrer
dans le corps, que ce soit par la bouche, sous forme d’aliments ou par les veines, d’ou
I’interdiction de recevoir des transfusions sanguines. Sur leur site officiel, les Témoins de

Jéhovah justifient ainsi leur doctrine :

« La Bible commande de ne pas absorber de sang. Nous ne devrions donc pas accepter
de sang total ni I’un de ses composants majeurs, sous quelque forme que ce soit (nourriture,
transfusion ou autre). Examinons quelques versets :

Genese 9 :4. Apres le Déluge, Dieu a permis a Noé et a sa famille d’ajouter la viande a leur
alimentation. Mais il leur a demandé de ne pas manger le sang : « La chair avec son ame —
son sang — vous ne devez pas la manger. » Ce commandement s’applique a tous les humains,
puisque tous descendent de Noé.

Lévitique 17 :14. « Vous ne devez manger le sang d’aucune sorte de chair, car I’ame de toute
sorte de chair est son sang. Quiconque le mangera sera retranché. » Dieu considérait que
I’ame, ou la vie, était dans le sang et qu’elle lui appartenait. Bien que cette loi ait ét¢ donnée
uniquement a la nation d’Israél, elle montre que manger du sang était trés grave aux yeux de
Dieu.

Actes 15 :20. Dieu a impos¢ aux chrétiens le méme commandement qu’a Noé : « s’abstenir
[...] du sang ». L’Histoire prouve que les premiers chrétiens étaient résolus a ne pas manger ou
boire de sang, ni méme a en utiliser pour des raisons médicales.

236 |_e boudin noir, appelé aux Antilles, boudin créole, contient entre autres ingrédients, du sang de porc
cuit.
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Pourquoi Dieu nous demande-t-il de nous abstenir de sang ?

Sur le plan médical, il existe d’excellentes raisons de nous abstenir des transfusions sanguines.
Mais avant tout, Dieu nous demande de nous abstenir de sang parce que, pour lui, ce que le
sang représente est sacré (Lévitique 17:11 ; Colossiens 1:20). »%7

Nous pouvons voir que les citations bibliques utilisées par les Témoins de Jéhovah pour
fonder leur doctrine, ne mentionnent pas les transfusions sanguines mais font plutot référence
a une consommation de sang en tant qu’aliments. La doctrine est écrite dans un numéro de La
Tour de Garde?® publié en 1945 et se base sur des textes sacrés datant du premier siécle de
notre ere, époque ou les transfusions sanguines n’étaient pas encore pratiquées. Or, si les
premiéres transfusions réussies par poche datent de 1918, ce sont vraiment dans les années 1940

que les transfusions ont commencé a étre pratiquées de maniére siire.?%

VIIL.8.2. Extrait du rapport de la Commission d’enquéte parlementaire de 2006 sur les sectes et

les mineurs.

Un rapport d’une commission d’enquéte parlementaire publiée en 2006, concernant les
dangers courus par les enfants faisant partie de mouvements a caractére sectaire, mentionne les
enfants de Témoins de Jéhovah et la question des transfusions sanguines. Or, si la commission
d’enquéte reconnait ne pas avoir a porter de jugement de valeur sur les croyances des Témoins
de Jéhovah, elle n’en dénonce pas moins les effets que peuvent avoir leur position concernant
les transfusions sanguines sur la santé physique et psychologique des enfants faisant partie du

mouvement jéhoviste, ainsi que le montre cet extrait :

« Appelés a incarner I'image du martyre exemplaire, les jeunes Témoins de Jéhovah
espérent « devoir étre opéré(s) pour pouvoir, le jour de l'opération, prouver qu'on est un bon Témoin
de Jéhovah en refusant la transfusion sanguine ». C'est dans cette logique qu'un article du 24 mai
1994, publié dans la revue jéhoviste « Réveillez-vous », présentait les photographies de vingt-quatre
enfants de différents pays, morts pour avoir volontairement refusé une transfusion sanguine, et qu'il
indiquait comment l'attitude de ces petits malades avait eu, sur le corps médical, un impact positif

237 (Site officiel des Témoins de Jéhovah, consulté le 14 novembre 2018 :
https://www.jw.org/fr/la-bible-et-vous/questions-bibliques/bible-et-transfusions-sanguines/)

238 (La Tour de Garde, 1% juillet 1945, pp198-201)

239 (https://www.redcrossblood.org/donate-blood/blood-donation-process/what-happens-to-donated-
blood/blood-transfusions/history-blood-transfusion.html)
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pour la secte. Leur refus inébranlable de la transfusion avait impressionné les personnels hospitaliers
qui, du coup, se posaient des questions, et, pour certains, se laissaient endoctriner par la suite. Cette
éducation des jeunes enfants et cette préparation au martyre sont en soi extrémement inquiétantes.
Quant a l'attitude des parents qui conduit @ mettre en péril la santé de leur enfant, voire a mettre en
jeu son pronostic vital, en refusant toute transfusion sanguine, elle est inacceptable ; elle constitue
un trouble a l'ordre public, selon I'analyse exposée devant la commission d'enquéte par M. Jean-
Olivier Viout, qui a notamment précisé : « Quand la vie d'un enfant est en danger, I'Etat ne doit pas
transiger. (?) Le danger est la, et on refuse la transfusion sanguine : c'est un trouble a I'ordre public. »
Les manifestations de ce trouble sont aujourd'hui limitées par le sixiéme alinéa de l'article L. 1111-
4 du code la santé publique qui, « dans le cas ou le refus d'un traitement par la personne titulaire de
l'autorité parentale ou par le tuteur risque d'entrainer des conséquences graves pour la santé du
mineur », autorise le médecin a délivrer « les soins indispensables ». »24

Le rapport dénonce le fait que les Témoins de Jéhovah mineurs sont encouragés par les
autorités jéhovistes a ne pas craindre la conséquence de leur refus de toute transfusion sanguine
méme si les médecins en charge du patient affirment que ce procédé est la seule solution
efficace pour maintenir le patient en vie. Leur mort éventuelle est considérée comme un

martyre.

VIIL.8.3. Position de 'UNADFI.

L’Union Nationale des Associations de Défense des Familles et de 1’Individu estime que
les parents Témoins de Jéhovah, qui s’opposent a ce que les médecins transfusent du sang a
leurs enfants, portent ainsi atteinte a 1’intégrité physique des enfants concernés. L’association

cite un article publié dans une revue jéhoviste pour appuyer son avis :

« Quelle a été la réaction de Seri ? « Méme si je dois mourir aujourd’hui ou demain, je
n'accepterai pas de sang, méme pas une goutte », a-t-il dit au médecin. Non seulement il connaissait
la loi divine relative au sang, mais il était prét a la respecter dans n'importe quelle circonstance.
Environ six semaines aprés que sa maladie eut été diagnostiquée, Seri a été hospitalisé. Il a refusé
avec ténacité le sang, bien que les médecins aient tout essayé pour le faire changer d'avis. Il s'est
progressivement affaibli, et on lui a administré de la morphine pour le soulager de ses souffrances.
Mais tout au long de son épreuve, Seri a manifesté une foi remarquable. Il n'a pas cessé de parler
de son espérance de vivre dans le Paradis terrestre a venir. Un jour, il a dit & sa mére : « Maman, si
je meurs, dis a papa de ne pas pleurer, et toi, maman, ne pleure pas non plus, mais sois joyeuse parce

240 Rapport n°3507 du 12 décembre 2006, rapporteur M. Philippe Vuilque, commission présidée par M.
George Fenech.
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que nous avons surmonté I'épreuve de Satan » Seri est mort fidele, laissant un bel exemple aux
autres jeunes en restant intégre dans I'épreuve »#

Ce récit de la mort acceptée par ce jeune garcon afin de montrer sa fidélité religieuse peut
interpeller. Certes, la liberté de croyance du jeune enfant a été respectée, ainsi que la Loi le
permet en Thailande. Cependant, ce cas souleve le probleme du recul que peut avoir un enfant
quant a la croyance inculquée par ses parents ou sa famille et de sa capacité a décider pour lui-
méme de refuser un traitement avec des conséquences qui peuvent lui étre fatales. Certains pays
respectent scrupuleusement I’avis de 1’enfant mineur alors que d’autres, dont la France avec
I’article L. 1111-4 du code la santé publique, donnent le droit au médecin d’administrer la

transfusion si celui-ci estime que la survie du patient mineur est conditionnée par cet acte.

VI111.8.4. Les conséquences directes du refus de transfusions sanguines.

11 est difficile d’établir un chiffre précis correspondant au nombre de Témoins de Jéhovah
décédés en raison d’un refus de transfusion sanguine de leur part ou de la part de leurs parents
ou responsables légaux Témoins de Jéhovah.

Selon un article rédigé par Paul Benkimoun, le Professeur de Médecine responsable de la
rubrique médecine dans le journal Le Monde, et paru en 1999 sur le site du Monde.fr,?*? les
dirigeants des Témoins de Jéhovah rapportent qu’au moins 720 cas médicaux par an a travers
le monde entier nécessiteraient une transfusion sanguine. Les dirigeants, cependant, ne
déclarent pas combien de ces Témoins de Jéhovah ou enfants de Témoins sont décédés a la
suite d’un refus de transfusion, ni combien d’entre eux ont eu acces a des techniques non-
transfusionnelles.

Le Dr. Jerry Bergman, professeur de genétique médicale et de biochimie, exercant en tant
qu’expert aupres des tribunaux des Etats-Unis pour les questions touchant les Témoins de
Jéhovah, ainsi que le Dr David Reed, cardiologue, ont calculé, a partir de données fournies par
les Témoins de Jéhovah et leurs propres estimations qu’il mourrait entre 450 et 1150 Témoins

de Jéhovah chaque année dans le monde & cause d’un refus de transfusion sanguine.?*3

241 (Annuaire des Témoins de Jéhovah 1991, pp. 244, 245)

242 (Article paru dans 1’édition du monde en ligne du 28 octobre 2001 :
http://www.lemonde.fr/article/0,5987,3226-238700-,00.html

Consulte le 26 novembre 2018)

243 (Blood Transfusion du Dr Jerry Bergman, Witness Inc. Page 3)
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VI111.8.5. Arguments jéhovistes contre les transfusions sanguines.

Les Témoins de Jéhovah fondent leur refus des transfusions sanguines sur les passages de
la Bible qui ont été cités au sous-chapitre VI1I1.8.1. Ils estiment qu’ils obéissent ainsi aux
instructions que leur Dieu a exprimées a travers des commandements donnés a trois
personnages ou groupes de personne centraux de la Bible : Noé, Moise, puis les apdtres de
Jésus-Christ. Selon les Témoins, il est préférable de se passer de transfusion sanguine, méme si
cela doit conduire au déces puisque leur avenir éternel est assuré et revét davantage de valeur a
leurs yeux.

De plus, les Témoins de Jéhovah font souvent référence aux nombreux malades ayant
contracté le virus du sida ou de I’hépatite ou une encore une infection aprés avoir regu des
transfusions de sang qui s’avérait étre contaminé. Ces cas de maladies ayant souvent été fatales,
montrent, selon les Témoins de Jéhovah, I’intérét d’obéir a la doctrine jéhoviste sur la question
du sang.

Enfin, des substituts sanguins de plus en plus nombreux sont également mis en avant
comme alternatives aux transfusions sanguines sans toutefois que ces derniéres soient aussi

efficaces dans tous les cas de figure.

VI111.8.6. Arguments contre la position jéhoviste sur les transfusions sanguines.

Un certain nombre d’arguments sont avancés par d’anciens Témoins de Jéhovah ou des
Témoins de Jéhovah dissidents ou récalcitrants 244:

Premiérement, les transfusions sanguines n’existaient pas au premier siecle de notre ere au
moment ou le Concile de Jérusalem a exigé¢ de s’abstenir de sang pour que les chrétiens

d’origine paienne soient en harmonie avec les chrétiens d’origine juive.?*®

I s’agissait pour les
chrétiens nouvellement convertis du paganisme de ne pas choquer les pratiques centenaires des
juifs christianisés. Les ordonnances ne pouvaient donc pas faire référence a des transfusions
sanguines, puisque ces derniéres n’existaient pas encore.

De plus, transfuser du sang dans des veines n’équivaut pas a en absorber par la bouche. En

effet, il serait inenvisageable de transfuser un étre humain avec du sang de porc, par exemple,

244 _ee Elder, « Why some Jehovah’s Witnesses accept blood and conscientiously reject official Watch
Tower Society blood policy. », journal od Medical Ethics, 2000, Vol.26, pp 375-380.
245 (Voir chapitre VI11.9.1.)
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alors que cette méme personne pourrait en consommer sous forme d’aliment sans que cela ne
présente un quelconque danger pour la santé.

Les Témoins de Jéhovah ne prétendent pas que les écrits de la société Watch Tower soient
infaillibles, ni directement inspirés par Dieu, contrairement aux mormons et aux adventistes qui
affirment que leurs écrits sacrés sont des révélations divines. En revanche, les Témoins
affirment qu’ils contiennent des commentaires ou interprétations rédigés par des membres du
Collége Central, qu’ils considérent comme faisant partie des 144000 oints.?*® Ainsi, nous ne
savons pas qui, exactement, au Collége Central, a eu 1’idée, en 1945, de considérer que les
transfusions sanguines étaient désormais interdites par Dieu, au point ou tout Témoin
s’opposant a cet interdit soit excommunie.

Par ailleurs, il semble surprenant de voir imposer une doctrine dont 1’application peut avoir
des conséquences aussi radicales, alors qu’elle est le fruit d’une interprétation d’un
commandement qui fait référence a une restriction alimentaire.

Enfin, I’'usage d’un certain nombre de produits tirés du sang est autorisé ; la liste varie et
augmente avec les années alors que le sang, dans sa totalité, reste interdit quelles que soient
I’'urgence de la nécessité de sa transfusion. Or, I’on peut se demander comment d’un verset
biblique qui ne parle pas de transfusions sanguines, I’on peut d’un c6té interdire toutes
transfusions sanguines mais, en méme temps autoriser 1’'usage de certains éléments et pas

d’autres, contenus dans ce méme sang.

VIII.8.7. L’impact sur la croissance des Témoins de Jéhovah de I’interdit sur les transfusions

sanguines.

Si les Témoins de Jéhovah qui ont accepté de mourir plutdt que de recevoir une transfusion
sanguine sont élevés en héros, il n’en demeure pas moins que, d’un point de vue comptable, ces
martyrs réduisent d’autant les effectifs du mouvement jéhoviste.

Sans doute le témoignage laissé par ces martyrs sera-t-il fédérateur pour les plus fervents
des membres, mais il en est de nombreux qui, moins fervents ou tout simplement moins

convaincus par cette doctrine particuliére, ont commencé a douter du bien fondé de certains

246 |_es 144000 oints sont les seuls a pouvoir espérer faire partie du Collége Central. Seuls ces membres
oints ont le privilege de prendre les emblemes lors du Mémorial. Enfin, ces 144000 membres sont
appelés a régner avec le Christ sur le reste des Témoins de Jéhovah pendant une période de 1000 ans,
apres la bataille d’Harmaguédon tant attendue par les Témoins de Jéhovah.
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principes jéhovistes et en ont laissé le mouvement religieux. Le témoignage d’un ancien Témoin
de Jéhovah qui a failli mourir & cause de ce point de la doctrine jéhoviste a été reporté en annexe
19.

D’autres Témoignages peuvent étre lus sur les sites d’ex-Témoins ou sur les groupes de
discussions diffusés en ligne.

Cette doctrine a mauvaise presse aupres de 1’opinion publique, étant souvent citée comme
une pratique inacceptable qui jusqu’en 2002 engendrait, en France, la mort d’enfants a cause
de la conviction de leurs parents.

Du point de vue non-jéhoviste, cette doctrine est démobilisatrice, car elle est assimilée a un
sacrifice humain au nom de la religion. Or, de I’intérieur du mouvement elle est aussi une des
nombreuses causes de démobilisation ou de départ du mouvement, certains parents moins
convaincus par les doctrines de la Watch Tower ou privilégiant la vie de leurs enfants a leur
loyauté envers leur communauté religieuse et a travers elle, leur Dieu. Un témoignage poignant
enregistré dans une vidéo diffusée sur I’Internet?*” montre comment le sang a été le déclencheur

d’une prise de conscience chez un ex-Témoin, aboutissant par la suite a un rejet du mouvement.

VII1.9. La neutralité « chrétienne » des Témoins de Jéhovah.

Un autre facteur de démobilisation est la neutralité chrétienne prénée par les Témoins
de Jéhovah. En effet, ceux-ci enseignent que leurs membres doivent rester neutres vis-a-vis des
gouvernements. Les Témoins sont tenus de s’acquitter de leurs devoirs, certes, comme payer
les imp0ts et étre des citoyens exemplaires mais ne devraient, en aucun cas, s’ impliquer dans la
gestion politique des différentes nations au sein desquelles ils évoluent. En effet, selon leurs
doctrines, le monde présent avec ses sociétés variées n’est pas dirigé par le Dieu de la Bible
mais est voué a une destruction imminente. Ils définissent ainsi la notion de neutralité

chrétienne :

« Définition : Etat de ceux qui, dans un conflit, ne prennent pas position pour 1’une ou
I’autre des parties en présence. C’est un fait bien établi par 1’histoire ancienne comme par
I’histoire moderne que dans toutes les nations et en toutes situations les vrais chrétiens se sont
efforcés de rester strictement neutres dans les luttes entre factions. IIs n’empéchent personne de
participer aux cérémonies patriotiques, de servir dans les forces armées, de soutenir un parti, de
se porter candidat a une charge politique ou de voter. Toutefois, en ce qui les concerne, ils se

247 (Site : https://youtu.be/PSSNnT5GTeZ8)
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consacrent exclusivement au culte de Jéhovanh, le Dieu de la Bible ; ils se sont voués a Dieu sans
réserve et ils apportent un soutien total a son Royaume. »248

Dans cette définition, les Témoins de Jéhovah affirment clairement leur refus de
participer activement a la gestion de la société, bien qu’ils acceptent de vivre au sein de cette
derniére et qu’ils bénéficient de tous les avantages qu’elle offre, comme dans de nombreux
pays, 1’acces a une école gratuite et les aides gouvernementales et autres avantages sociaux tels
que les pensions de retraites, la couverture médicale, les allocations familiales, 1’aide pour le
logement et I’indemnité chomage. Les textes bibliques que les Témoins de Jéhovah mettent en
avant pour appuyer leur manque d’implication et leur mise a 1’écart volontaire de la vie

politique sont mentionnés dans I’extrait de la Tour de Garde suivant :

« Entre autres choses qui différencient les chrétiens authentiques des chrétiens de nom,
il y a la question de se tenir séparé du monde. Jésus insista sur cette nécessité la nuit ou il fut
trahi. Il dit a ses disciples : “Si le monde vous hait, vous savez qu’il m’a hai avant de vous hair.
Si vous faisiez partie du monde, le monde chérirait ce qui est sien. Mais parce que vous ne faites
pas partie du monde et que je vous ai choisis du milieu du monde, a cause de cela le monde vous
hait.” Il mentionna de nouveau ce point dans la priére qu’il adressa le soir méme a son Pére
céleste. Il déclara : “Ils ne font pas partie du monde, comme je ne fais pas partie du monde.”
— Jean 15:18, 19; 17:16. »**

Les Témoins de Jéhovah n’interpretent pas ce principe donné par le personnage de Jésus
dans I’Evangile selon Jean,?®® de la méme fagon que d’autres groupes religieux. Ils se
démarquent ainsi des Amish qui, eux aussi, chérissent le désir ne pas se conformer a la société
moderne environnante qu’ils considérent comme globalement mauvaise mais, qui, pour mettre
en application ce principe, rejettent tout modernisme en vivant a 1’écart de la société moderne,
au sein de communautés autonomes. Les Amish se passent ainsi, pour les plus radicaux, de
voitures, d’¢lectricité et rejettent également le principe des aides sociales et des cotisations de
retraite. Les Amish ont leur propres dirigeants politiques et religieux élus par chaque

communauté.

248 Comment raisonner a partir des Ecritures, Watch Tower, 1985, pp.263.
249 (La Tour de Garde, 15 septembre 1980, page 5)

20 1’Evangile de Jean est un des livres du Nouveau Testament qui raconte la vie de Jésus-Christ en
mettant 1’accent sur la dimension divine de ce personnage biblique.
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Les Témoins se démarquent également des mormons, dont un des membres Mitt
Romney était le candidat républicain opposé a Barack Obama aux élections présidentielles des
Etats-Unis, en 2012.

Ils n’ont pas, non plus, la méme compréhension de ce principe biblique que les
adventistes du 7°™ jour, qui, eux n’hésitent pas & fonder et diriger leurs propres stations de
radio, chaines de télévision, etablissements scolaires et universitaires et cliniques médicales et

qui ont une approche militante de 1’instruction scolaire, de la santé et de 1’alimentation.

