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Editorial
Charlie Hebdo

La France — et I'Occident avec elle — a été fortement secouée par un
double crime particulierement odieux. Les auteurs, agissant de concert,
étaient des jeunes gens se réclamant de I'idéologie djihadiste. L'image de la
destruction des tours de New York détruites le 11 septembre 2001 et reven-
diquée par Al-Qaida s’est aussitot présentée a I'esprit. L’opinion publique a
pensé a un attentat similaire. Aussi la réponse a I'appel du Président de la
République invitant a un défilé fut quasi unanime. La manifestation, marquée
de dignité, fut impressionnante. En téte, le Président était accompagné par de
nombreux chefs d’Etat.

Bien des interrogations demeurent touchant I'initiative du drame. Le chef
d’'un groupe islamique extrémiste du Yémen I'a revendiquée, mais tardive-
ment. Il se peut que les criminels aient agi seuls, avec la complicité de djiha-
distes européens.

I1 reste que les cibles n’ont pas été choisies au hasard: un hebdomadaire
satirique, Charlie Hebdo, se distinguant par la préférence donnée au langage
de la caricature et dont la dérision irrévérencieuse porte volontiers sur les reli-
gions, notamment le christianisme et l'islam, et un commerce casher visant
évidemment la communauté juive, qui de fait fut fort ébranlée.

L’attaque contre Charlie Hebdo fut particuliérement sauvage. Les deux
assassins ont surpris leurs victimes — les caricaturistes avec le directeur
fondateur — en plein travail.

Les survivants avec le nouveau directeur — sous le coup compréhensif de
I’émotion — ont pris la décision de relever le défi, en publiant dés les jours qui
ont suivi un numéro dont la page de couverture portait une caricature du
prophete Mahomet. On tira a sept millions d’exemplaires aussitot écoulés. Le
choix était-il judicieux ?

Une caricature n’est pas un dessin comme les autres. Il est porteur d'une
intention spécifique: celle de mettre en relief un défaut ou celle de tourner
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en dérision. Le mode peut étre celui d'une taquinerie inoffensive, dont celui
qui en est 'objet est le premier a rire. Il peut aussi déprécier, blesser, humi-
lier et constituer une véritable offense, allant jusqu’a la calomnie et dont celui
qui en est I'objet est privé des moyens de défense. Il peut conduire a soulever
et a entretenir la haine.

L’attentat paralléle contre un magasin casher aurait di porter a réfléchir.
Car dans I'histoire de I'antisémitisme, certaines caricatures ont joué un réle
non négligeable.

C’est pourquoi la loi punit I'incitation a la haine. Le droit a la liberté d’ex-
pression ne peut étre absolu en ce sens qu’il doit composer avec d’autres droits
aussi fondamentaux, & commencer par les droits d’autrui, qui doivent étre
respectés. Les droits sont égaux pour tous. C'est pourquoi I'usage des langages
satiriques doit faire I'objet d’'un jugement prudentiel qui tienne compte de la
capacité de compréhension des gens. La limite n’est pas toujours facile a fixer.
Elle varie selon le type et le degré de culture.

Jusqu’a ce point la décision de publier la caricature de Mahomet était une
affaire privée.

Les choses ont changé quand le gouvernement donna des signes sans équi-
voque de son approbation. Les télévisions ont montré le premier ministre
sortant de I'Elysée tenant ostensiblement en mains le numéro de Charlie Hebdo
avec en page de couverture la caricature de Mahomet. La ministre de la
justice, Christiane Taubira, déclara péremptoirement: « On peut tout dessiner,
y compris un prophete, parce qu’en France, pays de Voltaire et de I'irrévérence,
on a le droit de se moquer de toutes les religions ».

La mentalité musulmane répugne a ce que le prophéte soit représenté. Sa
représentation sous forme caricaturale ne pouvait que blesser les croyants de
I'islam. L’approbation gouvernementale est une faute politique, dont on peut
prévoir au moins deux conséquences négatives. On risque fort de rendre vains
les efforts déployés par ailleurs pour apaiser I'inquiétude de la forte minorité
musulmane que comporte dorénavant le pays. Le second effet concerne la
responsabilité en politique internationale. L’approbation apportée a la cari-

1. Au Niger, la petite minorité chrétienne (catholiques et évangéliques) a subi une persé-
cution, il y a eu des morts, 45 églises brulées. On se serait attendu a une parole de solidarité.
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cature n’a fait que conforter la conviction partagée par de nombreux musul-
mans qu'entre les cultures islamique et occidentale il y a incompatibilité et qu’il
existe en conséquence un rapport conflictuel. La protestation du gouverne-
ment égyptien et l'agitation populaire dans de nombreux pays a majorité
musulmane s’expliquent par ce sentiment'. Quant aux leaders des mouve-
ments extrémistes ils ne sont probablement pas mécontents, parce qu’on leur
offrait une confirmation de 'argumentation idéologique qui justifie leur
propagande et leur action.

ek

La gravité des événements exige de nous des idées claires, nous permet-
tant de faire front comme il se doit aux défis qui attendent nos sociétés.

En premier lieu il importe de préciser le sens de la liberté de conscience
et de la liberté d’expression et par mode de conséquence le sens de la laicité.

La notion de dignité de la personne humaine éclaire I'ensemble des questions
qui se présentent.

Chaque individu humain est une personne; il posséde donc la possibilité
d’agir en vertu de décisions qui lui sont propres, prises en toute liberté et avec
responsabilité. La personne est en effet guidée par la conscience de son
devolr, étant soumise comme a sa norme supréme a la loi divine, objective et
éternelle. C'est pourquoi 'homme est tenu de chercher la vérité et, une fois
qu’il I'a connue, d’y adhérer. Dans cette recherche, la personne est éclairée par
les lumieéres de la Révélation, dans la mesure ol elle y a accés, et par la lumiére
de la raison. Tout homme, par sa raison, recoit les injonctions de la loi
morale, qu'il est obligé de suivre.

La conséquence constitue ce que nous pouvons appeler le second principe de
la doctrine de la liberté de conscience: le droit a I'zmmunité de toute contrainte
de la part d’autrui, et notamment de la société civile et de son autorité.

2. La Déclaration conciliaire Dignitatis Humanae sur la liberté religieuse offre les éléments
d’une doctrine de la laicité. Elle se réféere notamment a I'enseignement de saint Jean XXIII dans
les encycliques Mater et Magistra et Pacem in terris. Cette derniere reléve les points de rencontre
et d’accord avec la Déclaration des droits de ’'Homme de 1948. Ce qui est affirmé du droit a la
liberté religieuse vaut pour la liberté de conscience. Le terme avait été précédemment confisqué
pour exprimer une conception inacceptable puisqu’elle présupposait I'absolutisation de la
conscience et le relativisme.
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Nous reviendrons sur la relation du droit de la personne et de toute auto-
rité purement humaine. I1 convient auparavant de souligner quelques propriétés
de la personne humaine. Celle-ci est un étre de communication. Elle vit et se
développe dans un réseau d’interdépendances. Elle n'est pas I'ilot isolé et
autosuffisant imaginé par I'individualisme. Par nature, elle est un étre social.
C’est pourquoi elle a le droit de manifester ses convictions. Elle peut le faire
individuellement et socialement. Ce droit est égal pour tous. C'est pourquoi son
exercice ne doit pas 1éser le droit d’autrui. Le respect d’autrui s'impose en prio-
rité. D’une maniére générale, les droits inaliénables de la personne sont, dans
leur exercice, tempérés et limités par les droits équivalents d’autrui.

L’étre humain est un étre social. Il est membre d'une série d’entités
sociales. Certaines ont leur origine dans la nature, d’autres sont exigées en
vertu de la foi religieuse, d’autres sont créées par l'initiative humaine. A
chacune de ces catégories correspondent des droits, dont certains sont natu-
rels, les autres positifs. La these de l'individualisme libéral d’une relation
directe, seule prise en compte, entre I'individu et l'autorité de la société civile
est une vue de l'esprit, irrespectueuse de la réalité. A I'égard de certaines de
ces entités, qui lui sont antérieures, 'autorité civile a des obligations. Tel est
le cas de la famille, qui jouit d’'un droit propre et primordial. Les parents ont
le droit de décider, selon leurs convictions, de la formation humaine et reli-
gieuse a donner a leurs enfants et de choisir en conséquence le moyen d’édu-
cation.

Ainsi se comprend la fonction de 'autorité civile. Elle consiste a assurer
I'ensemble des conditions qui permettent aux membres de la société de
réaliser le mieux possible leur humanité. On désigne par bien commun I'en-
semble de ces conditions. L’autorité a la charge de protéger et de promouvoir
effectivement les droits et les devoirs des personnes mais aussi des groupes
soclaux, a commencer par les droits inaliénables, en veillant notamment a
I'égalité juridique de tous les citoyens. Compte tenu de I'ordre public, qui doit
lui-méme correspondre aux biens objectifs que nous venons d’indiquer, les
membres de la société doivent jouir de la plus large liberté.

Dignitatis Humanae contient deux affirmations essentielles pour le compor-
tement a tenir dans le contexte actuel.

Il y a d’abord le rappel d'une donnée de fait. Le droit a la liberté de
conscience, étant fondé sur la nature de la personne, persiste chez ceux qui ne
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satisfont pas a I'obligation morale de rechercher la vérité et d’y adhérer. En
conséquence son exercice ne doit pas étre entravé.

La seconde affirmation énonce un principe concernant la défense de la
vérité: « La vérité ne s'impose que par la force de la vérité elle-méme qui
pénétre I'esprit avec autant de douceur et de puissance, suaviter et fortiter ». Cela
exclut toute forme de violence ou de contrainte. La seule voie digne de
I'homme est celle de la discussion sereine, du dialogue, de la négociation et de
la concertation dans la recherche de la paix reconnue par tous comme le bien
premier de la vie sociale, au plan national et international.

kK

Nous avons, dans ce qui précéde, les éléments principaux d’une saine
conception de la laicité. Celle-ci est reconnue dans les sociétés démocra-
tiques. Cette reconnaissance doit s’étendre, au nom du respect de la dignité
humaine, a I'échelle mondiale. Les événements que nous avons évoqués au
début ont été un avertissement. La laicité est menacée; elle a ses fragilités;
elle peut connaitre des déviations. Deux problémes d'urgente actualité notam-
ment se sont posés a la conscience politique. Ici nous ne faisons que les
mentionner, sachant qu’ils requiérent une réflexion plus approfondie, que nous
espérons pouvoir proposer dans une prochaine occasion.

Un premier probléme est posé par I'impact de I'idéologie laiciste. La
laicité, comme il ressort de 'exposé précédent, a pour fondement la recon-
naissance de la transcendance de la personne et de ses activités individuelles
et sociales, par rapport a I'autorité civile; celle-ci n’est pas 'autorité supréme
et doit le reconnaitre. Dans une société pluraliste particuliérement, elle doit
garantir la liberté des consciences et des activités spirituelles et religieuses
qui en découlent. C'est pourquoi la liberté religieuse comprend la liberté de
I'Eglise et également des diverses collectivités a but religieux. Cette concep-
tion est en accord avec le principe proprement chrétien de la distinction entre
ce qui est du ressort de César et ce qui appartient a Dieu.

3. Cette idéologie est développée dans une série d’ouvrages. Citons-en deux: Jean Jaures
et la religion du soctalisme, Grasset, Paris, 2000, et Une religion pour la République: la foi laique de
Ferdinand Buisson, Le Seuil, Paris, 2010.
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L’idéologie laiciste est une interprétation de la séparation de I'Eglise et de
I'Etat, qui s’appuie sur I'idée de leur opposition. La Révolution frangaise, dont
on donne une image idéalisée, fut un événement religieux. Il marque la nais-
sance d’une nouvelle religion, la religion républicaine, appelée a se substituer
a la religion catholique. Sa consolidation implique un effort constant pour
éliminer la présence institutionnelle d’'un Dieu confessionnel; elle exige « la
mort de Dieu ». Cette nouvelle religion a trouvé son idéologue en Vincent
Peillon, qui fut ministre de 'Education nationale®. Pour forger la nouvelle reli-
gion, ayant plus de force de séduction et de persuasion que le catholicisme,
I'école est I'instrument privilégié. Elle devient une piéce maitresse de ce qui
constitue une absolutisation de la République. Par elle seront surmontées les
cassures de la société. L’école devient ainsi le lieu de naissance du futur
citoyen. Pour cela, I'enfant & son entrée doit étre dépouillé de toutes ses
attaches pré-républicaines, excluant toute tradition familiale, communautaire,
sociale et religieuse. La pédagogie doit partir de I'ame de I'enfant, considérée,
une fois libérée des liens familiers, traditionnels et religieux, comme une
matiére informe, pour lui donner sa forme. Ainsi la République, par l'instru-
ment de I'école, s’arroge un droit absolu sur les personnes, dont la liberté et
sa transcendance se trouvent, bien qu'on prétende le contraire, niées.

On rapprochera de cette ambition pédagogique la tendance a absolutiser les
lois fixées par une majorité parlementaire. Nous faisons allusion ici a la
nouvelle législation du mariage, qui présuppose une conception positiviste de
la loi, rejetant la régulation de normes éthiques naturelles supérieures, et qui
tiendrait d’elle-méme sa force d’obligation, sans contestation possible. Signi-
ficatif a cet égard est le refus de I'objection de conscience. Ne nous y trompons
pas. Sous I'habit des institutions démocratiques, nous assistons, si le processus
n'est pas vigoureusement redressé, au retour de I'esprit totalitaire.

*kk

Le second probléme, que nous ne pouvons mentionner que briévement, est
tout aussi important. Il est de portée mondiale: quels sont les liens de I'islam,
et d’abord du Coran, avec la violence? La majorité des musulmans installés
dans nos pays, affirment que les mouvements extrémistes n’ont aucun lien avec
I'islam tel qu’ils le vivent et le comprennent.

Du monde de I'islam quelques voix se sont élevées demandant aux musul-
mans heurtés par I'extrémisme qui se réclame du Coran, du Nigeria jusqu’aux
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Philippines, de ne pas se contenter de condamner les actes, mais d’avoir le
courage d’examiner, d'un regard objectif, scientifique, les passages du texte
sacré qui se prétent a I'interprétation djihadiste.

Quelques jours avant les attentats de France, le Président égyptien al-Sissi,
s’adressant aux Ulémas de I'Université d’Al-Azhar, formula avec grand
courage une critique qui touche le fond de la question. Il ne s’agit pas, dit-il,
de remettre en cause la foi (musulmane), mais de la libérer de I'idéologie reli-
gleuse « que nous sanctifions » et qui est source de meurtre et de destruction.
En ce sens, il faut « changer notre religion ». Le monde attend des érudits et
des clercs « enfermés dans cette idéologie » une parole claire qui en dissocie
l'authentique religion.

En France, des intellectuels musulmans, comme Abdennour Bidar, norma-
lien et philosophe, ou Ghaleb Bencheikh, un théologien qui est aussi un
physicien, se sont adressés dans le méme sens au monde musulman. « L'Etat
Islamique » est un symptdéme d’un grand corps malade. Quelques traits de
cette maladie sont I'incapacité de reconnaitre le droit moral et religieux de la
liberté de conscience, la condition d’infériorité de la femme, I'impuissance a
séparer le pouvoir politique du contrdle de I'autorité religieuse, I'incapacité de
la reconnaissance du pluralisme religieux et du droit des minorités.

Tout cela exige un examen critique du Coran et des écrits fondateurs, ainsi
que de la vie de Mahomet.

Nova ET VETERA
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Nous reproduisons en ces pages, avec 'autorisation de la Libreria Editrice Vati-
cana (©Libreria Editrice Vaticana 2014), le message que le pape émérite Benoit XVI
a adressé a I’Université Pontificale Urbanienne a I'occasion de la cérémonie par laquelle
UAthénée lui a dédié son grand amphithédtre restauré.

La cérémonie a eu lieu le 21 octobre 2014 dans le cadre de I'inauguration de I'année
académique et le message a été lu par Mgr Georg Ganswein, Préfet de la Maison ponti-

Sicale.

Je voudprais, en premier lieu, adresser mes remerciements les plus chaleu-
reux au Recteur Magnifique et aux autorités académiques de I'Université
Pontificale Urbanienne, aux responsables administratifs et aux représentants
des étudiants, pour leur proposition de donner mon nom a I’amphithéatre qui
vient d’étre restauré. Je voudrais remercier de maniére tout a fait particuliere
le cardinal Fernando Filoni, Grand Chancelier de cette Université, qui a
accueilli favorablement cette initiative. C'est pour moi un motif de grande joie
que de pouvoir étre ainsi associé de maniére permanente aux travaux de I'Uni-
versité Pontificale Urbanienne.

Au cours des différentes visites que j'ai eu l'occasion d’y faire a I'époque ott
Jétais Préfet de la Congrégation pour la doctrine de la foi, j'ai été a chaque fois
frappé par I'atmosphere d'universalité que I'on pergoit dans cette université,
ou des jeunes gens provenant de pratiquement tous les pays de la Terre se
préparent pour servir I'Evangile dans le monde actuel. Aujourd’hui aussi, en
moi-méme, je vois face a moi, dans cet amphithéatre, une communauté consti-
tuée d’'un trés grand nombre de jeunes gens, qui nous font percevoir de
maniére vivante 'extraordinaire réalité de I’Eglise catholique.

“Catholique”: cette définition de I’Eglise, qui fait partie de la profession de
foi depuis les temps les plus anciens, porte en elle-méme quelque chose de la
Pentecote. Elle nous rappelle que I’Eglise de Jésus-Christ n’a jamais concerné
un peuple seulement ou une culture seulement, mais que, depuis les origines,
elle était destinée a 'humanité. Les derniers mots que Jésus ait adressés a ses
disciples ont été: « De toutes les nations faites mes disciples » (Mt 28,19). Et,
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au moment de la Pentecote, les apOtres ont parlé toutes les langues, ce qui leur
a permis de manifester, grace a la force du Saint-Esprit, toute I'ampleur de leur
foi.

A partir de ce moment-la, I'Eglise s'est véritablement développée sur
tous les continents. Votre présence, chéres étudiantes et chers étudiants, est
un reflet du visage universel de I'Eglise. Le prophéte Zacharie avait annoncé
un royaume messianique qui s’étendrait d’'une mer a 'autre et qui serait un
royaume en paix (Za 9,9s.). Et en effet, dans tous les endroits ot I'Eucharistie
est célébrée et ol les hommes ne forment plus entre eux, a partir du Seigneur,
qu'un seul corps, il y a quelque chose de cette paix que Jésus-Christ avait
promis de donner a ses disciples. Vous, chers amis, soyez des artisans de cette
paix que, dans un monde déchiré et violent, il devient de plus en plus urgent
de construire et de protéger. C'est pour cette raison que le travail de votre
université, dans laquelle vous voulez apprendre a connaitre Jésus-Christ de
plus pres afin de pouvoir devenir ses témoins, est tellement important.

Le Seigneur ressuscité a chargé ses apdtres —et a travers eux ses disciples
de toutes les époques — de faire connaitre sa parole jusqu’aux extrémités de
la terre et de faire de tous les hommes ses disciples. Le concile Vatican II, en
reprenant dans le décret “Ad gentes” une tradition constante, a mis en lumiere
les raisons profondes de cet envoi en mission et c’est avec une force renouvelée
qu'il I'a ainsi assigné a I'Eglise d’aujourd’hui.

Mais, aujourd’hui, il y a beaucoup de gens qui se demandent, a I'intérieur
comme a l'extérieur de I'Eglise, si cet envoi a encore de la valeur actuellement.
La mission est-elle encore véritablement d’actualité? Ne serait-il pas plus
approprié de se rencontrer dans le dialogue entre les religions et de servir
ensemble la cause de la paix dans le monde? La contre-question est la suivante:
le dialogue peut-il remplacer la mission? Aujourd’hui, en effet, beaucoup
pensent que les religions devraient se respecter mutuellement et qu’elles
devraient, en dialoguant entre elles, devenir une force commune de paix. Dans
cette maniere de penser, un présupposé que 'on rencontre dans la plupart des
cas est que les différentes religions constituent des variantes d’une seule et
méme réalité; que “religion” est le genre commun, qui prend des formes diffé-
rentes en fonction des différentes cultures, mais qui exprime en tout cas une
méme réalité. La question de la vérité, qui a I'origine préoccupait les chrétiens
plus que tout le reste, est dans ce cas-la mise entre parenthéses. On présuppose
que T'authentique vérité en ce qui concerne Dieu est, en derniére analyse,

12

RELIGIONS ET MISSION

impossible a atteindre et que, tout au plus, on ne peut rendre présent ce qui est
ineffable qu’en recourant a des symboles variés. Cette renonciation a la vérité
semble réaliste et utile a la paix entre les religions du monde.

Et cependant elle est mortelle pour la foi. En effet, la foi perd son carac-
tére contraignant et sérieux si tout se réduit a des symboles qui, au fond, sont
interchangeables et ne peuvent renvoyer que de loin a I'inaccessible mystere
du divin.

