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LETTRE ENCYCLIQUE

DIVES IN MISERICORDIA

DU SOUVERAIN PONTIFE JEAN-PAUL II
SUR LA MISERICORDE DIVINE

Vénérables Freres, chers Fils et Filles,
salut et Bénédiction Apostolique !

I QUI ME VOIT, VOIT LE PERE
(cf.Jn 14, 9)

1. Révélation de la miséricorde

« DIEU RICHE EN MISERICORDE » (1) est
Celui que Jésus-Christ nous a révélé comme Pére:
c’est Lui, son Fils, qui nous I’a manifesté et fait
connaitre en lui-méme (2). Mémorable, a cet égard,
est le moment ot Philippe, I'un des douze Apotres,
s’adressant au Christ, lui dit: « Seigneur, montre-nous
le Pére et cela nous suffit » ; et Jésus lui répondit :
« Voila si longtemps que je suis avec vous et tu ne me
connais pas...? Qui m’a vu a vu le Pére » (3). Ces pa-
roles furent prononcées durant le discours d’adieux, a
la fin du repas pascal, que suivirent les événements
des saints jours qui devaient confirmer une fois pour
toutes que « Dieu, qui est riche en miséricorde, a
cause du grand amour dont Il nous a aimés, alors que
nous étions morts par suite de nos fautes, nous a fait
revivre avec le Christ » (4).

Suivant I’enseignement du Concile Vatican II, et
considérant les nécessités particulieres des temps
que nous vivons, j’ai consacré 'encyclique Redemptor
Hominis a la vérité sur 'homme, vérité qui, dans sa
plénitude et sa profondeur, nous est révélée dans le
Christ. Une exigence aussi importante, dans ces
temps critiques et difficiles, me pousse a découvrir
encore une fois dans le Christ lui-méme le visage du
Pere, qui est « le Pére des miséricordes et le Dieu de
toute consolation » (5). On lit en effet, dans la consti-
tution Gaudium et Spes : « Nouvel Adam, le Christ...
manifeste pleinement 'homme a lui-méme et lui dé-
couvre la sublimité de sa vocation » : il le fait précisé-
ment
«dans la révélation méme du mystere du Pere et de son
amour » (6). Ces paroles attestent tres clairement que la
manifestation de 'homme, dans la pleine dignité de sa
nature, ne peut avoir lieu sans la référence non seule-
ment conceptuelle mais pleinement existentielle a Dieu.
L’homme et sa vocation supréme se dévoilent dans le
Christ par la révélation du mystére du Pere et de son
amour.

C’est pour cela qu’il convient maintenant de nous
tourner vers ce mystére: les multiples expériences de

I'Eglise et de 'homme contemporain nous y invitent,
tout comme I'exigent les aspirations de tant de cceurs
humains, leurs souffrances et leurs espérances, leurs
angoisses et leurs attentes. S’il est vrai que 'homme
est en un certain sens la route de I'Eglise -comme je
I'ai dit dans I’encyclique Redemptor Hominis-, en
méme temps 1'’Evangile et toute la Tradition nous in-
diquent constamment que nous devons parcourir cetfe
route, avec tout homme, felle que le Christ I'a tracée en
révélant en lui-méme le Pére et son amour (7). En
Jésus-Christ, marcher vers 'homme de la maniére as-
signée une fois pour toutes a I'Eglise dans le cours
changeant des temps, est en méme temps s’avancer
vers le Pére et vers son amour. Le Concile Vatican II
a confirmé cette vérité pour notre temps.

Plus la mission de I'Eglise est centrée sur 'homme
-plus elle est, pour ainsi dire, anthropocentrique-, plus
aussi elle doit s’affirmer et se réaliser de maniére
théocentrique, c’est-a-dire s’orienter en Jésus-Christ
vers le Pére. Tandis que les divers courants de pen-
sée, anciens et contemporains, étaient et continuent
a étre enclins a séparer et méme a opposer théocen-
trisme et anthropocentrisme, I'Eglise au contraire, a
la suite du Christ, cherche a assurer leur conjonction
organique et profonde dans I’histoire de ’homme.
C’est 12 un des principes fondamentaux, et peut étre
méme le plus important, de 'enseignement du dernier
Concile. Si nous nous proposons donc comme tache
principale, dans la phase actuelle de I’histoire de I'E-
glise, de mettre en ceuvre l'enseignement de ce grand
Concile, nous devons nous référer a ce principe avec
foi, ouverture d’esprit et de tout coeur. Dans mon en-
cyclique précédemment citée, j’ai essayé de souligner
que I'approfondissement et Ienrichissement multi-
forme de la conscience de I'Eglise, fruits du Concile,
doivent ouvrir plus largement notre intelligence et
notre coeur au Christ. Aujourd’hui, je désire dire que
I'ouverture au Christ qui, comme Rédempteur du
monde, révele pleinement '’homme a ’homme, ne
peut s’accomplir autrement qu’a travers une réfé-
rence toujours plus profonde au Pére et a son amour.

2. Incarnation de la miséricorde

Dieu, « qui habite une lumiére inaccessible » (8),
parle aussi a 'homme a travers 'image du cosmos: en
effet, « ce qu’il a d’invisible depuis la création du
monde se laisse voir a l'intelligence a travers ses
ceuvres, son éternelle puissance et sa divinité » (9).
Cette connaissance indirecte et imparfaite, ceuvre de
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l'intelligence qui cherche Dieu dans le monde visible a
travers ses créatures, n’est pas encore la « vision du
Pere ». « Nul n’a jamais vu Dieu », écrit saint Jean
pour donner plus de relief a la vérité selon laquelle
« le Fils unique, qui est dans le sein du Pére, lui, I'a
révélé » (10). Cette « révélation » manifeste Dieu
dans l'insondable mystére de son étre -un et trine- en-
touré « d’'une lumieére inaccessible » (11); cependant,
dans cette « révélation » du Christ, nous connaissons
Dieu d’abord dans son amour envers ’homme, dans sa
« philanthropie » (12). La, « ses perfections
invisibles » deviennent « visibles », incomparable-
ment plus visibles qu’a travers toutes les autres
ceuvres « accomplies par lui »: elles deviennent vi-
sibles dans le Christ et par le Christ, dans ses actions et
ses paroles, et enfin dans sa mort sur la croix et sa ré-
surrection.

Ainsi, dans le Christ et par le Christ, Dieu devient
visible dans sa miséricorde, c’est-a-dire qu’est mis en
relief I'attribut de la divinité que 1’Ancien Testament,
a travers différents termes et concepts, avait déja dé-
fini comme la « miséricorde ». Le Christ confére a
toute la tradition vétéro-testamentaire de la miséri-
corde divine sa signification définitive. Non seulement
il en parle et I’explique a I’aide d’images et de para-
boles, mais surtout il l'incarne et la personnife. Il est
lui-méme, en un certain sens, la miséricorde. Pour qui
la voit et la trouve en lui, Dieu devient « visible »
comme le Pére « riche en miséricorde » (13).

Plus peut-étre que celle de ’homme d’autrefois, la
mentalité contemporaine semble s’opposer au Dieu de
miséricorde, et elle tend a éliminer de la vie et a oter
du ceeur humain la notion méme de miséricorde. Le
mot et I'idée de miséricorde semblent mettre mal a
'aise ’'homme qui, grace a un développement scienti-
fique et technique inconnu jusqu’ici, est devenu
maitre de la terre qu’il a soumise et dominée (14).
Cette domination de la terre, entendue parfois de fa-
con unilatérale et superficielle, ne laisse pas de place,
semble-t-il, 4 la miséricorde. A ce sujet, cependant,
nous pouvons nous référer avec profit a 'image « de
la condition de I'homme dans le monde
contemporain » telle qu’elle est tracée au début de la
constitution Gaudium et Spes. On y lit entre autres:
« Ainsi le monde moderne apparait a la fois comme
puissant et faible, capable du meilleur et du pire, et le
chemin s’ouvre devant lui de la liberté ou de la servi-
tude, du progres ou de la régression, de la fraternité
ou de la haine. D’autre part, 'homme prend
conscience que de lui dépend la bonne orientation des
forces qu’il a mises en mouvement et qui peuvent
I'écraser ou le servir » (15).

La situation du monde contemporain ne manifeste
pas seulement des transformations capables de faire es-
pérer pour I’homme un avenir terrestre meilleur, mais
elle révele aussi de multiples menaces, bien pires que
celles qu’on avait connues jusqu’ici. Sans cesser de dé-

noncer ces menaces en diverses circonstances (comme
dans les interventions a 'ONU, a 'UNESCO, a la FAO
et ailleurs), I'Eglise doit les regarder en méme temps a
la lumiére de la vérité recue de Dieu.

Révélée dans le Christ, la vérité au sujet de Dieu
« Pére des miséricordes » (16) nous permet de le
« voir » particulierement proche de ’homme, surtout
quand il souffre, quand il est menacé dans le fonde-
ment méme de son existence et de sa dignité. Et c’est
pourquoi, dans la situation actuelle de I’Eglise et du
monde, bien des hommes et bien des milieux, guidés
par un sens aigu de la foi, s’adressent, je dirais quasi
spontanément, a la miséricorde de Dieu. Ils y sont
certainement poussés par le Christ, dont I’Esprit est
a I'ceuvre au fond des ceeurs. En effet, le mystére de
Dieu comme « Pére des miséricordes » qu’il nous a
révélé devient, en face des menaces actuelles contre
I'homme, comme un appel adressé a 'Eglise.

Je voudrais, dans la présente encyclique, répondre
a cet appel. Je voudrais reprendre le langage éternel,
et en méme temps incomparable de simplicité et de
profondeur, de la révélation et de la foi pour exprimer
encore une fois, griace a lui, en face de Dieu et des
hommes, les grandes préoccupations de notre temps.

En effet, la révélation et la foi nous apprennent
moins a méditer de maniére abstraite le mystére de
Dieu comme « Pere des miséricordes » qu’a recourir a
cette miséricorde au nom du Christ et en union avec
lui. Le Christ ne nous a-t-il pas enseigné que notre
Pere, « qui voit dans le secret » (17), attend pourrait-
on dire continuellement que, recourant 4 lui dans tous
nos besoins, nous scrutions toujours son mystére, le
mystére du Pére et de son amour? (18)

Je désire donc que les considérations présentes ren-
dent ce mystere plus proche pour tous, et qu’elles de-
viennent en méme temps un vibrant appel de 'Eglise
a la miséricorde dont ’homme et le monde contempo-
rain ont un si grand besoin. Ils en ont besoin, méme si
souvent ils ne le savent pas.

I MESSAGE MESSIANIQUE

3. Quand le Christ
commenga a agir et a enseigner

Devant ses compatriotes, a Nazareth, le Christ se
réfere aux paroles du prophéte Isaie: « L’Esprit du
Seigneur est sur moi parce qu’il m’a consacré par
I'onction pour porter la bonne nouvelle aux pauvres;
il m’a envoyé annoncer aux captifs la délivrance et aux
aveugles le retour a la vue, renvoyer en liberté les op-
primés, proclamer une année de grice du Seigneur »
(19). Selon saint Luc, ces phrases constituent sa pre-
miere déclaration messianique, qui sera suivie des faits
et des paroles que nous fait connaitre I’Evangile. Par
ces faits et ces paroles, le Christ rend le Pére présent
parmi les hommes. Il est hautement significatif que
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ces hommes soient surtout les pauvres, qui n’ont pas
de moyens de subsistance, ceux qui sont privés de la
liberté, les aveugles qui ne voient pas la beauté de la
création, ceux qui vivent dans ’affliction du cceur ou
qui souffrent a cause de I'injustice sociale, et enfin les
pécheurs. C’est surtout a I'égard de ces hommes que
le Messie devient un signe particulierement lisible du
fait que Dieu est amour; il devient un signe du Pére.
Dans ce signe visible, les hommes de notre époque,
tout comme ceux d’alors, peuvent aussi voir le Pere.

Il est révélateur que Jésus, lorsque les messagers
envoyés par Jean-Baptiste le rejoignirent pour lui de-
mander: « Es-tu celui qui doit venir, ou devons-nous
en attendre un autre? » (20), se soit référé au témoi-
gnage par lequel il avait inauguré son enseignement a
Nazareth et leur ait répondu: « Allez rapporter a Jean
ce que vous avez vu et entendu: les aveugles voient,
les boiteux marchent, les lépreux sont purifiés et les
sourds entendent, les morts ressuscitent et la Bonne
Nouvelle est annoncée aux pauvres », et qu’il ait en-
suite conclu: « et heureux celui qui ne sera pas scan-
dalisé a mon sujet » (21).

Jésus a révélé, surtout par son style de vie et ses ac-
tions, comment l'amour est présent dans le monde ol
nous vivons, I’amour actif, ’amour qui s’adresse 2
I'homme et embrasse tout ce qui forme son humanité.
Cet amour se remarque surtout au contact de la souf-
france, de I'injustice, de la pauvreté, au contact de
toute la « condition humaine » historique, qui mani-
feste de diverses manieres le caractére limité et fra-
gile de 'homme, aussi bien physiquement que mora-
lement. Or la maniére dont 'amour se manifeste et
son domaine sont, dans le langage biblique, appelés:
« miséricorde ».

Ainsi le Christ révele Dieu qui est Pere, qui est
« amour », comme saint Jean le dira dans sa premiére
Lettre (22); il révele Dieu « riche en miséricorde »,
comme nous le lisons dans saint Paul (23). Plus que le
théme d’'un enseignement, cette vérité est une réalité
qui nous est rendue présente par le Christ. Manifester
le Pere comme amour et miséricorde c’est, dans la
conscience du Christ lui-méme, exprimer la vérité
fondamentale de sa mission de Messie; les paroles,
prononcées d’abord dans la synagogue de Nazareth,
puis devant ses disciples et les envoyés de Jean-
Baptiste, nous le confirment.

S’appuyant sur cette maniére de manifester la pré-
sence de Dieu qui est Pére, amour et miséricorde,
Jésus fait de la miséricorde un des principaux themes de
sa prédication. Comme d’habitude, ici encore il en-
seigne surtout « en paraboles », car celles-ci expri-
ment mieux '’essence méme des choses. Il suffit de
rappeler la parabole de I'enfant prodigue (24), ou en-
core celle du bon samaritain (25), mais aussi — par
contraste — la parabole du serviteur sans pitié (26).
Nombreux sont les passages de I’enseignement du
Christ qui manifestent ’amour-miséricorde sous un

DIVES IN MISERICORDIA

aspect toujours nouveau. Il suffit d’avoir devant les
yeux le bon pasteur, qui part 4 la recherche de la brebis
perdue (27), ou encore la femme qui balaie la maison a
la recherche de la drachme perdue (28). L’évangéliste
qui traite particuliérement ces thémes dans I'ensei-
gnement du Christ est saint Luc, dont 'Evangile a mé-
rité d’étre appelé « ’Evangile de la miséricorde ».

Au sujet de cette prédication, se présente un pro-
bléme d’importance capitale, celui de la signification
des termes et du contenu du concept, surtout du
concept de miséricorde (en relation avec le concept
d’« amour »). Leur compréhension est la clé qui per-
met de comprendre la réalité méme de la miséricorde.
Et c’est cela qui nous importe le plus. Toutefois, avant
de consacrer une autre partie de nos considérations a
ce sujet, c’est-a-dire avant d’établir la signification des
mots et le contenu propre du concept de « miséri-
corde », nous devons constater que le Christ, en révé-
lant 'amour-miséricorde de Dieu, exigeait en méme
temps des hommes qu’ils se laissent aussi guider dans
leur vie par I'amour et la miséricorde. Cette exigence
fait partie de I’essence méme du message messia-
nique, et constitue 'essence de la morale — de lethos —
évangélique. Le Maitre 'exprime aussi bien au moyen
du commandement défini par lui comme « le plus
grand » (29) que sous forme de bénédiction, lorsqu’il
proclame dans le Sermon sur la montagne:
« Bienheureux les miséricordieux, car ils obtiendront
miséricorde » (30).

De la sorte, le message messianique sur la miséri-
corde a une dimension divine et humaine particuliére.
En devenant I'incarnation de 'amour qui se manifeste
avec une force particuliére a I'égard de ceux qui souf-
frent, des malheureux et des pécheurs, le Christ -ac-
complissement des prophéties messianiques- rend
présent et révele aussi plus pleinement le Pére, qui
est le Dieu « riche en miséricorde ». En méme temps,
devenant pour les hommes le modéle de 'amour mi-
séricordieux envers les autres, le Christ proclame, par
ses actes plus encore que par ses paroles, 'appel a la
miséricorde qui est une des composantes essentielles
de la morale de I'Evangile. Il ne s’agit pas seulement
ici d’accomplir un commandement ou une exigence de
nature éthique, mais de remplir une condition d’im-
portance capitale pour que Dieu puisse se révéler
dans sa miséricorde envers 'homme: « Les miséri-
cordieux... obtiendront miséricorde ».

111 LA MISERICORDE
DANS IANCIEN TESTAMENT

4. Dans I’Ancien Testament, le concept de « miséri-
corde » a une longue et riche histoire. Nous devons re-
monter jusqu’a elle pour que resplendisse plus pleine-
ment la miséricorde que le Christ a révélée. En la
faisant connaitre par ses actions et son enseignement, il
s’adressait a des hommes qui non seulement connais-

la documentation catholique ® 7 décembre 1980 ¢ N° 1797

1085




saient I'idée de miséricorde, mais qui aussi, comme
peuple de Dieu de I’Ancienne Alliance, avaient tiré de leur
histoire séculaire une expérience particuliere de la misé-
ricorde de Dieu. Cette expérience fut sociale et commu-
nautaire tout autant qu’individuelle et intérieure.

Israél en effet fut le peuple de I'alliance avec Dieu,
alliance qu'’il brisa de nombreuses fois. Quand il pre-
nait conscience de sa propre infidélité — et, tout au long
de I'histoire d’Isra€l, il ne manqua pas d’hommes et de
prophétes pour réveiller cette conscience -, il faisait
appel a la miséricorde. Les Livres de 1’Ancien
Testament nous rapportent de nombreux témoignages
a ce sujet. Parmi les faits et les textes les plus impor-
tants, on peut rappeler : le commencement de I’histoire
des Juges (31), la priére de Salomon lors de I'inaugu-
ration du Temple (32), la finale du prophéte Michée
(33), les assurances consolantes prodiguées par Isaie
(34), 1a supplication des Hébreux exilés (35), le renou-
vellement de I'alliance aprés le retour d’exil (36).

Il est significatif que les prophétes, dans leur prédi-
cation, relient la miséricorde, dont ils parlent souvent a
cause des péchés du peuple, a I'image de 'amour ar-
dent que Dieu lui porte. Le Seigneur aime Israél d’'un
amour d’élection particulier, semblable a I'amour d'un
époux (37); c’est pourquoi il lui pardonne ses fautes, et
jusqu’a ses infidélités et ses trahisons. S'il se trouve en
face de la pénitence, de la conversion authentique, il ré-
tablit de nouveau son peuple dans sa grice (38). Dans
la prédication des prophétes, la miséricorde signifie une
puissance particuliere de U'amour, qui est plus fort que le
péché et 'infidélité du peuple élu.

Dans ce vaste contexte « social », la miséricorde ap-
parait en corrélation avec 'expérience intérieure de
chacun de ceux qui se trouvent en état de péché, qui
sont en proie a la souffrance ou au malheur. Le mal
physique aussi bien que le mal moral ou péché sont
cause que les fils et les filles d'Israél s’adressent au
Seigneur en faisant appel 4 sa miséricorde. C’est de
cette maniére que David, pleinement conscient de la
gravité de sa faute, s’adresse a lui (39). De méme Job,
apres ses rébellions dans son terrible malheur (40).
Esther s’adresse également a lui, consciente de la me-
nace mortelle qui plane sur son peuple (41). Et nous
trouvons encore bien d’autres exemples dans les
Livres de I’Ancien Testament (42).

A lorigine de cette conviction multiforme, commu-
nautaire et personnelle, dont témoigne tout I’Ancien
Testament au fil des siecles, se situe I'expérience fon-
damentale du peuple élu vécue lors de I'’exode : le
Seigneur vit la misére de son peuple réduit en escla-
vage, il entendit ses clameurs, percut ses angoisses et
résolut de le délivrer (43). Dans cet acte de salut réa-
lisé par le Seigneur, le prophéte discerne son amour
et sa compassion (44). C’est 1a que s’enracine la
confiance de tout le peuple et de chacun de ses
membres en la miséricorde divine qu’on peut invo-
quer en toute circonstance tragique.