VIII. 9.1. Les Témoins de Jéhovah et le patriotisme.

Bien que les Témoins de Jéhovah soient généralement fiers de leur appartenance a telle
ou telle nation, ainsi que je 1’ai entendu de la bouche de Témoins états-uniens, barbadiens et
guadeloupéens, ils affirment que leur appartenance religieuse lui est supérieure. Les Témoins
de Jéhovah ne saluent pas le drapeau national ni ne chantent I’hymne national de leur pays,
considérant que le fait d’honorer le drapeau ou le pays serait assimilable & une idolatrie ainsi

qu’ils I’expliquent dans cet extrait de leur revue La Tour de Garde :

« Le salut ou le serment d’obéissance au drapeau est considéré comme un acte plein de
vénération, de dévotion sacrée ; le drapeau étant une image de 1’Etat, un tel acte est une forme
d’idolatrie — Voir Exode 20:4-6 ; | Jean 5:21.Les témoins de Jéhovah ne dissuadent pas les
autres de saluer le drapeau de quelque nation que ce soit, mais ils pensent ne pouvoir rendre
pareil culte qu’a Jéhovah Dieu. IIs accordent au drapeau de leur pays le respect qui lui est di,
mais rendre un culte idolatrique au drapeau d’une nation et adorer une image de 1’Etat seraient

pour eux des actes d’infidélité envers Dieu et le Royaume de son Fils. Souvent, la coutume veut
que tous ceux qui assistent a une cérémonie de salut au drapeau se lévent et saluent
individuellement le drapeau en gage de soumission fidéle a cet embléme de I’Etat. Dans une
telle situation, le simple fait de se lever n’est sans doute pas considéré en lui-méme comme un
acte d’adoration. Par conséquent de nombreux vrais chrétiens n’ont vu aucune objection a se
lever respectueusement, mais sans saluer ni prononcer de serment. Il faut évidemment tenir
compte de sa conscience. Méme si des témoins de Jéhovah adoptent cette attitude, la conscience
d’autres témoins les incitera a demeurer assis ou a éviter de se trouver la ou se déroule la
cérémonie. Pour ce qui est de I’hymne national, on s’attend parfois & ce qu’un groupe de
personnes se levent et le chantent. Cette situation serait comparable a celle que nous venons de
mentionner en rapport avec le salut au drapeau. Toutefois, on s’attend plus fréquemment a ce
que les assistants se Iévent simplement pendant que I’hymne est joué ou pendant qu’il est chanté
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par un soliste, et non par tous. Dans un tel cas, celui qui se léve laisse entendre qu’il approuve
les paroles chantées et les sentiments exprimés par ce chant. » 2!

Cette attitude envers les symboles nationaux tels que I’hymne national et le drapeau
dans des pays comme les Etats-Unis et la Barbade ou la population est globalement tres patriote,
rebuterait un prosélyte potentiel d’adhérer au mouvement jéhoviste. En effet, les Etats-Uniens
sont en géneral extrémement fiers de leurs drapeaux et de leur patrie. Nombres de foyers ont,
aux Etats-Unis, un drapeau de la banniere étoilée accroché sous la fenétre ou au-dessus du
perron. Par ailleurs, I’on voit fréquemment sur les médias, des images de spectateurs états-
uniens montrant le respect pour leur patrie lors de grandes manifestations sportives telles que
le Super Bowl, lorsque, debout, le visage grave et la main sur le cceur, ils écoutent
respectueusement et avec émotion, leur hymne national chanté par une célébrité invitée pour

I’occasion.

La Barbade, aussi, jouit d’un trés grand patriotisme. L’hymne barbadien est chanté
régulierement lors des assemblées matinales qui marquent le début de la journée dans chaque
établissement scolaire. Un drapeau est levé lors des célébrations officielles par un éléve
sélectionné pour son exemplarité parmi une pluie de volontaires pour qui la montée du drapeau
représente un véritable honneur et une immense fierté. A titre d’exemple, a I’occasion de mon
séjour a la Barbade dans le cadre du programme de mobilité « Jule Verne », mon fils, Jon-
Emmanuel, de nationalité francaise, a été scolarisé a Arthur Smith’s School, une école primaire
barbadienne lorsqu’il était en grande section de maternelle de 2012 & 2013. Or, a peine installé
a Bridgetown?? et aprés seulement deux mois d’école, il connaissait les paroles de I’hymne
national « In Plenty and in Time of Need » et était capable de le chanter. Cet hymne national
lui avait été enseigné a 1’école barbadienne par sa maitresse mais ses petits camarades
barbadiens le connaissaient déja bien avant. Il avait 5 ans a I’époque et ne connaissait pas encore
I’hymne national francais. Il n’a appris La Marseillaise, qu’a notre retour en Guadeloupe, a
I’age de six ans, parce que je le lui ai enseigné moi-méme, estimant illogique que mon enfant

ne connaisse pas son propre hymne national alors qu’il connaissait celui d’un pays étranger.

En Guadeloupe, le sentiment patriotique est beaucoup plus mesuré, en particulier depuis

le mouvement indépendantiste des années 1980. Il existe une forte revendication régionaliste

21 (La Tour de Garde janvier 1974, p. 286)
22 (Capitale de la Barbade)
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dont nous parlerons davantage lorsque nous développerons le chapitre sur la question

identitaire.

VIII. 9.2 Les Témoins de Jéhovah et ’'usage de la force.

Les Témoins de Jéhovah ne pronent pas I’auto-défense, le port des armes et la
participation aux guerres, ce qui va a I’encontre du principe du second amendement a la
Constitution des Etats-Unis. L’extrait ci-dessous illustre la position jéhoviste sur le sujet de

I’auto-défense :

« Jésus révéla par-l1a que ses disciples ne devaient pas étre enclins a faire du mal a une
autre personne, méme s’ils sont provoqués lorsque cela intéresse simplement des affaires
personnelles. Ils ne devaient pas se conformer a la loi du talion ou de représailles, transmise par
Moise, en Exode 21:23-25 et Lévitique 24:19, 20. Mais méme dans le cas ou un ceil devait étre
donné pour un ceil, une dent pour une dent, une vie pour une vie, cette équivalence ne devait pas

étre exercée personnellement par I’offensé. Les réglements de comptes devaient étre soumis aux
autorités légales, plutot que de laisser I’offensé faire justice lui-méme ».253

Cet extrait d’un numéro de la célébre revue jéhoviste, publié six ans apres la fin de la
deuxiéme guerre mondiale, montre clairement que les Témoins de Jéhovah sont appelés a rester

pacifiques devant la violence.

L’extrait qui suit montre le point de vue jéhoviste sur I'usage des armes contre les

hommes :

« Aujourd’hui, bien qu’ils vivent & une époque dangereuse, dans “des temps décisifs et
durs”, les chrétiens ne mettent pas davantage leur confiance dans les armes, qu’il s’agisse
d’armes a feu ou d’armes blanches (Il Timothée 3 :1). Ils prennent a coeur le commandement
biblique qui leur prescrit de ‘forger leurs épées en socs de charrue’, et ils ne veulent pas causer
du tort a leur prochain (Esaie 2 :4). Comme ils ne sont pas armés, il leur est plus facile d’essayer
de raisonner leurs agresseurs éventuels au lieu de recourir a la violence. lls tiennent a suivre le

23 (La Tour de Garde, 15 mai 1951, p.152)
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conseil suivant : “Si possible, — pour autant que cela dépend de vous, — vivez en paix avec
tous les hommes.” (Romains 12 :18). »**

Cet extrait de la revue jéhoviste montre clairement que 1’usage des armes est banni
méme pour se défendre afin de réduire le risque qu’un Témoin 6te la vie a un individu lors

d’une éventuelle échauffourée.

Enfin I’extrait ci-dessous, tiré de la Tour de Garde montre que les Témoins de Jéhovah

proscrivent toute participation a un conflit :

« IIs observent scrupuleusement 1’ordre biblique de poursuivre la paix. Leur poursuite
de la paix ne consiste pas seulement a s’abstenir de toute participation aux guerres que se livrent
les nations de ce monde. Leur soumission aux bons conseils de la Parole de Dieu leur permet
d’éviter que des conceptions personnelles erronées ne soient la source de ressentiments durables
et ne donnent naissance a un esprit d’individualisme. Elle leur permet de résoudre leurs
difficultés domestiques de fagon que les liens de famille en sortent resserrés. »

Les Témoins de Jéhovah ne participent pas aux guerres quelles qu’en soit la cause car
ils ne veulent pas prendre parti considérant que tout conflit qui se passe sur la terre est condamné
par le Dieu de la Bible et donc que leur implication dans un tel conflit serait également
désapprouvée par ce méme Dieu. IIs estiment que les guerres d’Israél ordonnées par Dieu dans
I’ Ancien Testament €taient justement le fait de Dieu et non des hommes et qu’ils appartiennent

a une autre ere et ne sont plus d’actualité aujourd’hui.

Les citoyens états-uniens sont, pour la plupart, de fervents patriotes et attachent une
grande importance a la protection et la défense de leur patrie. L usage des armes, lorsque cela
est jugé nécessaire, divise depuis plusieurs décennies 1’opinion publique aux Etats-Unis, méme
si la question de I’application du second amendement et de la possession et de 1’'utilisation
privée des armes a tendance a étre plus chere aux électeurs qui traditionnellement votent pour
le parti républicain qu’a ceux qui votent pour le parti démocrate. En effet, selon I’institut de
sondage General Social Survey, publié par le Pew Research Center, dont le graphique ci-
dessous illustre les résultats, les personnes qui ont une ou plusieurs armes a leur domicile

seraient en baisse aux Etats-Unis passant de 49%, en 1973, a 34%, en 2010.

2% (La Tour de Garde 1°" Juin 1984, p.13)
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Survey Trends in Gun Ownership Rates
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Source: Pew Research Center: http://www.people-press.org/2013/03/12/section-3-gun-

ownership-trends-and-demographics/ (consulté le 03 décembre 2018)

Un autre sondage effectué par Gallup indique une fluctuation autour de 43% du nombre

de personnes possédant une arme a domicile, ce qui reste tres élevé.

De plus, un nombre croissant d’Etats-uniens (48% en 2013 contre 26 % en 1999)

possedent une arme pour se protéger, comme 1’indique le graphique ci-dessous.

Source :

wWhy Do You Own a Gun?

Aong Feh

= L=k ] 2013 Changs
ArForg gQuirt OWwrners S S
Protection 26 4.5 + 22
Hunting 49 32 -17
Targetspaort shooting & Iy -1
Constitutional rights
2™ amendment o 2 -2
Collect guns/Haobbw 4 2 -2
Other 10 7 -3
Doant know — a

100 100
PEWYW RESEARCH :EIITEF Feb. 12-18, 2012 .Base on those
wh o persana ally owen @a gun. August 1999 data from ABC
M ewes ashington F',__l: Figures mavy not add to 100%
b;_cau:ecr roundi

Pew research : (http://www.people-press.org/2013/03/12/why-own-a-gun-protection-is-now-

top-reason/) consulté le 3 décembre 2018.

173


http://www.people-press.org/2013/03/12/why-own-a-gun-protection-is-now-top-reason/
http://www.people-press.org/2013/03/12/why-own-a-gun-protection-is-now-top-reason/

Selon des estimations calculées et publiées sur le site de I’organisme de sondage
Gunpolicy.org®®, il y aurait 88,8 armes a feu pour 100 habitants aux Etats-Unis, certains
citoyens possédant plusieurs armes tandis que d’autres n’en possédent pas. En comparaison, la
France affiche un taux officiel de 14,96 armes pour 100 habitants, la Guadeloupe, 8,5 et la
Barbade 7,8.

La politique Jéhoviste en matiére d’armes serait donc davantage préjudiciable a
I’adhésion de la population locale au mouvement des Témoins de Jéhovah aux Etats-Unis qu’en
Guadeloupe ou qu’a la Barbade ou la population est beaucoup moins armée et pour laquelle la

vision jéhoviste pourrait constituer un obstacle.

VIII. 9.3 Les Témoins de Jéhovah et la politique.

La position des Témoins de Jéhovah concernant 1I’engagement politique se démarque
des Chrétiens de confession mormone ou encore évangélique, qui, eux, s’impliquent tres
activement dans la vie politique de leur pays. On en veut, pour exemple, Matt Romney, candidat
républicain lors de 1’élection présidentielle de 2012 aux Etats-Unis, qui était membre de I’Eglise
de Jésus-Christ des Saints des Derniers Jours.?*® On peut, également, mentionner George W.
Bush Jr., président des Etats-Unis durant deux mandats de 2000 & 2008, et qui affichait son
appartenance a I’Eglise Méthodiste, parlant méme de combat du bien contre le mal, lors de la

guerre contre ’Iraq.

Contrairement a d’autres mouvements religieux, donc, les Témoins de Jéhovah ont
enseigné trés tot qu’il ne faut pas s’impliquer dans la politique d’un pays, ni méme voter,

comme en témoigne cet extrait d’une Tour de Garde de 1957 :

« Aujourd’hui, les témoins chrétiens de Jéhovah, comme les témoins de Jéhovah aux
premiers jours du christianisme, se gardent purs des souillures du monde. Par motif de
conscience, ils ne se mélent pas de la politique de ce monde et refusent méme de voter. Ils savent
qu’une participation politique, non seulement serait inutile, mais encourrait la désapprobation
de Dieu. Conserver le véritable point de vue chrétien sur la politique vous aidera a vous garder

25 (https://www.gunpolicy.org/firearms/home, consulté le 16 mars 2016)
26 1’ Eglise de Jésus Christ des Saints de derniers Jours est le nom officiel et complet des mormons.
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pur de ce mauvais ordre de choses et a obtenir la vie éternelle sous la direction du gouvernement
parfait du monde nouveau apres Harmaguédon. »%’

Méme si les ¢élections du chef de I’Etat en Guadeloupe et du premier ministre a la
Barbade mobilisent de moins en moins d’électeurs, ce n’est pas le cas des Etats-Unis ou une
proportion importante de la population continue de voter aux présidentielles. En effet, 55% des
électeurs Etats-Uniens ont participé aux présidentielles de 2016, contre 54,9% en 2012 et 58,2

% en 2008 selon le US Census bureau®8

, Ce qui montre une certaine stabilité. En Guadeloupe,
le taux de participation aux présidentielles de 2017 était de 49,23% au deuxieme tour, contre
62,15 % en 2012 et 65,48 % en 2007, ce qui montre une baisse constante du taux de
participation. A la Barbade®®, les élections générales de 2018 ont joui d’un taux de participation
de 60%, contre 62,02% en 2013 et 63,04% en 2008. Nous constatons, donc, pour ces trois pays
une baisse sensible de la participation aux élections du chef du gouvernement. Cependant, le
nombre de votants reste supérieur a la moitié¢ de 1’¢électorat, sauf en Guadeloupe qui connait une
baisse de la participation de prés de 13% entre les deux dernieres élections présidentielles.
Ainsi, pour la majorité des citoyens des Etats-Unis et de la Barbade, la position jéhoviste sur la
politique pourrait constituer un obstacle a une adhésion éventuelle a ce mouvement religieux,
pour une majorité du corps électoral et pour un peu plus de la moitié de celui de la Guadeloupe

pour qui voter reste un devoir citoyen.

Compte-tenu de I’importance que revét la politique et en particulier les élections du
dirigeant de la nation, aux Etats-Unis, en Guadeloupe et a la Barbade, la position jéhoviste sur
la politique peut constituer un obstacle a 1’adhésion d’un prosélyte potentiel, qui lui, souhaiterait
continuer a voter ou s’impliquer activement dans la vie civique et politique de son pays ou

département.

257 (La Tour de Garde 15 mars 1957 Page 95)

28 Participation in Elections for President and US Representatives: 1932 to 2012.
https://www.census.gov/prod/2011pubs/12statab/election.pdf,

Consulté le 05 décembre 2018.

259 Résultats publiés sur le site http://www.caribbeanelections.com/bb/elections/bb_results_2013.asp
Consulté le 05 décembre 2018
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VIII. 10. Implications du chapitre VIII.

Ainsi, dans le chapitre VIII et ses nombreux sous-chapitres, nous avons examiné
plusieurs facteurs pouvant expliquer la baisse de la croissance des Témoins de Jéhovah depuis
la fin des années 1990. Nous avons, notamment, vu que les Témoins de Jéhovah jouissaient
d’une croissance plus rapide dans les pays dont I’Index de Développement Humain était le plus
bas, a I’exception des pays dont les habitants sont majoritairement de confession musulmane.
C’est donc, surtout dans les pays industrialisés que cette baisse de la mobilisation s’est
intensifiée.

Le sous-chapitre 2 montre que si la plupart des pays industrialisés connaissent une
baisse d’intérét en matiére religieuse depuis la fin du XXéme siécle, cette tendance ne concerne
pas les Etats-Unis ou I’on pourrait davantage parler d’un déplacement de 1’intérét religicux vers

des mouvements plus récents ou plus exotiques, venus en particulier d’orient.

Le sous-chapitre 3 explique que 1’aspect financier peut étre considéré comme un des
facteurs de démobilisation, la baisse de croissance des Témoins de Jéhovah dans les pays
industrialisés, engendrant automatiqguement une réduction de la croissance des fonds récoltés
par le moyen des dons volontaires des membres. Les difficultés financieres ont engendré a leur
tour la fermeture de filiales et par-la méme, la réduction de la formation des cadres jéhovistes

autant d’éléments en moins contribuant pourtant a 1I’implantation du mouvement au sein d’un

pays.

Le quatriéme sous-chapitre montre que la forme principale de prosélytisme, a savoir, le
porte-a-porte, a perdu de son efficacité, le nombre d’heures de prédication nécessaire pour

aboutir a I’engagement d’un nouveau proclamateur était 750% plus élevé en 2017 qu’en 1983.

Le sous-chapitre 5 met en exergue 1’augmentation du nombre de membres qui quittent
le mouvement ainsi que le vieillissement de la population jéhoviste, ceux-ci se renouvelant

désormais essentiellement par les conversions des enfants de Témoins de Jéhovah.

Le sixieme sous-chapitre montre comment la conception jehoviste sur le statut et la
place de la femme au sein des communautés a pu contribuer a freiner 1’adhésion de prosélytes
potentiels, tout particulierement a la fin du XXéme siecle ou les mouvements féministes
rendaient encore plus difficiles a accepter une position pouvant étre considérée comme sexiste

¢étant donnée 1’évolution de la société occidentale sur la question.
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Le sous-chapitre 7 nous a permis d’argumenter le fait que la position jéhoviste sur
I’homosexualité a pu étre un frein a I’expansion du mouvement dans les pays, de plus en plus
nombreux, ou I’homosexualité n’est plus considérée comme un crime ni comme une déviance

sexuelle.

Le huitiéme sous-chapitre montre 1’impact que la doctrine jéhoviste sur les transfusions
sanguines a pu avoir sur I’opinion des prosélytes potentiels et méme sur les moins zélés parmi
leurs propres adhérents contribuant ainsi a une baisse de mobilisation et a une plus faible

croissance des Témoins.

Le neuvieme sous-chapitre met 1’accent sur la neutralité chrétienne pronée par les
Témoins de Jéhovah, qui constitue également un facteur de démobilisation aupres des citoyens
particulierement patriotes, dont il existe une grande proportion aux Etats-Unis et a la Barbade,
ce qui est moins le cas en Guadeloupe.

Nous avons donc, pu mettre en évidence plusieurs éléments liés a I’offre et a la
demande, permettant d’expliquer la croissance moins importante dans certains pays,
notamment a la fin des années 1990, et qui confirment le concept établi par Lawson et
Cragun. Cependant, la proposition concernant I’IDH ne fonctionne pas pour tous les pays, et

notamment pour expliquer la différence de croissance en Guadeloupe et a la Barbade.
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I X. Evolution des doctrines et des pratigues au sein du mouvement jéhoviste.

Dans ce chapitre, nous allons examiner les stratégies mises en place par la Société
Watch Tower pour faire face a la baisse de croissance qu’elle a connue a partir de la fin des
années 1990. Ces ¢éléments, correspondent a une modification particlle de 1’offre religieuse
proposée par les Témoins, selon le concept de Cragun et Lawson. Selon les Témoins interrogés
quant aux changements constatés au cours de 1’existence du mouvement jéhoviste, 1’évolution
serait due a une meilleure compréhension des écritures sacrées. Cependant, comme nous
I’établirons dans ce chapitre, le mouvement jéhoviste a évolué et la Société Watch Tower a, au
cours de son existence, modifié plusieurs de ses doctrines et de ses pratiques essentiellement
afin de faire face a certaines difficultés ou oppositions internes et externes et dans le but

d’assurer sa croissance.

Le sociologue, Régis Dericquebourg, a relevé au moins quatre sujets sur lesquels les
Témoins de Jéhovah ont évolué : I’action humanitaire, le service national, les transfusions
sanguines, leur statut juridique.?®® Nous allons examiner ces principales évolutions ainsi que

d’autres changements mineurs.

I1X.1. Compromis de la société Watch Tower.

Bien que les Témoins de Jéhovah pronent I’exemplarité de leurs fidéles, il est possible
de trouver de nombreux exemples de compromis dans le fonctionnement de la société. Un site
dont la référence est indiquée en note?, répertorie les plus parlants. Mais j’aimerais en relever

deux qui me semblent révéler ce qui pourrait s’apparenter a une importante contradiction.

260 (Dericquebourg, 1999)
281 (http://www.tj-encyclopedie.org/Liste_de_compromis_de_la_Soci%C3%A9t%C3%A9_Watch_
Tower)
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1X.1.1. La Watch Tower et ’O.N.U.

