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Le grand tournant des Années 1960         Faire son « Coming Out »



1. Le grand tournant des Années 1960
Contexte: le baby boom après la Deuxième Guerre mondiale: 70 million d’enfants créent un écart énorme

entre les générations anciennes et nouvelles
Une décennie traumatique : la nation américaine découvre sa MORTALITE!

1961 - John F. Kennedy – Président des Etats-Unis;
Des militaires substantielles arrivent au Vietnam; 

1962 – La crise des missiles de Cuba;
1963 - Martin Luther King Jr. Prononce son discours "I Have a Dream"

le 28 août à  in Washington D.C.; 
J.F. Kennedy est assassiné le 22 novembre 1963. 

1964 – Escalade rapide du conflit au Vietnam. Reconnaissance des droits civils
des Afro-Américains pour éradiquer la discrimination raciale;

1965 – Les Américains commencent à contester la guerre du Vietnam;
1966 – Fondation de National Organization of Women (Betty Freedan, P. Murray);
1967 – l’hostilité à la guerre au Vietnam s’accroit - 58,159 U.S. soldats tombent;
1968 – Assassinat de Martin Luther King Jr. Le 4 avril et de Robert Kennedy

le 6 juin; 
1969 – Nixon promet "la paix avec honneur" pour mettre un terme à la guerre

du Vietnam. 



Un livre fera l’effet d’une bombe. Il s’agit de La femme mystifée/ The Feminine Mystique
(1963) de Betty Friedan (1921-2006).

Le livre marque le début de la deuxième vague
féministe aux Etats-Unis.  (1960-1980). Il ouvrait
les yeux à des millions de femmes américaines 
"prisonnières" d’une situation domestique et 
sociale. Elle écrit, « Je réalisais que le problème 
jamais nommé était partagé par des 

innombrables femmes américaines.».

Pour elle, vers la fin des années 1950, la moyenne d’âge des femmes 
qui contractaient un mariage chutait à 20 ans et en-dessous. 14 millions
de filles étaient fiancées vers l’âge de 17. Et la proportion des jeunes
femmes engagées dans des études supérieures en comparaison aux
jeunes hommes chutait de 47% en 1920 à 35% en 1958. 

http://en.wikipedia.org/wiki/Image:Mystique.jpg


Un siècle plutôt [première vague féministe], les femmes luttaient pour leurs droits à l’éducation supérieure;  

maintenant les filles vont à l’Université pour trouver un mari. Au milieu des années 1950 , 60% arrêtaient
leurs études supérieures pour se marier, ou parce qu’elles craignaient que trop d’éducation supérieure  
les rendaient incompatibles avec une existence femmes mariées. Les institutions universitaires construisaient 
des logements pour « étudiants mariés », mais les étudiants étaient majoritairement les maris. Un nouveau
diplôme doctoral (PhD) voyait le jour pour les épouses:  "Ph.T." (Pushing Husband Through).

Doctorat ès pousser-le-mari- au-bout-de-sa-thèse. 

Friedan émet hypothèse que les femmes sont victimes de fausses croyances qui leur demandent de trouver
leur IDENTITE dans leur mari et leurs enfants. Elles acceptent alors de sacrifier leur propre identité

à celle de leur famille. 

Des films de l’époque brisent le taboo qui veut que l’image de l’épouse et mère « parfaite » prévaudra 
toujours, que les histoires se terminent toujours par « ils furent heureux et eurent beaucoup d’enfants ».

Ils brisent les taboo sociaux concernant le sexe et la violence dans le mariage.  

Voir: Bonnie and Clyde (1967) et Roman Polanski, Rosemary's Baby (1968); les mouvements  Hippie 
comme Summer of love/ l’été d’amour en 1967 – San Francisco – et Woodstock – 1969 

Drug, sex, and rockn’roll - Janis Joplin, the  Beatles, Bob Marley … vont vibrer les nouvelles générations.



Des femmes et des personnes de genre variant se lèvent contre l’inégalité des lois, de la
culture et des structures sexistes du pouvoir. 

1973: Roe vs. Wade: arrêt de la Cour Suprême  qui garantit l’accès à l’IVG jusqu’à 6
semaines. Il provoque la naissance des mouvements pro-choice et pro-life;
Le mythe de “l’amour romantique” commençe à s’écrouler. Voir le film: Kramer vs. Kramer 

Pour Gloria Steinem, fondatrice de pro-choice, une femme peut avoir des relations 
sexuelles avant le mariage et un job après. Elle dit, "Au fond de moi-même je pense 
qu’une femme a deux choix: ou bien elle est une féministe ou une masochiste”.