A cela s’ajoute que la misére de 'homme, c’est aussi
son péché. Le peuple de I’Ancienne Alliance connut
cette miseére dés le temps de 'exode, lorsqu'’il érigea
le veau d’or. De cet acte de rupture d’alliance, le
Seigneur lui-méme triompha en se déclarant solen-
nellement a Moise: « Dieu de tendresse et de grice,
lent 2 la colére et plein de miséricorde et de fidélité »
(45). C’est dans cette révélation centrale que le
peuple élu et chacun de ceux qui le constituent trou-
veront, aprés toute faute, la force et la raison de se
tourner vers le Seigneur pour lui rappeler ce qu’il
avait précisément révélé de lui-méme (46) et implo-
rer son pardon.

Ainsi, en actes comme en paroles, le Seigneur a-t-il
révélé sa miséricorde dés les origines du peuple qu'’il
s’est choisi, et, tout au long de son histoire, ce peuple
s’en est continuellement remis, dans ses malheurs
comme dans la prise de conscience de son péché, au
Dieu des miséricordes. Toutes les nuances de I'amour
se manifestent dans la miséricorde du Seigneur envers
les siens: il est leur Pére (47), puisqu’Israél est son fils
premier-né (48); il est aussi I'époux de celle a qui le
prophéte annonce un nom nouveau: ruhama, « bien-
aimée », parce que miséricorde lui sera faite (49).

Méme quand, excédé par I'infidélité de son peuple,
le Seigneur envisage d’en finir avec lui, c’est encore
sa tendresse et son amour généreux pour les siens qui
I’emportent sur sa colére (50). On comprend alors
pourquoi, quand les psalmistes cherchérent a chanter
les plus hautes louanges du Seigneur, ils entonnerent
des hymnes au Dieu d’amour, de tendresse, de misé-
ricorde et de fidélité (51).

Tout cela montre que la miséricorde ne fait pas par-
tie seulement de la notion de Dieu; elle caractérise la
vie de tout le peuple d’Israél, de chacun de ses fils et
de ses filles: elle est le contenu de leur intimité avec le
Seigneur, le contenu de leur dialogue avec lui. Cet as-
pect de la miséricorde est exprimé dans les différents
Livres de I’Ancien Testament avec une grande ri-
chesse d’expressions. Il serait sans doute difficile de
chercher dans ces Livres une réponse purement théo-
rique a la question de savoir ce qu’est la miséricorde
en elle-méme. Néanmoins, la terminologie qu'ils utili-
sent est déja pleine d’enseignements a ce sujet (52).

L’Ancien Testament proclame la miséricorde du
Seigneur en utilisant de nombreux termes de signifi-
cation trés voisine; s’ils ont des sens de contenu dif-
férent, ils convergent, pourrait-on dire, vers un contenu
fondamental unique, pour en exprimer la richesse
transcendantale et pour montrer en méme temps
combien, sous divers aspects, celle-ci concerne
I'homme. L’Ancien Testament encourage les malheu-
reux, surtout ceux qui sont chargés de péchés —
comme aussi Israél tout entier, qui avait adhéré a I'al-
liance avec Dieu -, a faire appel a la miséricorde et il
leur permet de compter sur elle; il la leur rappelle
dans les temps de chute et de découragement. Il rend
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ausst grdces et gloire pour la miséricorde chaque fois
qu’elle s’est manifestée et réalisée dans la vie du
peuple ou d'une personne.

Ainsi, la miséricorde se situe, en un certain sens, a
I'opposé de la justice divine, et elle se révéele en bien
des cas non seulement plus puissante, mais encore
plus fondamentale qu’elle. L’Ancien Testament nous
enseigne déja que, si la justice est une vertu humaine
authentique, et si elle signifie en Dieu la perfection
transcendante, ’amour toutefois est plus « grand »
qu’elle: il est plus grand en ce sens qu’il est premier
et fondamental. L’amour, pour ainsi dire, est la condi-
tion de la justice et, en définitive, la justice est au ser-
vice de la charité. Le primat et la supériorité de la cha-
rité sur la justice (qui est une caractéristique de toute
la révélation) se manifestent précisément dans la misé-
ricorde. Cela parut tellement clair aux psalmistes et
aux prophetes que le terme de justice en vint a signi-
fier le salut réalisé par le Seigneur et sa miséricorde
(53). La muséricorde differe de la justice; cependant elle
ne s’oppose pas a elle si nous admettons,- comme le
fait précisément I’Ancien Testament -, que Dieu est
présent dans I'histoire de 'homme et qu’il s’est déja,
comme créateur, lié a sa créature par un amour parti-
culier. Par nature, 'amour exclut la haine et le désir
du mal a I’égard de celui auquel on a une fois fait don
de soi-méme : Nihil odisti eorum quae fecisti, « tu n’as
de dégott pour rien de ce que tu as fait » (54). Ces pa-
roles indiquent le fondement profond du rapport qu’il
y a en Dieu entre la justice et la miséricorde, dans ses
relations avec ’homme et avec le monde. Elles disent
que nous devons chercher les racines vivifiantes et les
raisons intimes de ce rapport en remontant « au com-
mencement », dans le mystére méme de la création.
Et déja dans le contexte de I’Ancienne Alliance, elles
annoncent a I’avance la pleine révélation de Dieu, qui
« est amour » (55).

Au mystere de la création est lié le mysteére de lélec-
tion, qui a modelé d’'une maniére spéciale I'histoire du
peuple dont Abraham est le pére spirituel en vertu de
sa foi. Toutefois, par I'intermédiaire de ce peuple qui
chemine tout au long de I'histoire de 1’Ancienne
comme de la Nouvelle Alliance, ce mystere d’élection
concerne tout homme, toute la grande famille hu-
maine. « D’un amour éternel, je t’ai aimée, aussi t’ai-je
maintenu ma faveur » (56). « Les montagnes peuvent
s’écarter..., mon amour ne s’écartera pas de toi, mon
alliance de paix ne chancellera pas » (57). Cette vérité,
annoncée un jour a Israél, porte en elle une vue anti-
cipée de toute I'histoire: anticipation a la fois tempo-
relle et eschatologique (58). Le Christ révele le Pere dans
cette perspective, et sur un terrain déja préparé, comme
le montrent de larges pages de I'Ancien Testament. Au
terme de cette révélation, a la veille de sa mort, il dit a
Lapotre Philippe les paroles mémorables: « Voila si long-
temps que je suis avec vous, et tu ne me connais pas... ?
Qui m’a vu a vu le Pere » (59).

DIVES IN MISERICORDIA

IV LA PARABOLE
DE LENFANT PRODIGUE

5. Analogie

Dés le seuil du Nouveau Testament, 'Evangile de
saint Luc met en relief une correspondance frappante
entre deux paroles sur la miséricorde divine dans les-
quelles résonne intensément toute la tradition vétéro-
testamentaire. La signification des termes employés
dans les Livres Anciens s’y exprime pleinement. Voici
Marie, entrant dans la maison de Zacharie, qui magni-
fie le Seigneur de toute son 4me « pour samiséricorde »,
communiquée « de génération en génération » aux
hommes qui vivent dans la crainte de Dieu. Peu apreés,
faisant mémoire de 1’élection d’Israél, elle proclame la
miséricorde dont « se souvient » depuis toujours celui
qui I'a choisie (60). Par la suite, lors de la naissance de
Jean-Baptiste, et toujours dans cette méme maison, son
pére Zacharie, bénissant le Dieu d’Israé€l, glorifie la mi-
séricorde qu’il a « faite... & nos péres, se souvenant de
son alliance sainte » (61).

Dans Uenseignement du Christ lui-méme, cette
image, héritée de I’Ancien Testament, se simplifie et
en méme temps s ‘approfondit. Cela est peut-étre évi-
dent surtout dans la parabole de I’enfant prodigue (62),
oll 'essence de la miséricorde divine — bien que le
mot « miséricorde » ne sy trouve pas — est exprimée
d’'une maniére particulierement limpide. Cela vient
moins des termes, comme dans les Livres vétéro-tes-
tamentaires, que de ’exemple employé, qui permet de
mieux comprendre le mystére de la miséricorde, ce
drame profond qui se déroule entre 'amour du pére et
la prodigalité et le péché du fils.

Ce fils, qui regoit de son Pere la part d’héritage qui
lui revient et qui abandonne la maison pour tout dé-
penser dans un pays lointain « en vivant dans l'incon-
duite », est en un certain sens I’homme de tous les
temps, a commencer par celui qui le premier perdit
I’héritage de la grice et de la justice originelle.
L’analogie est alors extrémement large. La parabole
touche indirectement chaque rupture de I’alliance
d’amour, chaque perte de la griace, chaque péché.
L’infidélité du peuple d’Israél y est moins mise en re-
lief que dans la tradition prophétique, bien que
I'exemple de 'enfant prodigue puisse aussi s’y appli-
quer. Le fils, « quand il eut tout dépensé..., commenca
a sentir la privation », d’autant plus que survint une
grande famine « en cette contrée » ot il s’était rendu
aprés avoir abandonné la maison paternelle. Et alors,
« 1l aurait bien voulu avoir de quoi se rassasier », flt-
ce « avec les caroubes que mangeaient les porcs »
qu’il gardait pour le compte « d’'un des habitants de
cette contrée ». Mais cela méme lui était refusé.

L’analogie se déplace clairement vers I'intérieur de
I’homme. Le patrimoine regu de son pére consistait en
biens matériels, mais plus importante que ces biens
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était sa dignité de fils dans la maison paternelle. La si-
tuation dans laquelle il en était venu a se trouver au
moment de la perte de ses biens matériels aurait dd le
rendre conscient de la perte de cette dignité. 1 n’y
avait pas pensé auparavant, quand il avait demandé a
son pére de lui donner la part d’héritage qui lui reve-
nait pour s’en aller au loin. Et il semble qu’il n’en soit
pas encore conscient au moment ol il se dit a lui-
méme: « Combien de mercenaires de mon pére ont
du pain en surabondance, et moi je suis ici a périr de
faim ». Il se mesure lui-méme a la mesure des biens
qu’il a perdus, qu’il ne « posséde » plus, tandis que les
salariés dans la maison de son pére, eux, les « posse-
dent ». Ces paroles expriment surtout son attitude en-
vers les biens matériels. Néanmoins, sous la surface
des paroles, se cache le drame de la dignité perdue, la
conscience du caractere filial giché.

Et c’est alors qu’il prend sa décision: « Je veux par-
tir, aller vers mon pere et lui dive: Pére, j’ai péché contre
le Ciel et envers toi; je ne mérite plus d’étre appelé
ton fils, traite-moi comme I’'un de tes mercenaires »
(63). Paroles qui dévoilent plus a fond le probleme es-
sentiel. Dans la situation matérielle difficile ot1 I'’enfant
prodigue en était venu a se trouver a cause de sa 1é-
geéreté, a cause de son péché, avait aussi mri le sens
de la dignité perdue. Quand il décide de retourner a la
maison paternelle, de demander a son pére d’étre ac-
cueilli non plus en vertu de son droit de fils, mais dans
la condition d’un mercenaire, il semble extérieure-
ment agir poussé par la faim et la misére dans laquelle
il est tombé ; pourtant ce motif est pénétré par la
conscience d’une perte plus profonde : étre un merce-
naire dans la maison de son propre pére est certaine-
ment une grande humiliation et une grande honte.
Néanmoins, 'enfant prodigue est prét a affronter cette
humiliation et cette honte. Il se rend compte qu’il n’a
plus aucun droit, sinon celui d’étre un mercenaire
dans la maison de son pére. Sa décision est prise dans
la pleine conscience de ce qu’il a mérité et de ce a quoi
il peut encore avoir droit selon les normes de la jus-
tice. Ce raisonnement montre bien que, au centre de
la conscience de 'enfant prodigue, émerge le sens de
la dignité perdue, de cette dignité qui jaillit du rapport
entre le fils et son pére. Et c’est aprés avoir pris cette
décision qu'il se met en route.

Dans la parabole de I’enfant prodigue on ne trouve
pas une seule fois le terme de « justice » ni méme,
dans le texte original, celui de « miséricorde ».
Toutefois, le rapport de la justice avec I'amour, qui se
manifeste comme miséricorde, s’y inscrit avec une
grande précision. Il apparait clairement que I'amour se
transforme en miséricorde lorsqu’il faut dépasser la
norme précise de la justice, précise et souvent trop
stricte. Une fois dépensés les biens recus de son pére,
I'enfant prodigue mérite — aprés son retour — de ga-
gner sa vie en travaillant dans la maison paternelle
comme mercenaire, et de retrouver éventuellement

peu a peu une certaine quantité de biens matériels,
mais sans doute jamais autant qu’il en avait dilapidés.
Voici ce qui serait exigé dans l'ordre de la justice,
d’autant plus que ce fils avait non seulement dissipé la
part d’héritage lui revenant, mais en outre fouché au
vif et offensé son pére a cause de sa conduite. Celle-ci,
qui de son propre aveu 'avait privé de la dignité de
fils, ne pouvait pas étre indifférente a son pére, qui de-
vait en souffrir et se sentir mis en cause. Et pourtant il
s’agissait en fin de compte de son propre fils, et aucun
comportement ne pouvait altérer ou détruire cette re-
lation. L’enfant prodigue en est conscient; et c’est
précisément cette conscience qui lui montre claire-
ment sa dignité perdue et lui fait juger correctement
de la place qui pouvait encore étre la sienne dans la
maison de son pére.

6. Mise en relief
particuliere de la dignité humaine

La description précise de 'état d’dme de Uenfant pro-
digue nous permet de comprendre avec exactitude en
quoi consiste la miséricorde divine. Il n’y a aucun doute
que, dans cette simple mais pénétrante analogie, la fi-
gure du pére de famille nous révele Dieu comme
Pere. Le comportement du pére de la parabole, sa ma-
niére d’agir, qui manifeste son attitude intérieure,
nous permet de retrouver les différents aspects de la
vision vétéro-testamentaire de la miséricorde dans
une synthése totalement nouvelle, pleine de simpli-
cité et de profondeur. Le peére de I'enfant prodigue est
fidele a sa paternité, fidele a I'amour dont il comblait
son fils depuis toujours. Cette fidélité ne s’exprime
pas seulement dans la parabole par la promptitude de
'accuell, lorsque le fils revient a la maison apres avoir
dilapidé son héritage ; elle s’exprime surtout bien da-
vantage par cette joie, par cette féte si généreuse a
I'égard du prodigue aprés son retour qu’elle suscite
'opposition et 'envie du frére ainé qui, lui, ne s’était
jamais éloigné de son pére et n’avait jamais abandonné
la maison.

La fidélité a soi-méme de la part du pére — un aspect
déja connu par le terme vétéro-testamentaire
« hesed » — est en méme temps exprimée d’une ma-
niére particuliérement chargée d’affection. Nous li-
sons en effet que le pére, voyant I’enfant prodigue re-
venir a la maison, « fut pris de pitié, courut se jeter a
son cou et 'embrassa tendrement » (64). Il agit évi-
demment poussé par une profonde affection, et cela
peut expliquer aussi sa générosité envers son fils, gé-
nérosité qui indignera tellement le frére ainé.
Cependant, les causes de cette émotion doivent étre
recherchées plus profondément : le pére est conscient
qu’'un bien fondamental a été sauvé, 'humanité de son
fils. Bien que celui-ci ait dilapidé son héritage, son hu-
manité est cependant sauve. Plus encore, elle a été
comme retrouvée. Les paroles que le pere adresse au
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fils ainé nous le disent: « Il fallait bien festoyer et se
réjouir, puisque ton frére que voila était mort et il est
revenu a la vie; il était perdu et il est retrouvé! » (65).
Dans le méme chapitre XV de I'Evangile selon saint
Luc, nous lisons la parabole de la brebis perdue (66),
puis celle de la drachme retrouvée (67). Chaque fois y
est mise en relief la méme joie que dans le cas de I'en-
fant prodigue. La fidélité du pére a soi-méme est tota-
lement centrée sur I'humanité du fils perdu, sur sa di-
gnité. Ainsi s’explique surtout sa joyeuse émotion au
moment du retour a la maison.

Allant plus loin, on peut donc dire que 'amour en-
vers le fils, cet amour qui jaillit de ’essence méme de
la paternité, contraint pour ainsi dire le pére a avoir
souci de la dignité de son fils. Cette sollicitude consti-
tue la mesure de son amour, cet amour dont saint Paul
écrira plus tard: « La charité est longanime, la charité
est serviable... elle ne cherche pas son intérét, ne
s’irrite pas, ne tient pas compte du mal..., elle met sa
joie dans la vérité..., elle espére tout, supporte tout »
et « ne passera jamais » (68). La miséricorde — telle
que le Christ I'a présentée dans la parabole de I'enfant
prodigue —a la forme intérieure de I'amour qui, dans le
Nouveau Testament, est appelé agapée. Cet amour est
capable de se pencher sur chaque enfant prodigue, sur
chaque misére humaine, et surtout sur chaque misére
morale, sur le péché. Lorsqu’il en est ainsi, celui qui
est objet de la miséricorde ne se sent pas humilié,
mais comme retrouvé et « revalorisé ». Le pere lui
manifeste avant tout sa joie de ce qu'’il ait été « re-
trouvé » et soit « revenu a la vie ». Cette joie mani-
feste qu’un bien était demeuré intact: un fils, méme
prodigue, ne cesse pas d’étre réellement fils de son
pére; elle est en outre la marque d'un bien retrouvé,
qui dans le cas de 'enfant prodigue a été le retour a la
vérité sur lui-méme.

Ce qui s’est passé, dans la parabole du Christ, entre
le pére et le fils, ne peut étre saisi « de 'extérieur ».
Nos préjugés au sujet de la miséricorde sont le plus
souvent le résultat d'une évaluation purement exté-
rieure. Il nous arrive parfois, en considérant les
choses ainsi, de percevoir surtout dans la miséricorde
un rapport d’'inégalité entre celui qui I'offre et celui qui
la recoit. Et par conséquent, nous sommes préts a en
déduire que la miséricorde offense celui qui en est
I'objet, qu’elle offense la dignité de ’'homme. La para-
bole de I'enfant prodigue montre que la réalité esttout
autre : la relation de miséricorde se fonde sur I’'expé-
rience commune de ce bien qu’est ’homme, sur I'ex-
périence commune de la dignité qui lui est propre.
Cette expérience commune fait que I'enfant prodigue
commence a se voir lui-méme et a voir ses actions en
toute vérité (une telle vision dans la vérité est une au-
thentique humilité) ; et précisément a cause de cela, il
devient au contraire pour son pére un bien nouveau:
le pére voit avec tant de clarté le bien qui s’est accom-
pli grice au rayonnement mystérieux de la vérité et
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de 'amour, qu’il semble oublier tout le mal que son
fils avait commis.

La parabole de I'enfant prodigue exprime d'une fa-
con simple, mais profonde, la 7éalité de la conversion.
Celle-ci est I'expression la plus concréte de I'ceuvre
de 'amour et de la présence de la miséricorde dans le
monde humain. La signification véritable et propre de
la miséricorde ne consiste pas seulement dans le re-
gard, ft-il le plus pénétrant et le plus chargé de com-
passion, tourné vers le mal moral, corporel ou maté-
riel : la miséricorde se manifeste dans son aspect
propre et véritable quand elle revalorise, quand elle
promeut, et quand elle tire le bien de toutes les formes de
mal qui existent dans le monde et dans ’homme.
Ainsi entendue, elle constitue le contenu fondamental
du message messianique du Christ et la force consti-
tutive de sa mission. C’est ainsi que ses apotres et ses
disciples la comprenaient et la pratiquaient. Elle ne
cessa jamais de se révéler, dans leur cceur comme
dans leurs actions, comme une démonstration du dy-
namisme de 'amour qui ne se laisse « pas vaincre par
le mal », mais qui est « vainqueur du mal par le bien »
(69). I faut que le visage authentique de la miséri-
corde soit toujours dévoilé a nouveau. Malgré de mul-
tiples préjugés, elle apparait comme particuliérement
nécessaire pour notre époque.