Le premier compromis sur lequel j’aimerais me pencher est le fait que la sociét¢ Watch
Tower est devenue membre associé¢ du Département d’information publique de I’Organisation
des Nations Unies (UN/DPI) de février 1992 a octobre 2001. Pourtant, les brochures jéhovistes
ont souvent fortement critiqué 1’Organisation des Nations Unies, comparant méme cette
derniére a une immense idole, comme en témoigne 1’extrait de la revue La Tour de Garde ci-

dessous :

« L’O.N.U. est devenue une image taillée qui représente la puissance et les ceuvres de
I’homme, et elle est acclamée comme étant le salut du monde. Les dirigeants politiques et
religieux feraient bien d’examiner 1’histoire des temps passés pour voir si de tels projets pour le
salut du monde eurent quelque succés. Apreés le déluge, aux jours de Noé, quand les hommes
essayérent de batir une super-cité et une tour qui devait monter jusqu’aux cieux, tout cela pour
unifier le monde et se faire un nom, Dieu se tint & son principe qui consiste a ne pas donner ses
louanges et sa gloire a un autre. Il n’a pas changé depuis lors, ne changera pas dans les jours a
venir jusqu’a Armaguédon, exigeant que les louanges lui soient accordées. Les hommes du
vingtiéme siecle, qui persistent a élever des idoles, pourraient remarquer avec beaucoup de profit
comment Dieu fut jadis irrité et comment sa jalousie fut excitée par les idoles qu’Israél adorait,
et comment il livra cette nation d’autrefois a la destruction compléte. Dieu ne permettra pas que
la gloire qui lui est due aille & I’image de ’O.N.U. »?%?

Devant la confusion exprimée par plusieurs Témoins, les responsables de la Watch
Tower ont donné, comme explication, que cette affiliation permettait d’avoir accés a la
bibliothéque de I’O.N.U. mais que les conditions d’adhésion ayant changg, ils avaient décidé
de rompre tout lien avec les Nation Unies. Cette explication est la réponse officielle donnée par
les Témoins de Jéhovah quand ils sont interroges sur cet épisode de la relation entre la Watch
Tower et I’O.N.U.

262 (La Tour de garde 15 juillet 1950, page 15)
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1X.1.2. La Watch Tower et les marchés boursiers.

Le deuxiéme compromis que je souhaiterais signaler a d’abord ét¢ commenté par le
sociologue James Penton. En effet, dans son ouvrage « Apocalypse delayed », James Penton
déclare :

« La Société a régulierement investi de I'argent dans des actions depuis quelques années.
A I'époque de Rutherford, les marchés boursiers étaient considérés négativement comme faisant
partie intégrante du capitalisme industriel ou du grand commerce avide. Mais depuis la mort du
juge, ses successeurs sont devenus beaucoup plus sympathiques envers le capitalisme et ne
voient pas pourquoi ils ne devraient pas investir leur épargne dans les marchés boursiers.
Pourtant, étant donné que la plupart des Témoins ordinaires considérent que les marchés
boursiers comme étant une partie du vieux monde condamné, la Société est trés prudente en ne
laissant pas les fidéles en savoir beaucoup sur ces activités financieres. Ce n'est que lors d'un
questionnement pointu de la part de quelques-uns de leurs fréres préoccupés que les officiels
jéhovistes l'ont occasionnellement révélé. Il est facile de dire que c'est ce qui se passe,
cependant, a partir des déclarations de la littérature de la Société qui suggeére avec tact que
I'investissement dans les actions est parfaitement moral et par les répliques de colére de la
Société quand un individu Témoin demande directement si spéculer sur les marchés boursiers
est mal ou pas. »*°

Cette pratique semble en contradiction avec les principes de détachement et de rejet du

« monde mauvais et de ses pratiques » tel que les nombreuses brochures jéhovistes 1I’enseignent.

1X.1.3. La Watch Tower et les investissements financiers.

Un autre article paru sur un site dédié aux compromis de la société Watch Tower indique
que la société jéhoviste a participé entre 2009 et 2012, a des conférences sur I’investissement
dans le secteur agricole, organisées par Global Aglvesting SM, comme en témoigne la liste des
entreprises ayant participé a celle de 2012 et reproduite ci-dessous : la société Watch Tower
apparait dans la colonne de droite, 14 lignes avant la fin. Il semble paradoxal que la société
Watch Tower s’intéresse a I’investissement dans I’industrie agricole alors qu’elle encourage

ses fideles a ne pas avoir d’ambitions professionnelles et financieéres trop ¢€levées en

263 (Penton, 1997, p 230)
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argumentant que la fin du monde présent est proche, voire imminente. Outre cette contradiction
entre les enseignements jéhovistes et la pratique des dirigeants, ces engagements dans des
investissements financiers montrent de maniére indéniable la recherche de profit et de gain

confirmant sans doute les difficultés financiéres de la société.
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264 (http://www.tj-encyclopedie.org/Investissements_boursiers#cite_ref-35)
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1X.2. Evolution concernant les transfusions sanquines.

Sur la question des transfusions sanguines, la aussi, une évolution majeure peut étre
constatée. Depuis 1945, les transfusions de sang sont interdites chez les Témoins de Jéhovah.
Cependant, 1’on remarque que depuis le 15 juin 2000, les fideles peuvent selon leur conscience,
étre traités avec des fractions du sang. Cette nouvelle position a créé la confusion chez plusieurs

membres. Aussi, un article paru en 2004, a tenté de donner un peu de cohérence a la regle :

« Si les opinions et les décisions prises en conscience peuvent varier, cela signifie-t-il
que la question est mineure ? Non. Elle est importante. Toutefois, elle est relativement simple.
Nous avons vu que les Témoins de Jéhovah refusent le sang total et les transfusions de
composants majeurs du sang. La Bible ordonne aux chrétiens de  s’abstenir des choses qui ont
été sacrifiées aux idoles, et du sang, et de la fornication ’. (Actes 15 : 29.) Pour ce qui est des
fractions de 1’'un quelconque des composants majeurs du sang, chacun se détermine
individuellement, en conscience, aprés avoir bien réfléchi dans la priére. »%

Ce qui est frappant dans cet extrait de la Tour de Garde, c’est que les autorités jéhovistes
laissent désormais les fideles prendre des décisions en toute bonne conscience alors que des
centaines de Témoins de Jéhovah sont décédés a cause de leur obéissance a cet interdit sur les
transfusions sanguines (totales ou fractionnées) en vigueur au sein du mouvement jéhoviste
depuis 1945. Cela peut laisser perplexe, lorsque ’on considere les parents ou proches des
Témoins décédés avant 2000, dans les circonstances mentionnées plus haut, alors qu’ils auraient
peut-&tre pu sauver leurs proches, si I’article réformateur de la Watch Tower était paru quelques

annees plus tot.

1X.3. Evolution concernant la neutralité chrétienne.

Le principe de la neutralité chrétienne a, lui aussi, évolué dans son application

pratique. Il avait pourtant été la cause de nombreuses incarcéerations de Témoins dans le passé.

265 (La Tour de Garde, 15 juin 2004, page 31)
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1X.3.1 : La question du service civil.

Aprés avoir encouragé les Témoins de Jéhovah a refuser d’effectuer tout service
national, qu’il soit militaire ou civil, sous peine d’emprisonnement mais, quand cela était
possible, a se porter objecteur de conscience, la sociét¢ Watch Tower est aujourd’hui beaucoup
plus modeérée. En effet, le service civique, lorsqu’il n’est pas militaire, est laissé a la libre

conscience de chaque individu, comme le précise cet extrait d’une brochure jéhoviste :

« Qu’en est-il si ’Etat réclame d’un chrétien qu’il effectue pendant une certaine période
de temps un service civil qui soit une forme de service national sous administration civile ? La
encore, le chrétien doit prendre lui-méme la décision que lui dicte sa conscience éclairée. « Tous
(...) nous comparaitrons devant le tribunal de Dieu » (Romains 14 :10). Le chrétien ayant affaire
a une exigence de César doit étudier et méditer la question dans la priére. Il serait sage également
qu’il en discute avec des chrétiens mirs de la congrégation. Aprés quoi, il prendra lui-méme sa
décision. — Proverbes 2 :1-5 ; Philippiens 4 :5. ... Certains Témoins ont souffert a un moment
de leur vie pour avoir refusé de participer a une activité a laquelle leur conscience ne trouverait,
aujourd’hui, rien a redire. C’est ce qui a pu se passer, par exemple, il y a plusieurs années en
rapport avec certaines formes de service civil. Un frére peut estimer qu’il pourrait, a présent,
accomplir ce service civil en toute bonne conscience sans faire violence a sa neutralité de
chrétien a I’égard du présent systeme de choses. (...) Comment pourrait-on regretter d’avoir,
pour écouter sa conscience, pris fermement position en faveur de Jéhovah ? En défendant
fideélement les principes chrétiens tels qu’ils les comprenaient ou en obéissant aux incitations de
leur conscience, ils se sont montrés dignes de I’amitié de Jéhovah. A n’en pas douter, il est sage
de ne rien faire qui puisse troubler notre conscience ou qui risque de faire trébucher autrui. Sous
ce rapport, nous pouvons nous inspirer de I’exemple laissé par 1’apotre Paul. — 1 Corinthiens 8
112,13 ; 10 :31-33. »%6

Encore une fois, la décision est laissée au libre choix de chaque individu du mouvement
jéhoviste, selon sa conscience. Notons qu’en 1995, le gouvernement Francais avait accordé a
ceux qui en faisaient la demande, la possibilité d’effectuer leur service au sein d’un hopital ou
d’une association. Or, depuis 1997, le service national obligatoire est suspendu en France. Il en

est de méme dans les départements frangais d’outre-mer, dont la Guadeloupe fait partie.

Aux Etats-Unis, le service militaire appelé a été abandonnée en 1973 cependant, entre
18 et 25 ans chaque individu résident sur le territoire états-unien est tenu de s’inscrire aupres

du « Selective Service System » en vue d’une éventuelle conscription en cas de besoin. Les

266 (La Tour de Garde 1° Mai 1996, page 20)
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Témoins de Jéhovah se plient a cette demande gouvernementale comme 1’indique 1’extrait en

anglais ci-dessous :

« U.S. Selective Service regulations require that all men register at the post office within
30 days after reaching 18 years of age. A male noncitizen under the age of 26 who takes up
residency in the United States must also register with Selective Service within 30 days of
becoming a resident. All of those required to do so should comply with this law, viewing it as a
Christian’s obligation to the superior authorities »%’

Au Royaume-Uni, les derniers cas de citoyens ayant effectué leur service militaire, ont
été libérés des drapeaux en 1963. Seuls les hommes de la famille Royale sont tenus d’effectuer
une formation militaire. A la Barbade, indépendante du Royaume-Uni depuis 1966, il n’existe

pas de conscription mais une armée de volontaire.

1X.3.2. Le vote.

Si les Témoins de Jéhovah ne peuvent toujours pas s’impliquer dans la vie politique de
leur pays, ils peuvent désormais voter, si leur conscience le leur permet, sous réserve de rester

neutres, comme le précise I’extrait qui suit :

« Comment devrait se comporter un chrétien qui vit dans un pays ou le vote est
obligatoire, ou bien dans un contexte ou il serait trés mal vu de ne pas se rendre aux urnes ? En
s’appuyant sur I’idée que Shadrak, Méshak et Abed-Négo se sont quand méme rendus dans la
plaine de Doura, un chrétien qui se trouverait dans une situation similaire décidera peut-étre de
se rendre a I’isoloir si sa conscience le lui permet. Toutefois, il s’assurera de ne pas transiger
avec la neutralité. »*8

267 (Our Kingdom Ministry, WTBTS, 2005, page 3. Traduction proposée : La réglementation états-
unienne relative au service sélectif exige que tous les hommes s’inscrivent au bureau de poste dans les
30 jours suivant I’Age de 18 ans. Un homme non citoyen 4gé de moins de 26 ans qui réside aux Etats-
Unis doit également s'inscrire auprés de Selective Service dans les 30 jours suivant sa résidence. Tous
ceux qui sont tenus de le faire devraient se conformer a cette loi, la considérant comme une obligation
du chrétien envers les autorités supérieures.)

268 (Gardez-vous dans I’amour de Dieu, WTBTS, 2008, p 213)
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En pratique, les Témoins de Jéhovah sont encouragés a s’inscrire sur les listes
électorales de leur circonscription, en particulier lorsque cela est une obligation imposée par le
gouvernement local ; ensuite, s’ils tiennent absolument a exprimer leur suffrage, ils sont tenus
de voter blanc. Notons que voter blanc n’est pas nécessairement un vote de neutralité, car il
peut étre interprété comme une désapprobation des candidats qui se sont présentés mais pas

forcément de tous les candidats ou partis.

1X.3.3. Reconnaissance comme association cultuelle Loi 1905.

En France, depuis 2000, les communautés de Témoins de Jéhovah sont déclarées sous
forme d’associations cultuelles régies par la Loi?®® de 1905. Elles peuvent, ainsi, bénéficier
d’avantages fiscaux tels que I’exonération de la taxe d’habitation. Encore une fois, la société
Watch Tower se soumet a une évaluation de 1’Etat, en I’occurrence, ici, du conseil d’Etat, afin
d’obtenir en contrepartie des bénéfices financiers ainsi qu’une reconnaissance de son statut
juridique. Aprés avoir été longtemps considérée comme une « secte », terme utilisé par la
commission parlementaire de 1995 pour décrire les Témoins de Jéhovah, le mouvement
jéhoviste a, en France, le méme statut juridique que toutes les autres associations cultuelles

régies par la loi du 9 décembre 1905.

IX.4. Evolution concernant 1’ Internet.

Est-ce faute de pouvoir réellement empécher les Témoins de ’utiliser ou par crainte de
devenir impopulaire auprés des plus jeunes fideles et d’accentuer leur défection, quoiqu’il en

soit, les autorités jéhovistes ont révisé leurs recommandations concernant 1’ Internet.

269 (Voir le chapitre XIV.3 de la présente recherche, sur cette loi.)
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1X.4.1. De la condamnation vers un usage modéré.

Si I’internet a souvent été critiqué dans les brochures jéhovistes, son usage n’est plus
considéré comme mauvais en soi, cependant, les Témoins de Jéhovah encouragent les usagers
jéhovistes a consulter les sites officiels tenus par la société Watch Tower afin de garantir que
les contenus sont, selon leurs critéres, décents et édifiants. Concernant les autres sites, ils restent
tres méfiants, en particulier vis-a-vis des sites tenus par d’anciens Témoins de Jéhovah ou par

des détracteurs du mouvement jéhoviste, ainsi que I’indique cet extrait de leur publication :

« Des gens qui s’opposent & nous se servent de sites Internet pour raconter des
mensonges a notre sujet. Leur but est d’éloigner les gens de Jéhovah. Méfiez-vous de ces
sites ! »270

Les Témoins de Jéhovah sont encouragés a ne pas consulter les sites gérés par d’anciens
Témoins de Jéhovah, au méme titre que les sites diffusant des messages ou images considérés
comme contraires aux exigences du mouvement jéhoviste, a savoir les sites religieux (non-
jéhovistes), les sites politiques, les sites de jeux d’argent, a caractére violent ou raciste, a
caractére pornographique, pour n’en citer que quelques-uns. L’argument jéhoviste principal
est que tout temps passé hors des activités strictement recommandées par la société Watch
Tower n’est pas utilisé de la meilleure des facons s’il ne contribue pas a la promotion du

mouvement.

I1X.5. Evolution des méthodes de recrutement :

Malgré la proportion trés faible de prosélytes recrutes gréace a la predication de porte en
porte, cette methode continue a étre la principale utilisee par les Témoins de Jéhovah aussi bien
pour des raisons financiéres (pour continuer a écouler les brochures) que doctrinales, (afin de
rester fidele a I’exemple de prédication deux par deux de maisons en maisons décrit dans les

Evangiles) ainsi que nous I’avons invoqué précédemment. Cependant, d’autres méthodes sont

210 (Qui fait la volonté de Jéhovah ? WTBTS, 2012, p28)
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maintenant également utilisées afin de propager le message jéhoviste d’une autre maniére plus

efficace.

I1X.5.1. Le site internet officiel des Témoins de Jéhovah.

Le site officiel des Témoins de Jéhovah leur permet de diffuser leur message sur le Web
a tout internaute, et notamment aux personnes qui sont dans une démarche de quéte spirituelle.
Les moteurs de recherche renvoyant les internautes ayant saisi les mots-clés tels que « Bible »
ou « Dieu» sur leur clavier vers le site officiel des Témoins, de nombreux individus se
retrouvent ainsi devant une page d’accueil dont I’interface trés pratique et les images plutot
attrayantes, avec des photos de gens souriants d’apparence heureuse, élégamment vétus et lisant
une bible, constituent une premiere accroche. Un moteur de recherche interne au site renvoie
sur les milliers d’articles qui ont été rédigés par la société Watch Tower depuis plus d’un siecle.
Enfin, a tout moment, le visiteur virtuel a la possibilité de s’inscrire a un cours en ligne ou s’il
le souhaite de rencontrer les Témoins de Jéhovah qui habitent le plus prés de son domicile : il
lui suffit de saisir ses coordonnées pour voir un proclamateur le contacter ou lui rendre visite

quelques jours plus tard.

Le site présente 1’avantage de diffuser la littérature et des vidéos dans plusieurs
centaines de langues, ce qui augmente la probabilité qu’un visiteur se sente interpellé par un

sujet, puis, s’il étudie plus longtemps, par le message jéhoviste dans sa totalite.

Ces derniéres années ont vu la diffusion de courtes vidéos sous forme de dessins-animes,
a I’intention des jeunes enfants. Cette forme de prosélytisme sert de support pédagogique aux
parents qui jusqu’a récemment utilisaient du mateériel plus austére destiné aux adultes pour
enseigner leurs propres enfants. Notons que le catéchisme, utilisé pour enseigner les bases de
la foi chrétienne aux enfants catholiques ou encore 1’école du dimanche, remplissant le méme
réle au sein des mouvements issus du protestantisme, n’existent pas chez les Témoins de
Jéhovah. Au contraire, I’enseignement des enfants y est effectué a 1’occasion des nombreuses
réunions qui ont lieu dans chaque foyer jehoviste, les parents tentant d’adapter leurs

explications a 1’age et a la maturité de leurs enfants.
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La création et I’utilisation de ces petits dessins-animés a caractere religieux, disponibles

en ligne, constituent, donc, une adaptation importante aux outils numériques.

1X.5.2. La prédication dans les lieux publics.

Devant de plus en plus de portes qui restent fermées, soit a cause du désintérét des hotes,
soit en raison de leur absence, de moins en moins de femmes restant au foyer dans les sociétés
occidentales, soit parce que les portes ne sont plus accessibles dans les résidences sécurisées ou
immeubles a digicode, les Témoins de Jéhovah ont mis en ceuvre d’autres moyens de diffuser
leur message. Aussi, certains Témoins de Jéhovah préferent exercer leur activité de
proclamateur en se positionnant sur des lieux publics particulierement fréquentés. Ainsi, ils
disposent sur un présentoir plusieurs exemplaires de leurs publications, de maniére a accrocher
I’attention des passants et, le cas échéant, a entamer une discussion dans I’espoir d’aboutir a
une étude personnelle a domicile. Notons que les Témoins de Jéhovah préférent conduire
I’é¢tude au domicile du prosélyte potentiel plutot qu’a leur propre domicile, la raison donnée

étant qu’ils veulent mettre I’étudiant le plus a 1’aise possible.

1X.5.3. Le courrier manuscrit dans la boite a lettres.

Depuis quelques temps, des courriers manuscrits et sous enveloppes sont déposés dans
les boites a lettres d’immeubles ou de maison®*. Le courrier explique que le destinataire était
absent et que donc, le Témoin de Jéhovah a rédigé ce courrier. Il est proposé un entretien ou
une étude biblique ou une visite d’'un Témoin de Jéhovah ou tout simplement une brochure,
tout cela gratuitement dans le but de mieux connaitre la volonté du créateur. Cette méthode est
utilisée, en général, lorsqu’il y a déja eu un premier contact que les Témoins jugent favorable
avec le prosélyte potentiel. Cela m’est arrivé plusieurs fois de recevoir ce type de message dans

la boTte aux lettres.

271 ( Témoignage d’anciens Témoins : https://youtu.be/gmBrCwdYGZo)
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[X.6. L’engagement humanitaire.

Le sociologue Régis Dericquebourg, faisait remarquer dans son article de 1999 que la

Société Watch Tower avait évolué quant a sa vision de 1’aide humanitaire. Il écrivait :

« Autrefois, les Témoins de Jéhovah étaient indifférents a 1’aide aux personnes frappées
par le malheur et les catastrophes, puisque ce sont des conséquences du péché d’Adam qui font
partie des vicissitudes de la « fin des temps » annoncées par les Ecritures. Dans leurs vues,
apporter un soulagement matériel aux hommes allait a I’encontre des desseins divins. Or les
Témoins francgais ont aidé les victimes des inondations de Vaison-la-Romaine, Nimes, Bolléne,
pendant 1’hiver 1994- 1995. Des Témoins de Jéhovah apportent leur contribution au sein
d’organisations philanthropiques laiques, comme les « restaurants du cceur ». Le Bethel s’est
mobilisé lors du génocide du Rwanda. Ses membres ont installé un hépital en moins de vingt-
quatre heures grace a un mouvement de solidarité dans leurs rangs. »?7?

