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SÉMINAIRES PROPOSÉS PAR LES CYCLES PHILOSOPHIQUES ET
 THÉOLOGIQUES

SÉMINAIRE PATRISTIQUE-PHILOSOPHIE ANTIQUE : « L’ÂME ET LE DIVIN » ENTRE 
PHILOSOPHIE ET CHRISTIANISME : PENSER ET LIMITER LE DIVIN DANS L’ANTIQUITÉ 
(PHILOSOPHIE ET THÉOLOGIE)         

Elie AYROULET et Francesca SIMEONI

Dates : les jeudis - 1er semestre
15 septembre de 10h à 12h  et 29 septembre, 6 octobre, 20 octobre, 27 octobre, 10 novembre, 17 novembre, 1er 
décembre et 15 décembre de 10h à 13h

Modalités / durée évaluation : 
• Préparation et animation d’une partie de séance du séminaire ;
• Synthèse critique d’une séance ;
• Elaboration écrite et présentation d’un mini mémoire final de 10 pages sur un sujet lié à la thématique du séminaire. 

Choisi en concertation avec les enseignants.

Objectifs et compétences à acquérir :
Être capable de problématiser et de rendre compte de la relation que l’âme humaine entretient avec le divin dans 
le contexte de la pensée antique. Savoir reconnaître la spécificité l’évolution interprétative de ce sujet chez Platon et 
Aristote, chez Philon d’Alexandrie et chez les auteurs majeurs de la patristique grecque que sont Origène, Grégoire 
de Nysse et Maxime le Confesseur. Être capable de faire résonner les acquis du séminaire avec des questions 
contemporaines sur la manière de penser l’âme.

Pré-requis : 
• Culture générale patristique.
• Connaissance des grands courants et des idées principales qui caractérisent l’histoire de la philosophie antique.

Moyens pédagogiques : 
Travail à partir des textes des auteurs étudiés (en grec et avec traduction) sélectionnés par les enseignants. Les séances 
seront préparées et animées par des étudiants. Un accompagnement et un complément pour chacune d’elles seront 
assurés par les enseignants.

L’interactivité et la pluridisciplinarité, philosophie antique et patristique, seront valorisées.

Au moyen des synthèses critiques, de la rédaction et de la présentation du mini-mémoire, la capacité d’élaboration 
personnelle des contenus sera stimulée.

Contenus / plan du cours : 
Ce séminaire se propose d’approfondir dans la pensée antique (patristique et philosophique) la question du divin 
à partir de l’âme et de sa dynamique. Quel type de relation l’âme entretient-elle avec le divin ? Est-il possible et 
comment peut-on définir ce qui est divin dans l’âme ? Est-ce que la pensée est le seul moyen d’atteindre Dieu ? Qu’est-
ce qu’elle nous dit de Dieu ? Qu’est-ce que la notion d’imitation apporte à la relation de l’âme avec le divin ? A travers 
quoi l’âme peut-elle imiter Dieu ?

Bibliographie : 
E. AYROULET, De l’image à l’Image, étude sur un concept de clef de la doctrine de la divinisation de S. Maxime le 
Confesseur (SEA 136), Rome, Augustinianum, 2013.

F. SIMEONI, Trascendenza e cambiamento in Filone di Alessandria. La chiave del paradosso, Turnhout, Brepols, 2019.

A. VASILIU, Penser Dieu. Noétique et métaphysique dans l’antiquité tardive, Paris, Vrin, 2018.
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SÉMINAIRE : TRANSMISSION ET TÉMOIGNAGE ENTRE PHILOSOPHIE ET THÉOLOGIE 
(PHILOSOPHIE ET THÉOLOGIE)

Isabelle CHAREIRE - Pascal MARIN

Dates : les vendredis

23 septembre de 10h à 12h, 21 octobre, 25 novembre, 16 décembre, 27 janvier, 24 février, 10 mars, 31 mars, 28 avril de 
10h-13h

Modalités / durée évaluation : 
• L’évaluation se fait par contrôle continu, chaque étudiant(e) est tenu de :
• Présenter au moins un exposé
• Préparer chacune des séances par des lectures qui seront indiquées au fur et à mesure

Objectifs et compétences à acquérir :
Le séminaire se propose de faire dialoguer des apports théologiques et des apports philosophiques sur les questions 
conjointes de la transmission de l’expérience et du témoignage.

Au versant théologique de la question, indiquons que, comme toute expérience, l’expérience croyante renvoie au 
propre inaliénable du sujet tout autant qu’à l’objectivité des médiations par lesquelles elle se transmet. Qu’il y ait 
une inaliénabilité de la conscience signifie que l’expérience propre de chaque sujet est liée à un acte fondamental 
de liberté.  Cependant la liberté du sujet se construit en s’appuyant sur les autorités personnelles (le témoignage), 
institutionnelles (les Écritures, les communautés ecclésiales) et culturelles à travers, et par lesquelles, se transmet la foi. 
Nous aborderons ces différents aspects autour desquels se nouent fides qua et fides quae pour comprendre dans 
quelle mesure peut se transmettre l’intransmissible.

Au versant philosophique de la question, nous tracerons les lignes de force d’une philosophie du témoignage en 
contexte actuel d’une autre manière de penser le sujet en intersubjectivité : le témoin. Non pas l’être porteur d’un 
témoignage-preuve, référé à une vérité objective, mais celui qui, ayant traversé un segment d’expérience intense, 
atteste à quiconque l’inspiration qu’il en a reçue. Si sous cette forme contemporaine et très médiatique du récit de vie, 
le témoignage a focalisé particulièrement l’attention de quelques philosophes, c’est que, d’une part, sa pratique est 
vivante dans la culture, et que, d’autre part, sa vocation à attester comme un réel du vivre peut ouvrir à nouveau, dans 
le respect des singularités, la question de l’universel. 

Pré-requis : 
Le séminaire s’adresse aux étudiant(e)s en 2e cycle (master 1 ou 2 de théologie ou philosophie, dont le master de 
philosophie de la religion) et aussi aux étudiant(e)s en 3e cycle. 

Moyens pédagogiques : 
La problématique de l’ensemble du parcours est introduite par les deux enseignants(e)s ; ensuite les séances sont 
constituées par des exposés présentés par les étudiants(e)s. En outre, pour chaque séance, l’ensemble des étudiants 
est tenu à une préparation personnelle notamment par la lecture de textes préalablement indiqués. Des reprises 
seront régulièrement assurées par les enseignant(e)s.

Bibliographie (sélective, la bibliographie complète sera communiquée ultérieurement) : 
Michel de CERTEAU, La faiblesse de croire, Paris, Seuil, 1987

Pierangelo SEQUERI, L’idée de la foi. Traité de théologie fondamentale, Paris, 2011

Christoph THEOBALD, Selon l’Esprit de sainteté. Genèse d’une théologie systématique, Paris, Cerf, 2015

P. RICŒUR, « L’herméneutique du témoignage », Lectures 3. Aux frontières de la philosophie, Seuil, 1994

J. DERRIDA, Foi et savoir, Points/Seuil, 1996

A. BADIOU, Saint Paul. La fondation de l’universalisme, Puf, 1997

A-M. PARENT, « Trauma, témoignage et récit. La déroute du sens », revue Protée, vol. 34, 2006

Charles COUTEL (dir.), Témoigner entre acte et parole, Paris, Parole et Silence, 2017.