V LE MYSTERE PASCAL

7. Miséricorde
révélée dans la croix et la Résurrection

Le message messianique du Christ et son activité
parmi les hommes s’achévent avec la croix et la résur-
rection. Nous devons pénétrer profondément dans cet
événement final qui, spécialement dans le langage
conciliaire, est défini comme mysterium paschale, si
nous voulons exprimer totalement la vérité sur la mi-
séricorde, telle qu’elle a été totalement révélée dans
I'histoire de notre salut. A ce point de nos réflexions, il
faudra nous rapprocher encore plus du contenu de I'en-
cyclique Redemptor Hominis. En effet, si la réalité de la
rédemption, dans sa dimension humaine, dévoile la
grandeur inouie de ’homme, qui talem ac tantum me-
ruit habere Redemptorem (70), en méme temps, la di-
mension divine de la rédemption nous dévoile de ma-
niére, dirais-je, plus concréte et « historique », la
profondeur de I'amour qui ne recule pas devant I’extra-
ordinaire sacrifice du Fils pour satisfaire la fidélité du
Créateur et Pere a ’égard des hommes créés a son
image et choisis dés le « commencement » en ce Fils,
en vue de la grice et de la gloire.

Les événements du Vendredi Saint, et auparavant
encore la priere a Gethsémani, introduisent dans tout
le déroulement de la révélation de I'amour et de la mi-
séricorde, dans la mission messianique du Christ, un
changement fondamental. Celui qui « est passé en fai-
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sant le bien et en rendant la santé » (71), « en guéris-
sant toute maladie et toute langueur » (72), semble
maintenant étre lui-méme digne de la plus grande mi-
séricorde, et faire appel a la miséricorde, quand il est ar-
rété, outragé, condamné, flagellé, couronné d’épines,
quand il est cloué a la croix et expire dans d’atroces
tourments (73). C’est alors qu’il est particulierement
digne de la miséricorde des hommes qu’il a comblés de
bienfaits, et il ne la recoit pas. Méme ceux qui lui sont
les plus proches ne savent pas le protéger et 'arracher
aux mains des oppresseurs. Dans cette étape finale de
la fonction messianique, s’accomplissent dans le Christ
les paroles des prophétes, et surtout celles d’Isaie, au
sujet du serviteur de Yahvé : « Dans ses blessures,
nous trouvons la guérison » (74).

Le Christ, en tant qu’homme qui souffre réellement
et terriblement au jardin des Oliviers et sur le
Calvaire, s’adresse au Peére, a ce Pére dont il a an-
noncé 'amour aux hommes, dont il a fait connaitre la
miséricorde par toutes ses actions. Mais la terrible
souffrance de la mort en croix ne lui est pas épargnée,
pas méme a lui: « Celui qui n’avait pas connu le péché,
Dieu l'a fait péché pour nous » (75), écrira saint Paul,
résumant en peu de mots toute la profondeur du mys-
tere de la croix et en méme temps la dimension divine
de la réalité de la rédemption. Or cette rédemption est
la révélation ultime et définitive de la sainteté de
Dieu, qui est la plénitude absolue de la perfection: plé-
nitude de la justice et de 'amour, puisque la justice se
fonde sur ’amour, provient de lui et tend vers lui.
Dans la passion et la mort du Christ — dans le fait que
le Pére n’a pas épargné son Fils, mais « I'a fait péché
pour nous » (76) -, s’exprime la justice absolue, car le
Christ subit la passion et la croix a cause des péchés
de 'humanité. Il y a vraiment la une « surabondance »
de justice, puisque les péchés de 'homme se trouvent
« compensés » par le sacrifice de ’'Homme-Dieu.
Toutefois cette justice, qui est au sens propre justice
« ala mesure » de Dieu, nait tout entiére de I'amour,
de 'amour du Peére et du Fils, et elle s’épanouit tout
entiere dans 'amour. C’est précisément pour cela que
la justice divine révélée dans la croix du Christ est « a
la mesure » de Dieu, parce qu’elle nait de I'amour et
s’accomplit dans 'amour, en portant des fruits de sa-
lut. La dimension divine de la rédemption ne se réalise
pas seulement dans le fait de faire justice du péché,
mais dans celui de rendre a 'amour la force créatrice
grace a laquelle 'homme a de nouveau acces a la plé-
nitude de vie et de sainteté qui vient de Dieu. De la
sorte, la rédemption porte en soi la révélation de la
miséricorde en sa plénitude.

Le mystere pascal constitue le sommet de cette ré-
vélation et de cette mise en ceuvre de la miséricorde,
qui est capable de justifier 'homme, de rétablir la jus-
tice comme réalisation de I'ordre salvifique que Dieu
avait voulu dés le commencement dans ’homme, et,
par 'homme, dans le monde. Le Christ souffrant

s’adresse d’une maniére particuliére a ’homme, et
pas seulement au croyant. Méme I'’homme incroyant
saura découvrir en lui la solidarité éloquente avec la
destinée humaine, comme aussi la plénitude harmo-
nieuse du don désintéressé a la cause de ’homme, a
la vérité et a I'amour. La dimension divine du mystéere
pascal va toutefois encore plus loin. La croix plantée
sur le calvaire, et sur laquelle le Christ tient son ul-
time dialogue avec le Pére, émerge du centre méme de
lamour dont 'homme, créé a 'image et a la ressem-
blance de Dieu, a été gratifié selon I’éternel dessein
de Dieu. Dieu, tel que le Christ 'a révélé, n’est pas
seulement en rapport étroit avec le monde en tant que
Créateur et source ultime de I'existence. Il est aussi
Peére: il est uni a 'homme, qu’il a appelé a I'existence
dans le monde visible, par un lien encore plus profond
que celui de la création. C’est 'amour qui non seule-
ment crée le bien, mais qui fait participer a la vie
méme de Dieu Pére, Fils et Esprit Saint. En effet, ce-
lui qui aime désire se donner lui-méme.

La croix du Christ au Calvaire se dresse sur le che-
min de l'admirabile commercium, de cette admirable
communication de Dieuw a I’homme qui contient en
méme temps 1'appel qui lui est adressé a participer, en
s’offrant lui-méme a Dieu et en offrant avec lui le
monde visible, a la vie divine ; 2 participer en tant que
fils adoptif a la vérité et a 'amour qui sont en Dieu et
proviennent de Dieu. Sur le chemin de I'élection éter-
nelle de 'homme a la dignité de fils adoptif de Dieu,
surgit précisément dans I'histoire la croix du Christ,
Fils unique, qui, « lumiére née de la lumiére, vrai Dieu
né du vrai Dieu » (77), est venu donner 'ultime té-
moignage de l'admirable alliance de Dieu avec I'huma-
nité, de Dieu avec I’homme — avec chaque homme.
Ancienne comme ’homme, puisqu’elle remonte au
mysteére méme de la création, puis rétablie bien des
fois avec un seul peuple €élu, cette alliance est égale-
ment l'alliance nouvelle et définitive ; établie 13, sur le
Calvaire, elle n’est plus limitée a un seul peuple, a
Israél, mais elle est ouverte a tous et a chacun.

Que nous dit la croix du Christ, qui est le dernier
mot pour ainsi dire de son message et de sa mission
messianiques ? Certes, elle n’est pas encore la parole
ultime du Dieu de I’Alliance, qui ne sera prononcée
qu’aux lueurs de cette aube ol les femmes d’abord
puis les Apétres, venus au tombeau du Christ crucifié,
le trouveront vide et entendront pour la premieére fois
cette annonce: « Il est ressuscité ». Ils la rediront a
leur tour, et ils seront les témoins du Christ ressus-
cité. Toutefois, méme dans la glorification du Fils de
Dieu, la croix ne cesse d’étre présente, cette croix qui
— a travers tout le témoignage messianique de
I'Homme-Fils qui a subi la mort sur elle — parle et ne
cesse jamais de parler de Dieu-Pére, qui est toujours fi-
dele a son amour éternel envers I'homme, car « Il a telle-
ment aimé le monde — donc 'homme dans le monde —
qu’il a donné son Fils unique, afin que quiconque croit
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en lui ne périsse pas, mais ait la vie éternelle » (78).
Croire dans le Fils crucifié signifie « voir le Pere »
(79), signifie croire que I'amour est présent dans le
monde, et que cet amour est plus puissant que les
maux de toutes sortes dans lesquels 'homme, I’hu-
manité et le monde sont plongés. Croire en un tel
amour signifie croire dans la miséricorde. Celle-ci en
effet est la dimension indispensable de ’'amour ; elle
est comme son deuxiéme nom, et elle est en méme
temps la maniére propre dont il se révele et se réalise
pour s’opposer au mal qui est dans le monde, qui tente
et assiege 'homme, s’insinue jusque dans son coeur
et peut « le faire périr dans la géhenne » (80).

8. Amour plus fort que la mort,
plus fort que le péché

La croix du Christ sur le Calvaire est aussi témoi-
gnage de la force du mal a I'égard du Fils de Dieu lui-
méme, a I’égard de celui qui, seul parmi tous les en-
fants des hommes, était par nature innocent et pur de
tout péché, et dont la venue dans le monde fut
exempte de la désobéissance d’Adam et de I'héritage
du péché originel. Et voici qu’en lui, le Christ, justice
est faite du péché au prix de son sacrifice et de son
obéissance « jusqu’a la mort » (81). Lui, qui était sans
péché, « Dieu I'a fait péché pour nous » (82). Justice
est faite aussi de la mort, qui depuis le commence-
ment de I’histoire humaine s’était alliée au péché. Et
justice est faite de la mort au prix de la mort de celui
qui était sans péché et qui seul pouvait — par sa propre
mort — détruire la mort elle-méme (83). De la sorte,
la croix du Christ, sur laquelle le Fils, consubstantiel
au Pere, rend pleine justice a Dieu, est aussi une 7évé-
lation radicale de la miséricorde, ¢’ est-a-dire de 'amour
qui s’oppose a ce qui constitue la racine méme du mal
dans I'histoire, le péché et la mort.

La croix est le moyen le plus profond pour la divinité
de se pencher sur 'homme et sur ce que 'homme —
surtout dans les moments difficiles et douloureux — ap-
pelle son malheureux destin. La croix est comme un
toucher de 'amour éternel sur les blessures les plus
douloureuses de I'existence terrestre de ’homme, et
I'accomplissement jusqu’au bout du programme mes-
sianique que le Christ avait formulé dans la synagogue
de Nazareth (84) puis répété devant les messagers de
Jean-Baptiste (85). Conformément aux paroles de 'an-
cienne prophétie d’Isaie (86), ce programme consistait
dans la révélation de I'amour miséricordieux envers les
pauvres, ceux qui souffrent, les prisonniers, envers les
aveugles, les opprimés et les pécheurs. Dans le mys-
tére pascal sont dépassées les limites du mal multi-
forme auquel participe ’homme durant son existence
terrestre: la croix du Christ, en effet, nous fait com-
prendre que les racines les plus profondes du mal plon-
gent dans le péché et dans la mort ; ainsi devient-elle
un signe eschatologique. C’est seulement 2 la fin des
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temps et lors du renouvellement définitif du monde
qu’en tous les élus 'amour vaincra le mal en ses sources
les plus profondes, en apportant comme un fruit pleine-
ment mir le Régne de la vie, de la sainteté, de 'immor-
talité glorieuse. Le fondement de cet accomplissement
eschatologique est déja contenu dans la croix du Christ
et dans sa mort. Le fait que le Christ « est ressuscité le
troisiéme jour » (87) est le signe qui marque I’achéve-
ment de la mission messianique, signe qui est le cou-
ronnement de la révélation compléte de 'amour misé-
ricordieux dans un monde soumis au mal. Il constitue
en méme temps le signe qui annonce a I'avance « un
ciel nouveau et une terre nouvelle » (88), quand Dieu
« essuiera toute larme de leurs yeux; de mort, il n’y en
aura plus; de pleur, de cri et de peine, il n’y en aura
plus; car 'ancien monde s’en est allé » (89).

Dans I'accomplissement eschatologique, la miséri-
corde se révélera comme amour, tandis que dans le
temps, dans I’histoire humaine qui est aussi une his-
toire de péché et de mort, 'amour doit se révéler sur-
tout comme miséricorde, et se réaliser sous cette
forme. Le programme messianique du Christ, pro-
gramme de miséricorde, devient celui de son peuple,
de I’Eglise. Au centre méme de ce programme se
tient toujours la croix, puisqu’en elle la révélation de
I’amour miséricordieux atteint son sommet. Tant que
« I’ancien monde » ne sera pas passé (90), la croix de-
meurera ce « lieu » auquel on pourrait aussi appliquer
ces autres paroles de I’Apocalypse de saint Jean:
« Voici que je me tiens a la porte et je frappe ; si quel-
qu’'un entend ma voix et m’ouvre la porte, j’entrerai
chez lui pour souper, moi prés de lui et lui prés de
moi » (91). Dieu révele aussi particulierement sa mi-
séricorde lorsqu’il appelle I'homme a exercer sa « misé-
ricorde » envers son propre Fils, envers le Crucifié.

Le Christ, le Crucifié, est le Verbe qui ne passe pas
(92), il est celui qui se tient a la porte et frappe au
cceur de tout homme (93), sans contraindre sa liberté,
mais en cherchant a en faire surgir un amour qui soit
non seulement acte d’union au Fils de 'homme souf-
frant, mais aussi une forme de « miséricorde » mani-
festée par chacun de nous au Fils du Péere éternel.
Dans ce programme messianique du Christ et la révé-
lation de la miséricorde par la croix, la dignité de
I’homme pourrait-elle étre plus respectée et plus
grande, puisque cet homme, s’il est objet de la miséri-
corde, est aussi en méme temps en un certain sens
celui qui « exerce la miséricorde » ?

En définitive, n’est-ce pas la position du Christ a
I'égard de ’homme, lorsqu’il déclare : « Dans la me-
sure oll vous l'avez fait a I'un de ces petits... C’est a
moi que vous l'avez fait » (94). Les paroles du
Sermon sur la montagne : « Heureux les miséricor-
dieux, car ils obtiendront miséricorde » (95) ne
constituent-elles pas, en un certain sens, une syn-
theése de toute la Bonne Nouvelle, de tout « I’admi-
rable échange » (admirabile commercium) contenu en
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elle et qui est une loi simple, forte, mais aussi
« suave », de I’économie méme du salut? Et ces pa-
roles du Sermon sur la montagne, qui font voir dés le
point de départ les possibilités du « coeur humain »
(« étre miséricordieux »), ne révelent-elles pas, dans
la méme perspective, la profondeur du mystere de
Dieu: l'inscrutable unité du Peére, du Fils et de
I’Esprit Saint, en qui ’amour, contenant la justice,
donne naissance a la miséricorde qui, a son tour, ré-
vele la perfection de la justice ?

Le mysteére pascal, c’est le Christ au sommet de la
révélation de 'insondable mystére de Dieu. C’est
alors que s’accomplissent en plénitude les paroles
prononcées au Cénacle: « Qui m’a vu, a vu le Pére »
(96). En effet, le Christ, que « le Pére n’a pas épar-
gné » (97) en faveur de 'homme, et qui, dans sa pas-
sion et le supplice de la croix, n’a pas été I'objet de la
miséricorde humaine, a révélé dans sa résurrection la
plénitude de 'amour que le Pére nourrit envers lui et,
a travers lui, envers tous les hommes. « Il n’est pas le
Dieu des morts, mais des vivants » (98). Dans sa ré-
surrection, le Christ a révélé le Dieu de I'amour misé-
ricordieux justement parce qu’il a accepté la croix
comme chemin vers la résurrection. Et c’est pourquoi,
lorsque nous faisons mémoire de la croix du Christ, de
sa passion et de sa mort, notre foi et notre espérance
se fixent sur le Ressuscité: sur ce Christ qui, « le soir
de ce méme jour, le premier de la semaine... vint au
milieu de ses disciples » au Cénacle oil « ils se trou-
vaient,... souffla sur eux, et leur dit: Recevez 'Esprit
Saint. Ceux a qui vous remettrez les péchés, ils leur
seront remis; ceux a qui vous les retiendrez, ils leur
seront retenus » (99).

Voici que le Fils de Dieu, dans sa résurrection, a fait
I'expérience radicale de la miséricorde, c’est-a-dire de
I'amour du Pére plus fort que la mort. Et c’est aussi le
méme Christ, fils de Dieu, qui, au terme — et en un
certain sens au-dela méme du terme — de sa mission
messianique, se révéle lui-méme comme source in-
épuisable de la miséricorde, de 'amour qui, dans la
perspective ultérieure de I'histoire du salut dans I'E-
glise, doit continuellement se montrer plus fort que le
péché. Le Christ de Piques est 'incarnation définitive
de la miséricorde, son signe vivant : signe du salut a la
fois historique et eschatologique. Dans le méme es-
prit, la liturgie du temps pascal met sur nos levres les
paroles du Psaume : Misericordias Domini in aeternum
cantabo, « Je chanterai sans fin les miséricordes du
Seigneur » (100).

9. La mére de la miséricorde

Dans ce chant pascal de I'Eglise, résonnent dans la
plénitude de leur contenu prophétique les paroles pro-
noncées par Marie durant sa visite a2 Elisabeth,
I'épouse de Zacharie: « Sa miséricorde s’étend de gé-
nération en génération » (101). Dés l'instant de I'incar-

nation, ces paroles ouvrent une nouvelle perspective
de I'histoire du salut. Apres la résurrection du Christ,
cette perspective nouvelle devient historique et ac-
quiert en méme temps un sens eschatologique. Depuis
ce moment se succédent toujours en nombre croissant
de nouvelles générations d’hommes dans I'immense
famille humaine, et se succédent aussi de nouvelles
générations du peuple de Dieu, marquées du signe de
la croix et de la résurrection, et « marquées d’un
sceau » (102), celui du mystere pascal du Christ, révé-
lation absolue de cette miséricorde que Marie procla-
mait sur le seuil de la maison de sa cousine: « Sa mi-
séricorde s’étend de génération en génération » (103).

Marie est aussi celle qui, d’'une maniére particuliére
et exceptionnelle — plus qu’aucune autre — a expéri-
menté la miséricorde, et en méme temps — toujours
d’une maniére exceptionnelle — a rendu possible par
le sacrifice du cceur sa propre participation a la révéla-
tion de la miséricorde divine. Ce sacrifice est étroite-
ment lié 4 la croix de son Fils, au pied de laquelle elle
devait se trouver sur le Calvaire. Le sacrifice de Marie
est une participation spécifique a la révélation de la
miséricorde, c’est-a-dire de la fidélité absolue de Dieu
a son amour, a 'alliance qu’il a voulue de toute éter-
nité et qu’il a conclue dans le temps avec I'homme,
avec le peuple, avec 'humanité; il est la participation a
la révélation qui s’est accomplie définitivement a tra-
vers la croix. Personne n’a expérimenté autant que la
Mere du Crucifié le mysteére de la croix, la rencontre
bouleversante de la justice divine transcendante avec
I’amour: ce « baiser » donné par la miséricorde a la
justice (104). Personne autant qu’elle, Marie, n’a ac-
cueilli aussi profondément dans son cceur ce mystere:
mysteére divin de la rédemption, qui se réalisa sur le
Calvaire par la mort de son Fils, accompagnée du sa-
crifice de son coeur de mere, de son « fiat » définitif.

Marie est donc celle qui connait le plus a fond le mys-
tere de la miséricorde divine. Elle en sait le prix, et sait
combien il est grand. En ce sens, nous I’appelons
aussi Mere de la miséricorde : Notre-Dame de miséri-
corde, ou Meére de la divine miséricorde; en chacun de
ces titres, il y a une signification théologique profonde,
parce qu’ils expriment la préparation particuliére de
son Ame, de toute sa personne, qui la rend capable de
découvrir, d’abord a travers les événements com-
plexes d’Israél puis a travers ceux qui concernent tout
homme et toute ’humanité, cette miséricorde 2 la-
quelle tous participent « de génération en
génération » (105), selon I'éternel dessein de la Tres
Sainte Trinité.

Cependant, ces titres que nous décernons a la Mére
de Dieu parlent surtout d’elle comme de la Mére du
Crucifié et du Ressuscité ; comme de celle qui, ayant
expérimenté la miséricorvde d’une maniere exception-
nelle, « mérite » dans la méme mesure cette miséri-
corde tout au long de son existence terrestre, et parti-
culierement au pied de la croix de son Fils; enfin ils
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nous parlent d’elle comme de celle qui, par sa partici-
pation cachée mais en méme temps incomparable a la
tadche messianique de son Fils, a été appelée d'une
maniére spéciale a rendre proche des hommes cet
amour qu’il était venu révéler: amour qui trouve sa
manifestation la plus concréte a I’égard de ceux qui
souffrent, des pauvres, des prisonniers, des aveugles,
des opprimés et des pécheurs, ainsi que le dit le
Christ avec les termes de la prophétie d’Isaie, d’abord
dans la synagogue de Nazareth (106), puis en réponse
aux envoyés de Jean-Baptiste (107).