Un changement d’attitude qui se traduit par davantage d’implication lorsqu’un pays est
frappé par une catastrophe naturelle ou tout simplement devant la misére du monde. Si ’aide
humanitaire apportée par la société Watch Tower était, autrefois, exclusivement destinée aux
Teémoins de Jéhovah touchés par le désastre, 1a aussi, les articles récents témoignent d’un désir
d’extension de ’aide a I’ensemble des populations sinistrées. Cependant, lorsque 1’aide est
distribuée au reste de la population, on peut se demander si le but caché n’est pas de gagner
I’estime de cette derni¢re avec I’espoir d’augmenter la probabilité d’en convertir une partie ou,
tout au moins, de faire bonne figure auprés de 1’opinion publique. Il semble que cela soit
confirmé par 1’extrait ci-dessous tiré de 1’annuaire des Témoins de Jéhovah de 1991 a propos

de I’aide a la Roumanie apportée en 1990 :

« Nos fréres de Roumanie se sont montrés grandement reconnaissants pour les dons
qu’ils ont regus, et ils sont déterminés a faire tout leur possible pour communiquer la vérité. Les
fréres ont écrit : “Bien des gens du monde ont été surpris quand nous avons recu de nos fréres
du monde entier des secours en énorme quantité. Une partie a été distribuée aux gens du monde,
ce qui a permis a nombre d’entre eux de changer d’avis sur les Témoins de Jéhovah. Nous en

272 (Dericquebourg, 1999, page 110)
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avons aidé beaucoup pour lesquels leur clergé ne faisait rien. A chaque fois qu’ils prétaient leur
assistance, les fréres en profitaient pour rendre témoignage a fond. »%

Cette méthode, montre clairement I’opportunisme de la société Watch Tower qui porte
secours aux sinistrés ne faisant pas partie de son mouvement, certes, mais dans le but d’une part
d’améliorer son image, la société ayant, ainsi, la réputation de ne se préoccuper que d’affaires

religieuses, et d’autre part de propager auprés des populations secourues le message jéhoviste.

IX.7. Implications du chapitre 1X.

Comme nous 1’avons vu dans le chapitre IX, plusieurs changements ont pu étre observés
ces dernieres années, concernant la position jéhoviste a propos des transfusions sanguines, de
I’'usage de I’Internet, de la neutralité chrétienne, de la « séparation d’avec le monde et ses
principes », ou encore de I’aide humanitaire pour n’en citer que les principaux. Nous pouvons
nous demander si ces changements sont effectués dans le but de « normaliser » le mouvement
jéhoviste au regard de 1’opinion publique afin de susciter moins de méfiance ou d’hostilité de
la part des non-Témoins et ainsi de gagner en efficacité dans 1’activité de prosélytisme et de
modérer la tension que les Témoins entretiennent avec le reste de la société environnante. Ou
bien, les Témoins sont-ils en train de se conformer progressivement au « monde » qu’ils
prétendent rejeter ? Ainsi, comme le suggére Dericquebourg,?’* ces changements de 1’offre
religieuse proposée par les Témoins, sont-ils, tout simplement, le signe d’une évolution du

mouvement jéhoviste d’un mouvement sectaire?” vers une religion ?

273 (Annuaire des Témoins de Jéhovah WTBTS, 1991, page 9)

274 (Dericquebourg, 1999)

215 _es Témoins de Jéhovah étaient ainsi désignés dans le rapport de la commission parlementaire de
2006 sur les mouvements a dérive sectaire.

190



X. Comparaison entre la croissance jéhoviste des Etats-Unis, de la Barbade et de Guadeloupe

et la croissance de la population de ces trois pays.

Dans ce chapitre, nous allons comparer la croissance des Témoins de Jéhovah dans les trois
régions gque nous étudions plus particulierement afin de constater la maniére différente dont les
effectifs jéhovistes ont augmenté. Nous étudierons également la croissance démographique de
chacun des pays afin de Vérifier si la baisse des effectifs jéhovistes est due & une décroissance
démographique. En effet, le déménagement des fidéles vers un autre pays pourrait étre invoqué

pour expliquer la diminution des effectifs.

X.1. Croissance des Témoins dans chacun des trois pays ciblés.

Observons maintenant 1’évolution des effectifs des Témoins de Jéhovah aux Etats-Unis, a

la Barbade et en Guadeloupe afin de comparer leur croissance depuis 1954.

Sur les deux graphiques ci-dessous, nous pouvons constater que jusqu’en 1967, les effectifs

des Témoins de Jéhovah étaient plus importants a la Barbade qu’en Guadeloupe.
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Source : Données publiées dans les yearbook des Témoins de Jéhovah de 1954 jusqu’en 2016,
WTBTS.
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Puis, a partir de 1968, la courbe des effectifs des Témoins de Jéhovah de Guadeloupe a
dépassé celle des Témoins de la Barbade et a augmenté beaucoup plus vite, indiquant des
effectifs quatre fois supérieurs dans les années 2010.

Courbes évolutives des effectifs de Témoins de
Jéhovah en Guadeloupe et a la barbade de
1954 a 2008
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Source : Données publiées dans les annuaires des Témoins de Jéhovah de 1954 jusqu’en 2008,
WTBTS.

Les graphiques ci-dessous montrent que le taux de croissance d’une année sur 1’autre a
rarement dépassé les 2 % a la Barbade ; cela n’a, en effet, été le cas qu’en 1974. Sinon, il a
oscillé autour de 0%, devenant parfois méme négatif en 1999, 2001, 2008 et 2012.

En revanche, le taux de croissance des Témoins de la Guadeloupe a longtemps été au-dessus de
2% atteignant méme pres de 6% en 1984. Comment expliquer cette différence de croissance ?
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Comparatif des taux de croissance d'une année sur l'autre
de la Guadeloupe et de la Barbade
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2016, WTBTS.
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Le graphique ci-dessus, laisse apparaitre une forte hausse des effectifs des Témoins de
Jéhovah aux Etats-Unis en 1998 puis une baisse I’année suivante, soit en 1999. Puis, la tendance
est, a nouveau, a la hausse a partir de 2002.

En revanche, le graphique ci-dessous, indiquant le taux de croissance des Témoins de
Jéhovah des Etats-Unis d’une année sur ’autre, montre que les Témoins de Jéhovah des Etats-
Unis ont connu une baisse fluctuante de leur croissance 1988 a 2001. Puis, le taux de croissance

a connu une hausse considéerable passant de pres de 0% en 2001 a presque 3% en 2002,
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Source : (https://www.jwfacts.com/watchtower/statistics-united-states.php) consulté le 16
décembre 2018

Nous allons maintenant examiner plusieurs facteurs qui peuvent expliquer ces fluctuations
dans les trois pays que nous étudions plus particulierement. Nous allons nous focaliser sur trois
phénomenes. Premiérement, pourquoi la nette croissance en 2002 aux Etats-Unis aprés une
baisse réguliére les deux années précédentes et un taux de croissance quasiment nul en 2001,
tout comme en Guadeloupe et a la Barbade. Deuxiemement, pourquoi les Témoins de la
Guadeloupe, ont-ils connu un taux de croissance approchant les 6% au milieu des années
1980, contrairement a ceux de la Barbade (moins de 1%) et des Etats-Unis (4,5%) ?

Par ailleurs, comment expliquer que, bien que le mouvement jéhoviste ait pris naissance

aux Etats-Unis puis se soit implanté a la Barbade bien avant qu’il ne s’¢élargisse a la Guadeloupe,
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il y avait en 2017 : 1 Témoin pour 49 habitants en Guadeloupe contre 1 Témoin pour 116
habitants a la Barbade (soit une proportion deux fois moins importante qu’en Guadeloupe) et 1
Témoin pour 263 habitants aux Etats-Unis (soit une proportion cing fois moins importante

qu’en Guadeloupe) ?

X.2. Démographie des trois pays ciblés.

Observons, tout d’abord, 1’évolution démographique des trois pays qui nous intéressent afin
de voir si ce facteur peut expliquer les fluctuations observées dans les courbes de croissance
des Témoins de Jehovah d ces trois pays.

X.2.1. Evolution démographique de la Barbade.

Le graphique ci-dessous nous montre une croissance constante de la population avec un
taux d’accroissement naturel de 0,31% en 2015, selon les chiffres de I’ONU.

La courbe montre que la population de la Barbade est passée de 230000 habitants au début
des années 1960 a 285000 habitants en 2015, soit une augmentation moyenne de 10000
habitants par décennie.

19E0 1 9es 1970 1978 19E0 19ES 1990 1998 o000 200m 2010 S0l

Source : Données statistiques de I’O.N.U.%"®

276 (https://fr.wikipedia.org/wiki/D%C3%A9mographie_de_la_Barbade)
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Cependant, quelques différences apparaissent si I’on compare les courbes dans le détail.
Ainsi, les effectifs des Témoins de Jéhovah de la Barbade baissent en 1972 et en 1973 alors
que la population Barbadienne connait une hausse constante au méme moment. De méme en
1978 et 1980, les effectifs des Témoins de la Barbade baissent et le taux de croissance des

effectifs jéhovistes est négatif alors que la population de la Barbade est en pleine croissance.

X.2.2. Evolution démographique de la Guadeloupe.

Observons, maintenant, le graphique ci-dessous qui indique la croissance démographique
de la Guadeloupe entre 1961 et 2003.

Nous pouvons constater une légére baisse démographique entre 1976 et 1979,
essentiellement dii a ’exode qui a suivi I’éruption de la Soufriére en 1976, puis une tres forte
hausse démographique durant la décennie suivante puisque la population passe de 325000
habitants en 1980 a plus de 400000 habitants en 1992. La courbe de croissance des effectifs des
Témoins de Jéhovah suit assez fidelement la courbe de la croissance démographique de la

Guadeloupe. En revanche entre 1998 et 2001, la population Guadeloupéenne a continué a
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croitre régulierement alors que les effectifs des Témoins de Jéhovah ont connu une baisse
importante.Des données plus récentes de 'INSEE2’® montre une baisse démographique de la
population guadeloupéenne depuis 2011. En effet, le nombre d’habitants passe de 403995 en
2010 a 403975 en 2011, 402717 en 2012, 401152 en 2013, 399088 en 2014, 397001 en 2015,
394826 en 2016.

La population de Guadeloupe n’a donc cessé de décroitre depuis 2011, mais malgré ce fait
les effectifs des Témoins de Jéhovah ont continué a croitre en 2013, en 2014 et en 2016.

X.2.3. Evolution démographique des Etats-Unis.

Le graphique ci-dessous représente la courbe évolutive de la population états-unienne entre
1961 et 20009.
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Nous constatons que la population états-unienne a connu une croissance constante entre
1961 et 2009. Le taux d’accroissement naturel était de 0,81% en 2016.

278 (Site de I'INSEE : https://www.insee.fr/fr/statistiques/1405599?geo=DEP-971, consulté le 26 mars
2019)

279 (https://www.cia.gov/library/publications/the-world-factbook/geos/us.html), consulté le 16
novembre 2016
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Croissance démographique des Etats-Unis :

1870 38558371 A +22,63%
1880 49 371 340 A +28,04%
1890 62 979 766 A +27,56 %
1900 76212 168 A +21,01%
1910 92228531 A +21,02%
1920 106 021 568 A +14,96 %
1930 123 202 660 A +16,21%
1940 132 165 129 A +727%
1950 151 325 798 A +145%
1960 179 323 175 A +185%
1970 203 211 926 A +13,32%
1980 226 545 805 A +11,48%
1990 248 709 873 A +9,78%
2000 281 421 906 A +1315%
2010 308 745 538 A +9,71%

Source : Recensements de population.?8

Le tableau ci-dessus indique une forte augmentation de la population états-unienne entre
I’année 2000 et 2009, or, cela correspond également a une forte croissance des effectifs
jehovistes a partir de 2002. En revanche, la forte augmentation des effectifs jéhovistes de 1998

ne correspond guere & une augmentation proportionnelle de la population.

280 (https://fr.wikipedia.org/wiki/D%C3%A9mographie_des_%C3%89tats-Unis)
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Comme nous I’avons observé, la croissance des effectifs des Témoins de Jéhovah en
Guadeloupe, aux Etats-Unis et a la Barbade est la plupart du temps proportionnelle a la
croissance démographique de ces trois pays, mais pas tout le temps. La baisse démographique
n’est donc pas une explication satisfaisante pour expliquer la baisse des effectifs jéhovistes.

Nous allons donc examiner d’autres facteurs permettant d’expliquer les fluctuations constatées.
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XI1. Genése du mouvement jéhoviste a la Barbade et en Guadeloupe :

Dans ce chapitre, nous allons nous pencher sur la maniere dont les Témoins de Jéhovah se
sont implantés a la Barbade et en Guadeloupe afin de déterminer si le prosélytisme a commence
plus tot dans une des deux iles, ce qui pourrait expliquer que la proportion de Témoins y soit
plus importante. Les Etats-Unis ont déja été traités dans le chapitre V sur la genése du

mouvement jéhoviste, puisque que c’est le pays d’origine de ce mouvement religieux.

X1.1. Genése du mouvement Jéhoviste a la Barbade.

Le compte-rendu du commencement de la premiére mission jéhoviste a la Barbade peut
étre consulté dans I’annuaire des Témoins de Jéhovah de 1989.2 [l a été reproduit en annexe
21. Nous pouvons y voir, en 1905, la premiére mission de ceux qui s’appelaient encore, a
I’époque, les « Etudiants de la Bible », les premieres conversions au mouvement jéhoviste ayant
lieu a partir 1909. Nous noterons, au passage, que le rédacteur anonyme du compte-rendu fait
référence aux membres du mouvement jéhoviste de | *époque en les nommant « Témoins de

Jéhovah » alors que ce n’est qu’en 1931 que le mouvement a porté ce nom :

« In 1905, Joseph Brathwaite began witnessing as a colporteur, as full-time workers among
Jehovah’s Witnesses were then called. Before long, three hungry persons like Algernon Symmonds
and his wife, Maud, accepted the gladsome message of the Kingdom...in 1909. »?2

Le compte-rendu jéhoviste fait état de nombreux départs de I’ile, pour des raisons
économiques, entre 1950 et 1970, avancant le chiffre de 74000 émigrants, parmi lesquels se
trouvaient de nombreux proclamateurs, ce qui pourrait expliquer la plus faible croissance des

Témoins de la Barbade, par rapport a la Guadeloupe, au moins durant cette periode :

« Between 1950 and 1970...many congregations were considerably weakened by the
departure of some brothers who had been zealous publishers. In some cases, protracted absence of

281 (‘Yearbook 89, pp.148-197, WTBTS)

282 (Yearbook 89, pp.148, WTBTS. Traduction proposée : En 1905, Joseph Brathwaite a commencé a
témoigner en tant que colporteur, puis les travailleurs a temps plein des Témoins de Jéhovah ont été
appelés. Peu de temps apres, trois personnes affamées, comme Algernon Symmonds et son épouse
Maud, ont accepté le joyeux message du Royaume... en 1909)
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one member of the household contributed to marital infidelity and to repair the marital
breach...discipline was required. »*%

Ces extraits de I’annuaire de 1989 des Témoins de J¢hovah font état de nombreux départs
volontaires dus soit a I’exode économique soit ou a I’excommunication de membres adultéres
qui avaient quitté leur conjoint. Si ces facteurs peuvent étre pris en compte pour expliquer le
faible taux de croissance d’une année sur I’autre des effectifs de Témoins de Jéhovah a la
Barbade durant la période allant de 1950 a 1970, ils ne sauraient rendre compte du faible taux
de croissance apres 1970, et ce, malgré 1’établissement, en 1966, d’une filiale donnant de
nombreux moyens supplémentaires en main d’ceuvre a plein temps et en publications
jéhovistes. En effet, le taux de croissance des Témoins de Jéhovah ne dépasse pas 1%, a la
Barbade, au milieu des années 1980 alors que, durant la méme période, il avoisine les 6% en
Guadeloupe. Nous allons, justement, examiner comment les Témoins de Jéhovah se sont

implantés en Guadeloupe.

X1.2. Genése du mouvement Jéhoviste en Guadeloupe.

Les détails de I'implantation des Témoins de Jéhovah en Guadeloupe sont racontés dans
’annuaire des Témoins de Jéhovah?®* de 1995, qui a été reproduit en annexe 22. Nous allons,
cependant, en rappeler les grandes lignes.

Les premiéres missions ponctuelles jéhovistes en Guadeloupe remontent a 1936 mais les

missions permanentes n’ont commencé qu’en 1938, comme ’affirme I’extrait ci-dessous :

« Les Témoins se sont rendus en Guadeloupe dés 1936. Cependant, c’est en 1938 qu’on a
commencé a rendre réguliérement témoignage sur les quais du port de Pointe-a-Pitre. »2

C’est donc avec un décalage de 30 ans que les missions jéhovistes ont commencé leur

proselytisme en Guadeloupe par rapport a la Barbade.

28 (‘Yearbook 89, pp.160, WTBTS. Traduction proposée : Entre 1950 et 1970... beaucoup de
congrégations ont été considérablement affaiblies par le départ de certains fréres qui avaient été des
éditeurs zélés. Dans certains cas, I’absence prolongée d’un membre du ménage a contribué a ’infidélité

conjugale et a la réparation de la rupture conjugale... une discipline était nécessaire.)
284 (Yearbook 95, pp.116-167, WTBTS)

28 (‘Yearbook 95, pp.118, WTBTYS)
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La lecture de ce compte-rendu des missions jéhovistes en Guadeloupe, nous montre a quel
point les Témoins de Jéhovah sont attachés a 1’enseignement par les revues et brochures
jéhovistes. En effet, I’extrait ci-dessous nous montre qu’ils regrettent que certains fideles ne se
soient pas appuyés sur la brochure officielle recommandée par la société Watch Tower pour
leur étude biblique en 1947 :

« Les fréres étudiaient trois fois par semaine un livre de la Société, mais n’avaient pas de
Tour de Garde. »*

Un autre extrait insiste sur la nécessité, pour les oeuvres missionnaires, d’étre supervisées
par des fid¢les formés dans le centre officiel qu’est I’Ecole de Galaad afin d’avoir I’assurance

de demeurer dans la méme lignée doctrinale :

« Les fréres avaient besoin d’une aide supplémentaire pour étre vraiment unis a la famille
mondiale des serviteurs de Jéhovah. Cette aide leur a été fournie fin 1948, lorsque la Société a

envoyé en Guadeloupe deux missionnaires diplomés de I’Ecole de Galaad. »%7

Une filiale y a été établie en 1954, soit 12 ans avant I’établissement de la filiale de la
Barbade, ceci pouvant peut-étre expliquer en partie la progression plus rapide des missions en
Guadeloupe par rapport a la Barbade, la filiale apportant, en effet, un supplément de main
d’ceuvre bénévole et entiérement consacrée au prosélytisme et a 1’édition de littérature

jéhoviste.

X1.3. Implication du chapitre Xl :

Nous avons vu, dans ce chapitre que les Témoins de Jéhovah s’étaient implantés a la
Barbade trente ans avant qu’ils ne commencent leur prosélytisme en Guadeloupe. Pourtant,
malgré ces trois décennies d’avance, les Témoins de la Barbade sont aujourd’hui quatre fois
moins nombreux qu’en Guadeloupe. Par ailleurs, comme nous I’avons vu dans notre état des
lieux, le phénoméne de saturation a été invoqué par Cragun et Lawson pour expliquer qu’un

mouvement religieux ne progresse plus ou que sa croissance ralentit :

28 (Yearbook 95, pp.129, WTBTS)
287 (Yearbook 95, pp.129, WTBTS)
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« Additionally, as the percentage of JWs in a country increases, there is a
significant and substantial decrease in growth. »28

Ainsi, selon le concept décrit par les deux sociologues états-uniens, 1’on pourrait expliquer,
par ce phénomene, la diminution réguliere du taux de croissance des Témoins de Jéhovah de la
Barbade. Or, le phénomene de saturation ne semble pas étre une explication satisfaisante pour
expliquer la stagnation de la croissance du mouvement jehoviste a la Barbade, puisque la
proportion de Témoins par rapport a la population y est deux fois moins importante qu’en
Guadeloupe. En effet, la proportion de Témoins par habitant en Guadeloupe est de 1 Témoin
pour 49 habitants tandis que celle de la Barbade est de 1 Témoins pour 116 habitants. Cela
aurait dd conduire la croissance des Témoins de Guadeloupe a un fort ralentissement, ce qui
n’a pas ¢té le cas. Les missions jéhovistes de la Barbade n’ont, semble-t-il, jamais connu le
méme succes qu’en Guadeloupe et nous allons essayer de comprendre pourquoi.

Nous allons donc, étudier d’autres facteurs permettant d’expliquer ce phénomeéne.

28 (Cragun, Lawson, 2010, p17. Traduction proposée : De plus, a mesure que le pourcentage de TJ
augmente dans un pays, la croissance diminue considérablement.)
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XlI. Contexte socio-économigue et croissance des Témoins de Jéhovah.