La transformation des femmes affecte les hommes aussi. Leurs « codes » s’écroulent car les
femmes ne fonctionnent  plus de la manière comme cela leur avait été dit. Ils commencent 
à se poser des questions : ne sont-ils pas aussi des victimes d’une certaine éducation? 
De stéréotypes sexués? Comment vont-ils répondre à ce changement de paradigme? 
Continueront-ils à maintenir leur prérogative de supériorité? Vont-ils vouloir apprendre et

être éduqués? S’adapter à la nouvelle situation?  



2. Faire son « Coming Out

L’Amérique chrétienne lit les textes bibliques en assumant que l’image de Dieu se réduit à un homme de sexe 
masculin ; cette conjecture justifie la supériorité des hommes sur les femmes et des nations « blanches »

sur des nations de couleur. 
Sur cette base, que veut dire l’intention dite « de Dieu » par rapport à la sexualité humaine? 

1. Une fonction procréative, basée sur Gen 1, 28 – soyez féconds et multipliez-vous;  
2. Une fonction unitive, basée sur Gen 2, 24: « chair de ma chair et os de mes os »;

Cette vision exclut toute autre fonction de la sexualité humaine. L’homosexualité égale sodomie; 
la sexualité féminine est largement taboo (on n’en parle pas).  

L’homosexualité est déclarée être un péché = une violation VOULUE de sa véritable nature humaine,
qui est d’être hétérosexuel-le, puisque Dieu ne peut vouloir qu’un système sexuel strictement binaire. 

Cette position pousse les Eglises à prendre des positions diverses qui oscillent entre une condamnation rigide
et absolue et un rejet absolu d’une vision seulement hétérosexuelle majoritaire qui tente à imposer

ses REGLES. 



L’homosexualité est taboo depuis la période moderne (1492-1789) et habituellement uniquement attribué 
à des hommes. Des lesbiennes ne sont pas condamnées. On parle de « Boston marriage » (1886) = 
deux femmes qui vivent ensemble, de manière indépendente = 

sans aucun support financier de la part d’un homme. 

1920 – Berlin –Dr. Magnus Hirschfeld, “le premier à defender la cause des droits 
pour des homosexuels et personnes transgenres. Voir:  Dustin Goltz, "Lesbian, 
Gay, Bisexual, Transgender, and Queer Movements“ (2008).

Il a aussi été contre des déclarations et pratiques visant des femmes obligées
à quitter leurs postes d’enseignantes lorsqu’elles contractaient un marriage. 
Il faisait campagne pour la décriminalisation de l’avortement et devient le 
fondateur de l’Institut pour la Recherche Sexuelle, pillé par les Nazis en 1933. 

Il était forcé de s’exiler en France où il mourut en 1935.

Jusque dans les années 1970 l’homosexualité était assimilé à un péché ou une
maladie mentale. Traitements: la castration; enfermement psychiatrique,

électrochocs …. 



1. La condamnation pure et dure

Cette position affirme que chacun est ontologiquement hétérosexuel-le; la condition homosexuelle
est INEXISTANTE. Le mariage hétérosexuel est la SEULE forme d’expression sexuelle.

Elle est basée sur un enseignement soi-disant « clair et allant de soi (Lev 18:22; 20:13; 
Gen 18 et 19; I Cor 6:9-11, Rom 1)

L’homosexualité est une abomination. La peine de mort s’applique dans les pays suivants (2023): 
AFGHANISTAN - ARABIE SAOUDITE – BRUNEI - ÉMIRATS ARABES UNIS – IRAN – MAURITANIE – NIGERIA – OUGANDA –
PAKISTAN – QATAR – SOUDAN – SOMALIE - YÉMEN

Déclaration du pape François en février 2015:  « pensons aux armes nucléaires, de la possibilité d’annihiler
en quelques instants un nombre très élevé d’êtres humains. Pensons à la manipulation génétique ou de la

théorie du genre qui ne reconnaît pas l’ordre de la création. » 
Il met armes nucléaires, manipulation génétique et théorie du genre dans la même catégorie sans aucune 

distinction. 
La récente déclaration "Fiducia supplicans" du dicastère pour la Doctrine de la foi  (18 décembre 2023) offre la 

possibilité de bénir les couples formés par des personnes de même sexe, en dehors de toute ritualisation et 
imitation du mariage. Cela ne change rien à la doctrine de l‘Eglise catholique sur le mariage!