A cet amour « miséricordieux », qui se manifeste
surtout au contact du mal physique et moral, le coeur
de celle qui fut la Mére du Crucifié et du Ressuscité
participait d’'une maniére unique et exceptionnelle —
Marie y participait. Et cet amour ne cesse pas, en elle
et grice a elle, de se révéler dans I'histoire de 'Eglise
et de I'humanité. Cette révélation est particuliére-
ment fructueuse, car, chez la Mére de Dieu, elle se
fonde sur le tact particulier de son coeur maternel, sur
sa sensibilité particuliere, sur sa capacité particuliére
de rejoindre tous ceux qui acceptent plus facilement
Uamour miséricordieux de la part d’'une mere. C'est 1a
un des grands et vivifiants mystéres chrétiens, mys-
tere tres intimement lié a celui de 'incarnation.

« A partir du consentement qu’elle apporta par sa foi
au jour de I’Annonciation et qu’elle maintint sans hé-
sitation sous la croix — nous dit le Concile Vatican II -,
cette maternité de Marie dans 1'économie de la grace
se continue sans interruption jusqu’a I'accession de
tous les élus a la gloire éternelle. En effet, aprés son
Assomption au ciel, son role dans le salut ne s’inter-
rompt pas: par son intercession répétée, elle continue
a nous obtenir les dons qui assurent notre salut éter-
nel. Son amour maternel la rend attentive aux fréres
de son Fils dont le pelerinage n’est pas achevé, ou qui
se trouvent engagés dans les périls et les épreuves,
jusqu’a ce qu’ils parviennent a la patrie
bienheureuse » (108).

VI « MISERICORDE... , |
DE GENERATION EN GENERATION »

10.Image de notre génération

Nous avons tout droit de croire que notre génération,
elle aussi, a été comprise dans les paroles de la Mére de
Dieu, lorsqu’elle glorifiait cette miséricorde dont parti-
cipent « de génération en génération » tous ceux qui se
laissent conduire par la crainte de Dieu. Les paroles du
Magnificat de Marie ont un contenu prophétique, qui re-
garde non seulement le passé d’'Israél, mais aussi I'ave-
nir du peuple de Dieu sur la terre. Nous tous en effet,
qui vivons actuellement sur la terre, nous sommes la gé-
nération qui est consciente de I'approche du troisieme
millénaire, et qui ressent profondément le tournant ac-
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tuel de I'histoire. La présente génération se sait privilé-
giée car le progrées lui offre d'immenses possibilités, in-
soupconnées il y a quelques décennies seulement.
L’activité créatrice de ’'homme, son intelligence et son
travail, ont provoqué de trés grands changements tant
dans le domaine de la science et de la technique que
dans la vie sociale et culturelle. L’homme a étendu son
pouvoir sur la nature; il a acquis une connaissance plus
approfondie des lois de son comportement social. Il a vu
s’effondrer ou se rétrécir les obstacles et les distances
qui séparent hommes et nations grace a un sens accru
de I'universel, une conscience plus nette de I'unité du
genre humain et I’acceptation de la dépendance réci-
proque dans une solidarité authentique, grace enfin au
désir — et a la possibilité — d’entrer en relation avec ses
fréres et sceurs par-dela les divisions artificielles de la
géographie ou les frontiéres nationales ou raciales. Les
jeunes d’aujourd’hui, surtout, savent que le progres de
la science et de la technique est capable d’apporter non
seulement de nouveaux biens matériels mais aussi une
participation plus large 4 la connaissance. L’essor de I'in-
formatique, par exemple, multipliera les capacités in-
ventives de ’'homme et permettra I'accés aux richesses
intellectuelles et culturelles des autres peuples. Les
nouvelles techniques de communication favoriseront
une plus grande participation aux événements et un
échange croissant des idées. Les acquis des sciences
biologiques, psychologiques ou sociales aideront
I'homme a mieux pénétrer la richesse de son étre
propre. Et §’il est vrai qu’'un tel progrés reste encore
trop souvent le privilege des pays industrialisés, on ne
peut nier que la perspective d’en faire bénéficier tous les
peuples et tous les pays ne demeure plus longtemps
une simple utopie quand il existe une réelle volonté po-
litique a cet effet.

Mais a coté de tout cela — ou plutot en tout cela —il
existe les difficultés qui se manifestent dans toute
croissance. Il existe des inquiétudes et des impuis-
sances qui touchent a la réponse profonde que
I’homme sait devoir donner. Le tableau du monde
contemporain présente aussi des ombres et des désé-
quilibres pas toujours superficiels. La constitution
pastorale Gaudium et Spes du Concile Vatican II n’est
certainement pas le seul document qui traite de la vie
de la génération contemporaine, mais c’est un docu-
ment d’'une importance toute spéciale. « En vérité —y
lisons-nous —, les déséquilibres qui travaillent le
monde moderne sont liés aun déséquilibre plus fonda-
mental, qui prend racine dans le coeur méme de
I'homme. C’est en 'homme lui-méme que de nom-
breux éléments se combattent. D’une part, comme
créature, 1l fait I'expérience de ses multiples limites;
d’autre part, il se sent illimité dans ses désirs et ap-
pelé a une vie supérieure. Sollicité de tant de fagons, il
est sans cesse contraint de choisir et de renoncer.
Pire : faible et pécheur, il accomplit souvent ce qu’il ne
veut pas et n’accomplit point ce qu’il voudrait. En
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somme, c’est en lui-méme qu’il souffre de division, et
c’est de 1a que naissent au sein de la société tant et de
si grandes discordes » (109).

Vers la fin de I'introduction, nous lisons encore: «...
le nombre croit de ceux qui, face a ’évolution pré-
sente du monde, se posent les questions les plus fon-
damentales ou les pergoivent avec une acuité nou-
velle: Qu’est-ce que 'homme? Que signifient la
souffrance, le mal, la mort, qui subsistent malgré tant
de progres? A quoi bon ces victoires payées d'un si
grand prix ? » (110).

Quinze ans apres le Concile Vatican II, ce tableau
des tensions et des menaces propres a notre époque
serait-il devenu moins inquiétant ? Il semble que non.
Au contraire, les tensions et les menaces qui, dans le
document conciliaire, paraissaient seulement s’es-
quisser, et ne pas manifester jusqu’au bout tout le
danger qu’elles portaient en elles, se sont bien davan-
tage révélées au cours de ces années, I'ont confirmé
d’une autre maniére, et ne permettent plus de nourrir
les illusions d’autrefois.

11. Sources d’inquiétude

C’est ainsi que grandit dans notre monde la
conscience d'une menace, comme augmente aussi la
crainte existentielle liée surtout -comme je I'ai déja in-
diqué dans I’encyclique Redemptor Hominis -, a la
perspective d’un conflit qui, en raison des arsenaux
atomiques actuels, pourrait signifier I’autodestruction
partielle de I'humanité. Toutefois, la menace ne
concerne pas seulement ce que les hommes peuvent
faire a d’autres hommes en utilisant la technique mili-
taire ; elle concerne aussi bien d’autres dangers, qui
sont le produit d’une civilisation matérialiste, laquelle
— malgré les déclarations « humanistes » — accepte le
primat des choses sur la personne. L’homme contem-
porain a donc peur que, par l'utilisation des moyens
techniques inventés par ce type de civilisation, lesin-
dividus mais aussi les milieux, les communautés, les
sociétés, les nations, puissent étre les victimes d’abus
de pouvoir de la part d’autres individus, milieux, socié-
tés. L’histoire de notre siécle en offre d’abondants
exemples. Malgré toutes les déclarations sur les
droits de ’homme dans sa dimension intégrale, c’est-
a-dire dans son existence corporelle et spirituelle,
nous ne pouvons pas dire que ces exemples appar-
tiennent seulement au passé.

A juste raison, 'homme a peur d’étre victime d'une
oppression qui lui Ote la liberté intérieure, la possibi-
lité de manifester publiquement la vérité dont il est
convaincu, la foi qu’il professe, la faculté d’obéir a la
voix de sa conscience qui lui indique le droit chemin.
En effet, les moyens techniques dont dispose la civili-
sation actuelle cachent non seulement la possibilité
d’une autodestruction réalisée par un conflit militaire,
mais aussi la possibilité d'un assujettissement « paci-

fique » des individus, des milieux de vie, de sociétés en-
tieres et de nations qui, quel qu’en soit le motif, sont
génants pour ceux qui disposent de ces moyens et sont
préts a les utiliser sans scrupule. Que I'on pense aussi
a la torture, qui existe encore dans le monde, adoptée
systématiquement par I'autorité comme instrument de
domination ou de suprématie politique, et pratiquée
impunément par les subalternes.

Ainsi donc, a coté de la conscience de la menace
contre la vie, grandit la conscience d’une autre me-
nace, qui détruit plus encore ce qui est essentiel a
I'homme, c’est-a-dire ce qui est intimement lié 4 sa di-
gnité de personne, a son droit a la vérité et a la liberté.

Et tout cela se déroule sur la toile de fond de I'im-
mense remords constitué par le fait que, a coté des
hommes et des sociétés aisés et rassasiés, vivant dans
I’abondance, esclaves de la consommation et de la
jouissance, il ne manque pas dans la méme famille hu-
maine d’'individus et de groupes sociaux qui souffrent
de la faim. Il ne manque pas d’enfants mourant de faim
sous les yeux de leurs meres. Il ne manque pas non
plus, dans les diverses parties du monde et les divers
systémes socio-économiques, de zones entiéres de
misére, de disette et de sous-développement. Ce fait
est universellement connu. L état d’inégalité entre les
hommes et les peuples non seulement dure, mais il
augmente. Aujourd’hui encore, a cté de ceux qui sont
aisés et vivent dans ’abondance, il y en a d’autres qui
vivent dans l'indigence, souffrent de la misére, et sou-
vent méme meurent de faim ; leur nombre atteint des
dizaines et des centaines de millions. C’est pour cela
que I'inquiétude morale est destinée a devenir encore
plus profonde. De toute évidence, il y a un défaut capi-
tal, ou plutot un ensemble de défauts et méme un mé-
canisme défectueux a la base de 1’économie contem-
poraine et de la civilisation matérialiste, qui ne
permettent pas a la famille humaine de se sortir, di-
rais-je, de situations aussi radicalement injustes.

Cette image du monde d’aujourd’hui, dans lequel il y
a tant de mal physique et moral qu’il en devient un
monde enfermé dans le réseau de ses contradictions
et de ses tensions, et en méme temps plein de me-
naces dirigées contre la liberté humaine, la conscience
et la religion, cette image explique 'inquiétude 2 la-
quelle est soumis ’'homme contemporain. Cette in-
quiétude est ressentie non seulement par ceux qui
sont désavantagés et opprimés, mais aussi par ceux
qui jouissent des privileges de la richesse, du progres,
du pouvoir. Et méme si ne manquent pas aussi ceux
qui cherchent a en découvrir les causes ou a réagir
avec les moyens que leur offrent la technique, la ri-
chesse et le pouvoir, cette inquiétude toutefois, au
plus profond de I’Ame humaine, porte au-dela de ces
palliatifs. Comme le Concile Vatican II I'a justement
noté dans ses analyses, elle concerne les problemes
fondamentaux de toute I’existence humaine. Cette in-
quiétude est liée au sens méme de I’existence de
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I’homme dans le monde, et elle est inquiétude pour
I'avenir de I'homme et de toute ’humanité ; elle exige
des résolutions décisives, qui semblent désormais
s’imposer au genre humain.

12. La justice suffit-elle 2

Il n’est pas difficile de constater que, dans le monde
contemporain et sur une vaste échelle,le sens de la jus-
tice s’est réveillé; et sans aucun doute, il met plus en
relief ce qui est opposé a la justice dans les rapports
entre les hommes, les groupes sociaux ou les
« classes », comme entre les peuples et les Etats, et
jusqu’a des systémes politiques entiers et méme des
«mondes » entiers. Ce courant profond et multiforme,
a la source duquel la conscience humaine contempo-
raine a placé la justice, atteste le caractere éthique des
tensions et des luttes qui envahissent le monde.

L’Eglise partage avec les hommes de notre temps ce dé-
sir ardent et profond d’une vie juste a tous points de
vue, et elle n’omet pas non plus de réfléchir aux divers
aspects de la justice, telle que l'exige la vie des
hommes et des sociétés. Le développement de la doc-
trine sociale catholique au cours du dernier siécle le
confirme bien. Dans le sillage de cet enseignement se
situent aussi bien I’éducation et la formation des
consciences humaines dans un esprit de justice, que les
initiatives particulieres qui se développent dans cet es-
prit, spécialement dans le cadre de I'apostolat des laics.

Cependant, il serait difficile de ne pas percevoir que,
souvent, les programmes fondés sur I'idée de justice et qui
doivent servir a sa réalisation dans la vie sociale des
personnes, des groupes et des sociétés humaines, su-
bissent en pratique des déformations. Bien qu’ils conti-
nuent toujours a se réclamer de cette méme idée de
justice, I'expérience démontre que souvent des forces
négatives, comme la rancceur, la haine, et jusqu’a la
cruauté, ont pris le pas sur elle. Alors, le désir de ré-
duire a rien 'adversaire, de limiter sa liberté, ou méme
de Iui imposer une dépendance totale, devient le motif
fondamental de I'action; et cela s’oppose a 'essence de
la justice qui, par nature, tend a établir I’égalité et
I’équilibre entre les parties en conflit. Cette espéce
d’abus de I'idée de justice et son altération pratique
montrent combien 'action humaine peuts éloigner de la
justice elle-méme, quand bien méme elle serait entre-
prise en son nom. Ce n’est pas pour rien que le Christ
reprochait a ses auditeurs, fideles a la doctrine de
I’Ancien Testament, 'attitude qui se manifeste dans
ces paroles: « (Eil pour ceil, dent pour dent » (111).
Telle était la maniére d’altérer la justice a cette époque;
et les formes modernes continuent a se modeler sur
elle. Il est évident, en effet, qu’au nom d’une prétendue
justice (par exemple historique, ou de classe), on
anéantit parfois le prochain, on tue, on prive de la li-
berté, on dépouille des droits humains les plus élémen-
taires. L’expérience du passé et de notre temps dé-
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montre que la justice ne suffit pas a elle seule, et méme
qu’elle peut conduire a sa propre négation et a sa
propre ruine, si on ne permet pasa cette force plus pro-
Sfonde qu’est U'amour de fagonner la vie humaine dans
ses diverses dimensions. L’expérience de I'histoire a
conduit a formuler I'axiome : summum ius, summa in-
turia, le summum du droit, summum de 'injustice.
Cette affirmation ne dévalue pas la justice, et n’atténue
pas la signification de I'ordre qui se fonde sur elle ; mais
elle indique seulement, sous un autre aspect, la néces-
sité de recourir a ces forces encore plus profondes de
'esprit, qui conditionnent 'ordre méme de la justice.

Ayant devant les yeux I'image de la génération a la-
quelle nous appartenons, I’Eglise partage Uinquiétude de
tant d’hommes contemporains. D’autre part, elle doit
aussi se préoccuper du déclin de nombreuses valeurs
fondamentales, qui constituent un bien incontestable
non seulement de la morale chrétienne, mais simple-
ment de la morale humaine, de la culture morale, comme
sont le respect de la vie humaine depuis le moment de
la conception, le respect pour le mariage dans son unité
indissoluble, le respect pour la stabilité de la famille. La
permissivité morale frappe surtout ce milieu si sensible
de la vie et de la sociabilité. Avec cela vont de pair la
crise de la vérité dans les relations humaines, I'irres-
ponsabilité dans la parole, 'utilitarisme dans les rap-
ports d’homme a2 homme, la diminution du sens du bien
commun authentique et la facilité avec laquelle ce der-
nier est sacrifié. Enfin, il y a la désacralisation, qui se
transforme souvent en « déshumanisation » : 'homme
et la société pour lesquels rien n’est « sacré » connais-
sent, malgré toutes les apparences, la décadence mo-
rale.

VII LA MISERICORDE DE DIEU
DANS LA MISSION DE LEGLISE

En relation avec cette image de notre génération,
qui ne peut que susciter une profonde inquiétude,
nous reviennent a 'esprit les paroles qui résonnérent
dans le Magnificat de Marie pour célébrer l'incarna-
tion du Fils de Dieu et qui chantent la « miséricorde...
de génération en génération ». Il faut que I’Eglise de
notre temps, gardant toujours dans son cceur 1’élo-
quence de ces paroles inspirées et les appliquant aux
expériences et aux souffrances de la grande famille
humaine, prenne une conscience plus profonde et plus
motivée de la nécessité de rendre témoignage a la mi-
séricorde de Dieu dans toute sa mission, conformé-
ment a la tradition de 'ancienne et de la nouvelle
Alliance, et surtout a la suite de Jésus-Christ lui-
méme et de ses Apotres. L'Eglise doit rendre témoi-
gnage a la miséricorde de Dieu révélée dans le Christ
en toute sa mission de Messie, en la professant tout
d’abord comme vérité salvifique de foi nécessaire a
une vie en harmonie avec la foi, puis en cherchant a
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Uintroduire et a l'tncarner dans la vie de ses fideéles, et
autant que possible dans celle de tous les hommes de
bonne volonté. Enfin, I'Eglise — professant la miséri-
corde et lui demeurant toujours fidele — a le droit et le
devoir d’en appeler a la miséricorde de Dieu, de l'im-
plorer en face de toutes les formes de mal physique et
moral, devant toutes les menaces qui s’appesantissent
a I’horizon de la vie de ’humanité contemporaine.

13. L’Eglise professe
la miséricorde de Dieu et la proclame

L’Eglise doit professer et proclamer la miséricorde di-
vine dans toute sa vérité, telle qu’elle nous est attestée
par la révélation. Dans les pages qui précédent, nous
avons cherché a dessiner au moins les grandes lignes
de cette vérité, qui s’exprime avec tant de richesse
dans toute la Sainte Ecriture et la Tradition. Dans la
vie quotidienne de I'Eglise, la vérité sur la miséri-
corde de Dieu, exposée dans la Bible, trouve constam-
ment un écho dans de nombreuses lectures de la
sainte liturgie. Et le peuple, dans son sens authen-
tique de la foi, le percoit bien, comme I'attestent de
nombreuses expressions de la piété personnelle et
communautaire. Il serait certainement difficile de les
énumérer et de les résumer toutes, car la majeure
partie d’entre elles est fortement gravée au plus pro-
fond des cceurs et des consciences. Des théologiens
affirment que la miséricorde est le plus grand des at-
tributs de Dieu, la plus grande de ses perfections; la
Bible, la Tradition et toute la vie de foi du peuple de
Dieu en fournissent des témoignages inépuisables. Il
ne s’agit pas ici de la perfection de I'inscrutable es-
sence de Dieu dans le mystére méme de sa divinité,
mais de la perfection et de I'attribut grice auxquels
I’homme, dans la vérité intérieure de son existence,
entre en relation le plus intimement et le plus souvent
avec le Dieu vivant. Conformément aux paroles que le
Christ adressa a Philippe (112), la « vision du Péere »
— vision de Dieu par la foi — trouve dans la rencontre
avec sa miséricorde un degré de simplicité et de vé-
rité intérieure semblable a celui que nous trouvons
dans la parabole de I'enfant prodigue.

« Quim’a vu a vu le Pere » (113). L’Eglise professe
la miséricorde de Dieu, ’Eglise en vit, dans sa vaste
expérience de foi, et aussi dans son enseignement, en
contemplant constamment le Christ, en se concen-
trant en lui, sur sa vie et son Evangile, sur sa croix et
sa résurrection, sur son mystére tout entier. Tout ce
qui forme la « vision » du Christ dans la foi vive et
dans I'enseignement de I'Eglise nous rapproche de la
« vision du Pére » dans la sainteté de sa miséricorde.
L’Eglise semble professer et vénérer d’'une maniére
particuliere la miséricorde de Dieu quand elle
s’adresse au cceur du Christ. En effet, nous approcher
du Christ dans le mystére de son coeur nous permet
de nous arréter sur ce point — point central en un cer-

tain sens, et en méme temps le plus accessible au plan
humain - de la révélation de I'amour miséricordieux
du Pére, qui a constitué le contenu central de la mis-
sion messianique du Fils de 'homme.