Dans ce chapitre, nous allons examiner la relation qui peut exister entre le contexte socio-
¢conomique d’un pays et la croissance ou baisse de croissance des effectifs j¢hovistes. Pour ce
faire, nous allons repérer, a I’aide des courbes de croissances du graphique ci-dessous, les
périodes ou il y a une forte croissance des Témoins dans une région alors qu’une autre région
connait une baisse des effectifs jéhovistes. Puis, nous examinerons le contexte
socioéconomique du pays dont la croissance se démarque lors des périodes repérees afin de

déterminer dans quelle mesure la mobilisation des Témoins a pu en étre affectée.

Comparatif du taux de croissance des Témoins:
Etats-unis, Guadeloupe, Barbade
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Source : Données publi¢es dans les annuaires des Témoins de Jéhovah depuis 1954 jusqu’en 2011.
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Observons maintenant les années ou nous constatons une forte augmentation ou baisse du
taux de croissance des effectifs des Témoins de Jéhovah de maniére contrastée aux Etats-Unis,
a la Barbade et en Guadeloupe et regardons si elles correspondent & des événements historiques
ayant marqué 1’histoire de ces trois pays. Nous observerons le graphique ci-dessus que j’ai édité

a partir des données publiées dans les annuaires de la Watch Tower publiés entre 1954 et 2016.

XIL.1 L’année 1961 :

L’année 1961 voit pic le plus élevé du taux de croissance des Témoins de Jéhovah aux
Etats-Unis depuis 1’aprés-guerre. Or, cette année est riche en événements. Apres 1’investiture
tres médiatisée du président Kennedy, I’année a été riche en conflits a la fois sur le territoire
états-unien et a I’internationale. Tout d’abord, les tensions entre les Etats-Unis et ’'URSS ne
s’atténuent pas. De plus, sur le territoire national, c’est une année importante dans le
Mouvement pour les Droits Civiques avec, notamment les Freedom Rides. C’est également le
début des événements qui ont conduit un an plus tard a la crise des Missiles de Cuba. Enfin,
I’année 1961 voit aussi ’envoi des premiéres troupes armées etats-uniennes au Vietnam et le
début officiel du conflit militaire entre ce pays et les Etats-Unis. Ces quelques exemples peuvent
expliquer pourquoi I’année 1961 a, sans aucun doute, favorisé une plus forte mobilisation des

Témoins de Jéhovah, par un climat de tension et d’instabilité.

X11.2. L’année 1968 :

Le taux de croissance mondiale des Témoins de Jéhovah passe de 12% en 1959 a 5 % en
1960, en grande partie, sans doute, a cause de la vague de contre-culture et de la libération des
meeurs, en particulier dans les pays occidentaux, entrainant un engouement pour un mode de
vie et une morale difficilement incompatible avec les enseignements jéhovistes. Mais
examinons 1’année 1968 et le contexte dans lequel elle s’inscrit.

L’année 1968 marque une augmentation du taux de croissance des Témoins de Jéhovah de
Guadeloupe de 2%, alors que celui des Témoins de la Barbade affiche une valeur négative et
que celui des Témoins des Etats-Unis est également en baisse.

Un facteur possible pour expliquer la hausse du taux de croissance des Témoins de Jéhovah

en Guadeloupe en 1968 est I’événement qui y est survenu quelques moins auparavant, soit mai
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1967. Si Paris a été la scéne d’un mouvement social accompagné de violentes émeutes en mai
1968, la Guadeloupe a connu, sur ses terres, un épisode tragique un an auparavant du 26 au 28
mai 1967. En effet, le 26 mai 1967, des manifestants guadeloupéens rassemblés devant la
chambre de commerce de Pointe-a-Pitre ont été tués par des gendarmes mobiles durant des
échauffourées. Des émeutes spontanées qui s’en sont suivies pendant trois jours firent d’autres
victimes parmi la population locale, portant a plusieurs dizaines le nombre de victimes, d’apres
I’historien Jean-Pierre Sainton, un chiffre calculé d’aprés des recoupements de témoignages, le

dossier ayant été classé secret d’Etat jusqu’en 2017. Jean-Pierre Sainton a déclaré a ce sujet :

« La révolte des habitants de Basse-Terre, le 20 mars 1967, leur détermination a chatier le
raciste Snarsky — un marchand de chaussures d'origine européenne qui avait laché son chien sur
un ferreur (cordonnier ambulant), NDLR —, leur capacité a formuler des revendications précises et
le soutien a leur coté des personnalités et organisations nationalistes avaient affolé les autorités.
D’autres réactions populaires pouvant étre « utilisées » par les nationalistes étaient a prévoir. Les
autorités préfectorales, couvertes par les autorités gouvernementales, s’étaient préparées a frapper
vite et trés fort tout ce qui ressemblerait a ’amorce d’une contestation populaire. Mai 67 est une
répression militaire qui a ét¢ méthodiquement préparée et exécutée. Ce n’était pas simplement une
gréve qui aurait dérapé. » 2°

Encore aujourd’hui, les Guadeloupéens qui ont vécu de pres ces évenements en parlent avec
une vive émotion et non sans une certaine amertume. Aussi, ’on peut penser que les tensions
sociales qui ont suivi ces evénements ont engendré du ressentiment au sein de la population
Guadeloupéenne ainsi qu’une perte de confiance, voire un sentiment de rejet de 1’Etat francais
de la part d’une partie de la population locale et ainsi, favorisé une plus grande adhésion de
certains Guadeloupéens a un mouvement religieux promettant la fin imminente de 1’injustice et

de la douleur a partir de I’année 1975.

La stabilisation sociale et le retour a une relative paix sociale durant les années suivantes
sont peut-étre les facteurs qui ont contribué a une croissance tres irréguliére de la mobilisation
chez les Témoins de Jéhovah, puisque la population de la Guadeloupe a continué a croitre
durant cette décennie, passant de 312700 en 1967 a 324500 en 1974%%, alors que le taux de

croissance des Témoins de Guadeloupe a alterné entre baisse et croissance.

289 (Jean-Pierre Sainton Mé 1967, Mémoire d’un événement)
29 (Source INSEE, Recensement de la population.)
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X11.3. De 1976 2 1978 :

La deuxiéme période qui mérite d’€étre commentée est celle qui s’étend de 1976 a 1978. En
effet, durant ces trois années, le taux de croissance des Témoins de Guadeloupe chute de plus
de 2 points en Guadeloupe, d’un point a la Barbade et devient négatif aux Etats-Unis ou il chute
de 20 points.

Tout d’abord, cette chute notoire est consécutive a I’échec de la prédiction de la bataille
d’Harmaguédon annoncée depuis 1966 comme devant survenir durant I’année 1975. Cet
événement central de la prédication des Témoins de Jéhovah, ne s’étant pas réalisé, une perte
de confiance dans le message jéhoviste et une forte démobilisation s’en est aussitot suivie.

De plus, 1976 est ’année de 1’éruption du volcan La Soufriere situé au sud de la Basse-
Terre, en Guadeloupe. A la suite de pulvérisations de roches, de coulées de boue, d’émanation
de gaz acides et de vapeur d’eau, les 26 juillet et 9 aolit 1976, et en raison de la menace ainsi
constituée par ce volcan, ce n’est pas moins de 73600 personnes qui ont di étre évacuées, le 15
aoQt 1976, du sud de la Basse-Terre, la zone la plus menacée de I’ile aux belles eaux.?!

Ces évacuations ont fortement perturbé la vie économique et sociale de 1’ile durant plus de
six mois, engendrant la faillite de nombreuses entreprises et la rescolarisation des écoliers et
¢éléves dans d’autres établissements. Les jeunes éléves venant de Basse-Terre et rescolarisés
dans les établissements des zones non-menacées par le volcan étant surnommeées de maniere
péjorative « magmas » en référence a la lave d’un volcan.

Parmi les habitants évacués se trouvaient des Témoins de Jéhovah qui une fois dans de
nouvelles zones tenterent de poursuivre leurs activités religieuses, ainsi qu’ils en témoignent

dans I’annuaire 1995 des Témoins de Jéhovah :

« Sept congrégations ont été évacuées. Une aide immédiate a été apportée pour loger les fréres
dans la détresse. Des proclamateurs qui se réunissaient et travaillaient ensemble étaient maintenant
éparpillés de-ci de-1a. En vue de fournir I’aide spirituelle nécessaire, une réunion spéciale s’est tenue
avec les anciens et les serviteurs ministériels »?%?

Cependant, nul doute que ces nombreux mois de deplacements forcés et de réinstallations
improvisées et temporaires ont freiné ou interrompu des études débutées avec des prosélytes
potentiels créant ainsi une période de flottement qui a sans doute contribué a ralentir un peu

plus la croissance des proclamateurs.

21 (Giraud, 1998, p.48)
292 (‘Yearbook 1995, p. 159, WTBTS)
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XII.4. L’année 1986.

En 1986, le taux de croissance des Témoins de la Barbade baisse d’un point ; de méme, il
s’effondre aux Etats-Unis alors qu’il augmente en Guadeloupe.

Un des facteurs que 1’on pourrait invoquer pour expliquer la plus grande mobilisation des
Témoins de Jéhovah de Guadeloupe de 1984 a 1986, ou le taux de croissance des Témoins
augmente de 3,6 points passant de 2,2 & 5,8%, est la montée en puissance du mouvement
indépendantiste dans I’ile.

Plusieurs groupes indépendantistes ont vu le jour a partir des années 1960. Le G.O.N.G.
(Groupe d’Organisation Nationale de la Guadeloupe) en 1963 ; L’Union Populaire pour la
Libération de la Guadeloupe (UPLG), fondée en 1978 par Lucien Perrutin ; le G.L.A. (Groupe
de Libération Armée) fondé par Luc Reinette & laquelle succéde I’A.R.C. (I’Alliance
Révolutionnaire Caraibe) a partir de 1983, plus centrée sur les questions liées a I’indépendance
de I’ensemble des territoires caribéens.

En effet, au début des années 1980, une série d’attentats a la bombe ont frappé la
Guadeloupe. Ils ont été revendiqués par I’ Alliance révolutionnaire Caraibe ou le Groupe de
Libération Armée, qui exigeaient I’indépendance de ce département d’outre-mer. Dés le 17
septembre 1980, une bombe posée par le G.L.A. a tué¢ un officier de I’armée alors qu’il tentait
de la désamorcer. Par ailleurs, en novembre 1983, une bombe a frappé la préfecture de Basse-
Terre, faisant une vingtaine de blessés, dont quatre, grievement. Une autre bombe a également
explosé a Pointe-a-Pitre a la méme période. Des renforts de gendarmerie ont, ensuite, été
envoyés en Guadeloupe. Lucette Michaux-Chevry, présidente du Conseil général a I’époque, a
déclaré a la presse télévisée, constater un phénomeéne nouveau, comme en témoigne 1’extrait Ci-

dessous, tiré d’une interview diffusée sur la chaine nationale :

« On a voulu manifestement tuer, parce que la pose d’une bombe qui a explosé a la préfecture
a 9 heures du matin, alors que des travailleurs se trouvent a leur emploi, est une volonté délibérée
de tuer ».2%

Il'y a eu durant cette période plusieurs dizaines d’attentats sur le sol guadeloupéen, dont
tous n’ont pas été revendiqués par ’ARC ou le GLA.
L’opinion publique de la population guadeloupéenne, méme si elle pouvait se retrouver

dans les doléances listées par les groupes indépendantistes, sur les inégalités sociales et les

293 (Journal télévisé, Antenne 2, 15 novembre 1983, visionnable sur youtube)
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discriminations dont étaient victimes de nombreux Guadeloupéens d’origine africaine, était
cependant majoritairement défavorable a ce type d’action radicale et violente. De nombreux
manifestants n’ont pas hésité a marcher dans les rues de Basse-Terre a I’appel de la présidente
du Conseil Général, pour manifester leur désaccord avec les méthodes violentes employées.
Cette manifestation de violence a laquelle la Guadeloupe n’avait pas été habituée jusque-la
a, sans doute, contribué a créer un sentiment d’insécurité et a pu avoir pour conséquence de
mobiliser les proclamateurs jéhovistes et de rendre les habitants de Guadeloupe plus réceptifs

au message jehoviste annongant un monde meilleur imminent.

X11.5. L’année 1990.

Nous pouvons constater que le taux de croissance des Témoins de Jéhovah de Guadeloupe
chute Iégerement tout en restant au-dessus de 4% jusqu’en 1989, dans un climat social toujours
tendu, comme en témoigne cet extrait d’un article portant sur les élections régionales de mars

1986 :

« En 1986, trois formations indépendantistes se singularisent en étant les seules a appeler
au boycottage du scrutin au motif que la décentralisation n'est qu'une nouvelle phase de la
domination coloniale : I'Union Populaire pour la Libération de la Guadeloupe (UPLG), et en
Martinique, le mouvement marxiste-léniniste « Asé Pléré an Nou Lité » et le PKLS. »%4

La baisse du taux de croissance des Témoins de Jéhovah en Guadeloupe s’accentue
nettement aprés 1989, descendant a 2,4% en 1990, dénotant une moins grande mobilisation,
sans doute la conséquence du passage de I’Ouragan Hugo. En effet, le 17 septembre 1989, I’ceil
de I’ouragan Hugo est passé sur la Guadeloupe, avec des vents soutenus de 280 km/h et des
rafales dépassant les 300 km/h.?%® Le bilan humain a été lourd avec 11 décés, 107 blessés, 25000
personnes laissées sans abri et 35000 sinistrés. De plus, les dégats matériels ont été
considérables avec 100% de pertes dans le secteur de la banane et de la péche, 85 % dans le

secteur maraicher et 60% dans le secteur de la canne a sucre.?%®

29 (Blérald, 1988, p.86)

2% (Leone, 1999, p.19)

2% (Rapport de 1’Assemblée Nationale : http://www.assemblee-nationale.fr/11/rap-off/R1540-
02.asp#P571_50182)
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Les dégats ont été constatés chez les Témoins de Jéhovah qui, tout comme le reste de la
population, n’ont pas été épargnés par les vents dévastateurs. Un rapport publi¢ dans leur

annuaire décrit, ainsi, les dommages subis :

«Chez les Témoins, 117 maisons ont été détruites et 300 autres gravement
endommagées. Huit Salles du Royaume ont été en partie détruites et 14 autres abimées. »2%’

De tels dégats ne peuvent qu’avoir ralenti la mobilisation des Témoins de Jéhovah de
Guadeloupe durant la fin de ’année 1989, de nombreux mois consécutifs au désastre ayant di
étre consacrés a reconstruire et réparer les locaux abimés et a soigner les plaies et les
traumatismes psychologiques causés par I’un des cyclones les plus ravageurs de 1’histoire de la
Guadeloupe. L’année 1990 a vu une nouvelle augmentation du taux de croissance des Témoins,
les activités de prosélytisme ayant, sans doute, pu reprendre leur cours avec un nouvel
événement climatique servant d’appui au message jéhoviste en étant présenté comme un signe

annonciateur de I’imminence de la fin du monde.

X11.6. L’année 2001.

Les Témoins des Etats-Unis connaissent une augmentation du taux de croissance de 2,79
points entre 2001 et 2002, passant de 0,07 a 2,86%. Il augmente également en Guadeloupe mais

d’un point seulement tandis qu’il stagne a 0,18% a la Barbade.

Une des explications que 1’on pourrait donner pour expliquer cette plus grande croissance
aux Etats-Unis est I’épisode tragique des attentats de New York survenus I’année précédente,
le 11 septembre 2001. Cet épisode meurtrier de I’histoire Etats-unienne a, certes, choqué
I’opinion publique dans de nombreux pays, mais elle a tout particulicrement meurtri la
population états-unienne qui, outre les 2977 victimes déplorées, a vu plusieurs de ses symboles
frappés de plein fouet : tout d’abord, le symbole de sa puissance économique a travers la
destruction des tours jumelles du World Trade Center ; mais aussi le symbole de sa puissance

militaire a travers 1’attaque avortée du Pentagone ; et enfin, le symbole de son pouvoir exécutif

297 (Yearbook 1995, p. 160, WTTBS)
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et de sa puissance politique a travers 1’attaque, évitée de justesse, visant la Maison Blanche,

résidence officielle du président états-unien.

Or, quelques mois avant ces actes de terrorisme, les Témoins de Jéhovah avaient publié un
article dans le périodique « Réveillez-vous » ou ils dressaient la liste de tous les attentats
survenus les années précédentes a travers le monde et terminaient I’article par les promesses

suivantes :

«Yes, God’s Son, Jesus Christ, will soon eliminate all injustice as well as those
responsible for it. In God’s righteous new system, terrorism and violence of every kind will be
things of the past. Then everyone on earth will live in security, free from fear of any harm.—
Revelation 21:3,4. The Bible promises that God will soon eliminate all oppression and
injustice. »2%

Les catastrophes, qu’elles soient de causes naturelles ou causées par 1’activité humaine, sont
souvent prises comme exemple par les Témoins de Jéhovah pour démontrer que 1’époque a
laquelle nous vivons fait partie des derniers jours avant la fin du monde. Ils citent les guerres,
les famines, les tremblements de terre, les maladies comme preuves annonceées par la Bible de
I’imminence du jugement de Jéhovah?®. Or, 1’on peut se demander quels critéres les Témoins
de Jéhovah prennent en compte lorsqu’ils affirment qu’il y a eu une augmentation de guerres et
de catastrophes naturelles a travers le monde durant les dernieres décennies ? Le nombre de
victimes, la fréquence des événements ?

Quoiqu’il en soit, les événements du 11 septembre 2001 ont été I’occasion pour les Témoins
de Jéhovah de voir un meilleur accueil de leur message parmi la population états-unienne,

barbadienne et guadeloupéenne 1’année suivante.

XIL.7. L’année 2010.

De 2009 a 2010, le taux de croissance des Témoins de Guadeloupe baisse de 2 points

passant de 2 & 0%. Durant la méme période, celui de la Barbade augmente d’un point et celui

298 (Réveillez-vous, 22 mai 2001, p. 12, WTBTS. Proposition de traduction : Oui, le Fils de Dieu, Jésus-
Christ, éliminera bient6t toutes les injustices, ainsi que les responsables. Dans le nouveau systeme juste
de Dieu, le terrorisme et la violence de toutes sortes appartiendront au passé. Tous les habitants de la
planete vivront alors en sécurité, libérés de la peur de tout mal. - Apocalypse 21 : 3, 4. La Bible promet
gue Dieu éliminera bientdt toute oppression et injustice.)

299 (Que nous enseigne la Bible, chapitre 9, WTBTS)
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des Etats-Unis d’un point et demi. Examinons maintenant les contextes socioéconomiques en

Guadeloupe et aux Etats-Unis durant cette période clé de I’histoire de ces deux régions.

XI1.7.1. La Guadeloupe en 2009.

L’événement qui a marqué I’histoire de la Guadeloupe au cours des trois premiers mois de
I’année 2009 est le conflit social qui a engendré une gréve générale de quarante-quatre jours en
Guadeloupe entre le 20 janvier et le 5 mars 2009. Le nom du collectif, « LKP », initiales de
1‘appellation créole « Lyannaj Kont Pwofitasyon », pourrait étre traduit par « collectif contre
I’exploitation outranciére ». Ce mouvement a, en effet, déposé une plateforme de 146
revendications, réclamant notamment une hausse des bas salaires de 200 euros ainsi qu'une
baisse du prix des carburants, des produits de premiere nécessité, des impo0ts et des taxes. Si
toutes les revendications n’ont pas été satisfaites, la gréve générale a, tout de méme, permis des
avanceées sur le plan socio-économique, plusieurs situations de monopoles ayant, ainsi, pu étre
dénoncées lors de ce mouvement.

Cependant, le mouvement et les conflits verbaux, physiques qui en ont été la conséquence,
ont laissé beaucoup de séquelles : un déces, tout d’abord, celui du syndicaliste Jacques Bino,
dont le nom sera donn¢ aux accords qui seront signés a 1’issue du conflit, de nombreux blessés
du coté des manifestants comme des forces de 1’ordre et d’énormes dégats matériels causés par
certains manifestants et par des individus profitants des regroupements massifs pour se
transformer, quelques heures durant, en casseurs.

De surcroit, plusieurs dizaines d’entreprises ont dii déposer le bilan pendant ou apres le
conflit, faute de trésorerie pour faire face a leurs dépenses fixes. Le secteur du tourisme,
notamment, a été particulicrement touché, puisque c’est durant les mois d’hiver (décembre,
janvier, février), période de haute saison aux Antilles, que le secteur touristique atteint
habituellement la plus grande part de son chiffre d’affaire. En outre, la réputation de I’ile, a la
suite de ce conflit, a eu des répercussions sur les réservations a court et moyen terme.

Il est aisé de comprendre pourquoi, dans de telles conditions, les Témoins de Jéhovah ont
éprouvé des difficultés pour se mobiliser et effectuer leurs activités de prosélytisme. Cependant,
une fois le conflit terminé et la paix sociale retrouvée, le taux de croissance des Temoins de
Guadeloupe a recommenceé a augmenter, ceux-ci pouvant non seulement vaquer de plus belle a
leurs activités de prosélytisme mais en plus se servant de la situation de trouble récemment

expérimentée pour évoquer leur message d’espoir.
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XI11.7.2. Les Etats-Unis de 2009 a 2012.