2. Promesse de Guérison
Homosexualité est un résultat de la chute (Gen 3).  C’est pourquoi des vrais chrétiens peuvent en être guéris .

Pour cela il faut s’en repentir; admettre que c’est un choix conscient et pécheur; croire au Christ;
résister par la puissance de l’Esprit Saint. 

La guérison les conduit soit au mariage soit à une vie célibataire du point de vue d’une restauration de
son identité sexuelle. 

Aux Etats-Unis,  Exodus International et Hope for Wholeness ont proposé des programmes de guérison
La 1ère a été fondée en 1976 et a cessé son activité en 2013 après la publication d'une déclaration expliquant 
que le groupe renonçait à ses objectifs et s'excusait pour les torts faits à l'encontre des homosexuels et de

la communauté LGBT.
La 2ème fondée en 1999, a fermé en 2020. 

Les déclarations du Pape François restent au niveau des bonnes intentions. Il n’y a pas de projet véritable d’une
pastorale envers des membres de la communauté LGBTQ, ni envers leurs familles (parens, frères et sœurs …)
“S’ils acceptant le Seigneur et ont de la bonne volonté, qui suis-je pour les juger? (Juillet 2013)
“Nous devons trouver une façon d’aider ce père ou cette mère de se tenir aux côtés de leur [LGBTQ] 

fils ou fille.“ (décember 2014)



3. L’appel d’accepter sa croix  ou la position « Aime le pécheur et déteste le péché »

L’appel d’accepter sa croix implique de s’en tenir à l’enseignement des autorités d’église auxquelles
on appartient; on traite ces personnes avec compassion, engage un dialogue avec elles sur leur

chemin d’une existence célibataire à vie. Il s’agit de les aider à supporter la peine de ne pas connaître  
un amour profond avec un partenaire pour y  trouver un bénéfice spiritual. 

Voir la lettre de C.S. Lewis, à son ami Sheldon Vanauken:
« La personne homosexuelle doit accepter l’état d’abstinence permanente… [mais] ceci est seulement le côté
négatif. Quel est le côté positif? Peut-être une attitude par laquelle on accepte humblement sa croix et se

met sous la direction divine qui montrera un chemin. » 
C.S. Lewis est un reconverti au Christianisme sous l’influence de Tolkien, auteur du Le Seigneur des Anneaux.

Il se voit comme un « très ordinaire laïc de l’Eglise d’Angleterre ; il est l’auteur des Chroniques de Narnia.

4. L’accommodation pastorale

Les actes homosexuels ne sont pas perçus comme un mal intrinsèque, mais comme imparfaits par essence 
comme cela est aussi le cas pour les couples hétérosexuels; quelqu’un peut s’engager dans une relation 

homosexuelle comme un don d’amour de soi et un acte de justice quand on reste fidèle à cette personne.  
Toutefois, des pratiques sexuelles qui violent sa propre intégrité et celle de l’autre sont à proscrire.



5. La position affirmative

Cette position voit les relations homosexuelles comme un bien positif; cet amour égale un amour
hétérosexuel; ce qui compte est la qualité de ces relations!

Ils fondent leur position sur la qualité paradoxale des écrits bibliques: Dieu se révèle de manière PROGRESSIVE tout au 
long de l’histoire humaine; la Parole de Dieu n’est pas un idéal abstrait; elle n’est pas seulement de l’ordre de la 

connaissance, mais aussi une expérience et rencontre avec le Dieu vivant qui transforme la vie de quelqu’un.  

Poser d’abord la question suivante: comment des êtres humains devraient-ils se comporter les uns envers les autres  et
devenir plus humains? Au lieu de dire « que devraient-ils faire au sujet de leur sexualité?
Sexe et sexualité sont importants, mais non pas le sommet auquel un être peut parvenir. Qu’est-ce qui est plus important ? 

Avoir une ribambelle d’enfants ou faire quelque chose de BIEN avec sa vie? Et avoir des enfants qui font quelque chose 
de bien avec leurs vies?