L’Eglise vit d'une vie authentique lorsqu'elle professe
et proclame la miséricorde, attribut le plus admirable du
Créateur et du Rédempteur, et lorsqu’elle conduit les
hommes aux sources de la miséricorde du Sauveur,
dont elle est la dépositaire et la dispensatrice. Dans ce
cadre, la méditation constante de la parole de Dieu, et
surtout la participation consciente et réfléchie a
I’Eucharistie et au sacrement de pénitence ou de ré-
conciliation, ont une grande signification.
L’Eucharistie nous rapproche toujours de cet amour
plus fort que la mort: « Chaque fois en effet que nous
mangeons ce pain et que nous buvons cette coupe »,
non seulement nous annongons la mort du
Rédempteur, mais nous proclamons aussi sa résur-
rection, « dans l'attente de sa venue » dans la gloire
(114). La liturgie eucharistique, célébrée en mémoire
de celui qui dans sa mission messianique nous a ré-
vélé le Peére par sa parole et par sa croix, atteste I’in-
épuisable amour en vertu duquel il désire toujours
s’unir a nous et ne faire qu’un avec nous, allant a la
rencontre de tous les coeurs humains. C’est le sacre-
ment de la pénitence ou de la réconciliation qui apla-
nit la route de chacun, méme quand il est accablé par
de lourdes fautes. Dans ce sacrement, tout homme
peut expérimenter de maniére unique la miséricorde,
c’est-a-dire 'amour qui est plus fort que le péché.
L’encyclique Redemptor Hominis a déja abordé ce
point; il conviendrait pourtant de revenir encore une
fois sur ce théme fondamental.

Parce que le péché existe dans ce monde que « Dieu
a tant aimé qu’il a donné son Fils unique » (115), Dieu
qui « est amour » (116) ne peut se révéler autrement
que comme miséricorde. Cela correspond non seule-
ment a la vérité la plus profonde de cet amour qu’est
Dieu, mais aussi 2 la vérité intérieure de I'homme et
du monde qui est sa patrie temporaire.

La miséricorde, en tant que perfection du Dieu in-
fini, est elle-méme infinie. Infinie donc, et inépuisable,
est la promptitude du Pére a accueillir les fils pro-
digues qui reviennent a sa maison. Infinies sont aussi
la promptitude et U'intensité du pardon qui jaillit conti-
nuellement de 'admirable valeur du sacrifice du Fils.
Aucun péché de 'homme ne peut prévaloir sur cette
force ni la limiter. Du c6té de 'homme, seul peut la li-
miter le manque de bonne volonté, le manque de
promptitude dans la conversion et la pénitence, c’est-
a-dire I'obstination continuelle qui s’oppose a la grace
et a la vérité, spécialement face au témoignage de la
croix et de la résurrection du Christ.

C’est pourquoi I’Eglise annonce la conversion et y
appelle. La conversion a Dieu consiste toujours dans la
découverte de sa miséricorde, c’est-a-dire de cet
amour patient et doux (117) comme l’est Dieu
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Créateur et Pére: I'amour, auquel « le Dieu et Pére de
Notre Seigneur Jésus-Christ » (118) est fidéle jusqu’a
ses conséquences extrémes dans l'histoire de I'alliance
avec ’homme, jusqu’a la croix, a la mort et a la résur-
rection de son Fils. La conversion a Dieu est toujours
le fruit du retour au Pere riche en miséricorde.

La connaissance authentique du Dieu de la miséri-
corde, Dieu de 'amour bienveillant, est une force de
conversion constante et inépuisable, non seulement
comme acte intérieur d’un instant, mais aussi comme
disposition permanente, comme état d’ame. Ceux qui
arrivent a connaitre Dieu ainsi, ceux qui le « voient »
ainsi, ne peuvent pas vivre autrement qu’en se
convertissant a lui continuellement. Ils vivent doncizn
statu conversionis, en état de conversion; et c’est cet
état qui constitue la composante la plus profonde du
pelerinage de tout homme sur la terre in statu viato-
ris, en état de cheminement. Il est évident que I'E-
glise professe la miséricorde de Dieu révélée dans le
Christ crucifié et ressuscité non seulement par les pa-
roles de son enseignement, mais surtout par la pulsa-
tion la plus intense de la vie de tout le peuple de Dieu.
Grice a ce témoignage de vie, 'Eglise accomplit sa
mission propre de peuple de Dieu, mission qui parti-
cipe a la mission messianique du Christ lui-méme et
qui, en un certain sens, la continue.

L’Eglise contemporaine est vivement consciente
que c’est seulement sur la base de la miséricorde de
Dieu qu’elle pourra réaliser les tiches qui découlent
de 'enseignement du Concile Vatican II, et en pre-
mier lieu la tiche cecuménique consistant a unir tous
ceux qui croient au Christ. En engageant de multiples
efforts dans cette direction, I'Eglise reconnait avec
humilité que seul cet amour, plus puissant que la fai-
blesse des divisions humaines, peut réaliser définitive-
ment cette unité que le Christ implorait de son Pére, et
que I’Esprit ne cesse d’'implorer pour nous « avec des
gémissements inexprimables » (119).

14. L'Eglise
s’efforce de mettre en ceuvre la miséricorde

Jésus-Christ nous a enseigné que ’homme non seu-
lement recoit et expérimente la miséricorde de Dieu,
mais aussi qu’il est appelé a « faire miséricorde » aux
autres: « Bienheureux les miséricordieux, car ils ob-
tiendront miséricorde » (120). Dans ces paroles, I'E-
glise voit un appel a I'action, et elle s’efforce de prati-
quer la miséricorde. Si toutes les béatitudes du
Sermon sur la montagne indiquent la route de la
conversion et du changement de vie, celle qui
concerne les miséricordieux est, a cet égard, particu-
lierement parlante. L’homme parvient a ’'amour mi-
séricordieux de Dieu, a sa miséricorde, dans la me-
sure ol lui-méme se transforme intérieurement dans
I'esprit d'un tel amour envers le prochain.

Ce processus authentiquement évangélique ne réa-
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lise pas seulement une transformation spirituelle une
fois pour toutes, mais il est tout un style de vie, une
caractéristique essentielle et continuelle de la voca-
tion chrétienne. Il consiste dans la découverte
constante et dans la mise en ceuvre persévérante de
I'amour en tant que force a la fois unifiante et élevante,
en dépit de toutes les difficultés psychologiques ou so-
ciales: il s’agit, en effet, d"un amour miséricordieux qui
est par essence un amour créateur. L’amour miséri-
cordieux, dans les rapports humains, n’est jamais un
acte ou un processus unilatéral. Méme dans les cas oil
tout semblerait indiquer qu’une seule partie donne et
offre, et que l'autre ne fait que prendre et recevoir
(par exemple dans le cas du médecin qui soigne, du
maitre qui enseigne, des parents qui élévent et édu-
quent leurs enfants, du bienfaiteur qui secourt ceux
qui sont dans le besoin), en réalité cependant, méme
celui qui donne en tire toujours avantage. De toute
manieére, il peut facilement se retrouver lui aussi dans
la situation de celui qui regoit, qui obtient un bienfait,
qui rencontre I’amour miséricordieux, qui se trouve
étre objet de miséricorde.

En ce sens, le Christ crucifié est pour nous le mo-
dele, 'inspiration et I'incitation la plus haute. En nous
fondant sur ce modele émouvant, nous pouvons en
toute humilité manifester de la miséricorde envers les
autres, sachant qu’il la recoit comme si elle était té-
moignée a lui-méme (121). D’aprés ce modele, nous
devons aussi purifier continuellement toutes nos ac-
tions et toutes nos intentions dans lesquelles la misé-
ricorde est comprise et pratiquée d’'une maniére uni-
latérale, comme un bien qui est fait aux autres. Car
elle est réellement un acte d’amour miséricordieux
seulement lorsque, en la réalisant, nous sommes pro-
fondément convaincus que nous la recevons en méme
temps de ceux qui I’acceptent de nous. Si cet aspect
bilatéral et cette réciprocité font défaut, nos actions ne
sont pas encore des actes authentiques de miséri-
corde; la conversion, dont le chemin nous a été ensei-
gné par le Christ dans ses paroles et son exemple jus-
qu'a la croix, ne s’est pas encore pleinement
accomplie en nous; et nous ne participons pas encore
complétement a la source magnifique de I'amour misé-
ricordieux, qui nous a été révélée en lui.

Ainsi dong, le chemin que le Christ nous a indiqué
dans le Sermon sur la montagne avec la béatitude des
miséricordieux est bien plus riche que ce que nous
pouvons parfois découvrir dans la fagon dont on parle
habituellement de la miséricorde. On considére com-
munément la miséricorde comme un acte ou un pro-
cessus unilatéral, qui présuppose et maintient les dis-
tances entre celui qui fait miséricorde et celui qui la
recoit, entre celui qui fait le bien et celui qui en est
gratifié. De la vient la prétention de libérer les rap-
ports humains et sociaux de la miséricorde, et de les
fonder seulement sur la justice. Mais ces opinions sur
la miséricorde ne tiennent pas compte du lien fonda-
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mental entre la miséricorde et la justice dont parlent
toute la tradition biblique et surtout la mission mes-
sianique de Jésus-Christ. La miséricorde authentique
est, pour ainsi dire, la source la plus profonde de la jus-
tice. Si cette derniére est de soi propre a « arbitrer »
entre les hommes pour répartir entre eux de maniére
juste les biens matériels, 'amour au contraire, et seu-
lement lui (et donc aussi cet amour bienveillant que
nous appelons « miséricorde »), est capable de rendre
I'homme a lui-méme.

La miséricorde véritablement chrétienne est égale-
ment, dans un certain sens, la plus parfaite incarnation
de I'« égalité » entre les hommes, et donc aussi I'in-
carnation la plus parfaite de la justice, en tant que
celle-ci, dans son propre domaine, vise au méme ré-
sultat. L’égalité introduite par la justice se limite ce-
pendant au domaine des biens objectifs et extérieurs,
tandis que 'amour et la miséricorde permettent aux
hommes de se rencontrer entre eux dans cette valeur
qu’est 'homme méme, avec la dignité qui lui est
propre. En méme temps, I'« égalité » née de 'amour
« patient et bienveillant » (122) n’efface pas les diffé-
rences: celui qui donne devient plus généreux lors-
qu’il se sent payé en retour par celui qui accepte son
don ; réciproquement, celui qui sait recevoir le don
avec la conscience que lui aussi fait du bien en l'ac-
ceptant, sert pour sa part la grande cause de la dignité
de la personne, et donc contribue a unir les hommes
entre eux d'une maniére plus profonde.

Ainsi donc, la miséricorde devient un élément indis-
pensable pour faconner les rapports mutuels entre les
hommes, dans un esprit de grand respect envers ce
qui est humain et envers la fraternité réciproque. Il
n’est pas possible d’obtenir Iétablissement de ce lien
entre les hommes si ’'on veut régler leurs rapports
mutuels uniquement en fonction de la justice. Celle-
ci, dans toute la sphére des rapports entre hommes,
doit subir pour ainsi dire une « refonte » importante de
la part de 'amour qui est — comme le proclame saint
Paul — « patient » et « bienveillant », ou, en d’autres
termes, qui porte en soi les caractéristiques de
Uamour miséricordieux, si essentielles pour ’'Evangile
et pour le christianisme. Rappelons en outre que
lamour miséricordieux comporte aussi cette tendresse
et cette sensibilité du coeur dont nous parle si éloquem-
ment la parabole de I’enfant prodigue (123), ou encore
celles de la brebis et de la drachme perdues (124).
Aussi I'amour miséricordieux est-il indispensable sur-
tout entre ceux qui sont les plus proches: entre les
époux, entre parents et enfants, entre amis; il est in-
dispensable dans I’éducation et la pastorale.

Cependant, son champ d’action ne se borne pas a cela.
Si Paul VI a indiqué a plusieurs reprises que la « civilisa-
tion de 'amour » (125) était le but vers lequel devaient
tendre tous les efforts dans le domaine social et culturel
comme dans le domaine économique et politique, il
convient d’ajouter que ce but ne sera jamais atteint tant

que, dans nos conceptions et nos réalisations concer-
nant le domaine large et complexe de la vie en commun,
nous nous en tiendrons au principe « ceil pour ceil et
dent pour dent » (126); tant que nous ne tendrons pas,
au contraire, a le transformer dans son essence, en agis-
sant dans un autre esprit. Il est certain que c’est aussi
dans cette direction que nous conduit le Concile Vatican
II, lorsque, parlant d'une maniére répétée dela nécessité
de rendre le monde plus humain (127), il présente la mis-
sion de I'Eglise dans le monde contemporain comme la
réalisation de cette tiche. Le monde des hommes ne
pourra devenir toujours plus humain que si nous intro-
duisons dans le cadre multiforme des rapports interper-
sonnels et sociaux, en méme temps que la justice, cet
« amour miséricordieux » qui constitue le message mes-
sianique de 'Evangile.

Le monde des hommes pourra devenir « toujours
plus humain » seulement lorsque nous introduirons,
dans tous les rapports réciproques qui modélent son
visage moral, le moment du pardon, si essentiel pour
I'Evangile. Le pardon atteste qu’est présent dans le
monde l'amour plus fort que le péché. En outre, le par-
don est la condition premiére de la réconciliation, non
seulement dans les rapports de Dieu avec ’homme,
mais aussi dans les relations entre les hommes. Un
monde d’oll on éliminerait le pardon serait seulement
un monde de justice froide et irrespectueuse, au nom
de laquelle chacun revendiquerait ses propres droits
vis-a-vis de I'autre ; ainsi, les égoismes de toute es-
péce qui sommeillent dans ’homme pourraient trans-
former la vie et la société humaine en un systéme
d’oppression des plus faibles par les plus forts, ou en-
core en aréne d'une lutte permanente des uns contre
les autres. .

C’est pourquoi I'Eglise doit considérer comme un de
ses principaux devoirs — a chaque étape de I'histoire, et
spécialement 2 I'époque contemporaine — de proclamer
et d’'introduire dans la vie le mystére de la miséricorde,
révélé a son plus haut degré en Jésus-Christ. Ce mys-
tére est, non seulement pour I'Eglise elle-méme
comme communauté des croyants mais aussi, en un
certain sens, pour tous les hommes, source d’une vie
différente de celle qu’est capable de construire
I'homme exposé aux forces tyranniques de la triple
concupiscence qui sont a I’ceuvre en lui (128). Et c’est
au nom de ce mystére que le Christ nous enseigne a
toujours pardonner. Combien de fois répétons-nous les
paroles de la priere que lui-méme nous a enseignée, en
demandant : « Pardonne-nous nos offenses comme nous
pardonnons aussi @ ceux qui nous ont offensés », ¢’ est-a-
dire a ceux qui sont coupables a notre égard (129)! I
est vraiment difficile d’exprimer la valeur profonde de
I'attitude que de telles paroles définissent et incul-
quent. Que ne révelent-elles pas a tout homme, sur son
semblable et sur lui-méme ! La conscience d’étre débi-
teurs les uns envers les autres va de pair avec I'appel a
la solidarité fraternelle que saint Paul a exprimé avec
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concision en nous invitant a nous supporter « les uns
les autres avec charité » (130). Quelle lecon d’humilité
est ici renfermée a I'égard de 'homme, du prochain en
méme temps que de nous-mémes ! Quelle école de
bonne volonté pour la vie en commun de chaque jour,
dans les diverses conditions de notre existence ! Si
nous nous désintéressions d’une telle lecon, que reste-
rait-il de n'importe quel programme « humaniste » de
vie et d’éducation?

Le Christ souligne avec insistance la nécessité de
pardonner aux autres : lorsque Pierre lui demande
combien de fois il devrait pardonner a son prochain, il
lui indique le chiffre symbolique de « soixante-dix fois
sept fois » (131), voulant lui montrer ainsi qu’il devrait
savoir pardonner a tous et toujours. Il est évident
qu’'une exigence aussi généreuse de pardon n’annule
pas les exigences objectives de la justice. La justice bien
comprise constitue pour ainsi dire le but du pardon.
Dans aucun passage du message évangélique, le par-
don, ni méme la miséricorde qui en est la source, ne
signifient indulgence envers le mal, envers le scan-
dale, envers le tort causé ou les offenses. En chaque
cas, la réparation du mal et du scandale, le dédomma-
gement du tort causé, la satisfaction de I'offense sont
conditions du pardon.

Ainsi donc, la structure fonciére de la justice entre
toujours dans le champ de la miséricorde. Celle-ci tou-
tefois a la force de conférer a la justice un contenu nou-
veau, qui s’exprime de la maniére la plus simple et la
plus compléte dans le pardon. Le pardon en effet ma-
nifeste qu’en plus du processus de « compensation »
et de « tréve » caractéristique de la justice, 'amour est
nécessaire pour que I'homme s’affirme comme tel.
L’accomplissement des conditions de la justice est in-
dispensable surtout pour que 'amour puisse révéler
son propre visage. Dans I’analyse de la parabole de
I'enfant prodigue, nous avons déja attiré I’attention sur
le fait que celui qui pardonne et celui qui est pardonné se
rencontrent sur un point essentiel, qui est la dignité ou
la valeur essentielle de 'homme, qui ne peut étre per-
due et dont I'affirmation ou la redécouverte sont la
source de la plus grande joie (132).

L’Eglise estime a juste titre que son devoir, que le
but de sa mission, consistent @ assurer 'authenticité
du pardon, aussi bien dans la vie et le comportement
que dans I’éducation et la pastorale. Elle ne la protéege
pas autrement qu’en gardant sa source, c’est-a-dire le
mystere de la miséricorde de Dieu lui-méme, révélé
en Jésus-Christ. .

A la base de la mission de I’Eglise, dans tous les do-
maines dont parlent de nombreux textes du récent
Concile et 'expérience séculaire de I'apostolat, il n'y a
rien d’autre que: « Puiser aux sources du Sauveur »
(133). I1'y a la de multiples orientations pour la mis-
sion de I'Eglise dans la vie des chrétiens, des commu-
nautés et de tout le Peuple de Dieu. « Puiser aux
sources du Sauveur » ne peut se réaliser que dans

DIVES IN MISERICORDIA

I'esprit de pauvreté auquel le Seigneur nous a appelés
par sa parole et son exemple: « Vous avez recu gra-
tuitement, donnez gratuitement » (134). Ainsi, sur
tous les chemins de la vie et du ministére de 'Eglise —
a travers la pauvreté évangélique de ses ministres et
dispensateurs, ainsi que du peuple tout entier, qui
rend témoignage « a toutes les merveilles » de son
Seigneur — se manifeste encore mieux le Dieu « qui
est riche en miséricorde ».

VIII PRIERE DE IEGLISE
DE NOTRE TEMPS

15. L'Eglise fait appel a la miséricorde divine

L’Eglise proclame la vérité de la miséricorde de
Dieu, révélée dans le Christ crucifié et ressuscité, et
elle la professe de différentes maniéres. Elle cherche
en outre a exercer la miséricorde envers les hommes
grice aux hommes, voyant en cela une condition in-
dispensable de sa préoccupation pour un monde
meilleur et « plus humain », aujourd’hui et demain.
Cependant, a aucun moment ni en aucune période de
Ihistoire — surtout a une époque aussi critique que la
notre -, 'Eglise ne peut oublier la priere qui est un cri
d’appel a la miséricorde de Dieu face aux multiples
formes de mal qui pesent sur 'humanité et la mena-
cent. Tel est le droit et le devoir fondamental de I'E-
glise, dans le Christ Jésus: c’est le droit et le devoir
de 'Eglise envers Dieu et envers les hommes. Plus la
conscience humaine, succombant a la sécularisation,
oublie la signification méme du mot de
« miséricorde »; plus, en s’éloignant de Dieu, elle
s’éloigne du mystere de la miséricorde, plus aussi/’E-
glise a le droit et le devoir de faire appel au Dieu de la
miséricorde « avec de grands cris » (135). Ces
« grands cris » doivent caractériser 'Eglise de notre
temps; ils doivent étre adressés a Dieu pour implorer
sa miséricorde, dont I'Eglise professe et proclame que
la manifestation certaine est advenue en Jésus crucifié
et ressuscité, c’est-a-dire dans le mystére pascal.
C’est ce mystere qui porte en soi la révélation la plus
compléte de la miséricorde, de ’amour plus fort que
la mort, plus fort que le péché et que tout mal, de
I'amour qui retient ’homme dans ses chutes les plus
profondes et le libére des plus grandes menaces.