Chers amis, vous voyez que le probléme de la mission nous place non seule-
ment face aux questions fondamentales de la foi mais également face a la ques-
tion de savoir ce qu’'est 'homme. Dans le cadre de cette bréve allocution, je
ne peux évidemment pas essayer d’analyser de maniére exhaustive cette
problématique qui, aujourd’hui, nous concerne tous profondément. Je voudrais,
cependant, au moins faire allusion a la direction que devrait prendre notre
pensée. Je le fais a partir de deux points de départ différents.

1. L'opinion commune est que les religions sont, pour ainsi dire, placées
les unes a coté des autres, comme les continents et les différents pays le sont
sur une carte géographique. Mais ce n'est pas exact. Les religions sont en
mouvement au niveau historique, comme le sont les peuples et les cultures.
I1 existe des religions qui sont en attente. Les religions tribales sont de ce type:
elles ont leur moment historique et pourtant elles sont en attente d'une
rencontre plus élevée qui les conduise a la plénitude.

Nous, en tant que chrétiens, nous sommes convaincus que, de maniére
silencieuse, elles attendent la rencontre avec Jésus-Christ, la lumiére qui
provient de lui et qui, seule, peut les conduire complétement a leur vérité. Et
le Christ les attend. Leur rencontre avec lui n’est pas l'irruption d’un étranger
qui détruit leur culture et leur histoire. C'est, au contraire, 'entrée dans
quelque chose de plus grand vers quoi elles sont en marche. C'est pour cela
que cette rencontre est toujours, & un moment donné, une purification et un
mirissement. D’autre part, la rencontre est toujours quelque chose de réci-
proque. Le Christ attend leur histoire, leur sagesse, leur vision des choses.

Aujourd’hui nous découvrons également, de maniére de plus en plus nette,
un autre aspect: alors que dans les pays ol s’est construite sa grande histoire,
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le christianisme a bien des égards est devenu fatigué et que certaines branches
du grand arbre issu du grain de sénevé dont parle I'Evangile se sont dessé-
chées et tombent a terre, une nouvelle vie nait de la rencontre des religions
en attente avec le Christ. La ou il n’y avait que de la fatigue, de nouvelles
dimensions de la foi se manifestent et apportent de la joie.

2. La religion, en soi, n’est pas un phénomeéne unitaire. Il faut toujours y
distinguer plusieurs dimensions. D’une part, il y a la grandeur de la tension
vers le Dieu éternel, au-dela du monde. Mais, d’autre part, on y trouve des
éléments qui sont nés de I'histoire des hommes et de leur pratique de la reli-
gion. Parmi ces éléments, on peut certainement découvrir des choses qui sont
belles et nobles, mais également d’autres choses qui sont basses et destruc-
trices, lorsque I'égoisme de 'homme s’est emparé de la religion et que, au lieu
d’en faire une ouverture, 1l I'a transformée en une fermeture a I'intérieur de
son propre espace.

Voila pourquoi la religion n’est jamais simplement un phénomeéne unique-
ment positif ou uniquement négatif: les deux aspects y sont mélangés. A ses
débuts, la mission chrétienne a surtout percu de maniére trés forte les
éléments négatifs des religions palennes auxquelles elle était confrontée.
C’est pour cette raison que I'annonce chrétienne a été, dans un premier
temps, extrémement critique a I'égard de la religion. Ce n’est qu’en dépassant
leurs traditions, qu'elle considérait en partie comme étant méme démo-
niaques, que la foi a pu développer sa force rénovatrice. Sur la base d’éléments
de ce genre, le théologien évangélique Karl Barth a mis en opposition la reli-
gion et la foi, portant un jugement absolument négatif sur la premiere,
per¢ue comme comportement arbitraire de 'homme qui tente, a partir de lui-
méme, de saisir Dieu. Dietrich Bonhoeffer a repris cette maniére de voir, en
se pronongant en faveur d’un christianisme “sans religion”. Il s’agit indubi-
tablement d’une vision unilatérale qui ne peut étre acceptée. Et cependant, il
est correct d’affirmer que toute religion, pour rester dans ce qui est juste, doit
aussi, en méme temps, se montrer toujours critique vis-a-vis de la religion. Il
est clair que cela s’applique, dés ses débuts et en raison de sa nature, a la foi
chrétienne, qui, d’'une part, considére avec beaucoup de respect la profonde
attente et la profonde richesse des religions, mais, d’autre part, considere égale-
ment de maniére critique ce qui est négatif. Il va de soi que la foi chrétienne
doit sans cesse développer cette force critique, y compris a I'égard de sa propre
histoire religieuse.
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RELIGIONS ET MISSION

Pour nous, les chrétiens, Jésus-Christ est le Logos de Dieu, la lumiére qui
nous aide a établir une distinction entre la nature de la religion et sa distor-
sion.

3. A notre époque, on entend avec de plus en plus de force la voix de ceux
qui veulent nous convaincre que la religion en tant que telle est dépassée. C'est
la raison critique qui devrait, seule, orienter 'action de 'homme. Derriére de
telles idées, on trouve la conviction que, a travers la pensée positiviste, la
raison dans toute sa pureté a définitivement pris le dessus. En réalité, cette
maniére de penser et de vivre est, elle aussi, conditionnée historiquement et
liée a des cultures historiques déterminées. La considérer comme la seule
valable, ce serait diminuer ’homme, en lui retirant des dimensions essentielles
de son existence. L’homme devient plus petit, et non pas plus grand, lorsqu’il
n’y a plus de place pour un ethos qui, sur la base de sa nature authentique,
renvoie au-dela du pragmatisme, lorsqu’il n’y a plus d’espace pour le regard
tourné vers Dieu. Le domaine propre de la raison positiviste se trouve dans
les grands champs d’action de la technique et de I'économie, et cependant elle
n’épuise pas tout 'humain. Par conséquent, c’est a nous, les croyants, qu'il
revient de rouvrir sans cesse les portes qui, au-dela de la simple technique et
du pur pragmatisme, conduisent a toute la grandeur de notre existence, a la
rencontre avec le Dieu vivant.

II

1. Ces rétlexions, qui sont peut-étre un peu difficiles, devraient montrer que
méme aujourd’hui, dans un monde qui a été profondément transformé, la
mission de faire connaitre aux autres hommes I'Evangile de Jésus-Christ reste
quelque chose de raisonnable.

Et cependant il y a également une seconde maniére, plus simple, de justi-
fier cette mission a notre époque. La joie exige d’étre communiquée. I’amour
exige d’étre communiqué. La vérité exige d’étre communiquée. Celui qui a
recu une grande joie ne peut pas la conserver simplement pour lui-méme, il
doit la transmettre. On peut dire la méme chose pour le don de 'amour, pour
le don de reconnaitre la vérité qui se manifeste.

Lorsqu’André a rencontré le Christ, il n’a pas pu faire autrement que de

dire a son frére: « Nous avons trouvé le Messie » (Jn 1,41). Et Philippe, & qui
il a été donné de faire une rencontre semblable, n’a pas pu faire autrement que
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de dire a Nathanaél qu’il avait trouvé celui dont avaient parlé Moise et les
prophétes (Jn 1,45). Si nous annongons Jésus-Christ, ce n’est pas pour apporter
a notre communauté le plus grand nombre possible de membres; et encore
moins pour le pouvoir. Nous parlons de Lui parce que nous sentons que nous
avons le devoir de transmettre cette joie qui nous a été donnée.

Nous serons des annonciateurs crédibles de Jésus-Christ lorsque nous I'au-
rons véritablement rencontré au plus profond de notre existence, lorsque, a
travers notre rencontre avec Lui, la grande expérience de la vérité, de 'amour
et de la joie nous aura été donnée.

2. La profonde tension entre 'offrande mystique a Dieu, dans laquelle on
se donne totalement a lui, et la responsabilité envers le prochain et envers le
monde qu’il a créé, fait partie de la nature de la religion. Marthe et Marie sont
toujours indissociables, méme si, d’'une fois a l'autre, 'accent peut étre mis
plutdt sur I'une ou plutot sur 'autre. Le point de rencontre entre les deux poles
est I'amour, dans lequel nous touchons a la fois Dieu et ses créatures. « Nous
avons reconnu 'amour que Dieu a pour nous et nous y avons cru » (1 Jn 4,16):
cette phrase exprime la nature authentique du christianisme. L’amour, qui se
réalise et se refléte sous des formes multiples dans les saints de tous les temps,
est la preuve authentique de la vérité du christianisme.

BeNoiT XVI

16

La vision bienheureuse de Dieu
et sa définition par Benoit XII

La vie chrétienne est animée et portée par 'espérance de voir Dieu face a
face. Cette vision est la source du bonheur souverain des saints du ciel. Avec
I'espérance de notre résurrection glorieuse lors de la Parousie du Christ, la vision
de Dieu constitue le centre de I'eschatologie chrétienne. Apres quelques tres
brefs rappels bibliques, nous voudrions présenter ici le document par lequel,
en 1336, le pape Benoit XII a solennellement défini le dogme de la vision bien-
heureuse de Dieu. Malgré son importance’, ce document (une Constitution
dogmatique) demeure souvent peu connu. Notre propos consistera a lire ce
texte en lui apportant un bref commentaire. Saint Thomas d’Aquin nous
aidera a expliciter certains points de cette définition dogmatique.

I. Voir Dieu: brefs rappels bibliques

L’Ecriture comporte deux groupes d’affirmations concernant la vision de
Dieu. On y trouve, premiérement, des passages qui soulignent I'impossibilité
de voir Dieu. Par exemple, a Moise qui demandait au Seigneur de lui faire la
grace de voir sa gloire, le Seigneur répondit: « Tu ne peux pas voir ma face,
car ’'homme ne peut me voir et vivre » (Ex 83,20). Le Nouveau Testament
enseigne également que la lumiére de Dieu dépasse la vision qu'un étre
humain peut atteindre: Dieu « habite une lumiére inaccessible, que nul d’entre
les hommes n’a vu ni ne peut voir » (1 Tm 6,16)°.

Un second ensemble de passages bibliques affirme clairement 'espérance
de voir Dieu. D’une part, dans sa prédication, Jésus lui-méme promet la

1. L’importance et la valeur de la Constitution dogmatique de Benoit XII sont bien attes-
tées par le fait que I'enseignement du Catéchisme de I'Eglise Catholique sur « le ciel » commence
précisément par une longue citation des principaux éléments de cette définition (§ 1023). Texte
frangais: Catéchisme de Z’I*fglz'se Catholique, édition définitive avec guide de lecture, Centu-
rion/Cerf/Fleurus-Mame/Libreria Editrice Vaticana, Paris, 1998. Je remercie Emile Friche
pour sa relecture du texte de cet article.

2. Dans I'évangile selon saint Jean, Jésus présente la pleine vision de Dieu comme I'une de
ses prérogatives en tant que Fils de Dieu: « Personne n’a vu le Pére, si ce n’est celui qui est
aupres de Dieu: celui-ci a vu le Pére » (Jn 6,46); cf. Jn 1,18: « Nul n’a jamais vu Dieu »; voir
plus bas les textes dont les références sont indiquées dans les notes 55 et 56.
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vision de Dieu comme récompense aux hommes dont le cceur est pur:
« Heureux les coeurs purs, car ils verront Dieu » (Mt 5,8)°. D’autre part, 'en-
seignement de saint Paul et de saint Jean affirme, pour la vie dans 'au-dela,
un type d'union a Dieu par une connaissance directe, face a face, qui se
distingue de la connaissance actuelle par la foi. Saint Paul explique: « Car nous
voyons, a présent, dans un miroir, en énigme, mais alors ce sera face a face
(prosépon pros prosdpon). A présent, je connais d’une maniére partielle; mais
alors je connaitrai comme je suis connu » (1 Co 13,12). De son c6té, la
premiére épitre de saint Jean souligne le caractére transformant de la vision
bienheureuse: « Ce que nous serons n’a pas encore été manifesté. Nous
savons que lors de cette manifestation nous lui serons semblables (/homoioi),
parce que nous le verrons tel qu’il est (kathos estin) » (1 Jn 38,2). Certains
exégetes estiment que, dans ces paroles de la premiére épitre de saint Jean,
celui a qui nous serons rendus « semblables » et que nous « verrons » est le
Christ; 1l est cependant plus vraisemblable que le pronom « lui » (nous
« lui » serons semblables) désigne Dieu*. Saint Augustin y discernait le
« Verbe qui était au commencement » (Jn 1,1) ou le Christ « dans la forme de
Dieu » (Ph 2,6)°. Nous verrons Dieu le Pére dans son Verbe: c’est la pleine
divinisation, la participation a la vie méme de Dieu Trinité qui sera I'accom-
plissement de la filiation regue au baptéme. Le Nouveau Testament s’achéve
par l'affirmation de cette espérance: « Le trone de Dieu et de 'Agneau sera
dressé dans la ville, et les serviteurs de Dieu I'adoreront; ils verront sa face
(prosépon), et son nom sera sur leur front » (Ap 22,3-4).

L’Ecriture nous met ainsi en présence de deux données. Premiérement, I'es-
pérance chrétienne comporte en son centre la vision de Dieu: une vision
directe, immédiate et transformante, qui est une conformation a Dieu (elle rend
semblable a Dieu, elle « divinise », elle fait participer a la vie de Dieu).
Deuxiémement, cette vision ne supprime pas la transcendance de Dieu qui
reste incompréhensible, insaisissable en un sens qu’il nous faudra préciser.

8. Jésus affirme aussi que les saints anges voient Dieu: « Gardez-vous de mépriser aucun
de ces petits: car je vous le dis, leurs anges aux cieux voient constamment la face de mon Pére
qui est aux cieux » (Mt 18,10). Ces paroles soulignent I'assiduité et la familiarité des bons anges
avec Dieu le Pére dont ils voient la face ou le « visage » (prosépon).

4. Voir Micheéle MORGEN, Les épitres de Jean, “Commentaire biblique: Nouveau Testament,
197, Cerf, Paris, 2005, p. 126.

5. Saint AUGUSTIN, Commentazire de la premiére épitre de saint Jean, “Sources chrétiennes, 757,
Cerf, Paris, 1961, p. 228-229 (traité IV, 5).
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II. Le dogme catholique: la Constitution Benedictus Deus de Benoit XII
en 1336

Le dogme catholique a été défini au XI1ve siécle, aprés environ cent ans de
discussions trés vives parmi les théologiens®. L’occasion immédiate de cette
définition dogmatique fut la prédication de Jean XXII, pape en Avignon
de 1316 a 1334. En effet, dans certains de ses sermons (qui n’engageaient
aucunement l'infaillibilité pontificale!), Jean XXII avait laissé entendre que
les saints ne verront Dieu qu'aprés le jugement dernier, lors du retour
glorieux du Christ, et que, en attendant, les saints du ciel doivent se contenter
de la protection et de la contemplation de 'humanité du Christ. Selon cette
conception, la vision bienheureuse de Dieu serait donc diftérée a la fin des
temps’.

Le deuxieme pape d’Avignon pouvait se prévaloir de certains antécédents,
en particulier chez saint Bernard de Clairvaux. Par exemple, dans son
quatriéme sermon pour la féte de la Toussaint, le grand mystique cistercien
s'était demandé ce que signifie I'« autel » dont parle Ap 6,9 (« Je vis sous I'autel
les ames de ceux qui furent égorgés pour la Parole de Dieu et le témoignage
qu’ils avaient rendu »). Saint Bernard avait alors expliqué: « En ce qui
concerne cet autel..., pour autant que je comprenne bien, il ne signifie rien
d’autre que le corps méme du Seigneur et Sauveur. ... Ainsi, pour le moment,
les saints reposent avec bonheur sous I'humanité du Christ, elle que les anges
eux-mémes désirent contempler, et ils y reposent jusqu’au jour ot cessant de
se situer sous l'autel, ils seront exaltés sur 'autel. Mais qu’ai-je dit? Se trou-
vera-t-il quelqu’'un, parmi les hommes, du moins parmi les anges, pour
rejoindre dans sa gloire I'humanité du Christ... ? De quelle maniére devront-
ils étre exaltés sur I'autel, comme je 'ai dit, eux qui maintenant reposent

6. Le point de départ de ce long débat peut étre situé en 1241, lorsque Guillaume d’Au-
vergne, évéque de Paris, condamna I'affirmation selon laquelle « I'essence divine ne sera vue
en elle-méme ni par I'ange ni par '’homme » (divina essentia in se nec ab homine nec ab angelo vide-
bitur). Voir Marie-Dominique CHENU, « Le dernier avatar de la théologie orientale en Occident
au XIII® siécle », dans Mélanges Auguste Pelzer, Bibliothéque de I'Université, Louvain, 1947,
p- 159-181, ici p. 170; Pierre-Yves MAILLARD, La vision de Dieu chez Thomas d’Aquin, Une lecture
de I'In Ioannem a la lumiére de ses sources augustiniennes, “Bibliothéque thomiste, 53”7, Vrin,
Paris, 2001, p. 205-208 ; Christian TROTTMANN, La vision béatifique, Des disputes scolastiques
a sa définition par Benoit XII, “Bibliotheque des Ecoles frangaises d’Atheénes et de Rome, 289”7,
Ecole francaise de Rome, Rome, 1995, p. 176; dans ce qui suit, méme en 'absence de références
explicites, notre exposé reprend plusieurs analyses et explications de I'ouvrage fondamental
de Christian Trottmann.

7. Ch. TROTTMANN, La vision béatifique, p. 333-439.
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dessous? Par la vision et la contemplation (visione utique et contemplatione) »®.
Suivant ces explications, les ames saintes bénéficient déja d’'un grand bonheur
par leur union au Christ homme, mais la vision de Dieu ne leur sera donnée
qu’a la fin des temps.

I1 semble que, en prolongeant les réflexions de saint Bernard, le pape
Jean XXII ait voulu souligner ceci: tant qu'il y aura du temps, c’est le Christ
en son humanité qui régnera. Cela mettait en relief le pouvoir du Christ en
tant qu’homme (et, par suite, le pouvoir de son vicaire sur la terre)®. Quoi qu’il
en soit, I'affirmation d’'un délai de la vision bienheureuse de Dieu suscita des
polémiques passionnées et Jean XXII se rétracta en Consistoire: « Les ames
purifiées séparées des corps sont rassemblées au ciel... et elles voient Dieu et
I'essence divine face a face et clairement... Siau sujet de ce qui a trait a la foi
catholique, a la Sainte Ecriture ou aux bonnes moeurs, Nous avons dit d’autres
choses dans la prédication, I'explication, la doctrine, I'enseignement ou d’une
autre maniére, Nous les approuvons pour autant qu’elles sont en accord avec
la foi catholique. .. ; sinon Nous voulons que cela soit tenu comme n’ayant pas
été dit, et nous ne I'approuvons d’aucune maniére »'°.

Son successeur, Benoit XII (un cistercien), mit fin au débat en définissant
la foi catholique dans sa Constitution Benedictus Deus du 29 janvier 1336. Une
« Constitution » est un document ayant valeur d’obligation pour les fidéles
catholiques. Dans le cas de Benedictus Deus, il s’agit d’'une Constitution
« dogmatique » puisqu’elle prononce un enseignement solennel sur un objet
de foi: cest la « définition pontificale du dogme concernant la vision béatifique
des saints qui en jouissent au ciel avant le jugement universel »''. Le texte de
cette Constitution commence par indiquer la mission du pontife romain en

8. Saint BERNARD, Sermons pour I’année, traduction, introduction, notes et index par Pierre-
Yves Emery, Brepols/Les Presses de Taizé, Taizé, 1990, p. 792-798 (traduction légérement
retouchée). Pour des précisions supplémentaires sur la pensée de saint Bernard, voir Ch.
TROTTMANN, La viston béatifique, p. 104-106.

9. Ch. TROTTMANN, La vision béatifique, p. 450-452.

10. On peut lire le texte plus complet de cette mise au point de Jean XXII dans Heinrich
DENZINGER, Symboles et définitions de la foi catholique, éd. Peter Hiinermann et Joseph Hoffmann,
Cerf, Paris, 1996, n> 990-991 (p. 833-334). Pour le texte latin, nous suivons I'édition critique
(p. 10-13) indiquée a la note suivante.