Observons maintenant certains événements qui ont marqué les Etats-Unis pendant la
période allant de 2009 a 2012, afin de voir quels ont pu étre les facteurs de mobilisation ou de

démobilisation du mouvement jéhoviste durant ces années-la.

X11.7.2.1. L’élection de Barack Obama.

Au début de I’année 2009, les Etats-Unis assistent a ’investiture de Barack Obama en tant
que 44°™ président des Etats-Unis, un événement particuliérement marquant, puisqu’il s’agit
du premier président états-unien d’origine africaine-américaine. Quelques cent quarante-trois
ans apres 1’abolition de 1’esclavage aux Etats-Unis, 1’élection du premier Africain-américain a
la présidence a suscité d’énormes espoirs au sein de la classe ouvriére et des classes moyennes
états-uniennes, en particulier aupres des minorités noires. Or, comme nous le verrons dans le
chapitre consacré au lien entre religion et quéte identitaire, les Témoins de Jéhovah des Etats-
Unis possédent une trés grande proportion d’Africains-américains en comparaison avec
d’autres groupes religieux tels que les mormons. Or, ce sont les minorités ethniques qui ont
majoritairement voté pour le candidat démocrate en 2008, fondant de gros espoirs sur lui et sa
politique annoncant un véritable changement, comme le rappelle cet extrait d’un article de

I’américaniste Sylvie Laurent :

« ...ces minorités raciales qui votérent massivement en faveur du candidat démocrate (la
majorité des Blancs américains ayant voté a plus de 55% pour John McCain). En effet, si lors des
élections de 2008, 65% des Noirs inscrits sur les listes électorales ont voté, ils n’étaient plus que
40% lors des mid-terms®® de 2010. La déception est indéniable : d’aprés un sondage réalisé par le
Washington Post et ABC News a la rentrée 2011, le taux de satisfaction du président aupres des
Afro-américains aurait chuté de 83% au début de I’année a moins de 60% a 1’automne, soit une
chute impressionnante de vingt-cing points en quelques mois. Chez les Latinos, il serait passé de
86% en 2009 & 73% & la fin 2010, puis & moins de 50% a la fin 2011. En décembre 2011, un nouveau
sondage confirme la chute : plus de 35% des Hispaniques désapprouvent la politique d’ensemble
du président, contre seulement 11% en 2009. Un grand désenchantement s’est emparé des
Américains de couleur et pourrait étre lourd de conséquences au moment des élections. »

390 | es elections mid-term sont un scrutin de mi-mandats qui permet d’élire les membres des deux
chambres du Congreés : la totalité de la Chambre des Représentants et un tiers du Sénat.
301 (Laurent, 2012, p 67)
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Nous pourrions donc étre amenés a penser que ce fléchissement de la croissance des
Témoins de Jéhovah en 2009-2010 pourrait étre dd en partie a un intérét temporairement plus
important des Africains-américains et des autres minorités ethniques pour la politique et la
direction de leur pays, provoquée par la campagne et 1’¢lection de Barack Obama. En effet, le
message des Téemoins de Jéhovah incite les prosélytes a rester neutres en matiére de politique,
a ne pas mettre leur espoir dans un gouvernement exerce par des étres humains mais, au
contraire, a placer leur confiance en une organisation dirigée par leur Dieu. On peut donc
imaginer que I’engouement suscité par 1’élection de Barack Obama a pu entrainer dans son
sillage les proclamateurs les moins zélés mais surtout les prosélytes potentiels encore hésitants.
La déception ayant suivie des attentes dégues, par le manque de résultats immédiats, entrainant
une légére remobilisation des proclamateurs I’année suivante en 2011, d’ou une nouvelle
augmentation du taux de croissance des Témoins, cette année-la, aux Etats-Unis. Ceci,
cependant, n’est probablement pas le seul facteur qui peut expliquer cette baisse puis
augmentation du taux de croissance des Témoins au cours de ces deux années. La grande
récession de 2008 a 2012 en est sans doute un autre, comme nous allons le voir dans le sous-

chapitre suivant.

XI11.7.2.2. La grande récession économigue de 2008-2012.

Un autre élément du contexte historique pouvant expliquer la baisse de croissance des
Témoins entre 2009 et 2010, est la reprise graduelle de la croissance économique aux Etats-
Unis aprés une période de forte récession.

En effet, d’apres le National Bureau of Economic Research, les Etats-Unis, des déecembre
2007, sont entrés en récession économique.®? Le chdmage a fortement augmenté dans les deux
ans qui ont suivi, passant d’un taux de 5% en 2007 a 7,3% en 2008 et atteignant un taux record
de 10% en octobre 20093%,

Le taux de croissance®* des Témoins aux Etats-Unis augmente aussi durant cette méme période
et passe de 2% en 2008 a 4% en 2009. 1l va ensuite redescendre a 2,5% 1’année suivante. Or, le

taux de croissance mondiale des Témoins va augmenter a 2,10% en 2008 a 3,2% en 2009. A la

302 National Bureau of Economic Research, http://wwwdev.nber.org/cycles/dec2008.html
(Consulté le 23 mars 2019)

303 (Daprés le Bureau of Labor Statistics, www.bls.gov)

304 (Voir tableau de données en annexe 20)
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fin de la crise, en 2012, le taux de croissance des Témoins des Etats-Unis va redescendre a 1%.
Il semble donc qu'une augmentation du taux de chomage soit un facteur de mobilisation chez
les Témoins de Jehovah surtout lorsque 1’on constate que le taux de demandeurs d’emploi chez
les Africains-Américains est passé de 7,6% en aolt 2007 a 17,3% en janvier 2010. De méme
les Latinos sont passés de 5,5% & 12,9% pour la méme période®®®. Sachant que les minorités
ethniques sont représentées dans de fortes proportions au sein des Témoins de Jéhovah des
Etats-Unis, comme nous le verrons plus longuement dans le chapitre XV, consacré a la diversité
ethnique des Témoins, cela corrobore le fait qu’un taux de chomage élevé a tendance a favoriser
la croissance des Témoins aux Etats-Unis.

Le président Obama, peu de temps apres sa prise de pouvoir, a lancé un programme
permettant de relancer 1’économie états-unienne comme le précise I’article du politologue

Pierre Martin et de 1’économiste Francois Vaillancourt dont voici un extrait :

« Moins d’un mois aprés son investiture, le président Barack Obama a signé 1’American
Recovery and Reinvestment Act of 2009 (ARRA) le 17 février 2009. Ce programme d’une ampleur
sans précédent prévoyait une injection de 787 milliards de dollars dans 1’économie américaine. Le
tiers du plan de relance, soit 288 milliards de dollars, consistait en une réduction des taxes et impots
fédéraux. Par ailleurs, afin de venir en aide aux chdmeurs et aux Etats qui ont la responsabilité de
I’assurance chomage aux Etats-Unis, 224 milliards de dollars leur furent alloués, principalement en
transferts Medicaid pour les Etats et en extension de la période d’assurance chomage. Finalement
275 milliards de dollars visent des secteurs spécifiques de 1’économie. L’ARRA suivait
le Economic Stimulus Act adopté au début de 2008, lors de la derniere année de la présidence de
G.W. Bush, qui pour I’essentiel versait 152 milliards de dollars aux ménages américains. »%

XI11.8. Implications du chapitre XII.

Dans le chapitre XII, nous avons constaté que le taux de croissance des Témoins de Jéhovah
avait tendance a augmenter en période de crise économique ou sociale, les tensions sociales les
difficultés économiques provocant une vulnérabilité de la part des populations. En revanche,
méme en période de crise sociale, le taux de croissance des Témoins a tendance a baisser
lorsqu’un mouvement social de grande envergure bloque la libre circulation pendant de
nombreuses semaines et empéche, ainsi, les déplacements de personnes. Ces facteurs ne

suffisent pas a eux seuls a expliquer les fluctuations du taux de croissance des Témoins mais ils

3% (Economic Research Federal Reserve Bank of St louis
http://wwwdev.nber.org/cycles/dec2008.html
306 (Martin, 2015)
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constituent des facteurs de mobilisation ou de démobilisation non-négligeables dont nous
devons tenir compte dans le cadre de notre recherche des facteurs de croissance ou de
décroissance des effectifs jéhovistes. Nous allons maintenant nous pencher sur les paysages

religieux dans chacun des trois pays ciblés.
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XII11. Histoire de la religion et paysage religieux de la Barbade, de la Guadeloupe et des Etats-

Unis.

Dans ce chapitre, nous allons rechercher s’il y a un lien entre 1’offre religieuse d’un pays et
la croissance du mouvement jéhoviste dans ledit pays. Pour ce faire, nous allons examiner
I’histoire religieuse ainsi que le paysage religieux des trois pays sur lesquels nous nous
focalisons.

Commencons par un passage en revue de I’histoire de la religion a la Barbade.

XI11.1. Histoire de la religion a la Barbade :

A T’instar de beaucoup d’iles de la Caraibe, la Barbade a d’abord été peuplée par des
communautés d’Arawaks venus d’Amérique du sud au IX® siecle ap. J.-C., puis par d‘autres
Amérindiens appelés Caraibes au XII1® siécle avant d’étre repérée par les Européens. Ces
Amérindiens étaient polythéistes et il était attribué a des chamans le pouvoir de dominer les
esprits.

Si les portugais, puis les espagnols ont été les tout premiers Européens a visiter 1’ile, ce sont
les Anglais qui ont établi les premiéres colonies permanentes au début du XVII®siécle.*"’

Les Irlandais ont ensuite immigré en nombre dans les années 1630 portant le nombre de
travailleurs sous contrats venus d’Angleterre, d’Ecosse et d’Irlande a 37000 en 1642, 3%

Or, a partir de 1640, la colonie anglaise devient esclavagiste, important quelques 134500
esclaves entre 1651 et 1700, pour travailler dans les plantations, d’apres 1’historien Richard

309

Dunn*", remplagant peu a peu les travailleurs venus sous contrats.

L’anthropologue Jerome Handler3™

parle également d’une minorit¢ d’Amérindiens
Arawaks, certains d’entre eux trouvés sur place, d’autres importés d’Amérique du sud qui
auraient été utilisés comme esclaves dans le travail des plantations jusqu’au début du VIII®

siecle.

397 (Beckles, 2007, pp.1-6)
308 (Holm, 1988 p446)

309 (Dunn, 1972, p230)

310 (Handler, 1969, p.39)
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Dés 1629, la Barbade a été divisée en six paroisses anglicanes!?, leur nombre augmentant
a onze en 1645, malgré des difficultés pour pourvoir au clerge dans les différentes églises
existantes ; or, les esclaves n’étaient pas admis dans les offices religieux. Seuls les Quakers
convertissaient les esclaves selon les doctrines de leur propre confession religieuse.3

Deés 1661, le code noir est entré en vigueur afin de réglementer de maniére légale les
relations entre planteurs et esclaves et de structurer un ordre social dans toutes les plantations.3!3
Dans certaines plantations, cependant, les esclaves avaient accés a I’instruction et certains
étaient autorisés a se convertir au christianisme anglican.

A la fin du XVII1I¢ siecle, il était de plus en plus accepté de voir des personnes de couleur
dans les églises anglicanes, mais leurs places étaient au fond des édifices religieux tandis que
les fidéles de race blanche avaient droit aux places d’honneur, méme lorsque ces derniers étaient
de condition modestes et vétus d’habits reflétant leur relative pauvreté.3'*

Outre les missions anglicanes, catholiques et Quakers, d’autres groupes religieux se sont
installés a la Barbade, pendant les cinquante années qui ont suivi le Traité de Paris®'®en 1763.
Parmi eux se trouvaient 1’Eglise Morave, 1I’Eglise Méthodiste et autres missions Baptistes,
concentrant leur prédication sur les esclaves et libres de couleurs.3'® Les missions religieuses

ont continué a s’établir durant les deux siécles suivants.

Xl11.2. Paysage religieux de la Barbade.

J’aimerais ici commenter sur le fait que le taux de croissance des Témoins de la Barbade a
peu varié depuis les années 1950, oscillant entre -1 et +2 %. Il semble méme que les effectifs
soient arrivés a un état de stagnation a la Barbade. En comparaison, la croissance des Témoins
de la Guadeloupe ainsi que des Etats-Unis a subi beaucoup plus de fluctuations.

Une des raisons que 1’on pourrait invoquer pour expliquer ce phénomene est la trés grande

variété du paysage religieux de la Barbade par rapport a la Guadeloupe, augmentant ainsi 1’ offre

311 (Hunte, 2000, p.86)

312 (Gerbner, 2010, p.58)

313 (Beckles, 1987, p.21)

314 (Hunte, 2000, p.99)

315 |_e traité de Paris met fin a la Guerre de sept ans entre les Royaumes de France et de Grande-Bretagne
associés a leurs alliés respectifs. Il permettra a la Grande-Bretagne de devenir la premiere puissance
coloniale en lui octroyant une grande partie une partie de 1’empire colonial frangais des Antilles et
d’ Amérique du nord.

316 (Hunte, 2000, p.100)

218



religieuse par rapport a la demande. Lors de mon séjour a la Barbade de septembre 2012 a juillet
2013, j’ai pu constater, lors de mes visites de ’ile une grande variété de confessions religieuses.

Cette constatation a été confirmée par le recensement3'’ de 2010, indiquant qu’il y avait,
alors, a la Barbade : 4515 Témoins de Jéhovah ; 13437 adventistes, 53969 anglicans ; 4082
baptistes ; 1075 membres de I’Eglise des Fréres, 5356 membres de 1’Eglise de Dieu ; 9461
méthodistes ; 2692 membres de I’Eglise Morave, 235 mormons ; 7300 Membres de I’Eglise du
Nazaréen et 44093 membres de différents mouvements pentecétistes ; 8679 catholiques ; 879
membres de I’Armée du Salut ; 7701 membres de ’Eglise Wesleyenne ; 7567 membres de
divers autres mouvements chrétiens ; 98 membres du mouvement Baha’i ; 1055 hindous ; 103
juifs ; 1605 musulmans ; 2332 rastafariens ; 624 membres d’autres mouvements non-chrétiens ;
46559 déclarés sans religion particuliére et 2776 personnes de religion non-mentionnée dans
le recensement ; I’ensemble faisant un total de 226193 personnes, pour une population estimée
a 277,821 selon le méme recensement. Le reste de la population faisait partie d’autres groupes
religieux non-répertoriés dans ce recensement. Le graphique®!8 ci-dessous reprend la répartition

de la population barbadienne par groupe religieux.

Religious affiliation (2010)

Anglican
- other Pentecostal
“39% . Adventist
m Methodist
B _—

4 2% —
. Nazarene

3‘2%/ 38.9% Church of God

2.4% ‘ ‘e W
/ Jehovah's Witness

2.0% nonreligious/other

© Encyclopasdia Britannica, Inc

317(2010 Population and Housing Census, page 62 :
http://www.barstats.gov.bb/files/documents/PHC_2010_Census_Volume_1.pdf)
318 (source : Encyclopaedia Britannica, 2010)
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Cependant, les pages jaunes®'®, dont une copie est visible en annexe 23, publient une liste
de 63 ministeres religieux différents inscrits sur leur registre. On peut supposer que d’autres
ministéres ne sont pas repertoriés sur les Pages Jaunes faute de s’étre déclarés au service
téléphonique barbadien. 1l y a donc probablement encore plus de mouvements religieux et de
petits groupes spirituels informels que tous ceux qui ont déja été mentionnés.

Lorsque les Témoins de Jéhovah vont de porte en porte dans les rues et campagnes de la
Barbade, ils se retrouvent face a des interlocuteurs qui sont dans 75% des cas®?° déja bien établis
dans un mouvement religicux ou souvent la Bible ou d’autres ouvrages sacrés ou guides
spirituels sont lus et étudiés au cours de leurs réunions et rites religieux. Il est alors beaucoup
plus compliqué pour les Témoins de les convaincre d’adhérer au mouvement jéhoviste par des
références a des versets bibliques que s’ils avaient affaire a des personnes peu pratiquantes ou
peu engagées au sein de leur propre religion ou n’ayant jamais eu [’occasion d’assister a une
étude de la Bible. Nous nous concentrerons davantage sur ce concept dans les chapitres
analysant le profil des Témoins de Jéhovah. Nous allons maintenant nous pencher sur 1’histoire

de la religion en Guadeloupe.

XI11.3. Histoire de la religion en Guadeloupe.

A Tinstar de la Barbade, la Guadeloupe a d’abord été occupée par des Amerindiens
Arawaks, puis par des Caraibes a partir du Vllle siécle ap. J.-C. ; ¢’est le 4 novembre 1493 que
Christophe Colomb a repéré la Basse-Terre. L’archipel est premiérement devenu une colonie
espagnole, sans, toutefois, que les colons ne soient tres nombreux. Puis, a partir de 1635, la
Guadeloupe a été conquise, par les Frangais qui y ont développé, notamment, la culture du
tabac. La Guadeloupe est brievement passée sous la couronne d’Angleterre, a quatre reprises
au cours de son histoire.

L’emploi de Francais blancs sous contrat, pour travailler dans les plantations, a rapidement
été remplacé par I’utilisation d’esclaves venus d’ Afrique, dont la traite a été autorisée par Louis
XIII. L’¢économie esclavagiste a, ainsi, connu un plein essor jusqu’a la deuxiéme abolition de

I’esclavage le 27 mai 1848.

319 (Site Yellow Pages, consulté le 12 mars 2019 :
http://www.colyp.com/listings_5/5 category C_3747.html)

320 (Selon le CIA World Factbook, consulté le 18 janvier 2018 :
https://www.indexmundi.com/barbados/religions.html)
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Contrairement a la Barbade, ou I’Eglise Anglicane a été la principale confession religicuse
a s’¢établir dans la colonie, c’est I’Eglise catholique Romaine qui a été la religion d’état en

Guadeloupe, ainsi que le rappelle 1’historien Lafleur :

« Au 17°™ sigcle, toute action individuelle ou collective était sous-tendue par une
pensée religieuse ? La colonisation des Antilles n’échappa pas a cette régle et se plaga dans le
contexte plus général des luttes religieuses qui sévissaient en Europe (...) La période allant de
1620 a 1687 fut essentiellement marquée aux fles francaises par une lutte contre tout
particularisme religieux et aboutit & une uniformisation religieuse (...) qui fit des territoires
francais des territoires uniquement catholiques. »**

Par ailleurs, le sociologue et théologien, Laennec Hurbon, précise :

« Le Code Noir de 1685 (publié a la faveur de la révocation de 1’édit de Nantes) régit les
pratiques de I’institution de I’esclavage et ne reconnait qu’une religion dans les possessionS
coloniales frangaises : le catholicisme. Ainsi protestants et Juifs installés des les débuts de la
colonisation ne pouvaient plus pratiquer ouvertement leurs cultes. Les esclaves sont convertis de
force au catholicisme qui sert de justification a I’esclavage ; les missionnaires sont payés en esclaves
et disposent de leurs propres plantations, ils ne seront guére enclins a soutenir les révoltes des
esclaves. Mais paradoxalement, on observe en méme temps un véritable engouement pour les cultes
(baptémes, messes, dévotions diverses aux saints) de la part des esclaves dans toutes les possessions
coloniales frangaises. C’est qu’au fond le christianisme offrait aux esclaves un lieu de soutien et
méme d’abri pour la survivance des croyances africaines et en méme temps pour 1’organisation de
la résistance contre 1’esclavage grace a la possibilité de se mettre en confréries dans les diverses
paroisses de la région. »%%2

Le Catholicisme a donc €té la religion officielle de la Guadeloupe et a été largement diffusée
aupres des esclaves d’origine africaine, le catholicisme se prétant particulierement bien au
syncrétisme.

Apres ’abolition de 1’esclavage dans les colonies frangaises des Antilles, entre 1852 et
1861, des Africains libres dits « Congos » sont venus travailler sous contrat, avec I’aide du
gouvernement francais. Avec eux, certaines pratiques et croyances spirituelles ont été
introduites en Guadeloupe. Cependant, cette nouvelle immigration a rapidement été assimilée

a une traite négriere déguisée et, par la suite, été interdite.

321 (Lafleur, 1989, p23)
322 (Hurbon, 2017)
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En 1861, ce sont des travailleurs sous contrat venus des Indes Britanniques®?®

qui ont
succede aux Africains venus des régions du Congo. Ces Indiens ont également apporté avec
eux une partie de leurs traditions et notamment leurs pratiques religieuses hindouistes. Il y a
aujourd’hui plus de 4000 temples Hindous de tailles différentes en Guadeloupe.

D’aprés Laénnec Hurbon, 324 d’autres mouvements religieux sont apparus  la fin du XIX®
siécle, puis au XX°¢ siécle, connaissant un essor spectaculaire dans les années 1970, parmi
lesquels les Eglises évangéliques, les Eglises pentecbtistes, les adventistes du septiéme jour, les
mormons et les Témoins de Jéhovah, objet de notre étude.

D’autres mouvements sont apparus dans les années 1970, tels que le Mahikari en 1976,
mouvement venu du Japon et développant une technique de guérison spirituelle invoquant le
Dieu japonais de la lumiere (Su) sur divers points du corps. Ce mouvement comptait quelques
7000 adeptes en Guadeloupe dans les années 1970.