L’homme contemporain sent ces menaces. Ce qui a
été dit plus haut sur ce point n’est qu’une simple es-
quisse. L’homme contemporain s’interroge souvent,
avec beaucoup d’anxiété, sur la solution des terribles
tensions qui se sont accumulées sur le monde et qui
s’enchevétrent parmi les hommes. Et si, parfois, il n’a
pas le courage de prononcer le mot de « miséricorde », ou
si, dans sa conscience dépouillée de tout sens reli-
gieux, il n'en trouve pas I'équivalent, il est d’autant plus
nécessaire que I’Eglise prononce ce mot, pas seulement
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en son propre nom, mais aussi au nom de tous les
hommes de notre temps.

11 faut donc que tout ce que j’ai dit dans ce document
sur la miséricorde se transforme en une ardente prierve:
qu’il se transforme continuellement en un cri qui im-
plore la miséricorde selon les nécessités de 'homme
dans le monde contemporain. Que ce cri soit lourd de
toute cette vérité sur la miséricorde qui a trouvé une si
riche expression dans I’Ecriture Sainte et dans la
Tradition, comme aussi dans I'authentique vie de foi
de tant de générations du peuple de Dieu. Par un tel
cri, comme les auteurs sacrés, faisons appel au Dieu
qui ne peut mépriser rien de ce qu’il a créé (136), au
Dieu qui est fidele a lui-méme, a sa paternité, a son
amour ! Comme les prophétes, faisons appel a I'aspect
maternel de cet amour qui, comme une mere, suit
chacun de ses fils, chacune des brebis perdues; et cela
méme s’1l y avait des millions d’égarés, méme si dans
le monde I'iniquité prévalait sur I'honnéteté, méme si
I'humanité contemporaine méritait pour ses péchés
un nouveau « déluge », comme le mérita jadis la géné-
ration de Noé! Ayons recours a ’'amour paternel que
le Christ nous a révélé par sa mission messianique, et
qui a atteint son sommet dans sa croix, sa mort et sa
résurrection! Ayons recours a Dieu par le Christ,
nous souvenant des paroles du Magnificat de Marie,
proclamant la miséricorde « de génération en généra-
tion » ! Implorons la miséricorde divine pour la géné-
ration contemporaine ! Que ’Eglise, qui cherche a
I’exemple de Marie a étre en Dieu la mere des
hommes, exprime en cette priére sa sollicitude ma-
ternelle, et aussi son amour confiant, dont nait la plus
ardente nécessité de la priére !

Elevons nos supplications, guidés par la foi, I'espé-
rance et la charité, que le Christ a implantées dans nos
ceeurs! Cette attitude est également amour envers ce
Dieu que I'homme contemporain a parfois tellement
éloigné de soi, considéré comme étranger a lui-méme,
en proclamant de diverses maniéres qu'il est « in-
utile ». Elle est donc amour de Dieu, dont nous res-
sentons profondément combien ’homme contempo-
rain I'offense et le refuse, ce pourquoi nous sommes
préts a crier comme le Christ en croix: « Pére, par-
donne-leur; ils ne savent ce qu’ils font » (137). Elle
est en méme temps amour des hommes, de tous les
hommes, sans aucune exception ou discrimination :
sans différence de race, de culture, de langue, de
conception du monde, sans distinction entre amis et
ennemis. Tel est 'amour envers les hommes, qui dé-
sire le bien véritable pour chacun d’eux et pour
chaque communauté humaine, pour chaque famille,
pour chaque nation, pour chaque groupe social, pour
les jeunes, les adultes, les parents, les anciens, les
malades : ¢’est un amour envers tous, sans exception.
Tel est 'amour, cette sollicitude empressée pour ga-
rantir 2 chacun tout bien authentique, pour éloigner de
lui et conjurer toute espéce de mal.

Et si tel ou tel de nos contemporains ne partage pas
la foi et I’espérance qui me conduisent, en tant que
serviteur du Christ et ministre des mystéres de Dieu
(138), a implorer en cette heure de I’histoire la misé-
ricorde de Dieu pour I'humanité, qu’il cherche au
moins a comprendre la raison de cet empressement. 11
est dicté par I'amour envers 'homme, envers tout ce qui
est humain, et qui, selon I'intuition d’une grande par-
tie des hommes de ce temps, est menacé par un péril
immense. Le mystére du Christ qui, en nous révélant
la haute vocation de ’homme, m’a poussé a rappeler
dans I'encyclique Redemptor hominis sa dignité incom-
parable, m’oblige aussi a proclamer la miséricorde en
tant qu’amour miséricordieux de Dieu révélé dans ce
mystére. Il me conduit également a en appeler a cette
miséricorde et a I'implorer dans cette phase difficile et
critique de I'histoire de I'’Eglise et du monde, alors que
nous arrivons au terme du second millénaire. Au nom
de Jésus-Christ crucifié et ressuscité, dans I'esprit de
sa mission messianique toujours présente dans I’his-
toire de I’humanité, nous élevons notre voix et nos
supplications pour que se révéle encore une fois, a
cette étape de I'histoire, I’Amour qui est dans le Pere;;
pour que, par I'action du Fils et du Saint-Esprit, il ma-
nifeste sa présence dans notre monde contemporain,
plus fort que le mal, plus fort que le péché et que la
mort. Nous supplions par I'intermédiaire de Celle qui
ne cesse de proclamer « la miséricorde de génération
en génération », et aussi de ceux qui ont déja vu s’ac-
complir totalement en eux les paroles du Sermon sur
la montagne : « Bienheureux les miséricordieux, car ils
obtiendront miséricorde » (139).

En poursuivant la grande tiche de la mise en ceuvre
du Concile Vatican II, dans lequel nous pouvons voir
a juste titre une nouvelle phase de I'auto-réalisation
de 'Eglise — a la mesure de I’époque ou il nous est
donné de vivre -, [’Eglise elle-méme doit étre toujours
guidée par la pleine conscience qu’il ne lui est permis
a aucun prix, dans cette ceuvre, de se replier sur elle-
méme. Sa raison d’étre est en effet de révéler Dieu,
c’est-a-dire le Pére qui nous permet de le « voir »
dans le Christ (140). Si grande que puisse étre la ré-
sistance de I’histoire humaine, si marqué le caractére
hétérogene de la civilisation contemporaine, si forte
enfin la négation de Dieu dans le monde humain, plus
grande toutefois doit étre la proximité de ce mystére
qui, caché depuis les siécles en Dieu, a été ensuite
réellement communiqué dans le temps a ’homme par
Jésus-Christ.

Avec ma Bénédiction Apostolique.

Donné a ROME,

pres de Saint-Pierre,

le 30 novembre 1980,

premier dimanche de I’Avent,

en la troisieme année de mon pontificat
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Discours a des
familles francaises

Le 10 novembre, le Pape a regu en audience a
la salle Paul VI prés de 3500 Francais et
Francaises qui participaient au pélerinage
organisé par la « Confédération des
associations familiales catholiques » et qui
étaient accompagnés par le cardinal Renard.
Voici le discours qu’il leur a adressé (1) :

CHERES FAMILLES CATHOLIQUES

VENUES SURTOUT DE FRANCE,

MAIS AUSSI D’OUTRE-MER,

Avec I'appui du cardinal-archevéque de Lyon, qu’il me
plait de saluer d’abord et tres fraternellement, vous avez
préparé de longue date ce beau pélerinage. Responsables et
participants vous avez tous droit aux félicitations du Pape si
heureux de vous accueillir ici, comme vous-mémes 'avez si
bien regu en France.

1. A ce rassemblement romain, vous avez tenu 2 donner
un caractére familial complet. Bravo ! J’apercois en effet de
jeunes parents et d’autres qui atteignent 1’étape des noces
d’argent, cependant que je remarque d’heureux grands-pa-
rents. J’admire les jeunes enfants et en particulier les
soixante-dix qui auront le grand bonheur de faire ce soir leur
premiére communion ; je prierai pour leur fidélité au Christ.
Je vois aussi des adolescents qui me rappellent 'inoubliable
soirée au Parc des Princes. Je sais enfin que des per-
sonnalités du monde parlementaire ont tenu a vous accom-
pagner, que sont également présents des délégués des as-
sociations familiales catholiques des lointains territoires
francais et quelques membres de familles réfugiées ou
travaillant temporairement en France. A tous et & chacun,
j’exprime mes sentiments d’affection et de confiance. Que le
Christ et sa Tres Sainte Mére — qui est aussi Mere de
I'Eglise — nous assistent tous dans la réflexion que nous al-
lons faire ensemble sur quelques aspects importants de la
vocation conjugale et familiale !

Bénissons d’abord le Seigneur pour le Synode qui vient
de s’achever ! Les fruits en sont abondants. Par le travail in-
tense des évéques et des laics, c’est en quelque sorte toute
I'Eglise qui vient d’approfondir sa fidélité au dessein de Dieu
sur la famille et de porter son regard attentif et miséricor-
dieux sur les situations familiales concrétes, si diverses et
parfois bien douloureuses. La synthése en viendra en son
temps, riche de lumiére et porteuse d’espérance.

(1) Texte francais dans /’Osservatore Romano des 10-11 novembre.
Titre et sous-titres de la DC.

La famille, lieu de I'unité et de la
relation

2. Ayjourd’hui, la composition méme de votre grand ras-
semblement inspire une réflexion particuliere. Alors que la
société moderne connait un phénoméne de concentration
démographique et, paradoxalement, de multiples sépara-
tions par milieux ou par secteurs d’activité — monde du tra-
vail, de I’enseignement et méme des loisirs —, votre as-
semblée familiale élargie et diversifiée est en elle-méme
symbolique et, je dirais, éducative. Elle m’apparait comme
une apologie de la famille au grand complet, communauté de
personnes.

Je voudrais vous encourager tous, parents et enfants, sur
cette voie difficile mais prometteuse, d’autant plus que la ci-
vilisation contemporaine, mal maitrisée, risque d’'une part
de niveler, banaliser la personne humaine, trop souvent
déracinée, manipulée par des courants idéologiques, gavée
d’objets sinon de gadgets, et d’autre part de développer
I'agressivité et la violence. Plutot que de gémir, il faut rele-
ver le défi ! Dans ce travail immense, les familles chré-
tiennes — avec humilité et ténacité — doivent étre plus que
jamais un lieu de rencontre interpersonnelle et personnali-
sante, ol chacun n’est soi-méme que pour l'autre et par
l'autre. Mystére de la famille humaine qui, seule, peut faire
naitre les personnes et leur imprimer une orientation de
croissance qui les marquera pour la vie ! Mystére aussi de
chaque personne qui est beaucoup plus qu'un visage, beau-
coup plus qu'un corps ! Qui est un esprit, une liberté, une
histoire unique avec un passé, un milieu social, une avenir
parfois difficile a discerner ! Vous le savez, la qualité des re-
lations entre parents est déterminante pour le développe-
ment harmonieux des enfants. Une carence en ce domaine
peut peser sur toute la vie d’'un étre humain. Les rapports
des enfants avec leur papa et leur maman, des fréres et des
sceurs entre eux auront aussi des répercussions au niveau
de la camaraderie scolaire et de toute I’existence. Méme les
relations avec Dieu sont facilitées, ou contrariées, ou hélas !
annihilées par le style des relations parentales. A ce sujet,
vous avez sans doute entendu citer la réflexion de sainte
Thérese de Lisieux lorsqu’elle était enfant : « Comme le
Bon Dieu doit m’aimer, puisque mon papa m’aime tant ! » A
une époque ol I'on exige des études et des diplomes pour
tout, il est regrettable de constater que des réalités aussi
fondamentales ne soient pas davantage considérées, en
théorie et en pratique. L'information sexuelle par exemple,
est loin du compte, si elle n’est pas complétée par une péda-
gogie concréte et persévérante du développement harmo-
nieux de toute la personne, de I'art d’étre a la fois sujet et
objet de 'amour. Cet amour requiert — est-il besoin de le
souligner devant vous qui en étes si convaincus ? — la sta-
bilité et 'indissolubilité du foyer. Les statistiques actuelles
des unions brisées, parfois trés tot, sont une preuve de I'im-
passe ou trop de nations se trouvent du fait de la déstabili-
sation de la famille et des conséquences terribles qui s’en
suivent, les lois ayant souvent ratifié et encouragé les
meeurs au lieu d’en formuler les exigences.
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Des relations fondées sur le sens de la
personne

3. Pour vous, chers parents, mais tout autant pour les
jeunes qui aiment les choses concreétes, j’ouvre maintenant
I'Evangile. Les rencontres du Christ sont en effet tres éclai-
rantes. Tantot c’est lui qui a I'initiative des relations : pensez
a l'appel des disciples. Tantot il se laisse rencontrer trés
simplement : c’est le cas avec Zachée, le publicain. Mais tou-
jours, les rencontres de Jésus sont des relations interper-
sonnelles, des temps de communion profonde a I'autre, oil le
Christ s’engage tout entier avec son visage humain, son af-
fectivité, toute sa conscience d’homme et de Fils de Dieu.
Pensez aux malades qu’il touche et guérit, a la mort de
Lazare qui I'’émeut si profondément et provoque ses larmes,
a sa longue conversation avec la Samaritaine, a ’accueil ré-
servé a la femme adultére, a son dialogue avec le jeune
homme riche, au chemin qu’il fait avec les disciples
d’Emmaiis, etc. Les relations du Christ sont fondées sur le
sens de la personne accueillie telle qu’elle est, avec ses li-
mites et ses richesses, de son caractére unique de son inté-
riorité, de sa liberté. Il traite toujours la personne comme
un sujet et jamais comme un objet. L’attitude personnaliste
de Jésus, imprégnée d’humilité, de pauvreté, de confiance,
fait qu’il a une connaissance aimante de chacun. Il attire a
lui parce qu'’il croit en ’homme et veut sa promotion inté-
grale, 'acheminer jusqu’a découvrir ou retrouver sa dignité
d’enfant de Dieu. Le Christ incarne parfaitement le mot bien
connu de Mounier : « Etre, c’est aimer. » Tous sans excep-
tion, nous avons bien besoin de contempler souvent le
Christ. C’est bien lui, le Verbe de Dieu, I'image par nature,
le parfait témoin du mystere trinitaire, qui peut révéler a
tous ceux qui ont été créés a I'image de Dieu le secret d'une
existence personnalisée et personnalisante. La pastorale des
foyers chrétiens, tout en faisant une juste place aux sciences
humaines, doit d’abord apprendre aux époux, a tous les
membres de la petite Eglise domestique, 2 regarder com-
ment Dieu aime.

La parenté responsable

4. C’est sur ce panorama de fond qu’il est possible de mé-
diter sur la famille, source de vie, de vie indéfiniment recue
et indéfiniment transmise. Le 12 octobre dernier, dans le
cadre de ce dimanche spécialement consacré a prier pour le
Synode, des témoignages fort émouvants furent donnés par
quelques familles d’Amérique, des Pays-Bas et d’Italie. Ces
parents dirent les joies profondes que leurs nombreux en-
fants leur apportent. Elles surpassent de beaucoup les sou-
cis et les contraintes. Oui, si les époux s’aiment, ils désirent
autant d’enfants qu’ils peuvent en éduquer. Car il ne faut
procréer que pour bien éduquer. Ceci dit, les familles chré-
tiennes peuvent légitimement s’interroger sur le sens
qu’elles donnent a la paternité et a la maternité respon-
sables. Vivant dans des sociétés qui soutiennent la planifi-
cation des naissances — hélas ! par tous les moyens —, ne
sont-elles point contaminées par une conception de la res-

ponsabilité oli entre en jeu une part importante, sinon pré-
dominante de recherche de vie libre et confortable ? Les
époux qui s’efforcent d’établir entre eux des rapports de per-
sonne a personne et qui demeurent en communion avec
Dieu, qui les a appelés a cette noble vocation de ’amour
conjugal et procréateur, doivent considérer tout ce qu’ils
sont et tout ce qu’ils ont comme autant de dons regus du
Seigneur, et se souvenir de la parabole des talents. Celui qui
arecu cing talents se doit d’en rapporter cing autres. Celui
qui en a recu un seul doit veiller a ne pas 'enfouir et a tra-
vailler avec ce talent. Bref, si les familles chrétiennes ont a
se situer avec aisance dans leur époque, elles doivent tout
autant, sans pharisaisme, contester les idées et les moeurs
qui conduisent a la décadence et méme a la mort de ’homme
et de la civilisation. Elles doivent contribuer a redonner au
monde actuel le gott de la vie.

Louverture de la famille

5. Les relations interpersonnelles au sein du sanctuaire
familial doivent aussi connaitre un rebondissement au de-
hors, sinon le foyer chrétien risquerait d’étre un refuge, une
tour d’ivoire. En décidant de s’aimer « selon le Christ », tout
jeune couple chrétien part a la conquéte d’un style de vie
conjugale et familiale qui consistera a s’ouvrir largement sur
ses futurs enfants, sa famille, ses amis, ses voisins, ses com-
pagnons de travail. Il entre dans le dynamisme d’un amour
qui se veut de plus en plus universel. Parents et enfants re-
cevront certainement beaucoup en apportant aux divers sec-
teurs de la société ce qu’ils peuvent et doivent lui apporter,
dans des engagements appropriés. Ils aménagent et ils hu-
manisent I'immense chantier de la création qui est toujours
dans les douleurs de I’enfantement.

Agissant ainsi, I'Eglise domestique devietr signe visible de
Dieu parmi les hommes. Parents et jeunes donnent au monde
non seulement I'espérance, mais la certitude qu’avec Jésus-
Christ tout nous a été donné. En regardant vivre les couples
chrétiens et leurs enfants, les hommes d’aujourd’hui doivent
toucher du doigt quelque chose de 'amour universel de Dieu.

oy 7

Dans le mystére de la Trinité

6. En ces journées romaines, au cours de conférences ma-
gistrales, de célébrations liturgiques ferventes, d’échanges
amicaux, de temps personnels de priére, vous avez respiré
un air vivifiant. L’air qui tonifie le montagnard s’oxygénant a
pleins poumons a mesure qu’il grimpe et découvre de mer-
veilleux panoramas, sans rien oublier cependant des réalités
de I'existence quotidienne. Vous vous sentez rénovés. Dans
I’éblouissement du ceeur et de ’esprit, vous avez encore dé-
couvert combien le sacrement de mariage est grand ! Il vous
situe, si fragiles et pécheurs que vous étes et que vous serez
toujours, dans le voisinage de Dieu, que dis-je ? dans son
mysteére trinitaire comme dans le mystére du Verbe incarné.

Cheéres familles catholiques de France, poursuivez votre
mission avec confiance ! Dieu est avec vous, spécialement
dans la Piaque de Jésus-Christ, toujours capable de vous
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aider a assumer les sacrifices quotidiens qui sont cette mort
a vous-mémes, pour une vie nouvelle avec 'autre et pour
l'autre.

Les modalités de I"action familiale

7. Quant aux modalités de votre action familiale, a 'inté-
rieur de vos Associations familiales et en dehors, elles sont
nombreuses, méme si elles ne sont pas toutes réalisables
immédiatement et partout : formation de couples-éducateurs,
centres de préparation au mariage, colloques avec les pa-
rents, week-ends spirituels, élaboration d’un statut de la fa-
mille, action politique, etc. Faites, pour votre part, preuve de
créativité et d’audace, de sagesse et de solidarité. Faites
appel a de nouveaux foyers pour élargir et renouveler vos
encadrements. N’oubliez pas non plus tous les autres mou-
vements qui ceuvrent pour la famille. L’action concertée est
plus efficace que 'action dispersée. Demeurez en dialogue
loyal et confiant avec vos évéques et avec les instances de
Pastorale familiale qu’ils ont établies. Un aspect important
de mon ministére pontifical est de stimuler le Peuple de Dieu
a I'unité dans la diversité des charismes et des services.