6. La position absolument libérale

Il s’agit d’un rejet absolu des églises dites établies et bourgeoises. L’homosexualité est une des nombreuses variations
de expressions sexuelles humaines qui existent dans la nature; elle n’est pas conditionnée par la culture hétérosexuelle 

oppressive et donc, psychologiquement parlant plus saine. Elle peut aboutir au développement  d’un moi spirituel, en
embrassant totalement qui l’on est d’un point de vue érotique. Sexe et sexualité peuvent devenir don D/dieu ou des dieux. 



3. Le chemin de Pauli Murray (1910-1985), né à Baltimore, Maryland, une des fondatrices avec
Betty Friedan de la National Organization of Women (1966).

Sa vie découle d’une vision dans sa maison d’enfance: “une croix en bois en haut de la 
cheminée, resumé de notre foi; et au-dessus une image peinte de Miss Mary Ruffin, une
femme blanche riche qui encourageait le mariage de son frère avec une Negro-Cherokee 

esclave, les arrière- grandparents de Pauli;

Elle découle aussi de deux experiences fondamentales:

A l’âge de 11 ans elle fait l’expérience du racisme, alors qu’elle transgressait “la ligne de
couleur” à un arrêt de bus, la terrorisant de peur d’être lynchée;
A l’âge de 13 elle confronte la dépouille de son père, battu à mort par un garde blanc

dans un logement loué par le gouvernement;

Après son bac, elle decide de ne NE PAS  s’inscrire à une académie d’education
supérieure reservée aux Noirs. Elle passe sa licence en 1933 et réalise qu’elle

identifie avec une personne de genre variant. Elle change son nom Anne Pauline en “Pauli.



Il desire de faire sa contribution pour changer les structures sociales injustes en devenant avocat. 
Il essuie un refus d’admission à l’Université de North Carolina, en dépit d’une intervention de

Mme. Roosevelt et un appui par le Président Roosevelt.
Il termine ses études de Droit en 1944; reçoit son Master à  Berkeley, CA.

Il essuie un refus par la Harvard Law School (pour racisme) et décide d’attendre avant de continuer ses
études de doctorat. 

Pendant 16 mois il donne des cours de droit au Ghana; en 1965 il obtient son doctorat à Yale.
En 1969 il travaille pour le Conseil Mondial des Eglises à Genève, qui met sur pied une Conférence
internationale sur le racisme. Cette Conférence à Uppsala devient pour lui un élément clé pour  
“proclaimer avec ma propre vie et mon propre travail la fraternité et sororité universelles que j’ai

vécues pendant ces 18 jours.”

En 1973, Irene Barlow, son partenaire de vie depuis longue date meurt. Il écrit: “ J’ai dû confronter ma propre 
mortalité. J’ai senti l’urgence de completer ma mission sur la terre dans les jours qui m’étaient comptés … c’est
dans l’Eglise que j’ai trouvé la foi réconfortante que les vivants et les morts sont unis dans la ‘communion 

des saints ’.”

Il abandonnait alors son poste de profeseur titularisé à la Brandeis University (en Etudes Afro-Américaines) 
et il se porte candidat à l’ordination au Séminaire théologique général.  Il est la première femme transgenre

des Etats-Unis à devenir prêtre épiscopalien en 1977 à large de 67 ans. 



Comme candidat femme ou homme transgenre à l’ordination, des personnes comme Pauli continuent à être

au centre de controverses et cibles d’hostilité voilée ou ouverte.

« Pauli » s’est senti discriminé à cause de son âge (62) et de son expérience professionnelle plus grande
que celle de la plupart de ses professeurs. Beaucoup de ses camarades de classe étaient des hommes ayant 

20 ans. Son expertise en droit était une bénédiction mélangée d’amertume.   Les arguments contre 
l’ordination des femmes l’ont fait chavirer entre foi et doute intime, ayant sur ses épaules le poids d’un

taboo de 2000 ans. 

Toutefois il écrit, « n’importe ce que sera mon ministère dans le futur comme prêtre, ce ministère m’était 
donné ce jour [où il présidait sa première célébration eucharistique] en étant un symbole de guérison. 
Tous les chemins de ma vie culminait dans ce point d’union. Descendant
d’esclave et de propriétaires d’esclaves, j’ai déjà été appelé poète, avocat, 
professeur et ami. Maintenant  j’ai été rendu plus fort pour administrer le 
sacrement de l’UNIQUE en qui il n’y a ni blanc, ni noir, ni homme ni femme
– seulement l’esprit d’amour et de réconciliation qui nous conduit tous vers

la plénitude humaine. » 

Il succombe à un cancer à Pittsburgh le 1er juillet 1985.