11. L’édition vaticane des Actes de Benoit XII produit ce document sous le titre: « Ponti-
ficia definitio dogmatis de visione beatifica Sanctorum ante iudicium universale in caelo fruen-
tium »; Acta Benedicti XII (1334-1342), E regestis vaticanis aliisque fontibus collegit
Aloysius L. TAuTu, Typis Polyglottis Vaticanis, Cité du Vatican, 1958, p. 10.
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citant Matthieu 16,18 (« Tu es Pierre et sur cette pierre je batirai mon
Eglise »), sans oublier de mentionner I'apdtre saint Paul; puis il rappelle que
cette définition dogmatique poursuit I'entreprise commencée par Jean XXII.
Benoit XII précise aussi quil a préalablement procédé a un examen appro-
fondi' et qu’il en a délibéré avec les cardinaux. Bien que, au moyen age, la
maniére de nommer les documents pontificaux et d’en indiquer la valeur ne
soit pas exactement la méme qu’aujourd’hui, on peut dire que la nature et 'au-
torité de la Constitution Benedictus Deus sont comparables a celles de la Bulle
Ineffabilis Deus par laquelle le pape Pie IX a défini 'Immaculée Conception de
la Vierge Marie en 1854, ou encore a celles de la Constitution apostolique
Munificentissimus Deus par laquelle, en 1950, le pape Pie XII a défini I’As-
somption de la Vierge Marie. De cette Constitution de Benoit XII, voici I'ex-
trait qui concerne la foi catholique au sujet de la vision béatifique:

Par cette Constitution qui restera perpétuellement en vigueur (imperpetuum
valitura), en vertu de l'autorité apostolique (auctoritate apostolica), nous défi-
nissons (diffinimus):

[17] - que selon la disposition générale de Dieu, les ames de tous les saints qui
ont quitté ce monde avant la passion de notre Seigneur Jésus Christ,

- ainsi que celles des saints apOtres, martyrs, confesseurs, vierges et autres
fidéles morts apres avoir regu le saint baptéme du Christ, en quiil n’y avait rien
a purifier lorsqu’ils sont morts, et en qui il n'y aura rien a purifier lorsqu’ils
mourront a I'avenir, ou s'il y a eu ou sil y aura quelque chose a purifier, lorsque,
apres leur mort, elles auront été purifiées,

- et que les dmes des enfants régénérés par ce méme saint baptéme du Christ
ou encore a baptiser, lorsqu’ils auront été baptisés, s’ils viennent a mourir avant
d’user de leur libre arbitre,

[27] aussitot apres leur mort et la purification dont nous avons parlé, pour celles
qui en auraient besoin, avant méme de reprendre leur corps et avant méme le
Jjugement général, et cela depuis I'ascension de notre Seigneur et Sauveur Jésus
Christ au ciel, ont été, sont et seront au ciel, au Royaume des cieux et au paradis
céleste avec le Christ, réunis dans la compagnie des saints anges,

[3] et que depuis la passion et la mort du Seigneur Jésus Christ elles voient
et verront 'essence divine d’une vision intuitive et méme face a face (vident et
videbunt divinam essentiam visione intuitrva et etiam faciali), sans la médiation d’au-
cune créature qui serait un objet de vision (nulla mediante creatura in ratione

12. Benoit XII (Jacques Fournier) avait personnellement étudié cette question et, comme
pape, il a encore pris I'avis d’'une commission préparatoire composée de théologiens.
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obiecti visi se habente); au contraire, I'essence divine se manifeste a eux immé-
diatement, a nu, clairement et a découvert (zmmediate. .. nude, clare et aperte),

[47] et que ceux qui voient ainsi jouissent (perfruuntur) de cette méme essence
divine; et qu’en outre, en raison de cette vision et de cette jouissance (ex tal
vistone et fruitione), les Ames de ceux qui sont déja morts sont vraiment bien-
heureuses (beatae) et possedent la vie et le repos éternels, et que de méme les
ames de ceux qui mourront dans la suite verront cette méme essence divine
et en jouiront avant le jugement général;

[5] et que cette vision de I'essence divine et sa jouissance font disparaitre en
elles les actes de foi et d’espérance, dans la mesure ot la foi et I'espérance sont
proprement des vertus théologales,

[67] et que, aprés qu’une telle vision intuitive face a face et une telle jouissance
ont ou auront commencé, cette méme vision et cette méme jouissance existent
de fagon continue, sans interruption ni évacuation de cette vision et de cette
fruition, et demeurent jusqu’au jugement dernier, et aprés lui perpétuelle-
ment'?.

A la maniére de la célébre « définition » de la foi au Christ par le concile
de Chalcédoine, celle-ci consiste en une seule et longue phrase. Cette phrase
est trés précise, tant dans sa structure que dans les formules employées. Elle
indique bien la nature de I'enseignement formulé: il s’agit d’'une définition
(diffinimus) que le pape prononce en vertu de son autorité apostolique et avec
une valeur définitive.

II1. Commentaire de la Constitution de Benoit XII

Nous proposons de lire ce document pontifical en considérant les six
points de la subdivision que nous avons retenue.

1. Les bénéficiaires de la vision bienheureuse

La Constitution Benedictus Deus commence par préciser qui bénéficie de la
vision de Dieu, en distinguant trois groupes de bénéficiaires de ce don le plus
excellent.

Le premier groupe consiste dans les saints qui sont morts avant la passion
du Christ. [l s’agit en particulier des saints de I’Ancien Testament. Le texte
retient cependant une formulation qui s’étend au-dela des saints ayant vécu

13. DENZINGER, Symboles et définitions de la foi catholique, n° 1000-1001 (p. 334-335, traduc-
tion retouchée). La subdivision du texte en six points est introduite par nous.
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dans I’Alliance mosaique et qui peut inclure tous les saints ayant vécu sous la
loi de nature. Cela concerne donc tous les justes morts avant la passion du
Christ: « les 4mes de tous les saints qui ont quitté ce monde avant la passion
de notre Seigneur Jésus Christ ». Relevons deux aspects. Premiérement,
Benoit XII parle des « 4mes » de ces saints. D’une part, Dieu ne peut pas étre
vu par les yeux du corps: seule 'ame intellective de ’homme peut voir I'es-
sence de Dieu. D’autre part, la mention des « ames » suggére déja que la vision
de Dieu n’est pas réservée aux saints lors de la résurrection de leur corps mais
qu’elle advient déja dans I'état « intermédiaire » ol 'dme sainte, entre la mort
et la résurrection glorieuse, demeure privée du corps qu’elle retrouvera a la
résurrection. Deuxiémement, le document mentionne expressément la passion
du Christ. Nous verrons plus bas, avec davantage de détails, la raison de cette
mention de la passion. Nous pouvons cependant déja noter que, suivant la
doctrine de I'Eglise, le péché originel ferme aux hommes l'accés a la vision
bienheureuse de Dieu: la privation de la vision de Dieu est la peine due pour
le péché originel (et pour les péchés mortels). Or c’est la passion du Christ qui
nous délivre du péché originel et des péchés actuels mortels, ainsi que des
peines dues pour ces péchés, et c’est donc la passion du Christ qui, en nous
réconciliant avec Dieu, nous ouvre les portes du ciel: « Avant la passion du
Christ, personne n’était parvenu a la vision de Dieu »'*.

Le deuxiéme groupe est celui des saints ayant recu le baptéme du Christ.
I1 s’agit en principe du baptéme sacramentel. Bien que le document ne précise
pas ce point, on peut également penser au baptéme de sang (le martyre) et au
baptéme de désir'®. L’ordre dans lequel ces saints sont nommés refléte celui
de la liturgie: « ap6tres, martyrs, confesseurs, vierges et autres fidéles »; la
perspective de la définition dogmatique est clairement ecclésiologique. Cela
signifie bien que la dimension communautaire et ecclésiale de la béatitude n’est
pas réservée au moment de la résurrection générale (lors de la Parousie du

14. Saint THOMAS D’AQUIN, IV Sent., dist. 45, q. 3, a. 1, ad 1. Voir en particulier la Somme
de théologie 111, q. 49; cette question traite « les effets de la passion du Christ »: la libération
du péché, la libération du pouvoir du diable, la libération des peines du péché, la réconciliation
avec Dieu, I'ouverture de la porte du ciel et 'exaltation que le Christ a méritée pour lui-méme
par sa passion.

15. On reconnait traditionnellement trois sortes de baptéme: le « baptéme d’eau » (baptéme
sacramentel), le « baptéme de sang » (martyre), et le baptéme de désir qui n’est pas le simple
désir du baptéme mais le baptéme possédé en désir (in volo). Saint Thomas (Somme de théo-
logie 111, q. 66, a. 11 et a. 12) parle du baptéme « d’eau » (aquae), « de sang » (sanguinis) et « de
souffle » ou « d’esprit » (flaminis).
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Christ), mais que cette dimension ecclésiale est déja présente dés la vision
regue immédiatement apreés la mort. On observe aussi la mention de la puri-
fication: il s’agit des dmes des saints « en qui il n’y avait rien a purifier lors-
qu’ils sont morts, et en qui il n’y aura rien a purifier lorsqu’ils mourront a
I'avenir, ou s’il y a eu ou s’il y aura quelque chose a purifier, lorsque, apres leur
mort, elles auront été purifiées ». Le pape Benoit XII confirme ici la doctrine
du purgatoire, bien qu’il n’emploie pas le nom « purgatoire » mais 'adjectif
verbal « a purifier » (purgabile), le participe verbal « purifiées » (purgatae) ou
encore le substantif « purification » (purgatio). Le purgatoire est, pour ainsi
dire, I'antichambre du paradis. Le but du purgatoire est précisément de puri-
fier les ames de ceux qui sont morts en état de grace (c’est-a-dire avec la
charité) mais qui doivent encore étre lavées des péchés véniels ou s’acquitter
des peines dues a des péchés qui leur ont déja été pardonnés sur cette terre’s.
La mention des dmes de ceux « en qui il n’y aura rien a purifier lorsqu’ils
mourront a I'avenir »!” ne concerne pas des personnes non décédées qui joui-
ront de la vision bienheureuse déja sur cette terre, mais elle désigne les dmes
de défunts en qui il n’y aura rien a purifier, de telle sorte qu'elles jouiront de
la vision de Dieu immédiatement aprés la mort.

Viennent enfin les petits enfants baptisés et morts en bas age. I1 convient
de distinguer a ce sujet: d'une part, ce qui est « de foi »; d’autre part, la
« doctrine commune » de 'Eglise (cette doctrine commune n’a pas la méme
valeur ni la méme certitude que la foi définie)'®. Ce qui est de fo7, hier comme
aujourd’hui, c’est que les enfants baptisés et morts avant I'dge de raison (la
raison qui permet I'usage du libre arbitre) voient Dieu'. C'est précisément ce
que la Constitution définit positivement. Quant a la doctrine commune
concernant les petits enfants morts avant d’avoir atteint I'dge de discrétion,
a I'époque de Benoit XII, elle réservait la vision de Dieu & ceux qui avaient
recu le sacrement du baptéme; pour les autres, cette doctrine commune
excluait la vision de Dieu mais reconnaissait un authentique et pur bonheur
naturel, sans aucune souffrance. Aujourd’hui, sans que le Magistére ait

N

prononcé une définition dogmatique a ce sujet, la doctrine commune de

16. Voir notre étude « La doctrine catholique du purgatoire », Nova et Vetera 74/3 (1999)
37-49.

17. « in quibus nil purgabile... erit quando decedent etiam infuturum ».

18. Voir le document de la Commission théologique internationale « L’espérance du salut
pour les enfants qui meurent sans baptéme » (2007), n>* 82-40, dans COMMISSION THEOLOGIQUE
INTERNATIONALE, Documents II (1986-2009), Cerf, Paris, 2013, p. 508-511.

19. Voir notre étude « Le baptéme des petits enfants », Nova et Vetera 87 (2012) 7-23.
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I'Eglise a quelque peu changé: « En effet, la grande miséricorde de Dieu “qui
veut que tous les hommes soient sauvés” (1 Tm 2,4), et la tendresse de Jésus
pour les enfants, qui lui a fait dire “laissez les enfants venir a moi, ne les empé-
chez pas” (Mc 10,14, nous permettent d’espérer qu’il y ait un chemin de salut
(viam salutis) pour les petits enfants morts sans le baptéme »%. La Constitu-
tion Benedictus Deus, conformément a la nature méme de ce document dogma-
tique, n'entre pas dans ce qui reléve de la doctrine commune mais se tient a
ce qui appartient a la foi et qui possede la certitude de la foi: les petits enfants
baptisés qui quittent cette vie avant I'age de discrétion bénéficient immédia-
tement de la vision bienheureuse de Dieu.

2. Le moment auquel la vision de Dieu est accordée aux saints

Le deuxiéme point de la Constitution traite la question du « quand »:
quand les Ames des saints mentionnés au premier point regoivent-elles de voir
Dieu et d’étre au paradis avec le Christ? Ce « quand » fait I'objet de deux préci-
sions.

Premiérement, la définition exclut que la vision soit diftérée a la résur-
rection générale et au jugement dernier qui auront lieu lors de la Parousie du
Christ a la fin des temps. Cette vision est donnée aux saints « aussitot apres
leur mort et la purification dont nous avons parlé, pour celles qui en auraient
besoin, avant méme de reprendre leur corps et avant méme le jugement
général »*'.

Deuxiemement, les ames des saints sont réunies au Christ dans le paradis
céleste « depuis I'ascension (post ascensionem) de notre Seigneur et Sauveur
Jésus Christ au ciel ». Cette mention de 'ascension n’entend pas préciser le
moment a partir duquel la vision de Dieu est donnée aux saints?2, mais elle
indique le moment a partir duquel les 4mes saintes sont « au paradis céleste
avec le Christ », c’est-a-dire rendues présentes a I'humanité pleinement exaltée du
Christ siégeant au ciel aupres de son Pére. C'est en effet a I'ascension que le Christ,

20. Catéchisme de I'Eglise Catholique § 1261. La derniére proposition de cette phrase, qui
exprime lespérance d’une voie de salut, étend le sens des premiéres propositions qui parlent de
la miséricorde de Dieu et de la tendresse de Jésus.

21. Corrélativement, cet enseignement implique que « les &mes de ceux qui meurent en état
de péché mortel descendent aussitot aprés leur mort en enfer » (BENoiT XII, Constitution Bene-
dictus Deus; DENZINGER, Symboles et définitions de la_foi catholique, n° 1002, p. 335).

22. Ce moment, c’est « depuis la passion et la mort » du Christ: le troisiéme point de la
Constitution I'indiquera explicitement.
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en son humanité exaltée, s’assied a la droite de son Peére et qu’il y prend les
saints avec lul. Cette mention de I'ascension correspond aux paroles de Jésus
dans I'évangile selon saint Jean: « Je vais vous préparer une place. Et quand
je serai allé et que je vous aurai préparé une place, a nouveau je viendrai et je
vous prendrai prés de moi, afin que, 1a ot je suis, vous aussi, vous soyez »
(Jn 14,2-3). « Ceux que tu m’as donnés, je veux que la oul je suis, eux aussi
soient avec moi, afin qu’ils contemplent ma gloire, que tu m’as donnée parce
que tu m’as aimé avant la fondation du monde » (Jn 17,24). Cela nous rappelle
la valeur et I'efficace proprement salvifiques de I'ascension du Christ. L’as-
cension, qui fait partie du mystere pascal pris en son intégralité, constitue un
événement distinct qui posséde une valeur salvifique propre. Saint Thomas
d’Aquin expliquait a ce sujet: « Le Christ, monté au ciel une fois pour toutes,
a acquis pour toujours, pour lui-méme et pour nous le droit de citoyenneté et
la dignité de la demeure du ciel »?°.

Dans ce deuxiéme point, comme dans le premier, la perspective de la
Constitution de Benoit XII est expressément christologique et ecclésiologique.
Elle est christologique non seulement par la mention de I'ascension qui
concerne 'humanité glorifiée de Jésus en son corps exalté aupres de son Pére,
mais aussi par I'indication de la demeure céleste « avec le Christ » (cum
Christo). La perspective est également ecclésiologique: les saints sont réunis
avec le Christ « dans la compagnie des saints anges ». Deux aspects méritent
notre attention. D’une part, il convient de noter 'unité et la continuité de
I'Eglise dans la croissance de ses membres glorieux. Cette unité et cette conti-
nuité sont soulignées par les trois temps verbaux du passé, du présent et du
futur: la vie aupres du Christ exalté est donnée a ceux qui « ont été, sont et
seront (fuerunt, sunt, et erunt) au ciel ». D’autre part, comme I'expliquait saint
Augustin, lorsque nous confessons notre foi a I’Eglise dans le Credo, « 1l faut
prendre I'Eglise dans sa totalité, non pas seulement dans celle de ses parties
qui voyage sur la terre. .. mais encore dans celle du ciel » qui inclut « les saints
anges »**. Lorsqu’on affirme que le Christ est la « Téte » de I’Eglise, on signifie

23. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 11, q. 57, a. 6, ad 3 (traduction de Jean-Pierre
TORRELL, O.P, Encyclopédie Jésus le Christ chez saint Thomas d’Aquin, Cerf, Paris, 2008, p. 889,
légérement modifiée); c’est nous qui mettons I'expression « pour nous » (nobis) en caractéres
italiques. L’accent porte ici sur la citoyenneté et la dignité de la « demeure » du ciel (zus et digni-
tatem mansionis caelestis). Cet article de la Somme montre en quel sens I'ascension du Christ est
la cause de notre salut.

24. Saint AUGUSTIN, Enchiridion XV, 56 (“Bibliotheque Augustinienne, 97, Etudes Augus-
tiniennes, Paris, 1988, p. 202-203).
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quil est également la Téte des anges. Suivant les explications de saint
Thomas d’Aquin, la vision bienheureuse de Dieu et le bonheur qui en découle
sont précisément au coeur de cet enseignement: « Il est manifeste que les
anges aussi bien que les hommes sont ordonnés a une méme et unique fin qui
est la gloire de la béatitude divine. C’est pourquoi le corps mystique de I'Eglise
ne se compose pas seulement des hommes mais aussi des anges »%°.

8. Le moment, I’« objet » et le « mode » de la vision bienheureuse

Le troisiéme point de la définition en constitue la partie centrale, la plus
importante. I1 reprend la question du « quand » puis précise « ce qui » est vu
et « comment » cela est vu.

a) Depuis la passion et la mort du Christ

Concernant la question du « quand », nous avons indiqué plus haut les hési-
tations qui ont fourni I'occasion immédiate de la définition dogmatique: dans
certains sermons, Jean XXII avait affirmé que la vision de Dieu ne serait
accordée qu'au jugement dernier, apreés la résurrection générale. Désormais,
par la définition dogmatique de Benoit XII, I'enseignement solennel et défi-
nitif de I'Eglise catholique est: « depuis la passion et la mort du Seigneur Jésus
Christ ». La définition ne donne pas les raisons de cette affirmation (elle laisse
cela a I'enseignement des pasteurs et a la réflexion des théologiens). Ces
raisons sont cependant assez claires; nous pouvons en indiquer au moins deux.

La premiére raison, qui est la plus fondamentale, tient a 'ocuvre méme de
la passion du Christ. Nous avons déja noté que l'effet de la passion du Christ
fut de nous libérer des péchés et de leurs peines, non seulement des péchés
actuels mais aussi du péché originel. L'un et l'autre, le péché originel et le
péché actuel mortel, privent les hommes de la vision de Dieu. D’une part,
suivant I'enseignement de I'Eglise, « la peine du péché originel est la priva-
tion de la vision de Dieu »*. Saint Thomas explique que « la peine qui
convient au péché originel est la privation de la vision de Dieu » car, puisque
I'homme ne peut pas parvenir a cette vision par ses propres ressources, il a

25. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 111, q. 8, a. 4, resp. (traduction de J-P.
TORRELL, Encyclopédie Jésus le Christ, p. 147, 1égérement modifiée); c’est nous qui mettons I'ex-
pression « c’est pourquoi » (unde) en caracteres italiques.

26. INNOCENT 111, Lettre Maiores Ecclesiae causas a Humbert, archevéque d’Arles, en 1201
(DENZINGER, Symboles et définitions de la foi catholique, n°® 780, p. 282): « Poena originalis
peccati est carentia visionis Dei ». Cette affirmation n’exprime pas seulement une doctrine
commune mais elle appartient a la foi.
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besoin d’une aide spéciale de Dieu; or cette aide lui avait été donnée par la
«justice originelle »*” que le péché de nos premiers parents a précisément fait
perdre: le péché originel, transmis depuis lors avec la nature humaine, consiste
formellement dans la privation de cette justice originelle, qui implique la perte
de la grace requise pour voir Dieu. C’est pourquoi, tant que le péché originel
et la soustraction de la grace que ce péché entraine ne sont pas 6tés, I'étre
humain ne peut pas accéder a la vision de Dieu?®. D’autre part, puisque le péché
actuel mortel consiste dans un acte qui contredit de soi la charité par laquelle
I'homme est ordonné a sa fin ultime qui est Dieu, « le péché mortel mérite la
privation de la vision divine »%°. Cet enseignement n’est nullement destiné a
nous plonger dans quelque angoisse: il souligne plutot que nous avons besoin
du salut qui nous a effectivement été procuré par le Christ, un salut que nous
pouvons nous approprier par la foi vive et les sacrements. En effet, I'ensei-
gnement du Nouveau Testament et de I'Eglise sur le péché et les conséquences
du péché (en particulier le péché originel) doit étre compris a la lumiére du
salut apporté par le Christ Jésus: « La doctrine du péché originel est pour ainsi
dire le “revers” de la Bonne Nouvelle que Jésus est le Sauveur de tous les
hommes, que tous ont besoin du salut et que le salut est offert a tous grace
au Christ »*. Ainsi, lorsque la passion du Christ et sa mort furent accomplies,
'acces a la vision de Dieu, perdu par le péché, nous fut rouvert. « Par la passion
du Christ, nous avons été libérés, non seulement du péché commun a toute la
nature humaine, aussi bien selon la faute que selon I'obligation a la peine qui
lui était due, puisque le Christ lui-méme a satisfait pour nous; mais nous
sommes aussi libérés de nos péchés personnels, nous qui communions a sa

27. Saint THOMAS D’AQUIN, De malo, q. 5, a. 1, resp. (éd. Léonine, t. 23, p. 131): « Par la
Jjustice originelle, I'ame de 'homme était soumise a Dieu de telle sorte que les puissances infé-
rieures et le corps lui-méme lui étaient pleinement soumis, et que le raison n’était pas empé-
chée de pouvoir tendre vers Dieu ».