8. Avant de vous bénir, je vous invite a prier ensemble.
Nous allons nous tourner vers Marie, notre Mere. Je suis
stir que les enfants ici présents la prient souvent. Et vous,
parents, vous prenez trés a cceur de les former a la priére,
aux gestes religieux, 2 la Bonne Nouvelle de I'Evangile, dés
le plus jeune dge. Mieux encore vous approfondissez votre
foi avec eux et vous priez avec eux. Demandons a Marie de
vous conduire a la pleine connaissance de son Fils Jésus,
pour étre ses disciples et ses apotres.

Je vous salue, Marie, pleine de grice,

le Seigneur est avec vous,

vous étes bénie entre toutes les femmes

et Jésus, le fruit de vos entrailles, est béni.

Sainte Marie, Meére de Dieu,

priez pour nous, pauvres pécheurs,

maintenant, et 2 'heure de notre mort.

Amen !

(1) Texte francais dans I’Osservatore Romano du 9 novembre. Titre,
sous-titres et notes de la DC.
(2) DC, 1978, n° 1752, p. 957.

La dignité et les
droits de la femme

Le 8 novembre, le Pape a recu en audience
1200 couples qui participaient au Ve Congrés
international de la famille et il leur a adressé
le discours suivants (1) :

MESDAMES

MESSIEURS,

1. C’est une joie pour moi d’accueillir tant de familles de
divers pays, au lendemain du Synode consacré aux tiches
de la famille. Vous étes les bienvenus dans cette maison qui
vous a déja accueillis plusieurs fois.

Vous étes des chrétiens et des chrétiennes convaincus,
décidés a promouvoir et a soutenir la famille comme le lieu
premier et naturel de I’éducation. Vous nourrissez cette
conviction dans une foi solide et a la lumiére des enseigne-
ments de I’Eglise . la-dessus, les textes du Concile
Vatican II sont de nature a guider au mieux votre réflexion
et votre action. Vous développez un certain nombre d’initia-
tives de grande envergure pour aider les parents dans leur
role éducatif, en les invitant & approfondir leur formation 4 ce
sujet, en faisant appel au meilleur d’eux-mémes et aux
conseils d’experts compétents. Pour assurer un témoignage
et une collaboration plus efficaces et plus universels, vous
avez constitué depuis deux ans la Fondation internationale
de la famille.

A cette époque, j’avais eu 'occasion d’évoquer devant
vous tout ce qui peut concourir a ’éducation humaine et
chrétienne dans la famille (2). Le récent Synode des évéques
a longuement traité ce théme, et le message final des Peres
s’en est fait ’écho, au point que je n’ai pas besoin ce matin
d’y revenir dans le détail.

La famille et la condition de la femme

2. Pour ce Ve Congres, vous avez étudié le théme : « La
famille et la condition de la femme ». Une partie notable était
réservée aux conférences tenues par des femmes expertes,
sur des sujets ol elles peuvent parler par expérience

Je me réjouis beaucoup que vous ayez abordé ce sujet ca-
pital et délicat, car il mérite d’étre traité en profondeur, avec
sagesse, réalisme et sans crainte. Non seulement notre ci-
vilisation y est trés sensible, parfois hypersensible, mais cela
correspond a un réel besoin, car les bouleversements de la
vie sociale et le mouvement des idées suscitent en ce do-
maine beaucoup de remises en question et de passions. En
fait, Dieu merci, beaucoup de femmes ont pleinement épa-
noui leurs dons dans le concret de leur vie et ont suscité
I'épanouissement de leur entourage ; nous en avons eu de
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merveilleux témoignages au Synode. Mais un certain
nombre de femmes éprouvent a juste titre le besoin d’étre
mieux reconnues, dans leur dignité de personne, dans leurs
droits, dans la valeur des tiches qui sont habituellement les
leurs, dans leur aspiration a réaliser pleinement leur voca-
tion féminine au sein de la famille mais aussi dans la socié-
té. Certaines sont lasses et quasi écrasées par tant de soucis
et de charges, sans trouver suffisamment de compréhension
et d’aide. Certaines souffrent, regrettent d’étre reléguées
dans des tiches qu’on leur dit secondaires. Certaines sont
tentées de chercher une solution dans des mouvements qui
prétendent les « libérer », encore qu’il faudrait demander de
quelle libération il s’agit et ne pas appeler de ce mot I’af-
franchissement de ce qui fait leur vocation spécifique de
mere et d’épouse, ni 'imitation uniformisante de la fagon
dont le partenaire masculin se réalise. Et pourtant, toute
cette évolution et cette ébullition manifestent bien qu’il y a
une authentique promotion féminine a poursuivre, a2 maints
égards. La famille, bien siir, mais aussi toute la société et
les communautés ecclésiales ont besoin des contributions
spécifiques des femmes.

L'égalité de ’lhomme et de la femme

3. Il est donc capital de commencer par réconforter la
femme en approfondissant un certain nombre de considéra-
tions : son égalité fonciére de dignité avec 'homme dans le
plan de Dieu, comme I’a fait le Synode et comme je m’y at-
tarde chaque mercredi ; ce qui la qualifie comme personne
humaine au regard de 'homme pour vivre dans une com-
munion personnelle avec lui ; sa vocation de fille de Dieu,
d’épouse, de mére ; son appel a participer de facon libre et
responsable aux grandes tiches d’aujourd’hui, en y appor-
tant le meilleur d’elle-méme ; et, pour cela, sa capacité et
son devoir d’atteindre la pleine maturation de sa personna-
lité : apprentissage des compétences, formation a I'esprit de
service, approfondissement de sa foi et de sa priere, dont
elle fera bénéficier les autres.

Vous avez raison d’envisager les multiples possibilités de
la contribution qualifiée de la femme dans les divers secteurs
de la vie sociale et professionnelle, ol sa présence serait si
bénéfique pour un monde plus humain et oil elle-méme trou-
verait un surcroit d’épanouissement de ses dons, surtout a
certaines époques de sa vie. Le probléme demeure ouvert, et
il offre, dans chaque pays, 1'occasion de beaucoup de débats
sur les modalités pratiques quand il s’agit du travail de la
femme hors de son foyer. Beaucoup d’aspects entrent ici en
jeu. Il faut les envisager sereinement. Sans traiter davantage
aujourd’hui cette affaire complexe, nous devons quand méme
tenir compte de deux autres considérations.

La femme dans la famille

4. Il faut veiller a ce que la femme ne soit pas pour des
raisons économiques, astreinte obligatoirement a un travail
trop lourd et a un horaire trop chargé qui s’ajoutent a toutes
ses responsabilités de maitresse du foyer et d’éducatrice de

ses enfants. La société, disions-nous en fin de Synode, de-
vrait faire I'effort de s’organiser autrement.

Mais surtout, et votre Congres semble 'avoir bien souli-
gné, il faut bien considérer que les engagements de la
femme 2 tous les niveaux de la vie familiale constituent aussi
une contribution hors pair 2 I'avenir de la société et de I'Egli-
se, et qui ne saurait étre négligée sans grand dommage pour
celles-ci comme pour la femme elle-méme, qu’il s’agisse des
conditions entourant la maternité, de I'intimité nécessaire
avec les petits, de I'éducation des enfants et des jeunes, du
dialogue attentif et prolongé avec eux du soin a apporter aux
multiples nécessités du foyer, pour que celui-ci demeure ac-
cueillant, agréable, réconfortant sur le plan culturel et reli-
gieux. Qui oserait nier que, dans bien des cas, la stabilité et
la réussite de la famille, son épanouissement humain et spi-
rituel doivent beaucoup a cette présence maternelle au
foyer. C’est donc un authentique travail professionnel qui
mérite d’étre reconnu comme tel par la société ; il fait
d’ailleurs appel au courage, a la responsabilité, a I'ingéniosi-
té, a la sainteté.

11 s’agit donc d’aider les femmes a prendre conscience de
cette responsabilité et de tous les dons de féminité que Dieu
a mis en elles, pour le plus grand bien de la famille et de la
société. Il faut aussi penser aux femmes qui souffrent de
frustrations ou de conditions précaires, pour les aider a I'en-
traide de leur entourage.

5. Enfin, chers amis, ce que vous essayez de faire au sein
de la Fondation que vous avez constituée, beaucoup d’autres
associations ou de mouvements familiaux cherchent aussi a
le réaliser, d’'une fagon complémentaire. Par ailleurs la fa-
mille, cellule de la société et « Eglise domestique », n’est
pas un but en soi, elle doit permettre d’introduire peu a peu
les jeunes dans des communautés éducatives plus larges.
C’est dire que toutes les initiatives en ce domaine ne doi-
vent pas s’ignorer, encore moins se fermer sur elles-
mémes, mais ceuvrer dans le méme sens, en union confian-
te avec les pasteurs de I'Eglise, afin que les familles jouent
pleinement leur role et intégrent le dynamisme de leurs ri-
chesses dans la vie pastorale et I'apostolat des communautés
chrétiennes et dans le témoignage prophétique a donner au
monde.

Que vos familles, dans la joie comme dans 1'épreuve,
soient un reflet de 'amour de Dieu ! Que la Vierge Meére
contemplée et priée au sein de chaque famille chrétienne,
vous conduise sur le chemin de son Fils et vous ouvre aux
lumiéres et a la force de I'Esprit Saint, dans la paix ! Je bénis
de grand cceur tous les membres de vos familles, maris et
femmes, enfants et jeunes, grands-parents. Et je bénis aussi
les couples qui vous sont chers et qui comptent sur votre
témoignage.

la documentation catholique = 7 décembre 1980 = N° 1797
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La rencontre de I'éthos et de
I’éros dans le cceur humain

Audience générale du 5 novembre (*)

1. Au cours de nos réflexions hebdomadaires sur 1'énoncé
du Christ dans le Discours sur la Montagne o, en se référant
au commandement « Tu ne commettras pas d’adultére », il
compare la « concupiscence » ( « le regard concupiscent » ) a
I" « adultére commis dans le coeur», nous cherchons 2 ré-
pondre a la question : ces paroles sont-elles seulement une
accusation du « cceur » humain ou sont-elles avant tout un
appel qui lui est adressé ? Un appel de caracteére éthique, évi-
demment, un appel important et essentiel pour I'éthos de
I’Evangile. Nous répondons que les paroles en question sont
surtout un appel.

En méme temps, nous cherchons a porter nos réflexions
sur les « itinéraires » que parcourt, dans son milieu, la
conscience des hommes d'aujourd hui. Dans le cycle précédent
de nos considérations, nous avons déja fait allusion
al «éros ». Contrairement au mot « éthos », ce terme grec
qui est passé de la mythologie 2 la philosophie, puis a la langue
littéraire et enfin a la langue parlée, est étranger au langage
biblique et inconnu de lui. Si, dans les présentes analyses des
termes bibliques, nous utilisons le mot « éthos » que connais-
sent la Septante et le Nouveau Testament, c’est en raison de
la signification générale qu’il a acquise dans la philosophie et
dans la théologie, en embrassant dans son contenu les do-
maines complexes du bien et du mal qui dépendent de la vo-
lonté humaine et qui sont soumis aux lois de la conscience et
de la sensibilité du « coeur » humain. Le terme « éros », qui est
le nom propre d’'un personnage mythologique, a, dans les

(*) Texte italien dans !’Osservatore Romano du 6 novembre. Traduction
et titre de la DC.

(39) Selon Platon, 'homme placé entre le monde des sens et le monde
des idées a pour destin de passer du premier au second. Toutefois, a lui
seul, le monde des idées n’est pas en mesure de surmonter le monde
des sens : I'éros, inné dans 'homme, peut le faire. Quand 'homme
commence a pressentir I'existence des idées, griace a la contempla-
tion des objets existants dans le monde des sens, il regoit I'impulsion
d’éros ou du désir des idées pures. Eros en effet oriente ’homme
« sensuel » ou « sensible » vers ce qui est transcendant : la force qui
dirige I'ame vers le monde des idées. Dans le Banquet, Platon décrit
les étapes de cette influence d’éros : celui-ci éléve 'ame de 'homme
de la beauté d’'un corps particulier a celle de tous les corps, donc a la
beauté de la science et enfin 2 'idée méme du beau (cf. le Banquet 211,
La République 514).

Eros n’est ni purement humain ni divin : il est quelque chose d’inter-
médiaire (daimonion). Sa principale caractéristique est I'aspiration et
le désir permanents. Méme quand il semble donner, éros persiste
comme « désir de posséder » et cependant il est différent de 'amour
purement sensuel, étant 'amour qui tend au sublime.

Selon Platon les dieux n’aiment pas parce qu’ils n’éprouvent aucun
désir du fait que leurs désirs sont tous satisfaits. Ils ne peuvent donc
étre qu’objet et non sujet d’amour (le Banquet 200-201). Ils n’ont donc
pas de rapports directs avec 'homme. Seule la médiation d’éros peut
permettre I'établissement d’un rapport (le Banquet 203). Eros est donc
la voie qui conduit 'homme 2 la divinité, mais non vice versa.

écrits de Platon, une signification philosophique (39) qui
semble étre différente de la signification commune et égale-
ment de celle qui lui est donnée habituellement dans la litté-
rature. Nous devons évidemment prendre en considération
la vaste gamme de significations qui varient entre elles de
facon nuancée en ce qui concerne aussi bien le personnage
mythologique que le contenu philosophique ou surtout le
point de vue « somatique » ou « sexuel ». En tenant compte
d’une aussi vaste gamme de significations, il convient d’éva-
luer de maniére aussi nuancée que possible tout ce qui a trait
al «éros » (40) et qui est défini comme « érotique ».

2. Selon Platon, I’ « éros » représente la force intérieure
qui entraine ’homme vers tout ce qui est bien, vrai et beau.
Dans ce cas, cette « attraction » indique [’intensité d’un acte
subjectif de lesprit humain. Dans la signification ordinaire
tout comme dans la littérature, cette « attraction » semble
étre avant tout de nature sensuelle. Elle suscite, chez ’homme
et chez la femme, une attirance a I'approche, a 'union des
corps, a cette union dont parle Genese 2, 24. Il s’agit ici de
savoir sil’ « éros » a la méme signification que dans le récit
biblique (surtout dans Gn 2, 23-25), qui atteste sans aucun
doute I'attirance réciproque et I'appel éternel a travers la
masculinité et la féminité a cette « unité de la chair », qui,
pour un temps, doit réaliser I’'union-communion des per-
sonnes. C’est précisément pour cette interprétation de
I’ « éros » (et en méme temps celle de sa relation avec
I’éthos) que la maniére dont nous comprenons la « concu-
piscence » dont parle le Discours sur la Montagne, acquiert
également une importance fondamentale.

3. A ce qu'il parait, le langage ordinaire prend en considé-
ration cette signification de la « concupiscence » que nous
avons précédemment définie comme « psychologique » et que
I'on pourrait appeler également « sexologique », et ceci sur la
base des prémisses qui se limitent avant tout a I'interprétation
naturaliste, « somatique » et sensualiste de 1’érotisme hu-
main. (Il ne s’agit en aucune maniére de diminuer ici la va-
leur des recherches scientifiques dans ce domaine, mais de
souligner le danger des théories réductrices ou exclusivistes.)

L’aspiration 2 la transcendance est donc un élement constitutif de la
conception platonicienne d’éros, conception qui surmonte le dualisme
radical du monde des idées et du monde des sens. Eros permet de
passer de I'un a l'autre. Il est donc une forme de fuite au-dela du monde
matériel auquel 'dme est tenue de renoncer parce que la beauté du
sujet sensible n’a de valeur que si elle porte a un plan plus élevé.
Cependant, pour Platon, éros reste toujours ’'amour égocentrique : il
tend a conquérir et posséder 'objet qui représente une valeur pour
I’homme. Aimer le bien signifie avoir le désir de le posséder a jamais.
L’amour est donc toujours un désir d’'immortalité et ceci démontre
également le caractéere égocentrique d’éros (cf. A. Nygren. Eros et
Agapé. La Notion chrétienne de Uamour et ses transformations, 1, Paris
1962, Aubier, p. 180-200).

Pour Platon, éros est un passage de la science la plus élémentaire a la
science la plus profonde ; il est en méme temps I'aspiration a passer de
«ce qui n'est pas » — et c’est le mal — a ce qui « existe dans toute sa
plénitude », et c’est le bien (cf. M. Scheler, Amour et connaissance,
dans « Le Sens de la souffrance, suivi de deux autres essais », Paris,
Aubier, s.a. p. 145). 3

(40) Cf. par ex. C.S. Lewis, Eros, dans : The four Loves, New York,
1960 (Harcourt, Brace) p. 131-133, 152, 159-160 ; P. Chauchard, Vices
des vertus, vertus des vices, Paris, 1965 (Mame), p. 147.
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Or, au sens psychologique et sexologique, la concupiscence
montre I'intensité subjective de I'attirance vers 'objet en rai-
son de son caractere sexuel (valeur sexuelle). Cette attirance
a son intensité subjective a cause de I’ « attirance » spécifique
qui étend sa domination sur la sphére émotive de homme et en-
gage sa corporéité (sa masculinité ou sa féminité somatique).
Dans le Discours sur la Montagne, lorsque nous entendons
parler de la « concupiscence » de ’'homme qui « regarde la
femme pour la désirer », ces paroles — comprises dans un
sens « psychologique » (sexologique) — se référent a la sphe-
re des phénomeénes qui se trouvent précisément qualifiés d’ «
érotiques » dans le langage ordinaire. Dans les limites de
I'énoncé de Matthieu 5, 27-28, il s’agit seulement de I'acte in-
térieur alors que I'on qualifie d’ « érotiques » ces maniéres
d’agir et de comportement réciproque de I’'homme et de la
femme et qui sont précisément la manifestation extérieure
de ces actes intérieurs, néanmoins, il semble hors de doute
qu’en raisonnant ainsi, on doive presque mettre le signe
d’égalité entre « érotique » et ce qui « découle du désir » (et
qui sert a apaiser la convoitise méme de la chair). S'il en était
ainsi, les paroles du Christ, dans Matthieu 5, 27-28, exprime-
raient alors un jugement négatif sur ce qui est « érotique »
et, adressées au coeur humain, elles constitueraient un aver-
tissement sévere contre I « éros ».

4. Nous avons cependant fait allusion au fait que le terme
« éros » posséde de nombreuses nuances sémantiques. C'est
pourquoi, en voulant définir le rapport entre 1’énoncé du
Discours sur la Montagne (Mt 5, 27-28) et le vaste domaine
des phénomenes « érotiques », c’est-a-dire de ces actions
et de ces comportements réciproques par lesquels 'homme
et la femme s’approchent I'un de 'autre et s’unissent de ma-
niére a devenir « une seule chair » (cf. Gn 2, 24), il faut tenir
compte de la multiplicité des nuances sémantiques de
I’ « éros ». Il semble possible, en effet, que dans les limites
du concept d’ « éros », en tenant compte de sa signification
platonicienne, 'on trouve la place de cet éthos en raison des
contenus éthiques et, indirectement, des contenus théolo-
giques également qui, au cours de nos analyses, ont été re-
levés a partir de I'appel du Christ au « cceur » humain dans
le Discours sur la Montagne. La connaissance des multiples
nuances sémantiques de I’ « éros » et de ce qui dans 'expé-
rience et la description différenciéé de ’homme aux diffé-
rentes époques et dans les différents points de longitude et
de latitude géographiques et culturelles, se trouve défini
comme « érotique », peut aider a comprendre également la vi-
chesse spécifique et complexe du « coeur » auquel le Christ se 7é-
fére dans son énoncé de Matthieu 5, 27-28.

5. Si nous admettons que I’ « éros » signifie la force inté-
rieure qui « attire » ’homme vers le vrai, le bien et le beau, on
voit alors aussi s’ouvrir dans le cadre de ce concept la voie
vers ce que le Christ a voulu exprimer dans le Discours sur la
Montagne. Si les paroles de Matthieu 5, 27-28, sont une « ac-
cusation » du coeur humain, elles sont en méme temps et en-
core davantage un appel qui lui est adressé. Cet appel est la
catégorie propre de I'éthos de la rédemption. L’appel a ce qui
est vrai, bien et beau signifie en méme temps, dans I'éthos

de la rédemption, la nécessité de vaincre ce qui découle de la
triple concupiscence. Il signifie aussi la possibilité et la néces-
sité de transformer ce qui a été alourdi par la concupiscence
de la chair. En outre, si les paroles de Matthieu 5 27-28, re-
présentent cet appel, elles signifient alors que, dans le do-
maine érotique, ' « éros » et I’ « éthos » ne s’écartent pas
'un de 'autre ne s’opposent pas 'un 4 I'autre mais sont appe-
Iés a se rencontrer dans le coeur humain et, dans cette rencontre,
a fructifier. 11 est bien digne du « ceeur» humain que ce qui
est la forme de ce qui est « érotique » soit en méme temps la
forme de I’éthos, c’est-a-dire de ce qui est « éthique ».