Les années 1970 ont vu, également, I’apparition du Renouveau charismatique qui a favorisé
I’émergence en 1980 des Apotres de I’ Amour Infini, groupe en dissidence avec le Catholicisme
qui annongait des cataclysmes naturels et rapportait des apparitions de la Vierge.

Les années 1970 ont, aussi, vu I’émergence du mouvement Rastafari, populaire surtout
aupres de jeunes, puisqu’il redonne 1’espoir d’un avenir meilleur imminent pour les Africains
de la diaspora en annoncant la réunification des Noirs en Ethiopie.

Enfin, les années 1980, période de fortes revendications identitaires en Guadeloupe, ont vu
I’expansion plus visible de I’Hindouisme qui ne reste plus confiné dans le privé mais devient
de plus en plus présent dans I’espace public. Nous allons maintenant examiner le paysage

religieux de la Guadeloupe afin de le comparer a la Barbade.

XII11.4. Paysage religieux de la Guadeloupe.

Si la religion est importante dans la culture Guadeloupéenne, 1’offre religieuse y est moins
variée qu’a la Barbade. Il n’existe pas de données proposées par I'INSEE permettant d’avoir
les proportions d’appartenance a I’ensemble des différents mouvements. Nous pouvons

seulement mentionner les chiffres du World Facts de la CIA : lls donnent un ordre de grandeur

323 (Boutin, 2006)
324 (Hurbon, 2017)
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en annongant dans leur rapport de 2005 : 95% de catholiques, 4% d’hindous, et 1% de
protestants.3%
Ces chiffres, semblent cependant en contradiction avec les effectifs de 2005 publiés par les

groupes tels que les Témoins de Jéhovah qui, avec 7579 membres3?®

sur une population de
453029 habitants®?’ composent déja 2% de la population de la Guadeloupe, sans compter les
adventistes®?® qui déclaraient quelques 11457 membres en 2005 et les Eglises évangéliques et
Assemblées de Dieu qui ne publient pas de statistiques de leurs effectifs en Guadeloupe mais
qui comptent, d’apres des pasteurs interrogés, plusieurs milliers de membres.

Si les chiffres mentionnés plus haut semblent indiquer une prédominance catholique, il
faut tout de méme préciser que bon nombre de catholiques et d’hindouistes ont néanmoins
recours a des pratiques ayant trait a la magie ou a la superstition.

Ainsi, il est possible de trouver divers philtres magiques dans les marchés publiques
pour soigner les maux les plus variés ou pour obtenir des résultats a des requétes en tout genre
sollicitées auprés de sorciers, appelés en créole « gadé zafée » ou « mantimenté ». Nommons,
par exemple, ’eau « pa kité mwen » qui permettrait de conserver son conjoint ou bien-aimé
contre la volonté de ce dernier, ou encore 1’eau « de victoire » qui assurerait un résultat
favorable lors d’un examen ou d’une candidature a un emploi. En outre, il est courant de voir
au petit matin des volailles sacrifiées entourées de divers ingrédients au milieu d’un carrefour.
Ceci est une des méthodes les plus utilisées et recommandées par les sorciers pour, selon eux,
satisfaire certaines forces spirituelles et obtenir satisfaction a la requéte du client.

Ces pratiques sont I’héritage de la magie traditionnelle africaine, forme de vaudou
importée avec eux par les esclaves provenant du continent africain lors de la Traite Négriére de
1674 a 1848 ainsi que par les africains libres dits « Congos » venus travailler sous contrat, avec
I’aide du gouvernement frangais, apres 1’abolition de I’esclavage entre 1852 et 1861. Il est
également attribué aux immigrés originaires des régions du Congo, la pratique du « Pon »%2°,
sort jeté par les maris trompés, sur le vagin de leur épouse, et qui a pour but d’entrainer des
conséquences néfastes sur le pénis de 1’amant. Toutes ces pratiques occultes illustrent

clairement 1’univers magico-religieux qui réegne en Guadeloupe.

325 (D’apres le World factbook du 10 février 2005
http://www.iiasa.ac.at/~marek/fbook/04/geos/gp.html#People)

326 (Annuaire des Témoins de Jéhovah 2006, WTBTS)

327 (INSEE antilles-Guyane N° 51 octobre 2006)

328 (Site officiel de I’Eglise adventiste : consulté le 16 mars 2019
http://documents.adventistarchives.org/Statistics/ ASR/ASR2005.pdf)
329 (D’aprés un article de I’anthropologue Gerry L’Etang, 2015)
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Le Catholicisme y demeure la confession majoritaire, méme si elle est souvent pratiquee
en paralléle avec d’autres pratiques, ce qui constitue un des arguments utilisés par les
Témoins de Jéhovah pour condamner cette confession du christianisme. En effet, ils estiment
que cette religion ne rejette pas avec suffisamment de sévérité la pratique par ses fidéles
d’autres rites spirituels qu’ils considérent comme idolatres ou maléfiques, tels que les
sacrifices hindous ou la pratique de la sorcellerie. C’est la raison qu’ils invoquent pour rejeter
le Catholicisme et ses pratiquants de maniere radicale. Nous allons, maintenant nous pencher

sur I’histoire de la religion aux Etats-Unis.

XIIL5. Histoire de la religion aux Etats-Unis :

Rendre compte de I’histoire de la religion aux Etats-Unis en un sous-chapitre de quelques
pages reléve de I’impossible. Aussi, nous ne reléverons que les principaux mouvements
religieux, qui nous permettront déja de voir le lien étroit qui existe entre 1’histoire des Etats-
Unis et la religion.

En, effet, si les Etats-Unis connaissent, aujourd’hui, une si grande diversité de mouvements
religieux, cela est étroitement li¢ a 1’histoire de sa colonisation. Les premiers habitants de
I’Amérique du Nord, les quelques 573 nations®** d’Amérindiens, pratiquaient des religions
animistes. Ils croyaient, en effet, en une puissance spirituelle créatrice dont le nom (Manitou
chez les Algonquins, Maheo chez les Cheyennes, Wacondah chez les Apaches, pour n’en citer
que quelques-uns)®*! et les propriétés variaient selon les peuples. De plus, ils attribuaient un
esprit a certains éléments parmi lesquels le feu, la pluie, le soleil ou encore les cieux et les
invoquaient par I’intermédiaire d’un chamane.

Puis, la colonisation de cette partie de I’ Amérique du Nord par les Européens a été effectuée
par de nombreuses communautés religieuses et ce, par vagues Successives.

Ainsi, les Peres pelerins debarqués en 1620 sur la cbte est de ce qui allait devenir le

Massachussetts, étaient des puritains britanniques qui fuyaient les persécutions religieuses.33?

330 D apres le Bureau des Affaires Indiennes, 573 nations amérindiennes ont occupé le territoire
correspondant aux actuels Etats-Unis. Federal Register, Volume 83, Number 141 dated July 23, 2018.
331 (Dixon-Kennedy, 1998)

332 |_es Peéres pélerins, une centaine de puritains britanniques débarquérent le 26 novembre 1620 sur la
cOte est nord-américaine afin d’y fonder une « Nouvelle Jérusalem ». Ils désiraient purifier I’Eglise
d’Angleterre du catholicisme et avaient quitté 1’ Angleterre deux mois plus tét afin de fuir les
persécutions du roi Jacques 1°" qui considérait leur position extrémiste comme mettant en péril I’unité
de I’Eglise.
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Une fois dans les colonies britanniques du « Nouveau Monde », ils ont établi des paroisses
séparatistes.

Les colonies britanniques du sud avaient pour religion officielle I’ Anglicanisme. Puis sont

apparus divers courants religieux comme les Presbytériens®*3

334 335

, venus d’Ecosse et d’Irlande, les

Quakers, 336

venus d’Angleterre, les luthériens® et anabaptistes,®® venus d’Allemagne ou
encore les Huguenots®*’” venus de France aprés la révocation de I’Edit de Nantes. Sont aussi
apparus des courants comme le déisme33® et I’unitarisme®3.

Entre 1730 et 1760, une période de Grand Réveil religieux a donné lieu a 1’émergence
d’autres confessions venues d’Europe. Des prédicateurs itinérants ont commencé a propager
leurs messages de villes en villes. Les populations d’origines amérindiennes et africaines ont
commencé a étre christianisées, donnant naissance aux chants de negro spiritual®®° qui sera lui-
méme a |’origine du genre musical Gospel.

Puis, aprés la Guerre d’indépendance des Etats-Unis, le Premier Amendement de la

Déclaration des Droits a déclaré, en 1791 :

« Le Congres ne fera aucune loi qui touche I'établissement ou interdise le libre exercice d'une
religion, ni qui restreigne la liberté de la parole ou de la presse, ou le droit qu'a le peuple de
s'assembler paisiblement et d'adresser des pétitions au gouvernement pour la réparation des torts
dont il a a se plaindre. »*#

333 Les presbytériens, inspirés du calvinisme, rejettent 1’organisation du clergé catholique. Ils sont
arrives aux Etats-Unis en 1644.

33 La Société des Amis, plus connue sous I’appellation des Quakers, a débuté en Angleterre en 1643,
considérée comme une dissidence au sein du puritanisme. De nombreux Quakers ont fui les
persécutions en Angleterre : parmi eux, William Penn qui a fondé la Pennsylvanie en 1682.

335 Croyants se réclamant des interprétations du réformateur allemand, Martin Luther

3% Les anabaptistes ne reconnaissent pas le baptéme des enfants pratiqué par I’Eglise catholique, mais
pronent le baptéme a I’age de raison.

337 Les Huguenots, protestants frangais persécutés aprés la révocation de I’Edit de Nantes, en 1685. Ils
se sont réfugiés dans plusieurs pays européens ainsi que dans les colonies anglaises et frangaises

d’ Amérique du nord.

338 Croyance en un Dieu mais pas nécessairement dans les enseignements et doctrines des écrits sacrés
monothéistes.

339 L’unitarisme est un courant qui ne reconnait pas la Trinité de Dieu mais proclame un Dieu unique
en une seule entité.

3%0'|_e negro spiritual est un type de chant sacré né au XVIIléme siécle dans les plantations, dont la
musique tire sa source des gammes pentatoniques africaines et dont les paroles sont inspirées des
récits bibliques, en particulier des promesses bibliques concernant le peuple Hébreux, transposées aux
esclaves noirs. Le Gospel s’en inspire au XIXeéme si¢cle dans les Eglise a dominante africaine-
américaine mais avec des paroles fondées sur le Nouveau Testament, le terme « gospel » étant la
traduction anglaise du mot « évangile ».

341 Traduction francaise du 1 Amendement a la Constitution des Etats-Unis adopté le 15 décembre
1791
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Cette loi, non seulement garantissait la liberté de religion mais, par la méme occasion,
interdisait 1’existence d’une religion officielle d’Etat et instaurait ainsi la séparation de I’Eglise
et de I’Etat.

Puis, un deuxiéme réveil religieux, de 1790 a 1840, a vu une rapide croissance et expansion
des mouvements baptistes et méthodistes dans 1’ensemble des Etats-Unis.

Ensuite, au XI1X®, une vague d’immigration juive a gagné les Etats-Unis, en provenance
d’Europe orientale a partir de 1870 avec une intensification de ce flux apres I’assassinat de
I’Empereur de Russie, le Tsar Alexandre II en 1881. Ce sont quelques deux millions de juifs
qui ont ainsi introduit le judaisme aux Etats-Unis. 34?

Au milieu du XIX® siécle, une grande famine a frappé I’'Irlande,®*® engendrant une
immigration massive d’Irlandais essentiellement catholiques qui ont ensuite form¢ le noyau dur
des catholiques états-uniens, rejoints au début du XXeme siecle par les immigrants italiens et
les immigrés hispanophones venues d’ Amérique latine.3**

Par ailleurs, la Guerre de Sécession a marqué un tournant eu sein du protestantisme. En
effet, a cause des divergences d’interprétation des écrits bibliques concernant la question de
I’esclavage, des groupes religieux, tels que I’Eglise baptiste, se sont scindés en deux.

Enfin, un troisieme réveil religieux, de 1850 a 1900, a vu un regain de ferveur au sein des
confessions existantes, contribuant, ainsi, a I’émergence de nouveaux mouvements religieux
parmi lesquels, les mormons (1830), les adventistes (1863), les Etudiants de la Bible (1870)
dont sont issus les Témoins de Jéhovah, I’Armée du Salut (1880), et les pentecdtistes (1906).

Nous allons, maintenant, observer le paysage religieux, des Etats-Unis afin de voir si I’offre

religieuse y est aussi variée qu’a la Barbade.

XII11.6. Paysage religieux des Etats-Unis :

Dés leur fondation, les Etats-Unis ont exprimé le désir de laisser ses habitants libres

d’exercer ou non la religion de leur choix.

342 (Kaspi, 2008, p20)

33 La grande famine qui a frappé I’Irlande en 1845 est due a un champignon parasite, le « Mildiou »
qui a anéanti la quasi-totalité des plantations de pomme de terre, la nourriture de base des paysans
irlandais de 1’époque. Ce désastre a conduit plus de six millions d’Irlandais a émigrer, principalement
vers les Etats-Unis

34 (Houtard, 1957, pp.23-27)
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En 1870, année de la fondation des Etudiants de la Bible, de nombreux groupes religieux
étaient déja présents comme nous I’avons vu dans le sous-chapitre précédent. Depuis cette
année-1a, une multitude d’autres groupes religieux, tantt d’origine extérieure aux Etats-Unis,
tant6t fondés dans le pays, sont apparus. Une liste non-exhaustive, reportée en annexe 24,
permet d’en avoir un apercu de la diversité du paysage religieux états-unien.

Le tableau ci-dessous permet de voir les confessions bénéficiant du plus grand nombre
d’adhérents avec 1’évolution du ratio par rapport a la population totale des Etats-Unis entre

2007 et 2014.

Christians Decline as Share of U.S. Population; Other
Faiths and the Unaffiliated Are Growing

20T 220148 Change®
) 25 25
Ch ristiam T8 4 TOos -7 5
Protestant 513 48 5 e =
Evangelical 2583 Z25.4 -o.=
rairline 15 1 i -3.4
Historically biscik &9 &.5 —
Catholic 229 20.5 -=.1
Orthodox Christian o6 o5 —
Felormorn 1.7 1.5 —
Je=howvah's Withess o7 o2 —
Other Christiamn 0.3 O 2 —
MNon-Christian faiths a7 5_9 -1 2
Jewish 1.7 1.9 —
Plslimm . = +0.5
Buddhist o7 oO.7 —
Hirdwu . oO.7 +0.3
Other world religions % =3 0. = —
Other Taiths**® 4= 1.5 W
Unafhliabted 16 1 22 8 +6B_T
Atheist 1.8 3.1 +1.5
Agmostic 2.4 e +1.5
Mothing imn particular ju r e B 158 +3.7
Dom T ko reiused o s —_2

Source : Pew Research Center®*, 2015

35 Site du Pew Research Center: www.pewforum.org/2015/05/12/americas-changing-religious-
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Nous y constatons qu’entre 2007 et 2014, les Etats-Unis ont vu la proportion des membres
de confessions chrétiennes diminuer ou stagner dans le cas des Témoins de Jéhovah, tandis que
les autres confessions ont connu une légere augmentation. Les athées, agnostiques et personnes
déclarant n’appartenir a aucune religion en particulier, quant a eux, ont méme connu une
croissance allant de 1.5 a 3.7%. Cette derniere catégorie constitue plus de 22% de la population
états-unienne.

Ces statistiques confirment que 1’appartenance a une confession issue du christianisme a
diminuée aux Etats-Unis. En effet, la proportion de chrétiens, toute confession confondue a
baissé de 7,8% entre 2007 et 2014. Durant la méme période, la proportion d’athées ou de non-
religieux a augmenté de 6.7 %. Par ailleurs, notons qu’un déclin des religions plus anciennes
s’est effectué au profit de mouvements religieux orientaux. Parmi les confessions de base
chrétienne, notons que les Témoins de Jehovah ont vu une augmentation de leur proportion de
0.1%, ce qui est inférieur a la marge d’erreur.

Un sondage effectué aupres de 50281 foyers de 48 Etats et publié par Procon.org indique
qu’il y aurait plus de 313 religions aux Etats-Unis. Mais il y en a, sans doute, beaucoup plus, le

sondage n’ayant pas pu toucher les membres de chacune des religions existantes dans ce pays.

landscape/pr_15-05-12_rls-00/,(consulté le 29 avril, 2019)
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XI1V. Liberté de religion et conception de la laicité dans les trois pays ciblés.

Dans ce chapitre, nous allons déterminer s’il y a un lien entre la liberté religicuse ainsi que
la conception de la laicité d’un pays, d’une part et la croissance de sa population jéhoviste
d’autre part. Pour ce faire, nous allons étudier ce que déclare la Loi de chacun des trois pays
sur lesquels nous nous focalisons a propos de ces thématiques afin de déterminer si la religion
y est appréhendée de maniére identique. Puis, nous essaierons de déterminer si ces différences
de conception peuvent étre des facteurs mobilisateurs de la croissance jéhoviste dans chacun de

ces pays.

XIV.1. Liberté de religion et laicité aux Etats-Unis :

Depuis 1791, I’Etat s’est dissocié de I’Eglise aux Etats-Unis, et I’exercice de la religion y
a été pleinement autorisé, comme le proclame le tout premier amendement a la Constitution des
Etats-Unis, cité ci-dessous. La totalit¢é des dix premiers amendements, que 1’on appelle

Déclaration des droits346 est consultable en annexe 25.

« Congress shall make no law respecting an establishment of religion, or prohibiting the
free exercise thereof ; or abridging the freedom of speech, or of the press; or the right of the people
peaceably to assemble, and to petition the Government for a redress of grievances. »347

Pourtant, la devise nationale officielle reportée sur les piéces de monnaie et les billets de banque
états-uniens n’est autre que : « In God we trust », et ce, depuis son adoption par une loi votée
par le congres états-unien en 1956.

Ainsi, lors de I’investiture du président des Etats-Unis, celui-ci préte serment, la main droite
levée vers le ciel et la main gauche posée sur un exemplaire de la Bible. Cette pratique n’est
pas inscrite dans la constitution mais constitue une simple tradition qui vise a reproduire la

forme du serment qu’a prété le premier président états-unien, George Washington, le 30 avril

36 Les dix premiers amendements a la constitution des Etats-Unis constitue en anglais le « Bill of
Rights »

37 (1 Amendement a la Constitution de Etats-Unis, 15 décembre 1791. Traduction proposée : Le
Congres ne 1égiférera pas en ce qui concerne 1’établissement d’une religion ou I’interdiction de son libre
exercice ; ou restreignant la liberté d'expression ou de la presse ; ou le droit du peuple de se réunir
pacifiquement et de demander au gouvernement une réparation des griefs)
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1789. 38 Or depuis 1954, la référence « one nation under God » a été rajoutée au serment
d’investiture, sans doute pour montrer son opposition a I’union soviétique athée dans le contexte
de la Guerre Froide.

Bien que ce ne soit nullement obligatoire, le président nouvellement investi termine
généralement son serment d’investiture par les mots suivants : « So help me, God ! » (Alors,
aidez-moi, mon Dieu). Ensuite, juste aprés avoir prononcé son discours d’investiture, le chant
« God bless America » (Que Dieu bénisse les Etats-Unis) est traditionnellement entonné par
une chanteuse ou un chanteur populaire.

Par ailleurs, « One nation under God » (Une nation sous Dieu, c¢’est-a-dire, soumise a Dieu)
est une expression contenue dans le serment d’allégeance récité par la communauté lors de
I’assemblée matinale de chaque établissement scolaire. Cette expression est également
prononcee par tout immigré qui répéte le serment d’allégeance lors de la cérémonie de
naturalisation qui doit faire de lui un citoyen états-unien.3°

Cette omniprésence des références a Dieu dans la vie publique états-unienne pourrait
sembler en contradiction avec le principe de laicité établi par le 1°" amendement. En réalité, elle
confirme qu’il s’agit d’une laicité aconfessionnelle et non areligieuse. En effet, aucune religion
ni confession religieuse n’est censée étre privilégiée. Dieu n’a qu’une valeur symbolique et peut
désigner toute divinité ou principe spirituel. Ainsi, lors du National Prayer, créé en 1956, les
Etats-uniens sont invités a prier le Dieu de leur choix. Pour la chercheuse Camille Froidevaux,
il s’agit d’une « religion civique ». Les Etats-Unis considerent, en effet, que la norme est d’étre
croyant, quelle que soit la confession ou le courant de pensée, 1’athéisme étant totalement toléré
bien que minoritaire. Le citoyen états-unien semble étre plus respectable et digne de confiance,
cependant , s’il est religieux ou du moins croyant que s’il fait partie des 3,1% d’ athées ou 4%
d’ agnostiques états-uniens, selon les statistiques publiées par le Pew Research Center.>*° Ainsi,
dans un sondage publié par USA Today, les athées figurent tout en bas de la liste du type de
candidats pour lesquels les Etats-uniens seraient préts a voter, soit derriere un catholique, un
juif, une femme, un homosexuel ou un musulman. Ceci nous montre que les athées sont, non
seulement minoritaires, aux Etats-Unis, mais considérés avec une certaine méfiance, sans doute

a cause de I’association qui en est faite avec le communisme.