28. Ibid. Saint Thomas commence par y affirmer que la privation de la vision de Dieu
(carentia uisionis divinae) est la peine qui « convient » (conueniens) au péché originel, et il termine
en expliquant que « la peine qui convient au péché originel est la soustraction de la grace
(subtractio gratie) et par conséquent de la vision de Dieu (et per consequens uisionis divine) a laquelle
I’homme est ordonné par la grace ».

29. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie I-11, q. 88, a. 4, resp.; cf. a. 2.

30. Catéchisme de U'Eglise Catholique § 389. Lorsque saint Paul enseigne que « par un seul
homme le péché est entré dans le monde », et qu’en Adam (ou a cause d’Adam) « tous ont
péché » (Rm 5,12), il ajoute aussitdt: « Mais il n’en va pas du don comme de la faute. Si, par
la faute d’un seul, la multitude est morte, combien plus la grdce de Dieu et le don conféré par la grace
d’un seul homme, Jésus Christ, se sont-ils répandus a profusion sur la multitude. .. Si, en effet, par la
faute d'un seul, la mort a régné du fait de ce seul homme, combien plus ceux qui reorvent avec profi-
sion la grdce et le don de la justice régneront-ils dans la vie par le seul Jésus Christ » (Rm 5,15.17).
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passion par la foi et la charité et par les sacrements de la foi. Voila pourquoi
la porte du royaume céleste nous a été ouverte par la passion du Christ »*'.

Observons encore que la Constitution Benedictus Deus ne mentionne pas
seulement la passion mais aussi la mort du Christ Jésus. Saint Thomas d’Aquin
peut encore nous aider a saisir cette mention de la mort du Seigneur:

On peut parler de la mort du Christ d’'une double fagon: soit en tant qu’elle
se trouve en devenir (zn fieri), soit selon qu'elle est déja advenue (2n facto esse).
On dit que la mort est en devenir lorsqu’on tend vers la mort par la suite d'une
passion qu’on subit, soit naturelle, soit violente. En ce premier sens, parler de
la mort du Christ, c’est la méme chose que de parler de sa passion. Mais sil'on
considére la mort accomplie, la séparation de I'dme et du corps est déja faite. ..
Selon cette deuxiéme acception, la mort du Christ est la cause de notre
salut... par mode d’efficience... L'effet propre de toute cause est considéré
comme étant a I'image de cette cause (secundum similitudinem causae). Donc,
puisque la mort est la privation de la vie propre, l'effet de la mort du Christ
se trouve dans la suppression de ce qui fait obstacle a notre salut, c’est-a-dire
la mort de 'ame et la mort du corps. Voila pourquoi on dit que la mort du
Christ a détruit en nous la mort de I'ame qui vient du péché, selon ce verset
de I'épitre aux Romains (4,25): « I1 a été livré » a la mort « pour nos fautes »;
et la mort du Christ a aussi détruit la mort du corps qui résulte de la sépara-
tion de I'dme et du corps, selon ce verset de la premiére épitre aux Corinthiens
(15,54): « La mort a été engloutie dans la victoire »%.

I1 est probable que la Constitution Benedictus Deus envisage plutot le
premier sens (la mort comme faisant partie de la passion elle-méme), mais on
ne peut pas exclure le second sens. Celui-ci posséde par ailleurs I'avantage de
montrer U'efficacité efficiente et exemplaire que la mort « accomplie » du Christ
exerce a I'égard de notre mort au péché et a I'égard de notre libération de la
mort corporelle.

Concernant le moment (« depuis la passion et la mort du Seigneur Jésus
Christ »), saint Thomas apporte une seconde raison profondément liée a sa

31. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie I11, q. 49, a. 5, resp. (traduction tirée de J.-
P. TORRELL, Encyclopédie Jésus le Christ, p. 750).

82. Ibid., q. 50, a. 6, resp. (traduction tirée de J.-P. TORRELL, Encyclopédie Jésus le Christ, p. 760,
légérement retouchée). Cet article pose la question: « la mort du Christ a-t-elle opéré quelque
chose pour notre salut? » Au sens de la mort accomplie, la mort du Christ ne nous sauve pas
par mode de mérite mais par mode d’efficience, en vertu de la divinité a laquelle le corps mort
de Jésus est demeuré uni (7bid., ad 1, ad 2 et ad 3).
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doctrine de la vision bienheureuse. Bien qu’elle ne soit pas mentionnée par la
Constitution de Benoit XII, cette seconde raison constitue une thése théolo-
gique tres solidement argumentée: elle mérite toute notre attention. Si les
ames des saints défunts étaient dans un lieu bienheureux (le « sein
d’Abraham ») mais sans voir Dzeu, la privation de cette vision laisserait les &mes
saintes dans la souffrance de ne pas avoir atteint ce a quoi la grace les avait
ordonnées et que le baptéme avait inauguré. Comment expliquer cette priva-
tion, ce désir insatisfait, si rien n’y fait obstacle du c6té de 'homme? Un délai
de la vision jusqu'au jugement dernier serait, en définitive, contraire a la
justice et a la miséricorde de Dieu. En effet, pour 'dme qui sazt que sa fin ultime
réside dans la vision immédiate de Dieu, rien n'est plus douloureux que
d’étre privée de cette vision: « aucune autre peine ne peut étre comparée a la
privation de la vision de Dieu »**. « Il n'y a aucune raison de concéder... que
les dmes apres la mort subissent la peine d’'un délai de la gloire (dilatio
gloriae) jusqu'a la résurrection des corps. .., surtout puisque la privation de la
vision divine et la séparation de Dieu sont une peine plus grande, méme pour
ceux qui demeurent en enfer, que le supplice du feu »**. Ces explications expri-
ment un sens tres vif de la vocation humaine & voir Dieu, par disposition de
la gréce divine. Seule la vision de Dieu peut pleinement combler le désir de
I’homme.

b) L'« objet » de la vision: l'essence divine

La Constitution précise ensuite trés clairement ce que voient les ames
saintes: I'essence de Dieu (drvina essentia). Les saints ne voient pas seulement
un « rayonnement » de 'essence divine, ni une réalité qui participe de I'essence
de Dieu, mais ils voient 'essence divine elle-méme, suivant 1 Jn 3,2: « nous
le verrons fel qu’il est (kathos estin) ». Cela requiert une précision: 'essence
divine n’est pas une réalité impersonnelle, elle n’est pas différente des trois
personnes de la Trinité mais elle s'identifie réellement aux trois personnes
divines en vertu de la consubstantialité trinitaire. Les trois personnes sont,
« numériquement », la méme essence ou substance divine. L’objet de la
vision, c’est donc le Pére, le Fils et le Saint-Esprit dans l'essence selon

83. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie I-11, q. 88, a. 4, resp.

34. Saint THOMAS D’AQUIN, De rationibus fidez, ch. 9 (traduction de Gilles EMERY, Thomas
d’Aquin, Traités: Les ratsons de la for, les articles de la foi et les sacrements de Z’I*fglz'se, Cerf, Paris, 1999,
p- 127). Saint Thomas avance cet argument pour montrer que la purification des ames (le purga-
toire) n’est pas différée jusqu’au jour de la résurrection générale et du jugement dernier, mais
qu’'elle a lieu immédiatement apreés la mort.
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laquelle ils sont un seul Dieu. En affirmant que les 4mes bienheureuses
volent 'essence divine, la Constitution affirme que 'objet de cette vision est
la réalité méme de Dieu, c’est-a-dire ce que Dieu est en lui-méme: les trois
personnes de méme essence. Ce point sera expressément explicité par le
concile de Florence en 1439:

Les dmes de ceux qui apreés avoir regu le baptéme n’ont été tachées d’absolu-
ment aucun péché, celles aussi qui apres avoir été tachées par le péché, sont
purifiées soit en étant dans leurs corps, soit une fois dépouillées de ces mémes
corps..., ces dmes sont aussitot regues au ciel et contemplent clairement Dieu
Trine et Un, lui-méme, tel qu’il est (zpsum Deum trinum et unum, sicuti est)*.

Cet enseignement a été magnifiquement développé par le pape Pie XII dans
son encyclique Mystici Corporis en 1943 :

Dans cette vision, d’'une maniére inexprimable, il nous sera donné de contem-
pler le Pere, le Fils et I'Esprit divin des yeux de notre esprit, renforcés d’une
lumiére d’en haut, d’étre présents nous-mémes de prés pendant toute 1'éter-
nité aux processions des personnes divines, et d’étre comblés d’une joie treés
semblable a celle qui fait le bonheur de la trés sainte et indivisible Trinité®.

Ce que les saints contemplent et qui les rend bienheureux, c’est la Trinité
des personnes divines dans leur communion consubstantielle®”.

¢) Les « modalités » de la vision bienheureuse

Enfin, la Constitution précise la modalité de la vision de Dieu par les ames
bienheureuses. Elle en indique trois caractéristiques: la vision est « intuitive »,
« face a face » et « sans la médiation d’aucune créature qui serait un objet de
vision ».

La premiere caractéristique, exprimée par l'adjectif « intuitive », signifie que
I'ame n’atteint pas Dieu indirectement par une opération discursive, mais direc-
tement par un regard immédiat. Dans le contexte doctrinal du X1ve siecle, la
connaissance intuitive signifie qu'il y a présence directe et immédiate de la réalité

35. DENZINGER, Symboles et définitions de la foi catholique, n° 1305 (p. 373-374, traduction
retouchée). La fin de ce passage a été reprise par Vatican II dans sa Constitution dogmatique
Lumen Gentium, n°® 49.

36. DENZINGER, Symboles et définitions de la foi catholique, n° 3815 (p. 806, traduction lége-
rement retouchée).

37. Nous prenons l'expression « communion consubstantielle » au sens que nous avons
tenté d’expliquer dans notre étude « Qu'est-ce que la “communion trinitaire”? », Nova et Vetera
89 (2014) 258-283.
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connue dans son existence méme®. La Constitution enseigne donc que, par la
vision, I’ame se saisit de la réalité méme de Dieu dans son existence et dans sa
présence. La méme immédiateté est exprimée par la seconde caractéristique tirée
de 1 Co 138,12: « face a face » (littéralement: « visage vers visage »). Cette
connaissance « intuitive » et « face a face » s’oppose a notre connaissance
présente « en miroir », par analogie ou par abstraction. En effet, dans notre
condition présente de pélerins dans la foi, nous connaissons Dieu « en miroir »
(1 Co 183,12), c’est-a-dire par le moyen des créatures, par des similitudes ou des
représentations créées que notre esprit forme a partir de notre connaissance
sensible. La vision bienheureuse différe radicalement de ce mode terrestre de
la connaissance: elle est absolument directe, sans image et sans concept.

C'est encore cette immédiateté que signifie la troisiéme caractéristique,
dans une formule un peu plus élaborée: « sans la médiation d’aucune créature
qui serait un objet de vision ». Cela exclut qu'une réalité créée exerce le role d'un
«moyen objectif » dans la vision. En effet, si la vision de Dieu était médiatisée
par une réalité créée (une réalité créée qui serait une sorte d’'« objet intermé-
diaire » de vision), cela signifierait que les ames saintes n’atteindraient Dieu
qu'indirectement, par I'entremise d'une image ou d’un concept; la vision de Dieu
serait alors modalisée et limitée par une réalité créée. Il importe de bien saisir
ce point. Aucune image créée ne peut représenter adéquatement ce que Dieu est;
aucun concept ne peut représenter 'essence méme de Dieu qui est son existence.
Dieu ne peut absolument pas étre contenu dans une image ou un concept
créés. La foi catholique exclut donc la médiation d'un objet créé, car dans ce cas
Dieu ne pourrait pas étre vu « tel quil est » (il serait limité par un objet créé)
et nous ne pourrions pas parvenir a notre bonheur ultime qui réside dans la
vision de Dieu lui-méme. La formulation trés précise de la Constitution n’ex-
clut cependant pas toute médiation. Ce qui est rejeté, c’est « la médiation d’une
réalité créée qui serait objet de vision » (nulla mediante creatura in ratione obiect
vis7). La définition de Benoit XII, sans trancher la question, laisse ouverte la
reconnaissance d'une réalité créée exercant le role d’une disposition subjective: c'est
ce que la tradition dominicaine, dés saint Albert le Grand en particulier, appelle
la « lumiere de gloire » (lumen gloriae)®*. Nous y reviendrons plus bas.

38. Ch. TROTTMANN, La vision béatifique, p. 804-805.

39. Pour la « lumiére de gloire » chez saint Albert et saint Thomas, voir Ch. TROTTMANN,
La wvision béatifique, p. 295-302 et p. 315-317; pour les différentes critiques adressées a cette
doctrine au début du X1v© siécle, voir p. 821-336.

32

LA VISION BIENHEUREUSE DE DIEU ET SA DEFINITION PAR BENO{T XII

Ce troisieme point de la définition s’achéve par une formule qui en résume
le contenu: « I'essence divine se manifeste 4 eux immédiatement, a nu, clai-
rement et a découvert (immediate... nude, clare et aperte) ». Les quatre adverbes
de cette proposition explicitent les modalités de la vision face a face en des
termes traditionnels. L’aspect le plus important réside peut-étre dans le sujet
de la proposition: « 'essence divine se manifeste ». L’accent porte ici sur 'ac-
tion de Dieu qui se manifeste lui-méme. 11 s’agit de ce que nous appellerions
aujourd’hul une « auto-manifestation » de Dieu, sans aucun écran ni aucun
voile.

d) Explicitation théologique avec saint Thomas d’Aquin

La Constitution de Benoit XII ne dit pas comment 'essence divine peut étre
I'objet d’une vision immédiate. Le pape laisse ce « comment » a la réflexion
des théologiens, pour autant que les essais d’explicitation demeurent
conformes a la foi. Dans ce qui suit, nous proposons quatre éléments qui,
suivant saint Thomas d’Aquin, s'imposent a la réflexion théologique®.

Premiérement, explique saint Thomas, Dieu sera vu par lui-méme. Nous
avons noté que la vision bienheureuse s’accomplit sans la médiation d’aucun
objet créé, sans concept. La solution qui s'impose pour rendre compte de ce
mystere, c’est alors de reconnaitre que, dans la vision, Dieu lui-méme se donne
a notre intelligence:

Il n'est pas possible de connaitre Dieu en son essence (per essentiam) par
quelque similitude (species) créée que ce soit, ni sensible, ni méme intelligible.
Pour que Dieu soit connu en son essence (per essentiam), il faut donc que Dieu
lui-méme devienne la forme de I'intellect qui le connait ainsi (zpse Deus fiat
Jorma intellectus ipsum sic cognoscentis), et qu’il lui soit uni (coniungatur). Je dis
bien « uni », non pas pour constituer une seule nature, mais comme la forme
intelligible est unie a celui qui connait: en effet, comme Dieu est son étre (esse),
Dieu est aussi sa vérité (sua ueritas) qui est la forme de l'intellect*.

40. L’exposé qui suit, méme en 'absence de mention explicite, se référe en particulier a
I'étude de Jean-Pierre TORRELL, O.P, « La vision de Dieu “per essentiam” selon saint Thomas
d’Aquin », dans ID., Recherches thomasiennes, “Bibliothéque thomiste, 52", Vrin, Paris, 2000,
p. 177-197.

41. Saint THOMAS D’AQUIN, Compendium de théologie 1, ch. 105. Ce chapitre montre
« comment il est possible » (quomodo possibile sit) que I'intellect créé puisse voir I'essence divine.
Manifester « comment » ce que la foi enseigne est possible, tel est précisément le propos de la
théologie spéculative concernant les mysteres de la foi; cf. notre exposé « Le propos de la théo-
logie trinitaire spéculative chez saint Thomas d’Aquin », Nova et Vetera 79/2 (2004) 13-43.
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Dieu s’unit lui-méme et par lui-méme, immédiatement, a I'intelligence des
saints. Dans cette union, sa propre essence exerce le role qui, dans notre
connaissance présente, revient a la forme intelligible (species intelligibilis) de
la réalité connue dans notre esprit (c’est-a-dire: ce par quoi nous connaissons
cette réalité). Dieu est ainsi connu par son essence méme. L’essence divine
exerce le role de « forme intelligible » donnant a notre esprit de voir Dieu.
De la vient I'expression technique souvent employée par saint Thomas: visio
per essentiam (littéralement: « vision par essence »)*2. Cest une explication
théologique tres forte et profonde qui va jusqu’au bout du réalisme du don de
Dieu: le bonheur de 'homme, sa fin ultime, n’est rien de moins que le don de
lui-méme que Dieu fait a 'homme. Ainsi, dans la vision bienheureuse, 'essence
de Dieu est tout a la fois « ce qui » est vu et « ce par quoi » on la voit. La vie
éternelle, c’est de connaitre Dieu tel qu’il est. Saint Thomas prend cependant
soin d’écarter tout panthéisme. Il ne s’agit pas d’une union ou I'Incréé se
mélangerait au créé pour constituer une seule réalité composée, de type
monophysite (« non pas pour constituer une seule nature »): ce serait la un
monstre métaphysique. Il s’agit bien plutdt d'une union dans 'ordre « inten-
tionnel », c’est-a-dire dans 'ordre de la vie de I'esprit, qui laisse intacte la difté-
rence essentielle entre le Créateur et sa créature.

Deuxiémement, 'objet propre et premier de la vision des bienheureux est
I'essence divine, de telle sorte que c’est dans et par cette essence divine que les
ames bienheureuses regoivent la connaissance d’autres réalités, en particulier
la connaissance de I’humanité du Christ: « Ainsi dong, ils contemplent prio-
ritairement (per prius) la divinité du Christ et non son humanité. Mais ils trou-
vent leur délectation dans la contemplation de I'une et de 'autre »**. Saint
Thomas précise encore: « La gloire de ceux qui sont dans la Patrie n’est pas
seulement la gloire de la vision de la divinité, mais aussi de la vision de I'’hu-
manité glorifiée du Christ, tant quant a son corps que quant a son ame »**.

42. L’expression « vision béatifique » (visio beatifica), aujourd hui trés répandue, ne se trouve
pas chez saint Thomas! Il parle rarement de « vision béatifiante » (wvisio beatificans), un peu plus
souvent de « vision bienheureuse » (visio beata) ou de « vision des bienheureux » (visio
beatorum), et plus habituellement de « vision de Dieu » (visio Dei). Sa formule la plus propre
est « vision de Dieu par essence » (visio Dei per essentiam); cf. J-P. TORRELL, « La vision de
Dieu », p. 177.

43. Saint THOMAS D’AQUIN, Quodlibet VIII, q. 9, a. 2, resp. (éd. Léonine, t. 25/1, p. 83): Dieu
y est désigné comme le « medium » de toute connaissance des bienheureux (et comme la régle
de toutes leurs actions).

44. Saint THOMAS D’AQUIN, I1II Sent, dist. 21, q. 2, a. 1, resp.
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Troisiemement, saint Thomas montre la nécessité d’'une « lumiére de
gloire » (lumen gloriae). C'est précisément un point que la Constitution de
Benoit XII, sans le traiter, laissait ouvert.

Tout ce qui est élevé a quelque chose qui dépasse sa nature doit y étre préparé
par une disposition qui vient de plus haut que sa nature... Or, quand un intel-
lect créé voit Dieu par essence, I'essence méme de Dieu devient la forme intel-
ligible de I'intellect (zpsa essentia Dei fit forma intelligibilis intellectus). 11 faut donc
que quelque disposition surnaturelle soit surajoutée a l'intellect pour qu'il
s’éléve a une telle sublimité... Et cet accroissement de force intellectuelle (virtus
intelligendr), nous I'appelons illumination de U'intellect, comme nous appelons I'in-
telligible lui-méme une « lumiére », un éclat. Telle est la lumiéere dont I’Apo-
calypse (21,23) dit: « La clarté de Dieu illuminera » la société des bienheureux
qui verront Dieu. Par la vertu de cette lumiére, les bienheureux deviennent
déiformes, ¢’ est-a-dire semblables a Dieu, selon la premiére épitre de saint Jean
(3,2): « Au temps de cette manifestation, nous lui seront semblables, et nous
le verrons tel qu'il est ».