6. Cette affirmation est trés importante pour ’éthos et en
méme temps pour 1’éthique. En effet, on attache souvent
une signification « négative » a ce dernier concept parce que
I’éthique comporte des normes, des commandements et
aussi des interdits. Nous sommes en général portés a consi-
dérer les paroles du Discours sur la Montagne concernant la
concupiscence (concernant « le regard pour désirer ») ex-
clusivement comme un interdit, un interdit dans le domaine
del’ « éros », c’est-a-dire dans le domaine « érotique ». Trés
souvent, nous nous contentons seulement de cette maniere
de comprendre, sans chercher a dévoiler les valeurs vrai-
ment profondes et essentielles que cet interdit couvre, c’est-
a-dire assure. Non seulement il les protége mais il les rend
accessibles et il les libére si nous apprenons a leur ouvrir
notre « ceeur ».

Le Christ nous I'enseigne dans le Discours sur la
Montagne et il dirige le coeur de 'homme vers ces valeurs.

Les exigences du Christ dans
le discours sur la montagne

Audience générale du 12 novembre (*)

1. Nous reprenons aujourd’hui notre analyse commencée
la semaine derniére sur le rapport réciproque qui existe
entre ce qui est « éthique » et ce qui est « érotique ». Nos
réflexions se déroulent sur la trame des paroles prononcées
par le Christ dans le Discours sur la Montagne par lesquelles
il se réfere au commandement « Tu ne commettras pas
d’adultere » et par lesquelles, en méme temps, il définit la
« concupiscence » (le « regard concupiscent ») comme
« adultére commis dans le coeur ». De ces réflexions, il ré-
sulte que I’ « éthos » est 1lié a la découverte d'un nouvel
ordre de valeurs. Il faut retrouver continuellement dans ce
qui est « érotique » la signification sponsale du corps et la di-
gnité authentique du don. C’est la tiche de I'esprit humain,
une tiche de nature éthique. Si ’'on n’accomplit pas cette
tiche, 'attirance méme des sens et la passion du corps peu-
vent s’arréter a la simple concupiscence privée de valeur

(*) Texte italien dans [I’Osservatore Romano du 13 novembre.
Traduction et titre de la DC.
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éthique et I’étre humain, homme et femme, n’expérimente
pas cette plénitude de I'« éros » qui signifie ’élan de I'es-
prit humain vers ce qui est vrai, bien et beau et par 'inter-
médiaire duquel également ce qui est « érotique » devient
vrai, bien et beau. Il est donc indispensable que 1’éthos de-
vienne la forme constitutive de I’éros.

2. Les réflexions précédentes sont étroitement liées au
probléme de la spontanéité. Bien souvent on pense que c’est
précisément I'éthos qui dépouille de sa spontanéité ce qui
est érotique dans la vie et dans le comportement de ’homme
et, pour cette raison, on exige la séparation de 1'éthos « a
I'avantage » de l'éros. Les paroles du Discours sur la
Montagne sembleraient également s’opposer a ce « bien ».
Mais cette opinion est erronée et en tout cas superficielle. En
la soutenant avec obstination et en I'acceptant, nous n’ar-
riverions jamais aux pleines dimensions de 1'éros et cela se
répercute inévitablement dans le domaine de la « praxis »
qui s’y rapporte, ¢’est-a-dire sur notre comportement et aussi
sur 'expérience concréte des valeurs. En effet, celui qui ac-
cepte I'éthos de 1'énoncé de Matthieu 5, 27-28, doit savoir
qu’il est aussi appelé a la spontanéité pleine et miire des rap-
ports qui naissent de I'attirance éternelle de la masculinité et
de la féminité. Une telle spontanéité est précisément le fruit
graduel du discernement des impulsions du ceeur.

3. Les paroles du Christ sont séveres. Elles exigent de
I'homme que, dans le cadre ol se forment les rapports avec
les personnes de 'autre sexe, il ait une pleine et profonde
conscience de ses actes et surtout des actes intérieurs ; qu'il
ait conscience des impulsions internes de son « cceur » de
sorte qu'il soit capable de les caractériser et de les définir avec
maturité. Les paroles du Christ exigent que, dans ce domaine
qui semble appartenir exclusivement au corps et aux sens,
c’est-a-dire 2 'homme extérieur, il sache étre vraiment un
homme intérieur ; qu’il sache obéir a une conscience droite ;
qu’il sache étre le maitre véritable de ses impulsions intimes,
comme un gardien qui surveille une source cachée ; et qu'il
sache enfin tirer de toutes ces impulsions ce qui convient a la
« pureté du ceeur», en construisant avec conscience et cohé-
rence ce sens personnel de la signification sponsale du corps
qui ouvre I’espace intérieur de la liberté du don.

4. Ainsi, si ’homme veut répondre 2 I'appel exprimé par
Matthieu 5, 27-28, il doit apprendre avec persévérance et co-
hérence ce qu’est 1a signification du corps, la signification de
la féminité et de la masculinité. Il doit I'apprendre non seu-
lement a travers une abstraction objectivante (bien que cela
soit également nécessaire), mais surtout dans le domaine
des réactions intérieures de son « coeur ». C’est une « scien-
ce » qui ne peut pas étre vraiment apprise dans les livres
car il s’agit ici en premier lieu de la « connaissance » pro-
fonde de 'intériorité humaine.

Dans le cadre de cette connaissance, I’'homme apprend a
discerner ce qui, d’'une part, compose la richesse multiforme
de la masculinité et de la féminité dans les signes qui pro-
viennent de leur appel éternel et de leur attirance créatrice
et ce qui, d’autre part, porte seul le signe de la concu-
piscence. Bien que ces variantes et ces nuances des raisons
internes du « cceur » se confondent entre elles a 'intérieur

d’une certaine limite, il est cependant dit que I’homme inté-
rieur a été appelé par le Christ a acquérir pleinement et avec
maturité un jugement qui le porte a discerner et a juger les dif-
férentes raisons de son ceeur. 1l faut ajouter que cette tiche
peut étre réalisée et qu’elle est vraiment digne de 'homme.

En effet, le discernement dont nous sommes en train de
parler a une relation essentielle avec la spontanéité. La
structure subjective de I’'homme montre, dans ce domaine,
une richesse spécifique et une différenciation claire. Par
conséquent, la noble satisfaction est une chose, le désir
sexuel, au contraire, en est une autre. Lorsque le désir
sexuel est lié 2 une noble satisfaction, il est différent d’'un
désir pur et simple. De maniére analogique, pour ce qui est
du domaine des réactions immédiates du « cceur », I’excita-
tion sexuelle est bien différente de ’émotion profonde par
laquelle non seulement la sensibilité intérieure mais la
sexualité elle-méme réagissent a I'’expression intégrale de la
féminité et de la masculinité. On ne peut pas développer ici
plus longuement ce théme. Mais il est certain que si nous af-
firmons que les paroles du Christ dans Matthieu 5, 27-28
sont séveres, elles le sont également dans le sens ot elles
contiennent en elles-mémes les exigences profondes
concernant la spontanéité humaine.

5. Une telle spontanéité ne peut exister dans toutes les
raisons et dans toutes les impulsions qui naissent de la pure
concupiscence charnelle, étant donné qu’elle est dépourvue
d’un choix et d’une hiérarchie adéquats. C’est précisément
au prix de leur domination que I'homme arrive a cette spon-
tanéité plus profonde et plus mire par laquelle son « ceeur »,
en maitrisant les instincts, redécouvre la beauté spirituelle
du signe constitué par le corps humain dans sa masculinité
et dans sa féminité. Comme cette découverte se consolide
dans la conscience comme conviction et dans la volonté
comme orientation aussi bien des choix possibles que des
simples désirs, le cceur humain devient participant, pour
ainsi dire, d’une autre spontanéité dont « ’homme charnel »,
ne sait rien ou sait trés peu de chose. Il n’y a aucun doute,
nous sommes appelés précisément a une telle spontanéité a
travers les paroles du Christ dans Matthieu 5, 27-28. Et
peut-étre le domaine le plus important de la « praxis » —
celui qui se rapporte aux actes les plus « intérieurs » —est-
il précisément celui qui trace graduellement la route vers
une telle spontanéité.

C’est 1a un vaste sujet qu’il conviendra de reprendre en-
core une fois a 'avenir lorsque nous nous emploierons a
montrer quelle est la vraie nature de la « pureté évangélique
du cceur ». Pour aujourd’hui, nous terminons en disant que
les paroles du Discours sur la Montagne, par lesquelles le
Christ attire I’attention de ses auditeurs de son époque et
d’aujourd’hui sur la « concupiscence », (« regard concupis-
cent »), montrent indirectement la voie vers la spontanéité
mire du « coeur » humain qui n’étouffe pas ses nobles désirs
et ses aspirations, mais qui, au contraire, les libére et, d'une
certaine maniére, les aide.

Ce que nous avons dit sur le rapport réciproque entre ce
qui est « éthique » et ce qui est « érotique », d’apres I'éthos
du Discours sur la Montagne, suffit pour aujourd’hui.
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Discours aux eveques
de Coree

Le 23 octobre, le Pape a regu en audience les
évéques de Corée réunis a Rome pour leur
visite « ad limina » et il leur a adressé le
discours suivant (1) :

Chers fréres dans notre Seigneur Jésus Christ,

1. Dans la profonde unité dont nous faisons aujourd’hui
I’expérience, notre coeur et notre esprit sont pleins de joie.
Les uns et les autres, nous avons la plus vive conscience de
ce que signifie étre « dans le Christ ». Pour moi, c’est une
joie toute particuliere de vous accueillir, cardinal Kim et
mes autres fréres évéques, parce que, dans le profond mys-
tére de la collégialité, la Providence divine nous a accordé,
a vous comme a moi, d’avoir un lien vital avec I’histoire du
salut, telle qu’elle se déroule dans la vie du peuple coréen
tout entier.

Votre présence ici exprime aussi votre conscience de la
valeur inestimable de la communion ecclésiale. Sur les
tombes des apotres, votre présence devient un acte public
d’action de grices — une hymne solennelle de priere —
pour I'action salvatrice de Dieu qui se déploie chaque jour a
travers toute la Corée et qui a touché depuis plusieurs gé-
nérations, la vie de vos ancétres. Avec le psalmiste, nous
proclamons ensemble : « Béni soit le Seigneur chaque jour !
Ce Dieu nous apporte la victoire. Ce Dieu est pour nous le
Dieu des victoires. » (Ps. 68, 19-20.)

La présence de I'Eglise en Corée

2. Assurément, I’histoire tout entiére de 1’évangélisation
de la Corée est récapitulée dans ce moment dynamique —
que vous vivez aujourd’hui — de fidélité a la prédication de
Pierre et de Paul. Votre visite donne corps a cette histoire,
depuis la premiére mention du nom de Jésus-Christ sur
votre terre et, en particulier depuis cette implantation cha-
rismatique de la foi il y a prés de deux siécles, grace au laic
Yi Sung Hun. Appelés a1’ « obéissance de la foi » (Rm 1, 5)
par I'action de ’Esprit-Saint, vos ancétres ont donné un hé-
roique témoignage de foi qui a atteint son sommet dans la
vaillance des martyrs coréens.

3. Ce méme Esprit-Saint agit encore aujourd’hui, et la
grice du Christ continue de produire des fruits de justice et
de sainteté. Comment ne pas célébrer le Dieu de notre salut
devant les signes de la vitalité catholique dont font preuve
VoS Eglises locales, devant le don de la foi et du baptéme

(1) Texte anglais dans I’Osservatore Romano du 24 octobre. Traduction,
titre et sous-titres de la DC.

constamment renouvelé pour I'édification de 'Eglise uni-
verselle ? Je me rapelle avec joie que, au cours de la veillée
pascale, J’ai pu en personne baptiser et confirmer un certain
nombre de Coréens qui avaient été préparés avec zéle a
P'initiation chrétienne dans leur patrie. L'Eglise.de Dieu qui
est parmi vous a su, sans conteste accomplir de grandes
ceuvres de foi et de charité — et tout cela au nom de Jésus
lui-méme.

4. Dans la fidélité et la persévérance, vous avez poursui-
vi votre mission chrétienne de service, apportant une au-
thentique réponse au commandement d’amour de Jésus.
Dans les écoles el les hopitaux, a travers de multiples
ceuvres de miséricorde et ’engagement au service du pro-
grés humain, vos communautés locales ont su donner une
réponse vraiment chrétienne aux besoins de ’homme.

La défense des droits de I'’homme

5. Bien que numériquement peu nombreux en comparai-
son de vos fréres et sceurs, vous avez apporté une impor-
tante contribution au bien commun. Dans le domaine reli-
gieux, social, politique, culturel et économique, les citoyens
catholiques, au plan individuel et collectif, ont joué un réle
qui leur a valu la plus haute estime . L’Eglise doit continuer
a apporter tous ses soins a la personne humaine, aux droits
de chaque homme, femme et enfant. Et ainsi I’Eglise sera
toujours attentive au défi pastoral qui lui est lancé sur le plan
des droits de ’homme, ol elle ne doit jamais cesser de si-
tuer sa propre réponse dans le contexte de sa mission
propre : une mission qui doit toujours veiller avec diligence
a la dimension éthique et humanitaire de chaque question
touchant 'existence humaine en reconnaissant par ailleurs
que, selon I'enseignement de Jésus, la justice et la miséri-
corde comptent parmi les « points des plus importants de la
loi » (Mt 23, 23).

6. En méme temps I'Eglise offrira sa contribution propre
et originale, qui est d’ailleurs la plus grande : la proclama-
tion, dans toute sa plénitude, de I'Evangile de Jésus-Christ,
I'Evangile qui sauve et éléve 'homme. Un aspect de son ac-
tivité — droit et devoir inaliénable du laicat — qui mérite
une mention particuliere est '’engagement des laics dans le
renouveau de 'ordre temporel tout entier (Cf. Apostolicam
actuositatem, 7). Cette grande tiche comporte bien des as-
pects — des objectifs clairs a préciser, des moyens spéci-
fiques a employer — mais il n’est plus possible de les traiter
maintenant. Je voudrais toutefois que notre laicat catholique
se rappelle toujours ceci : il a un role important a jouer pour
orienter la création tout entiére vers la louange de Dieu et
imprégner le monde de 'esprit du Christ (cf. Lumen gen-
tium, 36).

Le bicentenaire de I’'évangélisation de
la Corée

7. En 1984, vous célébrerez en Corée le bicentenaire de
votre évangélisation. Ce sera, a n’en pas douter, une occa-
sion de grice, de force et de renouveau. En lien avec ce

la documentation catholique = 7 décembre 1980 = N° 1797
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grand anniversaire, vous préparez avec ardeur un plan
pastoral a I’échelle nationale pour les années 80. Dans cet ef-
fort coordonné vous avez, a coup siir, une occasion provi-
dentielle pour promouvoir avec vigueur l'unité de vos
Eglises locales. Dans chaque aspect de notre activité ecclé-
siale, le Christ nous appelle a étre un avec lui. Et c’est pour-
quoi tout ce qui est fait pour promouvoir 'unité de I'épisco-
pat et du clergé ne manquera pas de rejaillir sur I'unité du
Corps du Christ et sur I'efficacité de la mission de 'Eglise.
Puisse chaque secteur vital de 'Eglise — paroisses, com-
munautés de religieux et laics — ressentir le besoin d’étre
uni dans I'accueil de la parole de Dieu et étre « assidu a I'en-
seignement des apétres et a la communion fraternelle, a la
fraction du pain et aux priéres » (Ac 2, 42).

La préparation d'un plan pastoral constitue une excellen-
te occasion pour embrasser de nouveau et de maniére en-
core plus effective — et avec une priorité absolue — la mis-
sion d’évangélisation de I’Eglise. Le fondement, le centre et
le sommet dynamique de cette évangélisation, c’est « la clai-
re proclamation qu’en Jésus-Christ, Fils de Dieu fait homme,
mort et ressuscité, le salut est offert a tous les hommes,
comme don de la grice et de la miséricorde de Dieu » (Evan-
gelii nuntiandi, 27). A T'occasion de votre bicentenaire, quel-
le plus belle offrande peut étre présentée par Jésus-Christ a
son Pére que I'oblation de I'unité, en répondant tous ainsi a
I'injonction de saint Paul : « Soyez bien unis dans un méme
esprit et dans une méme pensée » (1 Co 1, 10) ?

Les prétres et les séminaristes

8. Freéres bien aimés, les obstacles et les difficultés aux-
quels se heurte I'Evangile et qui mettent en danger la vie
et la dignité de 'homme sont fort nombreux. Mais ayons foi
en I'action de Jésus-Christ. Ayons confiance en sa grice qui
nous soutient.

Vos séminaires et vos séminaristes méritent de votre
part une affection et une attention pastorale toutes particu-
lieres. Grice a 'assistance de ’Esprit-Saint, de nombreux
jeunes gens ont répondu a 'invitation de Dieu. Veillons
bien a ce que leur formation doctrinale et spirituelle soit so-
lide, digne du Christ qui les a appelés a une fidélité destinée
a durer toute leur vie. Si leur formation est défectueuse,
tout le reste le sera également. La seule fondation de la vie
et du ministére du prétre est la pure parole de la vérité ré-
vélée de Dieu. Conservons ce trésor et transmettons-le
dans toute sa vitalité a travers nos séminaires. Il est diffici-
le d’'imaginer responsabilité plus lourde que cette charge
que le Christ, le pasteur supréme, nous a confiée a nous
évéques.

Je vous demande de donner a tous vos prétres, qu’ils
soient diocésains ou missionnaires, I’assurance de mon
amour dans le Christ. Alors qu’ils sont affrontés aux pro-
blémes pastoraux de chaque jour, y compris ceux d’'une so-
ciété urbanisée et en mouvement, encouragez-les a avoir
confiance dans le Christ et dans sa présence continuelle.
Leur plus grande force sera toujours dans 'union avec le
Seigneur, en particulier par la priére et I'Eucharistie.

Pour tous les hommes et toutes les femmes, maintenons
toujours bien haut I'idéal de la sainteté et la sagesse de la
croix. La mesure de leur efficacité ne doit pas étre jugée
d’apres des critéres humains ; elle réside dans leur capacité
d’aimer Jésus et ses fréres.

Je vous confie tous a la grace salvifique du Christ Notre-
Seigneur, et vous exhorte a étre remplis de confiance, 2 aller
de I’avant dans ’espérance. Jésus ne nous a-t-il pas dit :
« N’ayez pas peur, petit troupeau, car il a plu a votre Pére de
vous donner le Royaume » (Lc 12, 32). Présentez mon salut
cordial et respectueux a tous vos fréres non chrétiens avec
lesquels vous vivez et travaillez, dans une estime et un
amour fraternels. Mes voeux et mes priéres s’adressent éga-
lement a toutes les autorités de votre pays, a tous les ci-
toyens de bonne volonté.

La Corée du Nord

9. En ce moment, mes pensées se tournent particuliere-
ment vers vos fréres et vos sceurs qui vivent en Corée du
Nord, en particulier vers ceux qui ont souffert des tribula-
tions au nom de Jésus et a cause de leur fidélité envers lui.
Qu'ils sachent qu'ils ne sont aucunement oubliés. L'Eglise
universelle leur apporte 'assurance de ses priéres, de sa so-
lidarité et de son amour sans faille. Au moment méme oi
nous parlons d’eux devant le monde, nous les confions,
pleins d’espérance, a ce Dieu qui « peut faire au-dela, bien
au-dela de ce que nous demandons et concevons » (Ep
3, 20).

10. Tout en nous efforcant de remplir nos lourdes respon-
sabilités pastorales, nous sommes profondément convain-
cus que le destin du Peuple de Dieu réside dans le pouvoir
de la grice divine, qui, 2 son tour, est abondamment répan-
due par I'intermédiaire de sa bienheureuse Mére Marie. Elle
a depuis toujours présidé a I’évangélisation de votre peuple
et continuera de vous conduire tous vers son Fils le Christ
Jésus, et par lui vers le Pere. A lui, dans I'unité de I’Esprit-
Saint, louange et action de grices dans les siécles des
siécles.
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