38 Joint Congressional Committee on Inauguration Ceremonies website, consulté le 16 février 2016.

%9 Qath of allegiance for naturalized citizens, citizenship and immigration services, US Department of
Homeland Security, consulté le 30 juin 2010.

30 Site du Pew Research Center : www.pewforum.org/2015/05/12/americas-changing-religious-
landscape/pr_15-05-12_rls-00/, consulté le 29 avril, 2019
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La laicité y est davantage un principe de liberté de religion sans toutefois en privilégier
aucune ; ce n’est en aucun cas une idéologie non-religieuse ou anti-religieuse. Du reste, le terme
laicité peut étre traduit de plusieurs fagcons en anglais : « secularity », «secularism» ou
« separation of church and state ». C’est plutét la troisiéme traduction qui décrit le mieux la
réalité états-unienne.

Enfin, des lois anti-blasphemes ont été votées dans plusieurs Etats, mais elles sont peu
suivies d’effet, la justice privilégiant la liberté d’expression garantie par le 1° amendement et

considérant ces lois comme inconstitutionnelles.

XIV.2. Liberté de religion et laicité a la Barbade.

La Barbade jouit, elle aussi, d’une grande liberté religicuse. Dans le préambule de la

constitution de la Barbade, que j’ai reporté en annexe 26, il est proclamé :

« La Barbade est une nation souveraine qui reconnait la suprématie de Dieu, la dignité de

la personne humaine et le respect des droits de I’homme et des libertés fondamentales. »**

L’article 19 de cette méme constitution, dont j’ai reporté le texte original en anglais en

annexe 27, précise que :

« Nul ne peut étre entravé dans la jouissance de sa liberté de conscience, laquelle comprend

la liberté de pensée et de religion, la liberté de changer de religion ou de croyance, de la manifester
et de la propager par le culte, I’enseignement, la pratique et I’observance, que ce soit seul ou avec
d’autres, en public ou en privé. Toute communauté religieuse a le droit d’instituer et de maintenir,
a ses propres frais, ses propres lieux d’éducation.
Sauf si son propre consentement est donné (ou celui de son tuteur, dans le cas des mineurs de moins
de 21 ans), nul individu qui fréquente un lieu d’enseignement ne sera tenu de recevoir un
enseignement religieux ou de participer ou d’assister a une cérémonie religieuse qui ne reléve pas
de la religion qu’il professe. Nul ne peut étre tenu de préter serment contre ses croyances ou d’une
maniére qui contrevient a sa religion ou a sa croyance. »*2

31 https://www.constituteproject.org/constitution/Barbados 2007.pdf?lang=en
352 (Constitution de la Barbade, article 19, alinéas 1 a 5)
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Malgré cette liberté de religion, il existe une loi contre la diffamation blasphématoire,
considérée comme un délit passible d’une peine de douze mois de prison et d’une amende
pouvant aller jusqu’a 2000 dollars. **3

Le monarque britannique est le chef des pays du Commonwealth et monarque des royaumes
du Commonwealth dont la Barbade fait partie, « par la grace de Dieu », selon la formule
officielle. Cependant, nous pouvons constater que dans la constitution barbadienne, une grande
importance est accordée a la liberté et en particulier a la liberté de religion.

En pratique, dans les établissements scolaires, qu’ils soient gérés par le gouvernement
barbadien ou par une instance religieuse, les prieres sont adressées réguliérement au Dieu des
chrétiens, en général par le professeur de religion, dans le secondaire ou par le chef
d’établissement, dans le primaire, notamment lors de 1’assemblée de toute la communauté
scolaire qui a lieu chaque debut de matinée, appelée en anglais « Assembly ». Durant cette
réunion journaliére, le chef d’établissement ou un professeur désigné prend la parole pour
effectuer des annonces, un ou deux cantiques chrétiens sont entonnés, une courte exhortation
est dispensée, tandis que les éleves sont soit debout par classe, soit assis de maniere ordonnée,
I’assemblée se termine parfois avec 1’assistance qui préte allégeance au drapeau barbadien.
L’assemblée du lundi matin est en général plus longue et I’hymne national y est chanté. Les
croyants d’une autre confession religieuse et les athées restent présents et écoutent
respectueusement les annonces. lls sont présents durant les chants et les priéres ou lectures de
la Bible, mais ne sont pas obligés de chanter, ni d’incliner la téte durant les priéres, ni de s’écrier
«amen» en signe d’approbation a la fin de celles-ci, contrairement aux participants de
confession chrétienne qui se plient a ces coutumes. Les athées ou non-chrétiens restent donc,
neutres vis-a-vis d’une croyance, religion ou confession qui n’est pas la leur. Notons que 1’étude
de lareligion est une matiére a part entiere qui fait partie des programmes scolaires a la Barbade,
contrairement aux Etats-Unis ou elles peuvent étre intégrées a 1’enseignement, mais sans
obligation. Ce n’est pas le cas en Guadeloupe ou la religion n’est pas une discipline scolaire
dans les établissements scolaires du public, mais une partie du programme d’Histoire.

En outre, dans les écoles de la Barbade, les réunions des personnels d’une communauté
scolaire sont toujours introduites par une courte priére informelle ou il est demandé au Dieu des
chrétiens de bénir les activités prévues et les décisions qui seront prises. Cette pratique est trés

surprenante lorsque I’on vient du systéme scolaire frangais.

353 (Defamation Act 1997, Article 34.)
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Le Premier Ministre de la Barbade tient traditionnellement a Noél, un discours politique de
cohésion sociale basé sur I’événement religicux que constitue pour la chrétienté le 25 décembre,
en insistant sur les répercussions que cette célébration doit avoir sur chaque citoyen.

S’il y a bien séparation entre 1’Etat et la religion a la Barbade, le pays reste trés influencé
par les principes religieux et en particulier par ceux qui sont fondés sur 1’héritage judéo-

chrétien.

XI1V.3 Liberté de religion et laicité en Guadeloupe.

La Guadeloupe appartenant a la France, les lois en vigueur dans ce département d’outremer
sont les mémes qu’en France hexagonale. Or, avant le 19 mars 1946, la Guadeloupe était une
colonie francaise ; cependant, contrairement a la France hexagonale, la loi du 9 décembre 1905,
ordonnant la séparation des Eglises et de I’Etat, ne s’est appliquée dans I’archipel guadeloupéen
qu’en 1911.

Cette loi ne mentionne pas explicitement la laicité mais affirme la liberté de religion et la

neutralité idéologique de I’Etat francais :

« Article 1*: La République assure la liberté de conscience. Elle garantit le libre exercice des
cultes. Article 2 : La République ne reconnait, ne salarie, ni ne subventionne aucun culte. »***

Le terme laique apparait de maniére explicite en 1946 ou dans la Constitution de la IVéme
République, la France est qualifiée de « République laique» ou « I’organisation de

I’enseignement public, gratuit et laic a tous les degrés est un devoir de 1’Etat. »3>°

La constitution de la Véme République renforce cette idée en affirmant :

« La France est une République indivisible, laique, démocratique et sociale. Elle assure 1’égalité
devant la loi de tous les citoyens sans distinction d’origine, de race ou de religion. Elle respecte
toutes les croyances. »%

354 (Articles 1 et 2 de la Loi du 9 décembre 1905)
3% (Constitution de la I'Véme République, 27 octobre 1946)
3% (Constitution de la Veme République, 4 octobre 1958)
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Une libert¢ totale est accordée a 1’exercice de la religion dans la sphéere privée. Cependant,
dans le domaine public, aucune expression religieuse n’est permise de maniére officielle. Un
agent du public pourra laisser échapper un « si Dieu le veut » lors d’une conversation, que 1’on
pourrait gloser par « sauf incident, si tout va bien » mais sans que cela soit considéré comme
un signe d’appartenance religieuse ou une forme de prosélytisme. Cependant, contrairement
aux Etats-Unis ou a la Barbade, 1’expression d’une quelconque religion n’est pas autorisée lors
de cérémonies officielles tenues dans le domaine public. Aucune réunion ne débute par une
priere, contrairement a la Barbade.

Concernant le financement, dans les faits, si I’Etat ne subventionne pas de groupes religieux
en particulier, il participe indirectement au financement des cultes puisqu’en Guadeloupe, tout
comme dans le reste du territoire francais, les édifices affectés a I’exercice du culte, appartenant
a D’Etat, aux départements ou aux communes, ou encore attribués aux associations, sont
exonéreés de la taxe fonciére sur les propriétés baties. De méme les édifices appartenant a une
association cultuelle Loi 1905 sont exonérés de la taxe d’habitation, a partir du moment ou ils
sont ouverts au public et ne peuvent étre occupés a titre privatif.®"Par ailleurs, les édifices
appartenant au patrimoine national sont essentiellement entretenus par des fonds publics. Ainsi,
une cinquantaine d’édifices religieux sont entretenus, en Guadeloupe, par les fonds publics
puisqu’ils appartiennent au patrimoine religieux. Enfin, les deux tiers des dons versés par les
fideles des différents groupes religieux sont déductibles des impdts sur le revenu.

En outre, si les ministres du culte ne sont pas autorisés a enseigner dans des établissements
scolaires publics, ils le sont dans les établissements privés. Or, ces derniers peuvent dispenser
un enseignement religieux en plus du programme officiel exigé par le Ministere de I’Education
Nationale. Cependant un éléve du privé coiite, en moyenne, 3518 euros a 1’Etat.>®

Parmi les autres exceptions que 1’on pourrait mentionner, se trouve 1’autorisation donnée
aux ¢léves ou enseignants de s’absenter de 1’établissement pour assister a des fétes ou
cerémonies religieuses. Le Vendredi Saint, le Mercredi des Cendres et le jeudi de la Mi-Caréme,
célebrations catholiques, sont des jours feriés en Guadeloupe contrairement au reste du territoire
frangais. Dans les écoles primaires, Noél est généralement célébré le dernier jour précédant les
vacances de fin d’année, et des chants de No€l sont entonnés par éleéves et adultes a I’occasion
des festivités. La féte se termine en général par une remise de cadeaux et un gouter tout cela

financé par la municipalité avec une participation volontaire des parents d’¢éléves a travers la

357 (Code Général des impots, article 1382-4)
38 (Verdier-Molinié, 2011 : en 2008, un éléve du privé coiitait en moyenne 3518 euros a 1’état d’aprés
I’IFRAP, la fondation pour la recherche sur les Administrations et les Politiques Publiques)
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coopérative. Dans les colléges et lycées, le dernier jour de cours du mois de décembre, des
« chante Nwel », moments de chants de noél sur fonds musicaux de musique traditionnelle
guadeloupéenne sont organisés dans les salles de classe avec de petites collations, le repas de
la cantine est un repas spécial avec les plats traditionnels du pays (boudin créole, viande de porc
roussie, igname et pois d’angole) et les enseignants organisent un grand chanté noél le soir ou

I’aprés-midi du dernier jour.

X1V.4. Implications des chapitres XlIII et XIV.

Dans les chapitres X111 et XIV, nous avons vu que la Barbade avait un paysage religieux
trés riche et varié avec une prédominance de mouvements post-Réforme et en particulier de
I’Eglise anglicane. Mais 1’offre religieuse y est trés abondante. La religion fait partie intégrante

du pays dans le domaine public comme privé. La liberté de religion est totale.

La Guadeloupe, elle, est majoritairement catholique et I’offre religieuse y est variée mais
beaucoup moins importante qu’a la Barbade. Le principe de laicité y est appliqué, dans la sphere
publique, mais avec moins de rigueur que dans 1’hexagone. Cependant la religiosité est

fortement ancrée dans la culture Guadeloupéenne avec une forte tendance au syncrétisme.

Les Etats-Unis, quant a eux, sont également la terre de la liberté de religion. C’est le
lieu de naissance de beaucoup de mouvements post-Réformes. La religion y est trés importante
et I’offre religieuse abondante, mais durant les dernieres décennies les religions plus anciennes
ont été délaissées au profit de mouvements plus récents, de bases chrétiennes ou venus du
continent Asiatique. La religion fait partie de la sphere publique et privée, méme si aucune

religion n’est favorisée par le gouvernement fédéral.

Si les Témoins de Jéhovah ont connu plus de succés en Guadeloupe, c’est sans doute, en
partie a cause de cette forte proportion de catholiques dans 1’archipel, cette confession religieuse
représentant le terrain de recrutement le plus fertile pour les Témoins et nous allons essayer de
comprendre pourquoi, notamment dans le chapitre XXI. De plus, la plus faible mobilisation
religieuse conjuguée a une plus forte laicité en Guadeloupe par rapport aux Etats-Unis et a la
Barbade, créent un environnement favorable & la croissance des Témoins de Jehovah,

corroborant ainsi les facteurs 3 et 7 de la théorie de Stark et lannacone.
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XV. Diversité ethnique des Témoins de Jéhovah aux Etats-Unis, a la Barbade et en Guadeloupe.

Observons maintenant le profil des Témoins de Jéhovah dans les trois pays sur lesquels
nous nous focalisons, afin de voir s’ils nous apportent des éléments permettant de définir une
tendance. Nous allons commencer par une observation de la diversité ethnique afin de
déterminer si certains groupes ethniques sont plus sensibles que d’autres a 1’offre religicuse

jéhoviste. Nous allons commencer par la diversité ethnique des Témoins des Etats-Unis.

XV.1. Diversité ethnigue des Témoins de Jéhovah des Etats-Unis :

Observons le graphique ci-dessous, édité par le Pew Research Center et qui représente la

diversité ethnique des plusieurs groupes religieux des Etats-Unis.

How Racially Diverse Are U.S. Religious Groups?

% of each religious group in each racial/ethnic category, and each group’s diversity score on the

Herfindahl-Hirschman index

M/
White Elack Asian Other Latino Index
Seventh-day Adventist 37% az 8 8 15 9.4
Muslim a8 28 28 34 8.7
Jehovah's Witness 38 27 =3 32 8.6
Buddhist 44 33 a 12 8.4
*Mothing in particular” (=% ] 12 5 B 15 6.9
catholie 59 VVVVVVVVVVVVVVVVVVVVVVV 3 7372 VVVVV 34 6.7
All U.S. adults (=1 iz 4 4 is 6.6
Assemblies of God (=] 85 25 6.2
Church of God (Cleveland, Tenn.) E5 a3 3 28 6.2
Churches of Christ (== il -] 4 10 6.1
Arnerican Baptist Churches USA 3 10 5 11 55
Atheist Ta a8 ¥ 2 10 4.7
Agnostic Ta 34 4 9 4.5
Presbyterian Church in America a0 625 B 4.9
Orthodeox Christian a1 832 & 4.2
Anglican Church a3 12 4 3.7
Church of God in Christ 5 84 14 & 3.5
Southern Baptist Corvention a5 e 5 3 3.9
Mommon a5 5 a8 3.4
Presbyterian Church (U.S.A.) a8 =l 24 2.8
Church of the Nazarene a8 2a T 2.7
Unitarian =13 7 4 2.7
United Church of Christ a9 a8 2 2.5
Jewish Q0 2224 2.3
Episcopal Church 0 4 32 2.3
Hindu 42 91 =2 2.1
United Methodist Church 94 22 1.4
African Methodist Episcopal Church 2 =¥ | a 1.4
Lutheran Church-Missouri Synod o5 22 1.2
Brang. Lutheran Church in America g b | 1.0
MNational Baptist Cormsention (=1=] 0.2
Source: 2014 Religious Landscape Study.
Figures mian due to rounding. Blacks, whites, Asians and
others/ mixed include only those who are not Latino. Latinos include people of all races.

PEW RESEARCH CENTER
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Le graphique*®

ci-dessus, affiche des données datant de 2014, indiquant la diversité
ethnique des principaux mouvements religieux présents aux Etats-Unis. Nous y constatons que
les Témoins de Jéhovah des Etats-Unis font partie des groupes religieux a forte diversité
ethnique. Ils sont classés troisieme parmi les groupes religieux ayant la plus forte diversité
ethnique, juste derriere les adventistes et les musulmans et loin devant les mormons. Ils sont en
effet, constitués de la plus faible proportion de Caucasiens avec 36 % (contre 37 % chez les
adventistes du 7°™ jour et 85% chez les mormons) et 65% de minorités ethniques (contre 63 %
chez les adventistes et a peine 15% chez les mormons). Ces pourcentages montrent que les
Témoins de Jéhovah et les adventistes ont beaucoup de succés aupres des minorités ethniques
puisque la répartition ethnique des Etats-Unis®®® était en 2010: Caucasiens non-
hispaniques : 63,7% ; Hispaniques et Latinos: 16,7% ; Noirs non-hispaniques: 12,3% ;
Asiatiques : 4,7% ; Amérindiens : 0,7%.

Il 'y avait, donc, au recensement de 2010, un peu moins de 36% de la population états-
unienne qui faisaient partie d’une minorité ethnique, tandis qu’il y avait 65% de Témoins de
Jéhovah qui appartenaient a une minorité ethnique dans un sondage de 2014. Ainsi, nous
constatons que ce sont les minorités ethniques, et en particulier les Latino et noirs qui, aux
Etats-Unis, adherent le plus au mouvement jéhoviste Nous allons maintenant regarder, dans la

sous-partie suivante, le lieu de conversion des Témoins de la Barbade.

XV.2. Lieu de conversion des Témoins de Jéhovah de la Barbade.

Je n’ai trouvé aucune donnée permettant de connaitre la répartition ethnique des Témoins
de la Barbade, que ce soit sur les sites en ligne des instituts de statistiques ou dans les archives
de la Watch Tower. Ce sont donc les données recueillies grace a un questionnaire®! que j’ai
soumis a des communautés jéhovistes de la Barbade en 2012 et auquel 103 Témoins de

Jéhovah ont accepté de répondre, ce qui m’a permis de créer le graphique ci-dessous. Les

39 (2014 Religious Landscape Study, Pew Research Center,

http://www.pewresearch.org/fact-tank/2016/04/26/a-closer-look-at-jehovahs-witnesses-living-in-the-u-
s/)

360 (Profile of General Population and Housing Characteristics : 2010, factfinder.census.gov, consulté le
17 juin 2019)
31 (Un exemplaire de ce questionnaire est visible en annexe 29)
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réponses données par les Témoins a ces questionnaires ont permis d’obtenir les pourcentages

qui seront publiés sus formes de graphiques dans les comparaisons des prochains chapitres.

Pays de conversion des TJ de la Barbade

Angleterre ~Espagne
Trinidad and Tobago 2% 1%

2%
\

St Vincent
4%

Ste Lucie
7%

Le Guyana
11%

La Barbade
73%

Le graphique ci-dessous montre que les trois quarts des Témoins de la Barbade ont été
convertis sur 1’ile tandis que 27% des Témoins le sont devenus a ’extérieur. Ces données ne
permettent pas de savoir si ces Témoins convertis a I’extérieur étaient des Barbadiens ayant fait
des études ou des déplacements a I’extérieur de leur pays, puis y sont revenus en étant déja
convertis au jéhovisme ou bien s’il s’agissait d’étrangers ayant immigré a la Barbade aprés leur
conversion.

Ces données indiquent, néanmoins, que 27% des Témoins de la Barbade n’ont pas été
convertis au mouvement jéhoviste sur place. Ces Témoins ont été convertis essentiellement
dans les Tles anglophones alentour.

XV.3. Lieu de conversion des Témoins de Jéhovah de la Guadeloupe.

Les résultats publiés dans les prochains chapitres représentent les données recueillies a

362

I’aide d’un questionnaire**< auxquels 408 Témoins ont répondu en Guadeloupe en 2010.

362 (Un exemplaire de ce questionnaire est visible en annexe 28)
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L’appartenance ethnique est un sujet sensible en Guadeloupe de méme que la notion de
race et le critéere de couleur. Il était compliqué de demander aux Témoins de définir leur
appartenance ethnique alors que cela est possible aux Etats-Unis. En revanche, il m’a été
possible de demander le lieu de conversion des Témoins afin de connaitre la proportion de

Témoins qui s’étaient convertis au mouvement jéhoviste sur place.

Lieux de conversion des Témoins de Jéhovah de
Guadeloupe

Métropole
12% Martinique
2%

Guadeloupe

86% \

Si nous observons maintenant les données recueillies concernant le lieu de conversion des
Témoins de Guadeloupe, nous constatons que 86% des Témoins interrogés ont été convertis en
Guadeloupe. Il est important de signaler que des congrégations de Guadeloupe composées
essentiellement de ressortissants dominiquais et haitiens ne sont pas prises en compte dans ce
graphique. En effet, j’ai sciemment choisi de ne pas y envoyer de questionnaires pour des
raisons liées a leur faible comprehension du frangais qui risquait de fausser les données

recueillies.

XV. 4. Implications du chapitre XV.

Nous avons constaté que les communautés jéhovistes des Etats-Unis étaient composées
dans de fortes proportions (67%), de personnes appartenant a des minorités ethniques,

majoritairement noires et Latino, ce qui peut paraitre paradoxal pour une religion fondée et
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dirigée par des Etats-uniens caucasiens. Les Témoins des Etats-Unis trouvent-ils en ce
mouvement une identité qu’ils ne trouvent pas dans une patrie ou les minorités ethniques font
majoritairement partie des couches les plus défavorisées de la société états-unienne ?
Regardons, maintenant, d’autres aspects du profil des Témoins de ces trois pays,