Une lumieére créée est nécessaire pour voir I'essence de Dieu, non pas pour que
I'essence divine soit rendue intelligible, car elle est intelligible par elle-méme,
mais pour que l'intellect recoive le pouvorr de la connaitre, a la fagon dont, par I'ha-
bitus, une faculté est rendue plus efficace pour accomplir son acte*”.

Ce texte commence par rappeler ce que nous avons déja noté plus haut:
dans la vision bienheureuse, I'essence méme de Dieu devient la forme intel-
ligible de l'intellect des saints. Cela entraine la nécessité d’une disposition inté-
rieure, d’'une « lumiére » qui éléve l'intellect des bienheureux. De méme que,
dans notre condition présente, la grace éleve notre ame pour la mettre en
communion avec Dieu par la « lumiere de la grace » et la « lumiere de la foi »
(lumen gratiae, lumen fider), de méme, dans la vie bienheureuse, I'esprit des
saints est surélevé par une lumiére qui le dispose a recevoir Dieu lui-méme
qui se donne a étre vu par son essence. Cette lumiere est créée (comme la
grace), car elle éléve l'intellect de I'intérieur, a la maniére d'un principe
intrinseque, pour le hausser vers la réalité divine. Cette lumiére de gloire n’est
pas une médiation objective: ce n’est pas un « objet de vision » intermédiaire
entre Dieu et 'esprit des saints, mais c’est une qualification, une disposition

45. Saint THOMAS D'AQUIN, Somme de théologiel, q. 12, a. 5, resp. et ad 1. Sur cette lumiere
de gloire, voir J-P. TORRELL, « La vision de Dieu », p. 186-189. Pour davantage de détails, I'étude
de référence demeure celle du Pére Hyacinthe-F. DONDAINE, « L'objet et le “medium” de la
vision béatifique chez les théologiens du X111 siécle », Recherches de Théologie ancienne et médié-
vale 19 (1952) 60-130.
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surnaturelle stable (un « habitus ») qui pénétre et embrase I'esprit des saints
pour le mettre « au niveau » de Dieu, c’est-a-dire qui proportionne l'esprit des
saints a I'objet infini et incréé de la vision qui est 'essence divine, de telle sorte
que l'intellect des bienheureux est rendu capable de recevoir 'auto-donation
de Dieu qui se donne a voir. C’est ainsi que saint Thomas comprend la parole
du Psaume 35 (36), 10: « Dans ta lumiére nous verrons la lumiere »*. Le texte
du pape Pie XII cité plus haut faisait précisément référence a cette « lumiére
de gloire » lorsqu’il précisait que « les yeux de notre esprit » seront « renforcés
d’une lumiére d’en haut »**. La lumiére de gloire est la « disposition formelle
ultime » pour la vision.

De plus, la « lumiére de gloire » est une disposition « transformante »: elle
assimile 'ame intellective des saints a Dieu, elle fait participer 'ame a la
lumiére divine, et elle rend ainsi 'ame « déiforme », c’est-a-dire divinisée,
conformée a Dieu lui-méme. Cette lumiére de gloire sera donnée aux saints
suivant la mesure de leur charité. « La vision béatifique... sera proportionnée
au degré de I'amour dans lequel nous serons trouvés au moment de notre
mort »*. En effet, si saint Thomas montre que la jouissance de Dieu par les
bienheureux découle de la vision, il souligne également que le degré de
perfection de la vision dépend de la charité qui mesure la lumiére de gloire:

La faculté de voir Dieu revient a l'intellect créé non par nature, mais par la
lumiere de gloire (lumen gloriae) qui établit I'intellect dans une certaine déifor-
mité (dezformitas), ainsi qu'on l'a exposé. Dés lors, un intellect participant
davantage de cette lumiére de gloire verra Dieu plus parfaitement. Or celui-
la participera davantage de la lumiére de gloire qui a le plus de charité; car plus
grande est la charité, plus grand est le désir. Et le désir rend I'étre qui désire,
d’une certaine maniére, apte et préparé a recevoir 'objet désiré. Par suite, celui
qui aura plus de charité verra Dieu plus parfaitement, et il sera plus heureux*.

46. La « lumiere de gloire » (lumen gloriae) est un habitus créé par lequel I'intellect possible
des bienheureux est rendu capable de recevoir 'essence incréée de Dieu comme « forme intel-
ligible » (I'« intellect possible », c’est I'intelligence qui, dans son activité réceptive, est mise en
acte de connaitre et qui devient alors le principe de I'acte de connaissance). En termes tech-
niques, cette « lumiere de gloire » n’est pas une médiation « qui est vue » (medium quod), ni une
médiation « par laquelle » Dieu est vu (medium quo), mais bien plutét une médiation « sous
laquelle » Dieu est vu (medium sub quo), a la fagon dont on voit un objet « sous telle lumiére ».
Cf. saint THOMAS D’AQUIN, De veritate, q. 18, a. 1, ad 1.

47. « Mentis oculis superno lumine auctis » : voir plus haut le texte dont la référence est indi-
quée a la note 36.

48. Charles JOURNET, Entretiens sur les fins derniéres, Parole et Silence, Paris, 2011, p. 166.

49. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 1, q. 12, a. 6, resp.
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La conformation a Dieu (« déiformité ») s’accomplit ainsi de deux
maniéres intrinséquement liées, la premiére étant ordonnée a la seconde.
Premiérement, I'dme est rendue « déiforme » par la lumiére de gloire (comme
ici-bas, déja, la grace habituelle sanctifiante et la charité nous transforment
de I'intérieur pour nous conformer a Dieu’®). Deuxi¢émement, a un plan plus
élevé, I'ame est rendue déiforme par la vision elle-méme qui assimile I'intel-
ligence des bienheureux a I'essence divine par laquelle Dieu se rend immé-
diatement présent ('essence divine devient la forme intelligible de I'intellect
des bienheureux):

Dans toute connaissance, en effet, celui qui connait est rendu semblable a la
réalité connue; c’est pourquoi il faut que ceux qui voient Dieu soient d’'une
certaine fagon transformés en Dieu (aliquo modo transformentur in Deum). S'ils
le voient parfaitement, ils sont parfaitement transformés (perfecte transfor-
mantur): c'est le cas des bienheureux, dans la Patrie, par I'union de fruition.
« Lorsqu’il paraftra, nous lui serons semblables, parce que nous le verrons tel
qu'il est » (1 Jn 8,2)°%

Quatriemement, saint Thomas précise que voir Dieu par essence, ce n’est
pas « comprendre » Dieu.

Comprendre Dieu (comprehendere Deum) est impossible a un intellect créé, quel
quil soit... Il faut savoir que « comprendre » (comprehendere) c’est connaitre
parfaitement, c’est-a-dire connaitre un objet autant qu’il est connaissable... Or
nul intellect créé ne peut parvenir a cette maniére parfaite de connaitre 'es-
sence divine telle qu’elle est connaissable. .. Nul intellect créé ne peut connaitre
Dieu infiniment. En effet, un intellect créé connait 'essence divine plus parfai-
tement ou moins parfaitement selon qu'il est pénétré d’une plus grande ou
d’une moindre lumiére de gloire (lumen gloriae). Puisque la lumiere de gloire
est créée, dans quelque intellect créé ot elle est regue, elle ne peut jamais y étre

50. Saint THOMAS D’AQUIN, II Sent., dist. 26, q. 1, a. 4, ad 8: « La gréice confére a I'dme une
perfection dans une existence en quelque sorte divine (in quodam divino esse)... Ceux qui ont
la grace sont rendus d’une certaine maniere déiformes (deiformes constituuntur): ¢’est pourquoi
on dit qu’ils sont “agréables a Dieu” (Deo grati), comme on dit qu’ils sont “fils” de Dieu ». ID,,
III Sent., dist. 27, q. 2, a. 1, ad 9: « Les hommes sont rendus déiformes par la charité (per cari-
tatem detformes effictuntur) ».

51. Saint THOMAS D’AQUIN, In II Cor. 3,18 (édition Marietti, n® 114). Cela s’applique en
premier lieu a I'ame humaine du Christ Jésus qui, en raison de la plénitude des dons de I'Es-
prit découlant de I'union hypostatique, a bénéficié de la vision de Dieu dés le premier instant
de sa conception: « Il y a dans ’'homme une double connaissance. La premiére est déiforme
(dezformas), selon qu'il voit Dieu par essence et voit les autres choses en Dieu... Puisque le Christ
est 'auteur du salut du genre humain, il est nécessaire de dire qu'une telle connaissance revient
au Christ comme il convient a I'auteur du salut » (Compendium de théologie 1, ch. 216).
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infinie: il est donc impossible qu’un intellect créé connaisse Dieu infiniment.
Par suite, il est impossible qu’il ait de Dieu une connaissance compréhensive®.

Nous avons observé, au début de cet exposé, que I'Ecriture sainte (y
compris dans le Nouveau Testament) comporte plusieurs textes affirmant que
Dieu dépasse la vision qu'un étre humain peut atteindre. La tradition patris-
tique a également insisté sur le fait que Dieu est toujours plus grand que ce
que nous pourrons saisir de lui. Saint Augustin I'a exprimé dans des formules
inoubliables:

Nous parlons de Dieu: quoi donc d’étonnant si tu ne comprends pas? Car si
tu comprends, alors ce n’est pas Dieu®. — Si tu as pu comprendre, alors c’est
autre chose que Dieu que tu as compris. Si tu t'imagines comprendre, tu as été
égaré par ta cogitation. Si tu as compris, alors ce que tu as compris n’est pas
Dieu; et si c’est bien Dieu, alors tu n’as pas compris®®.

Saint Thomas insiste donc: la vision face a face ne supprime pas I'incom-
préhensibilité de Dieu: comprendre Dieu est impossible a un intellect créé, quel qu’tl
soit. Dieu seul « comprend » Dieu!

Puisque Dieu est infini dans sa puissance et dans son étre, et par conséquent
infiniment connaissable (znfinite cognoscibilis), aucun intellect créé ne peut le
connaitre autant qu’il est connaissable; c’est pourquoi il demeure incompré-
hensible a tout intellect créé... Lui seul se comprend lui-méme, car sa puissance
de connaitre égale son étre méme?’. — Personne ne comprend I'essence divine
sinon Dieu le Pére, et Dieu le Fils, et Dieu le Saint-Esprit seuls®.

A proprement parler, comprendre c’est connaitre parfaitement, connaitre
une réalité « autant qu’elle est connaissable ». Or Dieu est infini: aucune créa-
ture ne peut embrasser, de maniére exhaustive, cet infini’”. Cela tient a notre
condition de créatures et a la transcendance de Dieu. Précisons bien: en Dieu
rien n’est obscur, parce qu’en lui rien n’est inachevé: Dieu est Acte pur. Dieu

52. Ibid., a. 7, resp.

53. Saint AUGUSTIN, Sermon 117,56 (PL 88, col. 663).

54. Saint AUGUSTIN, Sermon 52,6,16 (PL 38, col. 360).

55. Saint THOMAS D'AQUIN, Commentaire sur 'évangile selon saint Jean, ch. 1, lect. 11
(n° 218). Il s’agit de 'exégése de Jn 1,18: « Nul n’a jamais vu Dieu ».

56. Ibid. (n° 219): « Nullus enim divinam comprehendit essentiam, nisi solus Deus Pater,
et Filius, et Spiritus Sanctus ». Saint Thomas y explique que méme I'dme humaine du Christ
(qui est créée) ne « comprend » pas Dieu.

57. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 1, q. 12, a. 7, ad 1: « Au sens propre et strict,
“comprendre” signifie I'inclusion de 'objet dans le sujet qui comprend. Et ainsi, Dieu n’est
compris d’aucune maniére, ni par un intellect (créé) ni par quelque autre (moyen créé) car, étant
infini, il ne peut étre inclus dans rien de fini ».
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est donc souverainement connaissable et infiniment intelligible en lui-méme,
mais non pas pour nous, en raison de son « exces » sans mesure par rapport
a nous”. Dans 'un des textes cités plus haut, saint Thomas I'expliquait en
considérant la « lumiere de gloire »: puisque cette lumiére est un don ¢ré¢, elle
ne peut pas élever notre intellect de maniére a le rendre capable de
« comprendre » le mystére incréé de Dieu. Cet enseignement peut se résumer
dans I'explication suivante.

L’'immensité méme de Dieu sera vue, mais elle ne sera pas vue sur un mode
sans mesure: Dieu sera certes vu sur un mode tout entier, mais non pas tota-
lement (totus modus sed non totaliter). — L'adverbe « totalement » (totaliter)
désigne le mode de 'objet (qui est vu), non pas de telle sorte que tout le mode
de l'objet (totus modus obiecti) ne soit pas connu, mais en ce sens que le mode
de I'objet (qui est vu) n’est pas le mode de (la créature) qui connait. Donc celui
qui voit Dieu par essence voit en lui qu’il existe infiniment et qu'il est infini-
ment connaissable; mais ce mode infini n’appartient pas a celui qui voit Dieu
de telle maniére qu’il le connaitrait infiniment®. — On dit communément que,
bien que 'essence divine soit vue tout entiére (fota) par les bienheureux, puis-
qu’elle est absolument simple et sans parties, elle n’est cependant pas vue tota-
lement (non videtur totaliter), car cela signifierait qu'on la comprend. Lorsque
Je dis « totalement » (totaliter), cela signifie un certain mode (modus). Or en
Dieu, tout mode est I'essence divine; c’est pourquoi celui qui ne le voit pas tota-
lement ne le comprend pas, car a proprement parler on dit que quelqu’un
« comprend » une réalité lorsquil la connait autant qu’elle est connaissable en
elle-méme®".

Dans ces explications, saint Thomas distingue la réalité qui est vue et le
mode suivant lequel cette réalité est vue. D'un c6té, toute la réalité est vue:
Dieu sera vu « tout entier ». La raison apportée par saint Thomas réside dans
la parfaite simplicité et dans I'absolue unité de Dieu. Dieu n’est pas composé
de parties; il n’est donc pas possible que les saints ne voient Dieu que partiel-
lement. Les saints du ciel voient Dieu « tout entier ».

De T'autre c6té, le « mode » fait I'objet d’une précision qui peut paraitre bien
subtile mais qui est en réalité trés importante. Saint Thomas distingue le
«mode de 'objet » et le « mode de celui qui connait ». Sous le premier aspect,

58. Ibid., q. 12, a. 1, resp.: « propter excessum intelligibilis ».

59. Saint THOMAS D’AQUIN, De veritate, q. 8, a. 2, ad 6.

60. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 1, q. 12, a. 7, ad 3.

61. Saint THOMAS D’AQUIN, Commentaire sur ['évangile selon saint Jean, ch. 1, lect. 11
(n°213).
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le mode tout entier de Dieu sera vu; mais sous le second aspect, 'essence
divine ne sera pas vue d’une maniére qui égale le mode infini de Dieu. Le
premier aspect (le mode de I'objet) souligne la plénitude de la vision dont jouis-
sent les saints du ciel: ils voient Dieu tout entier, ils contemplent I'infini de Dieu.
Mais, sous le second aspect, le mode infini de la vision n’appartient qu'a Dieu
seul, et c’est pourquoi Dieu n’est pas vu « totalement » (I'adverbe totalement,
comme I'écrit saint Thomas, désigne le mode de la réalité vue selon que cette
réalité est saisie par celui qui connait). L'infini de Dieu est vu, mais cet infini n’est
pas vu infiniment. Dieu seul se connait et s’aime autant qu’il est intelligible et
aimable; la connaissance et 'amour des bienheureux sont une participation a
la connaissance par laquelle Dieu se connait et a 'amour dont Dieu s’aime.
Cela rend compte de 'Ecriture qui promet une vision de Dieu tel qu'il est
(« tout entier ») en affirmant cependant le caractére transcendant de Dieu qui
demeure au-dela d’'une saisie illimitée de la part des créatures (« non pas tota-
lement »).

Pour compléter ces explicitations théologiques a I'école de saint Thomas,
voici deux remarques trés profondes du Cardinal Journet concernant la
« vision ». La premiére concerne I'immédiateté de la vision et la seconde
montre le rapport que 'amour entretient avec la connaissance au ciel.

La vision, c’est d’étre jeté immédiatement sur la Trinité tout entiére, sans
méme l'intermédiaire d’'idées que nous fabriquerions nous-mémes. La forme de
lI'intelligence des bienheureux, c’est Dieu lui-méme, en sorte que dans Sa
lumiere nous verrons Sa lumiére. Mais, au lieu de « verrons », c’est « boirons »
qu’il faudrait dire. « Ils ont — dit Bossuet —ils ont (les bienheureux) la bouche
a la Source ». « Boire » indique le contact immédiat. Les élus « boiront la divi-
nité ». Rien ne peut étre plus grand, plus beau, que cette connaissance immé-
diate...

Saint Thomas a cette grande parole: Ici-bas, il est meilleur d’aimer Dieu que de
le connaitre. Au ciel, ce sera renversé: il sera meilleur de connaitre Dieu que de
U’aimer, puisque Dieu se glissera dans I’ame pour étre la forme de I'intelligence
des bienheureux®.

62. Ch. JOURNET, Entretiens sur les fins dernieres, p. 164-165. Pour la seconde partie de cette
citation, voir saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 1-11, q. 8, a. 4; II-11, q. 27, a. 4, resp.
etad 2.
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4. La vision et la béatitude

Le quatriéme point de la Constitution de Benoit XII enseigne que la
vision est intrinséquement liée a la jouissance ou « fruition » (fruitio) de I'es-
sence divine. Ce vocabulaire est issu de saint Augustin. La « fruition » est I'acte
de I'amour qui s’attache au Bien souverain pour lui-méme: « Jouir (fiui), en
effet, c’est étre 1ié par I'amour & une chose pour elle-méme »%. Saint Augustin
précisait encore: « Les réalités dont nous devons jouir, c’est le Pére, et le Fils,
et 'Esprit Saint, qui sont la méme Trinité, 'unique réalité supréme »5*. Les
formules du texte de la définition dogmatique sont soigneusement choisies.

D’une part, la définition de Benoit XII ne précise pas de maniére tres
détaillée les rapports entre la vision et la fruition. Le document pontifical
affirme simplement, avec une grande économie de mots, que « ceux qui
volent I'essence divine en jouissent »%. On peut estimer que la Constitution
« présente la jouissance comme la conséquence de la vision de Dieu ».

D’autre part, la vision et la fruition prises ensemble sont désignées comme
la source de la béatitude: « En raison de cette vision et de cette jouissance (ex
tali visione et fruitione), les ames de ceux qui sont déja morts sont vraiment
bienheureuses (beatae) et possedent la vie et le repos éternels, et... de méme
les &mes de ceux qui mourront dans la suite verront cette méme essence divine
et en jouiront avant le jugement général ». Benoit XII ne tranche pas entre,
d’un co6té, la position commune des Dominicains pour lesquels la béatitude
consiste formellement et essentiellement dans 'acte de l'intellect qui est la
vision de I'essence de Dieu (cette position nous parait bien plus juste et
profonde)®” et, de 'autre c6té, la position commune des Franciscains suivant

63. Saint AUGUSTIN, De doctrina christiana 1, 1v, 4 (“Bibliothéque Augustinienne, 11/2”,
Institut d'Etudes Augustiniennes, Paris, 1997, p. 80-81): « I'rui est enim amore inhaerere alicui
rei propter se ipsam ». Saint Augustin distingue ici « jouir » (frui) et « employer » ou « user »
(uti): « User, c’est rapporter ce dont on fait usage a la possession de I'objet qu’on aime » (zbid.).
Cf. saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie I-11, q. 11.

64. Saint AUGUSTIN, De doctrina christiana 1, v, 5 (p. 82-83, traduction légérement modifiée).

65. « Quodque sic videntes eadem divina essentia perfruuntur ».

66. Ch. TROTTMANN, La vision béatifique, p. 807. L’auteur ajoute: « Elle semble donc en
accord avec la théologie dominicaine » (7bid.).

67. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 1-11, q. 8, a. 4, resp.: « L'essence de la béati-
tude consiste en un acte de l'intellect; mais la délectation consécutive a la béatitude revient a
la volonté »; q. 8, a. 8, resp.: « La béatitude ultime et parfaite ne peut étre que dans la vision
de I'essence divine »; q. 4, a. 2, resp.: « Il faut nécessairement que I'opération de I'intellect, qui
est la vision, prévale sur la délectation ». Cela tient a la nature des rapports entre l'intelligence
et I'amour: « L’amour I'emporte sur la connaissance comme moteur (in movendo), mais la
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laquelle la béatitude consiste essentiellement et principalement dans un acte
de la volonté qui est la parfaite délectation (dans cette perspective, la délec-
tation serait « ce qu'll y a de plus essentiel dans la béatitude »)%. La Consti-
tution laisse place aux deux conceptions théologiques. Elle dit que les dmes
sont bienheureuses en raison de I'activité (intellectuelle) de vision et de 'ac-
tivité (volontaire) de fruition. En résumé: le bonheur des saints du ciel résulte
de leur union a Dieu par toutes leurs facultés spirituelles, la vision étant indi-
quée a la premiére place (la Constitution tient fout ensemble la vision et la frui-
tion, suzvant un ordre, comme source de la béatitude, sans déterminer ce qui,
au sein de cet ordre, constitue formellement la béatitude). On aura également
observé, au terme de ce quatriéme point, la reprise de l'affirmation centrale
concernant le moment auquel la vision est accordée: cette vision n’est pas
différée a la fin des temps mais elle est déja donnée « avant le jugement
général ».

En guise de prolongement, et bien que la Constitution ne touche pas cet
aspect, il convient d’ajouter que les dmes des saints jouissent des trois
personnes divines par un méme et unique acte de « fruition ». Tout comme
les d&mes saintes voient chaque personne de la Trinité par un méme et unique
acte de vision, elles en jouissent par un unique acte de fruition, car la Trinité

connaissance précéde 'amour quant au fait d’atteindre (zz attigendo); car on n’aime que ce qui
est connu, comme le dit saint Augustin » (q. 3, a. 4, ad 4). Précisons que la charité n’a pas pour
fin la délectation, mais bien Dieu lui-méme qui lui est rendu présent par la vision; la délecta-
tion désigne le « repos » de la charité en Dieu « possédé ». Saint Thomas explique que la béati-
tude n’est parfaite que si elle ne laisse rien de plus a désirer; or le désir le plus profond de
I'homme est de connaitre I'essence de Dieu, Cause de toutes choses: la délectation ultime découle
de la connaissance de Dieu par la vision de son essence. Sur le rapport de 'intelligence et de
la charité chez les bienheureux, voir Philippe-Marie MARGELIDON O.P. et Yves FLOUCAT,
Dictionnaire de philosophie et de théologie thomistes, “Bibliothéque de la Revue thomiste”, Parole
et Silence, Paris, 2011, p. 231-232.

68. GUILLAUME DE LA MARE, Correctorium, fratris Thomae, a. 49 : « In actu voluntatis qui est
perfecta delectatio essentialiter et principaliter consistit ipsa beatitudo... Ergo perfecta delec-
tatio est essentialissima beatitudini; et constat quod ipsa est actus voluntatis » (Palémon
GLORIEUX, Les premzéres polémiques thomistes: I. Le Correctorium Corruptorii “Quare”, “Bibliothéque
thomiste, 97, Le Saulchoir, Kain, 1927, p. 210). Notons que la position de saint Bonaventure,
contemporain de saint Thomas, était plus nuancée. Bien que donnant une place centrale a 'af-
fectivité unie a Dieu, et malgré une conception plus « passive » de la béatitude, saint Bona-
venture plagait en quelque sorte a égalité les trois actes de 'dme concernés par I'union des
bienheureux a Dieu: la vision par l'intellect, la dilection par la charité bienheureuse, et la
possession qui remplace I'espérance: « Ces trois actes sont absolument conjoints et connexes:
c’est pourquoi celui qui voit parfaitement, aime et possede parfaitement » (saint BONAVENTURE,
IV Sent., dist. 49, p. 1, a. 1, q. 5, ad 1-3; cf. resp.; dans ID., Opera omnia, t. 4, Quaracchi, 1889,
p. 1009).
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est un seul Bien supréme®. Nous «jouissons » de chaque personne divine et

des trois ensemble en tant que ces personnes sont réellement I'unique Bonté

divine. Exprimant cet enseignement commun, saint Thomas expliquait: « Il
’

y a une méme fruition des trois personnes, en tant que (la Trinité) est une seule

fin »7°.

5. La vision et la fruition de Dieu sont I’accomplissement de la foi et
de l'espérance

Le cinquiéme point de la Constitution Benedictus Deus ne fait guere de diffi-
culté: la vision et la jouissance de Dieu font disparaitre ou « évacuent »
(evacuant) les actes de foi et d’espérance. La Constitution n’indique pas les
raisons de cette affirmation mais il n’est pas difficile de les discerner. En effet,
la foi est le moyen de connaitre des réalités « qu’on ne voit pas » (He 11,1).
Ce « non-voir » fait partie de la nature méme de la foi. Lorsque les saints voient
Dieu, la foi céde donc sa place a la vision qui est I'accomplissement de la foi.
De son co6té, I'espérance est la ferme attente et le désir de la vie éternelle:
I'objet propre et principal de I'espérance est précisément la béatitude ultime
qui est Dieu lui-méme. C'est pourquoi, lorsque cette béatitude est atteinte, I'es-
pérance disparait car I’ame posséde alors ce a quoi 'espérance la faisait
tendre. Seule demeure la charité: « La charité ne passe jamais » (1 Co 13,8).

La Constitution apporte a ce sujet une précision qui mérite d’étre notée:
les actes de foi et d’espérance sont évacués « dans la mesure ou la foi et I'es-
pérance sont proprement des vertus théologales ». Par définition, les vertus
théologales (qui sont gratuitement données par Dieu) se portent vers la
réalité méme de Dieu: « L'objet des vertus théologales est Dieu lui-méme qui
est la fin ultime de toutes choses »™. Par les vertus théologales, nous sommes

69. Voir Gilles EMERY, La Trinité créatrice, “Bibliothéque thomiste, 47”7, Vrin, Paris, 1995,
p. 62 et p. 81-82 (saint Albert le Grand), p. 169 (saint Bonaventure) et p. 303-304 (saint Thomas
d’Aquin).

70. Saint THOMAS D’AQUIN, I Sent, dist. 1, q. 2, a. 2, sed contra 1. « L’objet de la fruition
est la bonté supréme; la fruition concerne donc chaque personne en tant qu'elle est le bien
supréme; et puisque la bonté des trois (personnes) est numériquement identique, il y aura aussi
une méme fruition (des trois personnes) » (zbid., resp.). Saint Thomas ajoute que, puisque chaque
personne divine est dans les autres (le Pére est dans le Fils, le Fils est dans le Pére, et il en est
de méme pour I'Esprit Saint), la fruition d'une personne « inclut » celle des deux autres (zbid.).

71. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 1-11, q. 62, a. 2, resp. Dans ce contexte, le
mot « objet » (obiectum) signifie la réalité saisie par un acte ou par un habitus. Dieu est
« T'objet formel » des vertus théologales de foi, d’espérance et de charité; cela distingue les
vertus théologales des vertus morales et des vertus intellectuelles.
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ordonnés a Dieu lui-méme en qui réside notre béatitude ultime. C'est pour-
quoi, lorsque les saints voient Dieu et regoivent leur bonheur ultime en Dieu,
la foi et I'espérance en tant que vertus théologales n’ont plus lieu d’étre, car
ce a quoi elles tendaient est obtenu: Dieu lui-méme. Cela n’'empéche pas que
« quelque chose » de la foi puisse demeurer (non pas certes la foi elle-méme,
mais un aspect qui concernait la foi)™. Et cela ne supprime pas une forme de
désir qui peut également demeurer: celui de la résurrection corporelle dans
la communauté des saints ressuscités™.

Ce qui importe dans la précision apportée par la définition, c’est que la
béatitude, la fin ultime de ’homme, consiste dans la vision de Dzeu et dans la
possession immédiate de Dieu. Dieu est '« objet » essentiel des actes propres
de la vie béatifique. La vision de Dieu écarte donc la foi comme vertu théolo-
gale; semblablement, la possession de Dieu écarte 'espérance. Ce qui était
imparfait céde la place a ce qui est parfait.

6. Une activité bienheureuse stable et permanente

Le dernier point de la Constitution affirme le caractére stable, « continu »,
« sans interruption ni évacuation » et « perpétuel » de la vision et de la frui-
tion de Dieu. Deux aspects méritent I'attention. Premie¢rement, Benoit XII y
reprend une fois encore l'affirmation de la vision de Dieu avant le jugement
dernier, en soulignant la continuité de la vision avant et aprés le jugement
dernier. Deuxiémement, la vision et la jouissance de Dieu ne peuvent étre ni
perdues, ni diminuées, ni interrompues, mais la définition pontificale ne se
prononce pas sur la possibilité d'un progrés ou d’un accroissement ni sur la
nature d'un tel accroissement.

Les écoles théologiques se trouvaient en effet divisées, non seulement
concernant un accroissement qui pourrait avoir lieu apres la résurrection et
le jugement dernier, mais surtout concernant un accroissement qui inter-

72. Pour saint Thomas, ce « quelque chose » est la connaissance: « car la foi s’accorde avec
la vision de la Patrie dans un genre, celui de la connaissance » (Somme de théologie 1-11, q. 67,
a. 5, resp.). Ce qui reste de la foi, c’est ce en quoi la foi anticipait la vision. En d’autres termes,
la raison pour laquelle « quelque chose » de la foi demeure est aussi la raison pour laquelle la
foi disparait.

73. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie I-11, q. 67, a. 4, ad 8: « Par rapport a la gloire
du corps, il peut bien y avoir un désir dans les ames des saints, mais non pas une espérance a
proprement parler, ni au sens précis ot elle est une vertu théologale, car en tant que vertu théo-
logale son objet est Dieu et non pas un bien créé ».
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viendrait au moment de la résurrection. Le débat, qui prit un tour passionné,
s’était cristallisé sur la question d’'une augmentation de la béatitude procurée
par la résurrection de la chair, en référence spéciale a ce texte de saint
Augustin: « I1 y a dans I'dme un appétit naturel a régir le corps. Cet appétit
la retarde (retardatur) en quelque sorte et I'empéche de tendre de toutes ses
torces (tota intentione) vers ce ciel supréme, aussi longtemps que le corps n’est
pas sous son influence: une fois qu’elle pourra le régir, cet appétit trouvera son
apaisement »™.

D’une maniére générale (malgré quelques notables exceptions), les Domi-
nicains enseignaient qu'il n’y a pas d’accroissement « intensif » de la béatitude
des saints du ciel au moment de la résurrection, mais seulement un accrois-
sement « extensif ». Par « accroissement intensif », il faut entendre une
augmentation de la béatitude en elle-méme quant a son essence; de son coté,
I'« accroissement extensif » signifie que, lorsque I'ame est réunie a son corps,
elle possede Dieu avec toute la complétude suivant laquelle elle désire jouir
de Dieu, c’est-a-dire avec son corps précisément. Guerric de Saint-Quentin,
maitre dominicain a Paris de 1233 a 1242 (avant saint Albert et bien avant
saint Thomas), semble avoir donné le ton de ce qui deviendra la position carac-
téristique des Précheurs: « Il faut affirmer que, dans le futur (a la résurrec-
tion), I'dme n’aura pas une béatitude plus intense, c’est-a-dire une vision ou
dilection ou fruition plus intenses qu'auparavant (avant la résurrection) »™.
La raison en a déja été indiquée plus haut: pour les Dominicains, ce qui
constitue la béatitude en son essence, c’est la vision de Dieu par 'intellect
glorifié. La vision de I'essence divine comble véritablement I'dme sous l'aspect intensif
de la béatitude. La réunion du corps a I'ame apporte certes un « plus ». Ce
«plus » n'est cependant pas d’ordre essentiel (ad esse) mais il concerne plutdt
un ultime perfectionnement dans ce qu’il y a de meilleur (ad bene esse).

Tel est, en particulier, I'enseignement de saint Thomas que nous résumons
briévement. Premiérement, avant le jugement dernier, les ames qui voient

74. Saint AUGUSTIN, La Genese au sens littéral, X11, XXXv, 68 (“Bibliotheque Augustinienne,
49”, Desclée de Brouwer, Paris, 1972, p. 451). Ce texte avait été transmis par Pierre Lombard
dans le quatrieme livre (dist. 49) de ses Sentences.

75. GUERRIC DE SAINT-QUENTIN, Quaestiones de quolibet, éd. Walter H. Principe C.S.B., révi-
sion éditoriale et préface par Jonathan Black, introduction par Jean-Pierre Torrell, O.P,
“Studies and Texts, 143", Pontifical Institute of Mediaeval Studies, Toronto, 2002, p. 280-281:
« Dicendum est quod anima non habebit in futuro intensiorem beatitudinem, scilicet visionem
vel dilectionem vel fruitionem quam modo ».
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Dieu ne peuvent pas acquérir une augmentation intensive de la grace mais
seulement un accroissement extensif, selon que ces dmes bienheureuses
«regoivent de nouvelles révélations concernant certains mysteres »¢. Deuxie-
mement, comme nous 'avons noté, « lors de la reprise du corps, la béatitude
augmente non pas en intensité mais en extension »”". Cela n’empéche pas saint
Thomas de reconnaitre que « la séparation d’avec son corps “retarde” I'ame,
car elle I'empéche de tendre de tout son élan (intentio) vers la vision de l'es-
sence divine. En effet, I'ame désire jouir de Dieu (fiui Deo) de telle maniere que
cette fruition dérive par une sorte de rejaillissement sur le corps lui-méme,
autant qu'il est possible. C’est pourquoi, tant que I'ame bénéficie de la fruition
de Dieu sans son corps, son appétit se repose en Dieu de telle sorte quelle
désire toujours voir son corps parvenir lui aussi a la participation de ce
bien »™. Et troisiémement, lorsqu’on est entré dans la béatitude par la vision
de Dieu, il n'y a pas d’accroissement intensif du « degré » de béatitude™.

De son co6té, la tradition franciscaine soutenait en général que, lors de la
résurrection glorieuse du corps, la béatitude croit non seulement en extension
mais également en intensité. Saint Bonaventure expliquait ainsi: « En vertu

76. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 1, q. 48, a. 6, ad 3: « non secundum inten-
sionem gratiae, sed secundum quod aliqua mysteria eis revelantur de novo ». Ici, « 'accrois-
sement consiste dans une extension de la grace (secundum extensionem gratiae) a de nouveaux
objets » (zbid.). I1 peut s’agir de la révélation de mystéres concernant le déploiement de I'éco-
nomie du salut qui se poursuit jusqu’au jugement dernier.

77. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 1-11, q. 4, a. 5, ad 5: « Corpore resumpto,
beatitudo crescit non intensive, sed extensive ». Dans cet enseignement de maturité, saint
Thomas abandonne une concession qu’il avait faite dans sa jeunesse. Dans son commentaire
des Sentences, en effet, il acceptait que I'on plt dire que « la béatitude de I'ame elle-méme
augmentera en intensité (augebitur intensive) » (IV Sent., dist. 49, q. 1, a. 4, qla 1, resp.). Cette
évolution dans I'interprétation de I'héritage augustinien repose sur une saisie plus profonde de
la vision: la vision de 'essence divine comble véritablement I’ame sous I'aspect intensit de la
béatitude.

78. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 1-11, q. 4, a. 5, ad 4. L’affirmation est tout
aussi nette dans le De potentia (q. 5, a. 10, resp.): « Puisque I'union de I'ame et du corps est natu-
relle, substantielle et non pas accidentelle, il n’est pas possible que la nature de I'ame soit parfaite
si elle n’est pas unie au corps. C'est pourquoi I'ame séparée ne peut pas obtenir I'ultime perfec-
tion de la béatitude. C’est la raison pour laquelle Augustin, a la fin de son ouvrage Sur la Genese
au sens littéral, dit également que les Ames des saints ne jouissent pas autant de la vision divine
avant la résurrection qu'apres la résurrection. Ainsi donc, pour l'ultime perfection de la béati-
tude, il faudra que les corps humains soient unis aux ames ».

79. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie ], q. 62, a. 9, resp.: « Chaque créature ration-
nelle est conduite par Dieu a sa fin bienheureuse de telle maniére qu’elle est aussi amenée & un
degré de béatitude (gradus beatitudinis) déterminé par la prédestination divine. C'est pourquoi,
lorsque ce degré est atteint, elle ne peut pas passer a un degré plus élevé ».
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du méme habitus de gloire, lors de la reprise du corps, I'dme sera mue plus
intensément (vers Dieu), car elle n’aura plus rien qui la retarde... La glorifi-
cation du corps produira une plus grande joie, non pas en augmentant I’ha-
bitus (de gloire), mais en écartant I'obstacle (que constituait la séparation du
corps) »*. Dans la ligne tracée par saint Bonaventure, la tradition franciscaine
ultérieure reprochera a saint Thomas d’exclure une telle augmentation inten-
sive de la béatitude lors de la résurrection®'. En réalité, tant 1’école francis-
caine que I'école dominicaine offrent une interprétation de I'enseignement de
saint Augustin. Sur la question de I'accroissement de la béatitude lors de la
résurrection, la différence des deux écoles provient de la place que I'on recon-
naft a la vision: si la béatitude consiste formellement dans la vision de Dieu,
elle est essentiellement accomplie en intensité avant la résurrection (ensei-
gnement « commun » des Dominicains); mais si la béatitude réside plutot dans
un acte de l'affectivité spirituelle, elle recoit une intensification lors de la résur-
rection (enseignement « commun » des Franciscains).

Fort conscient des vifs débats sur ce sujet, tout comme sur la question de
ce qui constitue formellement la béatitude (vision ou fruition/délectation), le
pape Benoit XII laisse cette question ouverte. Cela permet de mesurer la
simplicité des termes choisis par la définition: la vision et la fruition demeu-
rent de maniére continue, sans interruption ni évacuation jusqu’au jugement
dernier, et aprés lui perpétuellement.

En conclusion, la Constitution de Benoit XII définit principalement le
moment de la vision bienheureuse, ses bénéficiaires, sa dimension ecclésiale en
référence au mystere du Christ, l'objet de la vision, plusieurs de ses modalités
(incluant la disparition des vertus théologales de foi et d’espérance), ainsi que
l'unité de la vision et de la fruition. Cette Constitution définit avec précision
et sobriété le dogme catholique concernant la vision. Mais Benedictus Deus ne
tranche pas sur certaines questions, en particulier sur ce qui constitue formel-

80. Saint BONAVENTURE, IV Sent., dist. 49, p. 2, sect. 1, a. 1, q. 1, resp. (Opera omnia, t. 4,
p- 1013): « Ex eodem habitu intensius movebitur anima, resumto corpore, quia nullum habebit
retardans. Concedendum est igitur, quod glorificatio corporis facit ad maius gaudium quantum
ad extensionem; facit etiam quantum ad zntensionem, non augendo habitum, sed removendo impe-
dimentum » ; voir aussi la réponse ad 1-2 (zbzd.).

81. Voir par exemple GUILLAUME DE LA MARE, Correctorium fratris Thomae, a. 53 (éd.
P. Glorieux, p. 227-228). Le théologien franciscain estime que, sur ce point, I'enseignement de
saint Thomas est contraire a 'autorité de saint Bernard de Clairvaux et a celle de saint
Augustin.
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lement la béatitude (vision ou fruition/délectation), sur la lumiére de gloire,
ainsi que sur 'accroissement de la béatitude lors de la résurrection®.

Notre jugement est que, parmi les positions théologiques, celle de saint
Thomas rend mieux compte de la vérité, car elle tient de maniére plus cohé-
rente et profonde, jusque dans ses ultimes conséquences, le lien des mysteres
ainsi que le réalisme anthropologique et eschatologique: la béatitude de
I'homme réside essentiellement dans la vision de Dieu, Source premiére et
ultime de toutes choses; la vision de 'essence de Dieu comble véritablement
le désir de 'homme. Le disciple de saint Thomas doit apporter ici une
remarque que nous empruntons au Pére Labourdette. La pensée de saint
Thomas concernant la vision et la béatitude « a été fort contestée et le sera
probablement toujours, précisément parce qu'elle dépend de positions anté-
rieures plus profondes, dont certaines ne se démontrent pas, étant de 'ordre
de ces aperceptions premiéres qu’est la saisie des principes et des définitions ».
Cela nous apprend a « distinguer le point de vue du théologien positifet celui
du théologien spéculatif. Le théologien positif envisage une doctrine au point
de vue de I'autorité: sous cet aspect, ni la position particuliére de saint Thomas,
ni celle des théologiens franciscains (ou d’autres théologiens fidéles a I'en-
seignement de I'Eglise) ne s'imposent au nom de la foi ou de I'enseignement
magistériel; elles constituent des opinions 1égitimes, compatibles avec la foi.
Mais « pour un théologien spéculatif, le mot “opinion” prend aussitdt un autre
sens: non plus seulement “libre au point de vue de I'autorité”, ce qu’il admet
fort bien; mais “que n'impose aucun argument convaincant”, et ¢’est ici qu'il
est obligé de rappeler qu’autre est le point de vue de la détermination de I'au-
torité, autre celui de I'explication scientifique, de “I'intellectus”. Ce ne sont
absolument plus les mémes moyens de preuve. On pourra donc parfaitement
tenir comme démontrée par le raisonnement théologique (donc au plan de la
“science”) une conclusion que l'on sait par ailleurs librement discutée au
point de vue de l'autorité et de la foi »**. C’est en ce sens que, tout en mention-
nant d’autres interprétations, nous avons explicité la définition de Benoit XII
a la lumiere de U'intellectus fidei de saint Thomas.

82. Cf. Ch. TROTTMANN, La wvision béatifique, p. 808-811.

83. Michel LABOURDETTE, O.P.,, Cours de théologie morale, La fin derniére de la vie humaine
(Ia-ITae, Q. 1-5), Toulouse, 1961, p. 63-64. La nouvelle édition entiérement refondue de 1990,
reproduite dans le premier tome du Cours de théologie morale (Parole et Silence, Paris, 2010), ne
reprend pas ces observations.
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IV. Quelques prolongements théologiques

Dans un document intitulé « Quelques questions actuelles concernant I'es-
chatologie » (en 1992), la Commission théologique internationale a résumé
I'enseignement de la Constitution Benedictus Deus de la maniére suivante:

Selon la définition de Benoit XII, les d&mes des saints pleinement purifiées,
« aussitot apres leur mort » et assurément déja en tant que séparées (« avant
méme de reprendre leur corps »), possédent la pleine félicité de la vision intui-
tive de Dieu. En soi, cette béatitude est parfaite et il ne peut rien y avoir qui
lui soit spécifiquement supérieur. La transformation glorieuse du corps a la
résurrection est elle-méme I'effet de cette vision sur le corps®*.

Nous apportons ici quatre compléments d’explication avec Thomas
d’Aquin. Premiérement, I'affirmation d’une purification des ames qui en ont
besoin pour étre amenées a voir Dieu, aussi bien que l'affirmation d’un
progres extensif de la béatitude des dmes saintes, ou encore d’une attente de
la résurrection (« avant méme de reprendre leur corps »), suscitent la ques-
tion suivante: aprés la mort, y a-t-il encore un « temps » qui permette de
parler d’'une durée de purification, d'un progrés et d’'une attente ? La réponse
qui s'impose est: oul. En effet, diverses formes de durée peuvent simultané-
ment s’appliquer aux ames bienheureuses du ciel (ainsi qu’aux hommes
ressuscités): 1° un temps qui mesure certains actes, certaines pensées ou
affections (par exemple les intercessions que les dmes saintes du ciel présen-
tent a Dieu en notre faveur), 2° I'aevum qui est la durée de I'existence de

I'ame™, et 3° I'éternité participée qui est la mesure de la vision bienheureuse®*.

84.. COMMISSION THEOLOGIQUE INTERNATIONALE, Documents II (1986-2009), p. 120-121.

85. Le terme latin aevum, qui a donné notre mot frangais « age » (le medium aevum est le
«moyen age »!), vient du terme grec ai@v (longue période de temps, siécle, ére). Dans notre
contexte, ce terme signifie la mesure d’une durée intermédiaire entre le temps et I'éternité. C'est
la mesure de la durée des anges et des ames humaines considérées sous 'aspect de leur subsis-
tence (les 4mes existent par soi dans la permanence, elles ne sont pas détruites par la mort).
L’ame n’est ni Dieu (éternel) ni une réalité matérielle (purement temporelle). Saint Thomas
explique par exemple: « L’ame, selon I'existence qu’elle posséde en tant qu’elle est unie au corps,
est mesurée par le temps; mais selon qu'on la considére comme une certaine substance spiri-
tuelle, elle est mesurée par I'aevum » (De potentia, q. 3, a. 10, ad 8).

86. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologiel, q. 10, a. 5, ad 1: « Quant a leurs affections
et a leurs pensées qui sont soumises a la succession, les créatures spirituelles sont mesurées
par le temps (fempus)... Quant a I'étre naturel des créatures spirituelles, il est mesuré par I'aevum.
Et quant a la vision de gloire, elles participent de I'éternité (participant aeternitatem) ». Cet ensei-
gnement considére plus directement les anges mais il s’applique également (et a plus forte raison
concernant le « temps ») aux dmes humaines séparées de leur corps. Voir 'ouvrage de Bryan
Krombholtz indiqué plus bas a la note 88 (pour I'exemple de I'intercession des ames saintes, voir
les p. 451-452 de cet ouvrage).
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Quant aux corps ressuscités, ils seront aussi soumis a une certaine forme de
temps®’. Cela signifie qu'un aspect temporel demeure toujours au-dela de la
mort: non pas certes notre temps cosmique, mais un temps qui provient de
la successzon de pensées ou d’affections spirituelles (pour les &mes humaines et
pour les anges), ou méme un temps qui provient du mouvement (pour les corps
ressuscités)®. La théorie selon laquelle, aprés la mort, I’ame serait soustraite
a toute forme de temps (cette théorie est communément appelée « atempo-
ralisme ») constitue une erreur. Récemment encore, la Commission théolo-
gique internationale a fermement écarté cette hypothese de I'atemporalisme
comme étrangeére a la pensée biblique®.

Deuxiémement, ainsi que la Commission théologique internationale I'a
rappelé, la gloire du corps est un « effet » de la vision de I'essence divine par
I’dme: « La gloire du corps sera procurée par le rejaillissement de la gloire de
I'ame sur le corps... La gloire qui est dans 'ame sur un mode spirituel sera
regue dans le corps sur un mode corporel »*. Cela s’applique en premier lieu
au Christ Jésus lui-méme:

87. Saint THOMAS D’AQUIN, IV Sent., dist. 44, q. 2, a. 3, qla 3, ad 5: « Aprés la résurrection,
le temps qui est le nombre du mouvement du ciel n’existera plus; mais il y aura cependant un
temps (fempus) provenant du nombre de I'avant et de I'aprés dans tout mouvement (in quolibet
moti) ».

88. Voir William J. HOYE, Actualitas Omnium Actuum, Man’s Beatific Vision of God as
Apprehended by Thomas Aquinas, Anton Hain, Meisenheim am Glan, 1975, p. 214. Pour davan-
tage de détails et pour d’autres références, voir Bryan KROMHOLTZ, O.P.,, On the Last Day, The
Time of the Resurrection of the Dead according to Thomas Aquinas, “Studia Friburgensia,
1107, Academic Press, Fribourg, 2010, p. 441-467 (« Duration After Death »); voir aussi p. 101-
107 (« Time, Aevum, and Eternity »).

89. COMMISSION THEOLOGIQUE INTERNATIONALE, Documents II (1986-2009), p. 107-108:
« L/ atemporalisme affirme qu’apres la mort le temps ne peut plus avoir aucune forme d’existence.
Cette tentative de I'atemporalisme... implique le recours a une philosophie du temps qui est
étrangeére a la pensée biblique. Le mode d’expression du Nouveau Testament concernant les
ames des martyrs ne parait les soustraire ni a toute réalité de la succession ni a toute percep-
tion de la succession (voir Ap 6, 9-11). Semblablement, s’il n’y avait aucune espéce de temps
aprés la mort, pas méme un temps simplement analogue au temps terrestre, on ne compren-
drait pas pourquoi Paul, aux Thessaloniciens qui I'interrogeaient sur le sort des morts, a parlé
de leur résurrection avec des formules au futur (les morts... ressusciteront: voir 1 Th 4, 13-18).
Méme les ames des bienheureux, puisqu’elles sont en communion avec le Christ qui est
ressuscité d'une maniére vraiment corporelle, ne peuvent pas étre considérées comme n’ayant
aucun lien avec le temps ». Sans une forme de temporalité, I'expression johannique « au dernier
jour » serait elle-méme privée de sens.

90. Saint THOMAS D’AQUIN, IV Sent., dist. 44, q. 2, a. 4, qla 1, resp. Nous trouvons ici une
belle application du principe: tout ce qui est regu, est regu sur le mode de ce qui regoit.
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L’ame du Christ fut glorieuse par la fruition parfaite de la divinité, des le
premier instant de sa conception. Cependant, en vertu d’une économie,... il fut
disposé (par Dieu) que la gloire de cette dme ne rejaillit pas sur le corps, afin
que le Christ piit accomplir le mystére de notre rédemption par sa passion.
C’est pourquoi, lorsque ce mystere de la passion et de la mort du Christ fut
accompli, I'dme du Christ fit aussitdt rejaillir sa gloire sur le corps qu’elle avait
repris dans la résurrection (anima Christi statim in corpus, in resurrectione
resumptum, suam gloriam derivavit). Cest ainsi que ce corps fut rendu glorieux®.

I1 convient d’observer ici deux rapports: le rapport du Christ aux saints
(christologie et ecclésiologie), et le rapport de I'ame au corps (anthropo-
logie). D’une part, non seulement le Christ Jésus est la cause de notre résur-
rection corporelle®?, mais c’est aussi du Christ homme et par sa médiation que
les ames regoivent la béatitude de la wvision de Diex dans I'Eglise du ciel®.
D’autre part, cela nous montre bien l'ordre du rapport entre 'ame et le
corps: la gloire de la résurrection corporelle découle de la vision bienheureuse
de 'essence divine par I'ame glorifiée. De méme que I'ame informe le corps
dans la vie naturelle, 'ame communique sa gloire au corps dans la vie glori-
fiée.

Troisiémement, la vision de 'essence divine est un acte de I’ame. Les yeux
corporels ne peuvent pas voir I'essence de Dieu qui est absolument immaté-
rielle. Cela ne signifie pourtant pas que le corps soit exclu de la vision de Dieu.

91. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 111, q. 54, a. 2, resp.

92. Pour étre précis, il faut ajouter que la causalité exemplaire de la résurrection du Christ
n’est pas la méme a I'égard des justes et des méchants: « Tant les bons que les méchants, en
cette vie, sont conformes au Christ en ce qui concerne la nature de I'espece (humaine) mais non
pas en ce qui concerne la grace. C'est pourquoi (lors de la résurrection générale) fous lui seront
conformés dans la réparation de la vie naturelle; mais seuls les bons lui seront conformés dans la ressem-
blance de la gloire » (saint THOMAS D’AQUIN, IV Sent., dist. 43, q. 1, a. 1, qla 2, ad 3).

93. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme de théologie 111, q. 9, a. 2, resp.: « Tout ce qui existe en
puissance est amené a 'acte par ce qui est en acte: il faut en effet qu'un corps soit chaud pour
en réchaufter d’autres. Or I'étre humain se trouve en puissance par rapport a la science des bien-
heureux, qui consiste dans la vision de Dieu, a laquelle il est ordonné comme a sa fin: créature
raisonnable, il est en effet capable de cette connaissance bienheureuse puisqu’il est a I'image de
Dieu. Or les hommes sont conduails a cette fin de la béatitude par I'humanité du Christ ». Tel est, dans
la Somme, le premier argument avancé en faveur de la vision bienheureuse possédée par le
Christ. Cet argument réunit le principe de la perfection du Christ et le principe de I'économie:
le Christ Jésus, aux jours de sa chair, devait jouir de la vision de Dieu puisque c’est lui qui la
communique aux autres. Voir aussi plus haut la note 51: le Christ bénéficie de la vision bien-
heureuse dés sa conception, selon qu'il est I'« auteur du salut ».
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La vue et les sens seront dans le corps glorieux spécifiquement les mémes
qu’ici-bas®*. Mais il n’est pas possible que la vue corporelle et le sens voient
I'essence divine comme une réalité visible par soi. La vue (corporelle) percevra
I'essence divine comme une chose visible par accident: 1° d’une part, en
considérant la grande gloire de Dieu dans les corps glorifiés, et surtout dans
le corps du Christ; 2° d’autre part, parce que I'intellect verra Dieu si claire-
ment que la vue (corporelle) le percevra dans les choses corporelles, de méme
que si quelqu’un parle on perc¢oit quil vit. Assurément, notre intelligence ne
verra pas Dieu a partir (ex) des créatures, mais elle verra cependant Dieu dans
(zn) les créatures vues corporellement...

La béatitude de 'homme consiste principalement dans un acte de I'ame et
elle en dérive vers le corps par un rejaillissement; il y aura cependant une
béatitude de notre corps, en tant qu’il verra Dieu dans les créatures sensibles
et surtout dans le corps du Christ®.

Dans notre condition terrestre, la connaissance sensible se trouve a 'ori-
gine de notre connaissance intellectuelle: nous connaissons Dieu a partir des
créatures®. Dans la vie glorieuse, ce rapport sera inversé: la vision intellec-
tive de Dieu entrainera, par dérivation, une certaine connaissance sensible de
Dieu (« I'intellect verra Dieu si clairement que la vue corporelle le percevra
dans les choses corporelles », « notre intelligence ne verra pas Dieu a partir
[ex] des créatures, mais elle verra cependant Dieu dans [ 7] les créatures vues
corporellement »). Saint Thomas écrit que le sens corporel de la vue percevra
I'essence divine « par accident ». L’expression « par accident » (qui s’oppose
a « par sol ») signifie que Dieu ne sera pas connu par le sens corporel de
maniére directe mais par concomitance avec l'intellect qui exercera son
influence sur la vue corporelle, de telle sorte que la vue corporelle sera asso-
ciée, sur le mode sensible qui est lui propre, a la vision intellective de Dieu par
I'ame.

Relevons encore deux aspects. D'une part, la vue corporelle percevra la
présence de Dieu « dans les corps glorifiés, et surtout dans le corps du

94. C'est-a-dire: les corps glorieux des saints sont de vrais corps humains. Bien qu’exis-
tant dans une nouvelle condition (cf. 1 Co 15,42-44), les corps ressuscités exercent donc une
véritable activité corporelle sensitive.

95. Saint THOMAS D’AQUIN, IV Sent, dist. 49, q. 2, a. 2, resp. et ad 6. On pourra trouver la
référence d’autres textes voisins chez J.-P. TORRELL, « La vision de Dieu », p. 195.

96. Voir Charles MOREROD, O.P, « Les sens dans la relation de 'homme a Dieu », Nova et
Vetera 79/ 3 (2004) 7-35.
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Christ ». Nous retrouvons ici la perspective christologique et ecclésiologique
que nous avons pu observer dans la Constitution Benedictus Deus. I)’autre part,
saint Thomas souligne avec insistance que le corps participera a la béatitude
de I'dme. Ce bonheur sera procuré par le rejaillissement (redundantia) de la
béatitude de I'dme sur le corps, en tant que la personne humaine ressuscitée
aura retrouvé sa complétude par I'union substantielle de I'dme et du corps:
le corps, parce qu’il est essentiellement uni a 'dme qui est son principe de vie
et d’action, partagera la béatitude de I'ame®”. De plus, le corps participera a
la béatitude de I'dme par un acte qui est également de I'ordre de la « vision »:
il s’agit de la vue corporelle de la gloire de Dieu qui resplendira dans les corps
glorifiés de la Téte et des membres de I'Eglise.

Enfin, saint Thomas propose une analogie tres éclairante entre I'union de
I'ame des saints avec Dieu dans la vision bienheureuse, et I'union hypostatique
de Dieu et de 'homme dans I'incarnation du Fils:

I1 fut nécessaire au genre humain que Dieu se fit homme pour démontrer la
dignité de la nature humaine... (Par I'incarnation), Dieu donne a ’homme un
exemple de cette union bienheureuse par laquelle I'intellect créé sera uni a I'Es-
prit incréé par l'opération de son intellect. Ainsi, il n’est plus incroyable que
I'intellect créé puisse étre uni a Dieu en voyant son essence, puisque (dans I'in-
carnation) Dieu s’est uni lui-méme a ’homme en assumant sa nature®. — Le
fait que Dieu a voulu s'unir une nature humaine dans la personne (du Fils de
Dieu) montre a I'évidence aux hommes que, par son intelligence, 'homme peut
s’unir a Dieu en voyant Dieu lui-méme immédiatement. Il fut donc souverai-
nement convenable que Dieu assuméit une nature humaine pour élever I'espé-
rance des hommes vers la béatitude®.

Le contexte de ces deux extraits est celui des « motifs » de I'incarnation
du Fils de Dieu. L'incarnation est présentée comme une raison de croire et
d’espérer la vision bienheureuse de Dieu face a face. La comparaison de I'in-
carnation et de la vision concerne 'union immédiate de 'homme avec Dieu.
Certes, la vision n’égale pas l'incarnation: I'incarnation est essentiellement
supérieure a la vision, elle est d’'un autre ordre que la vision. Dans l'incarna-
tion, Dieu s’unit a ’homme « hypostatiquement », ¢’est-a-dire dans I'unité de
la personne divine du Fils; tandis que dans la vision, Dieu s’unit a 'homme

97. Voir notre étude « L'unité de 'homme, &me et corps, chez S. Thomas d’Aquin », Nova
et Vetera 715/2 (2000) 53-76, en particulier 74-75 (ol nous citions déja ce texte).

98. Saint THOMAS D’AQUIN, Compendium de théologie I, ch. 201.

99. Saint THOMAS D’AQUIN, Somme contre les Gentils IV, ch. 54 (n°® 8923).
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comme la réalité connue est unie a celui qui la connait. Malgré les différences,
cependant, il y a union immédiate @ Dieu dans les deux cas (sans la médiation
d’un objet qui trouverait place « entre » Dieu et 'homme: dans la vision, Dieu
est vu « per essentiam »). Au-dessous de l'incarnation, la vision de Dieu
constitue la plus haute union d’une créature avec Dieu. D’une part, I'incar-
nation offre un « exemple » (quoddam exemplum) de 1'union souveraine avec
Dieu qui est promise aux saints dans la vision bienheureuse. En ce sens, I'in-
carnation constitue un motif de crédibilité et un motif d’espérance de la vision
de Dieu. D’autre part, I'incarnation manifeste « la dignité de la nature
humaine ». Cette dignité consiste en la vocation surnaturelle a I'union avec
Dieu par la vision de son essence.

Le deuxieme concile du Vatican enseigne que, dans la révélation du
mystere du Pére, le Verbe incarné « manifeste pleinement ’'homme a lui-méme
et lui découvre la sublimité de sa vocation », suivant les termes de la Constitution
Gaudium et Spes (n°® 22, § 1, a la fin du premier chapitre consacré a «la dignité
de la personne humaine »). Bien que ce texte de Vatican II ne reprenne pas
le paralléle entre I'incarnation et la vision de Dieu formulé par saint
Thomas'®, on peut I'interpréter en y intégrant cet aspect éclairant: par son
incarnation, c’est-a-dire par 'union de Dieu et de 'homme dans sa propre
personne, le Verbe incarné manifeste aux hommes que, par la disposition de
la sagesse divine et en raison de I'amour du Pére, la sublimité de la vocation
humaine réside dans l'union @ Dieu commencée maintenant par la vie filiale de
la grace et destinée a s’accomplir au-dela de la mort par la vision face a face
de 'essence de Dieu Trinité.

Gilles EMERY, oP

100. Dans un chapitre traitant « la vocation intégrale de 'homme », le premier schéma de
Gaudium et Spes (« textus prior », qui commengait alors par les mots « Gaudium et luctus, spes
et angor ») mentionnait expressément I'incarnation et la dignité de '’homme, corps et 4me, ainsi
que la vision face a face, sans mettre cependant I'incarnation et la vision de Dieu en paralléle
(dcta Synodalia Sacrosancti Concilii Ecumenict Vaticani II, Volumen 111, Periodus tertia, Pars V:
Congregationes Generales CIII-CXI, Typis Polyglottis Vaticanis, 1975, p. 119). L’annexe I de
ce texte citait également saint Thomas (Somme de théologie 111, q. 1, a. 6) pour manifester la
dignité de 'homme: « Dans I'incarnation, la nature humaine a été élevée a sa plus haute perfec-
tion » (Acta Synodalia, vol. cit., p. 148).
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Synode sur la famille :
la voie de I'ordo paenitentium

«IIs ne sont plus deux, mais une seule chair. Donc, ce que Dieu a uni, que
I'homme ne le sépare pas! » (Mt 19, 6). La famille fondée sur le mariage,
alliance matrimoniale féconde, unique, stable et définitive, est une réalité
précieuse aux yeux de Dieu, mais aussi une affaire 6 combien délicate. Aprés
avoir été fragilisée par I'individualisme, le libéralisme et la mutation profonde
des structures socio-économiques, parfois contestée en tant qu'usage bour-
geois, elle demeure pour la plupart de nos contemporains une valeur univer-
selle des plus désirables, mais aussi un idéal difficile a atteindre et a maintenir
dans toutes ses exigences: « Si telle est la situation de I’homme par rapport
a sa femme, mieux vaut ne pas se marier » (Mt 19, 10).

Pour un sujet d’une telle importance, dont on a vu qu’il suscitait I'intérét
de I'opinion publique et du monde médiatique plus qu’aucune autre question
ecclésiale ces derniéres années, et devant la gravité de la situation présente,
le pape Frangois a voulu établir pour le synode des évéques un itinéraire
spécial en deux étapes: une premiére année pour faire 'état des lieux, initiée
par une vaste consultation du peuple de Dieu recueillie dans I Instrumentum
laboris et conclue par I’Assemblée Générale Extraordinaire des 5-19 octobre
2014; une seconde année d’approfondissement sur la base de la relatio synod:
présentée aux conférences épiscopales en tant que lineamenta pour 1’Assem-
blée Générale Ordinaire d’octobre 2015; en faisant appel d’ici la aux contri-
butions des théologiens, en particulier pour les points litigieux qui n’ont pas
obtenu a mi-parcours le consensus des peres synodaux, comme la question de
la communion sacramentelle des divorcés remariés, celle de leur communion
spirituelle ou la loi de gradualité. S'il ne faudrait pas réduire I'évangtle de la
Jamille aux aspects négatifs ou aux cas particuliers, il convient néanmoins de
rechercher des solutions adéquates pour ce qui fait difficulté et qui peut
constituer une cause de grande souffrance, non seulement pour les inté-
ressés mais pour les pasteurs qui s’y trouvent confrontés et pour le reste des
fideles.

Sans exposer pour elle-méme et justifier la discipline actuelle de I’Eglise
catholique, ni la remettre en cause, nous voudrions faire ici la proposition d’'une
« troisiéme voie »: celle de I'ordre des pénitents (ordo paenitentium), c’est-a-dire
la reprise sous bénéfice d’inventaire de la pénitence antique, appelée au Moyen
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Age pénitence publique et solennelle. En effet, nous ne voyons pas que 'on
puisse modifier le régime des sacrements du mariage et de I'eucharistie dans
le sens suggéré par certains’ sans en changer aussitot la doctrine, ce qui est
impossible?. En revanche, le sacrement de la pénitence a connu au cours de
son histoire des formes trés différentes, successives ou simultanées, et pour-
rait se préter quant a lui a de vrais changements, tout en respectant les
conditions qui tiennent a la vérité du sacrement. Cela permettrait d’assumer
la part juste et traditionnelle de I'idée d’'un « chemin de pénitence »°.

« Non possumus »

Nous ne pouvons pas écarter la régle de I'indissolubilité du mariage telle
qu'elle est établie par le Christ lui-méme, qui nous révele qu'elle faisait
partie dés l'origine de I'ordre naturel de la Création et de I'alliance divine faite
en Adam avec toute '’humanité. Si le péché a pu en obscurcir la connaissance
et en blesser la pratique, I'alliance nouvelle dans le Christ est venue la réta-
blir et la restaurer par la grace tout en lui donnant une signification nouvelle:
d’étre signe et instrument (mysterzum — sacramentum) de 'amour indéfectible
du Christ pour son Eglise (Ep 5, 32), lui qui a livré sa vie pour elle (Ep 5, 25).
Dés lors, il est impossible pour deux baptisés de vivre ensemble la conjuga-
lité autrement que sous le sceau de cette alliance sacramentelle. De méme est-
il impossible de recevoir avec fruit le sacrement des Noces de I’Agneau par
son corps et par son sang tout en le contredisant par une infidélité de sa vie,
tout particuliérement lorsque 'amour humain est blessé dans une relation
charnelle en absence ou en rupture d’alliance légitime. Il y aurait contra-
diction flagrante entre le propos de ces actes qui n’atteignent pas leur fin et
ce que signifient proprement ces rites dans le Christ. Or les sacrements

1. Par exemple, Card. W. KASPER, L’F:vangz‘le de la_famille, Paris, Cerf, 2014 (texte de son
intervention a l'ouverture du consistoire extraordinaire des cardinaux sur la famille, le
20 février 2014).

2. Pour plus de détails, voir les argumentations suivantes: J. CORBETT, O.P, et al., « Recent
Proposals for the Pastoral Care of the Divorced and Remarried : A Theological Assessment »,
Nova et Vetera - English Edition, 12/ 3 (2014) 601-630 (traduction frangaise en ligne); Card. G. L.
MULLER, Le pouvoir de la grice, Les Plans-sur-Bex, Parole et Silence, 2014; Card.
‘W. BRANDMULLER, R. L. BURKE, C. CAFFARA, V. DE PAoLIs, G. L. MULLER et al., Demeurer dans
la vérité du Christ, Perpignan, Artége, 2014 — V. aussi: COMMISSION THEOLOGIQUE INTERNA-
TIONALE, La doctrine catholique sur le sacrement du mariage, 1977.

3. SYNODE DES EVEQUES, IITe Assemblée générale extraordinaire, 2014, Relatio synodi, n. 52
(paragraphe n’ayant pas recueilli la majorité requise des deux-tiers); W. KASPER, bid.; P. DE
CLERCK, « La réconciliation pour les fidéles divorcés remariés », Revue théologique de Louvain
32/3 (2001) 321-352; B. PETRA, « The Divorced and Remarried: A New State within the
Church? », INTAMS review 16/2 (2010) 194-207.

56

SYNODE SUR LA FAMILLE: LA VOIE DE L’ORDO PAENITENTIUM

communiquent ce qu’ils signifient et ne sauraient procurer la grice s’ils expri-
ment un mensonge. Ce serait donc non seulement inutile, car infructueux,
mais aussi dangereux*: « celul qui aura mangé le pain ou bu la coupe du
Seigneur d’'une maniere indigne devra répondre du corps et du sang du
Seigneur » (1 Co 11, 27).

Nous ne pouvons pas dans ce dernier cas renvoyer les fidéles a leur
conscience’ sans leur indiquer qu’elle serait erronée®. Car cela reviendrait non
seulement a les laisser s’égarer en dehors de la lumiére de I’Evangile, ne pas
les assister dans leur quéte de vérité, mais encore participer soi-méme a
I'établissement de leur jugement par une telle décision positive, et manquer
ainsi doublement a la charité pastorale. En effet, cela donnerait a croire que
I'on peut étre marié simultanément a plusieurs personnes, ou que le mariage
civil sans mariage ecclésial est 1égitime pour un baptisé, ou que les relations
sexuelles hors mariage ne sont pas un péché grave, ou que I'on peut commu-
nier en persistant dans un état de péché grave’, ou que I'on peut étre pardonné
sans détestation de son péché et ferme propos de ne plus recommencer. En
laissant supposer que 'une au moins de ces cinq propositions serait valide,
contrairement a I'enseignement de I'Eglise exprimé dans le Concile de Trente®
et le Catéchisme de I'Eglise Catholique?, on blesserait la vérité du mariage, de
I'eucharistie et de la pénitence tout en niant la réalité du péché. Cela abouti-
rait a laisser le pécheur dans son état en lui donnant bonne conscience, avec
pour résultat de lui faire perdre le sens de la nécessité de la conversion et de
lui barrer la route d’un authentique progres spirituel. Pseudo-miséricorde qui
est a la vérité anti-évangélique. Cest au fond la justification forensique de

4. B. DE MARGERIE, Les divorcés remariés face a Ueucharistie, Paris, Téqui, 1979.

5. O. SAIER, K. LEHMANN, W. KASPER, « Lettre pastorale des évéques allemands du Rhin
supérieur » (11 juillet 1993), Documentation Catholique [DC7T 90 n°® 2082 (1993) 986-994-.

6. CONGREGATION POUR LA DOCTRINE DE LA FOI, Lettre aux évéques sur I'accés d la communion
eucharistique des divorcés remariés, 14 septembre 1994, n. 8 et 6; G. GRISEZ, J. FINNIs, W, E. May,
« Indissolubility, Divorce and Holy Communion. An open letter to Archbishop Saier, Bishop
Lehmann and Bishop Kasper », New Blackfiiars, 75/883 (1994) 321-330.

7. CODE DE DROIT CANONIQUE [CICT, Can. 915 « Les excommuniés et les interdits, aprés
I'infliction ou la déclaration de la peine et ceux qui persistent avec obstination dans un péché
grave et manifeste, ne seront pas admis a la sainte communion » ; CONSEIL PONTIFICAL POUR
LES TEXTES LEGISLATIFS, Déclaration du 6 juillet 2000 sur le canon 915.

8. CONCILE DE TRENTE, Décret sur la justification (1547), c. 14-15, Denz. 1542-1544; Décret
sur le sacrement de Ueucharistie (1551), Denz. 1646-1647; Canons sur le trés saint sacrement de la péni-
tence (1551), Denz. 1701-1715; Doctrine et canons sur le mariage (1563), Denz. 1797-1812; Décret
Tametsi (1563), Denz. 1813-1816.

9. CATECHISME DE L'EGLISE CATHOLIQUE [CEC], n. 1650-1651, 1664-1665, 2382-2386,
24.00.
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Luther, a ceci pres que I'on a pris la place de Dieu pour décréter que le
pécheur qui ne croit plus I'étre ne 'est plus, changeant simplement I'étiquette
sans toucher la réalité profonde de I'dme. On couvre le péché d’un voile de
Justice, alors que précisément le Seigneur fait miséricorde en éclairant I'in-
telligence et en transformant les coeurs, révélant a la fois la réalité du péché
et le moyen de grace d’en étre délivré'.

Nous ne pouvons pas présenter les modifications du régime sacramentel
que certains réclament en tant que de simples exceptions aux principes, limi-
tées a des cas particuliers, comme s’il s’agissait 1a d’un idéal qui devrait se
conjuguer avec le réalisme de ce que les fidéles peuvent effectivement atteindre
en pratique. Car ces reégles n’énoncent pas un idéal mais la vérité de ce qui est.
Autant déclarer que tout homme est image de Dieu « en principe », et multi-
plier ensuite les exceptions (ni les embryons, ni les personnes en fin de vie,
ni celles dans un coma irréversible ou dénuées d’esprit, etc.): ce serait ruiner
aussitot le principe et le remplacer par un autre tout différent, qui n’aurait plus
le méme fondement ni la méme garantie de conformité a la Parole divine. On
ne peut sans contradiction affirmer que le mariage est absolument indissoluble
sauf dans certains cas. Or c’est bien a cela qu'aboutit la pratique des Eglises
orthodoxes d'un remariage non sacramentel « au titre de la pénitence »
donnant acces a I'eucharistie, qui se sont écartées la-dessus de I'héritage
commun des Peres''. En célébrant ce mariage a I'église et en priant Dieu de
le bénir, on entretient le doute sur le fait qu’il n’est pas sacramentel; en admet-
tant a 'eucharistie, on ne tient plus vraiment qu’il soit pénitentiel ; en accor-
dant I'absolution, on implique qu’il est 1égitime, que I’Eglise reconnait donc
le remariage aprés divorce; en maintenant que le lien sacramentel n’est pas
dissous, on en contredit le caractére exclusif qui est 'un de ses fondements.

A Tinverse, nous ne pouvons pas nous satisfaire de refuser I'accés aux sacre-
ments, en laissant le fidéle dans le sentiment qu’il est excommunié, exclu de
toute voie de sanctification et de salut. Nous ne pouvons pas nous contenter
de projeter d’en-haut la lumiére de la vérité comme un phare lointain, sans 'ac-

10. PASCAL, Pensées, Laf. 192: « La connaissance de Dieu sans celle de sa misére fait 'or-
gueil. La connaissance de sa misere sans celle de Dieu fait le désespoir. La connaissance de Jésus-
Christ fait le milieu parce que nous y trouvons, et Dieu, et notre misére. » — Ibid., Laf. 352: « La
misére persuade le désespoir. L'orgueil persuade la présomption. L'Incarnation montre a
'homme la grandeur de sa misére par la grandeur du remeéde qu'il a fallu. » )

11. Cf. Card. J. RATZINGER, « A propos de quelques objections a la doctrine de I'Eglise
concernant la réception de la communion eucharistique de la part des fidéles divorcés rema-
riés », in CONGREGATION POUR LA DOCTRINE DE LA FOI, Sulla pastorale dei divorziati risposati,
« Documenti e Studi, 17 », Cité du Vatican, 1998, p. 20-29, n. 2.
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compagner également sur sa route et dans son exode comme une torche'?, vive
flamme d’amour qui réchauffe le cceur et illumine I'esprit. Nous ne pouvons
pas fermer la porte de I'Eglise au nom de la sainteté de 1'édifice, enfermer le
pécheur dans son état et le laisser a demi-mort sur le bord du chemin, sans
prendre la peine d’aller chercher la brebis perdue et la porter sur nos épaules,
pour verser sur ses blessures 'huile de la guérison. Il serait paradoxal que le
sacrement de la pénitence soit refusé précisément a ceux pour qui il est fait,
et que I'on ne se soucie que des justes qui n'ont pas besoin de pardon.

Le propre de ces attitudes dénoncées vigoureusement au synode par le pape
Frangois comme autant de tentations opposées'?, c’est qu'elles sont des pasto-
rales de la désespérance. Elles nous pressent de choisir entre deux abimes
contraires qui se rejoignent par les extrémes: celui de la présomption d'un salut
congu a la maniére des hommes au mépris de la réalité du péché; et celui du
désesporr d’'un enfermement dans le mal, sans annonce compléte et audible de
la voie de réconciliation que Dieu ouvre a tous ceux qui le cherchent avec droi-
ture. Entre les deux, le chemin de créte difficile mais vertueux de 'espérance
consiste a attendre Dieu de Dieu (rien moins que lui, et de lui seul) en refu-
sant le « tout ou rien », sans opposer la lumiére de sa vérité a celle de son
amour, dans le respect absolu des personnes et de I'Alliance divine. Mais la
question demeure: comment faire en pratique?

Chemin d’espérance

On avance souvent que la “libéralisation” des moeurs de nos sociétés sécu-
larisées est sans précédent, qu'elle atteint un tel degré que cela ne peut plus
étre ignoré par I'Eglise, et que des mesures nouvelles autant qu’exception-
nelles s'imposent. C’est oublier un peu vite que le Christ a pris le contrepied
de la législation de son temps qui autorisait la répudiation. Oublier également
que le christianisme s’est implanté dans une antiquité grecque et romaine ot
le divorce était chose parfaitement admise et courante, sans compter les inva-
sions barbares. Or non seulement les premiers chrétiens I'ont toujours rejeté
pour demeurer fidéles a I'enseignement du Christ, alors que ce n’était guére
plus facile qu'aujourd’hui, mais cette évangélisation de la famille a eu pour effet
improbable de le faire disparaitre au moins de I'Occident pendant des siecles,

12. SYNODE DES EVEQUES, IITe Assemblée générale extraordinaire, Relatio synodi, n. 24
(Bollettino B770 du 18 octobre 2014); cf. IBID., Relatio post disceptationem, n. 23 (Bollettino B751
du 13 octobre 2014).

13. Pape FRANGOIS, Discours du samedi 18 octobre 2014 a la IIle Assemblée générale extra-
ordinaire du Synode des Evéques, 15¢ Congrégation générale (Bollettino B771 du 18 octobre
2014).
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ce qui montre que cette parole du Christ était autant un commandement
exigeant qu'une vraie promesse de vie. De nos jours, il semble que I'esprit du
monde prenne sa revanche et gagne ici jusqu'aux chrétiens eux-mémes et
quelques-uns de leurs pasteurs. Le sel de I’Evangile se serait-il affadi? Aurait-
il perdu sa force de conviction, de conversion et de contradiction? Avons-nous
encore la foi dans la puissance du Christ a transformer et transfigurer 1’ ethos
des fidéles et la culture des nations? La ferme espérance que tout pécheur
méme le plus endurci peut changer radicalement de vie, non sans la grace de
Dieu? La charité de I'enseigner en parole et en acte?

Ce chemin d’espérance pour I'humanité et pour I'Eglise doit passer aussi
par le coeur des hommes. I1 ne suftit pas de dire « a tout péché, miséricorde »,
mais il faut préciser: a tout pécheur qui se repent, Dieu ne refuse jamais son
pardon — le repentir étant déja un effet de la grace a laquelle le pécheur n’a
pas fait obstacle. Encore faut-il étre en présence d’un vrai repentir, d’une
conversion radicale (metanoia) qui suppose un retournement complet de son
existence (aversio a creatura et conversio ad Deum). Et il faut accepter que cela
puisse prendre du temps, parfois beaucoup de temps. Mais Dieu prend
patience... Certains prétres qui ont consacré une bonne partie de leur minis-
tere a la pastorale des divorcés remariés nous avertissent qu’il faut tabler sur
dix a vingt ans. Sommes-nous préts a nous engager dans la durée, dans une
démarche d’accompagnement autrement plus difficile que le simple fait de
fermer les yeux en accordant le sacrement a ceux qui ne sont pas préts a le
recevoir en vérité, ou en le leur refusant sans leur proposer aucune voie d’es-
pérance? Les mémes peuvent témoigner que I'enjeu en vaut la peine, et que
l'on est pleinement récompensé de voir 'ceuvre de Dieu dans les cceurs
blessés quil vient visiter, soulager et guérir par la force et la tendresse de sa
miséricorde. A condition de ne pas prendre I'enseignement de I'Eglise comme
un obstacle a surmonter, un simple idéal a atteindre a I'optatif’ plutét qu'a I'im-
pératif (quand ¢a n’est pas tenu pour un irréel du passé); mais l'indicatif
toujours présent d’'un chemin de libération et de sanctification auquel le
Seigneur invite trés largement, pour avancer avec lui et vers lui en eaux
profondes'.

14. J. NOURISSAT, « Au service des baptisés, divorcés remariés, quelques moyens », Christus
30/120 (1983) 464-471; IBID., « Une expérience canadienne. Ouvriers de la onziéme heure...
(Mt 20, 1-16) », Christus 33/130 (1986) 216-224; E. JACQUINET et J. NOURRISSAT, Fideéles jusqu’d
laudace. Divorcés remariés: un chemin nouveau dans | ’I*fglz'se, Paris, Salvator, 2008; Mgr A.-M.
LEONARD, L’Eglzke vous aime. Un chemin d’espérance pour les divorcés, séparés, remariés, 2° éd., Paris,
Ed. de 'Emmanuel, 2010; A. BANDELIER, Le mariage chrétien a I'épreuve du divorce, Paris, Ed.
de 'Emmanuel, 2010; IBID. (dir.), Séparés, divorcés a caeur ouvert. Témoignages, réflexions et
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Cette pastorale du cheminement ne peut fonctionner bien siir qu'avec ceux
qui le désirent et qui veulent vraiment progresser dans la vie spirituelle, soit
qu’ils ont découvert ou redécouvert le Christ, soit qu'ils n’ont jamais perdu
la foi théologale'®. Une autre condition est que cela se fasse dans un groupe
d’accueil qui forme avec eux une petite communauté chrétienne d’insertion
dans I'Eglise. On doit avant tout les écouter, les laisser exprimer librement
leur souffrance, leur colére, leurs interrogations. Puis on leur fera prendre
conscience qu’ils sont toujours enfants de Dieu, fils et filles du Peére des
miséricordes, le caractére baptismal ne pouvant jamais étre effacé; qu’ils ont
alors la possibilité et la charge d'une vie filiale avec une mission a remplir dans
I'Eglise; peut-étre déja une certaine pratique de la priére et du service du
prochain qu’il faut reconnaitre et valoriser a juste titre. Dans un second
temps, ils seront conduits a relire le propos du mariage et du ministére's
matrimonial (parental et conjugal) qui leur a été confié par le Christ, en se
demandant comment ils peuvent encore I'exercer a la place qui est la leur. La
question de la validité de leur lien sacramentel risquant de se poser régulie-
rement, il faudra les inviter a faire la vérité a ce sujet; entamer si besoin est
une procédure canonique de reconnaissance de nullité en les aidant a vaincre
les appréhensions qu’elle peut susciter. Ils auront aussi a approfondir leur
connaissance notionnelle et spirituelle du mystére de I'Eucharistie, de son fruit
personnel et ecclésial, la soif' de la communion pouvant étre une source de
progreés remarquable. Enfin, ce chemin passera par des pardons a accorder et

propositions de fideles et de pasteurs catholiques, Paris, P. Lethielleux, 2010; G. BERLIET, Parcours
Miséricorde et Vérité. Un chemin pour les personnes divorcées remariées, Paris, Ed. de 'Emmanuel,
2011; IBID. et N. PROVENCHER, Divorcés remariés et Eucharistie, Montréal, Mediaspaul, 2011;
M. MARTIN-PREVEL, Drvorcés, aimer encore. Des chemins d’espérance, Nouan-le-Fuzelier, Béatitudes,
2011. — Il faut signaler également les diverses associations et sessions consacrées a la pasto-
rale des divorcés remariés: Amour et vérité (communauté de 'Emmanuel), Cana Samarie
(communauté du Chemin Neuf), Miséricorde et vérité (P. Jacques Nourissat, aussi fondateur de
la Fraternité Lataste en 1948; P. Gérard Berliet); sans oublier les séparés divorcés fideles:
Communion Notre-Dame de I'Alliance, Renaissance, Solitude Myriam.

15. Le péché en effet ne supprime pas la foi, sauf lorsqu’il s’agit d'un péché contre la foi,
tel I'hérésie.

16. Cf. JEAN-PAUL 11, Exhortation apostolique Familiaris consortio du 22 novembre 1981,
n. 38: « Grace au sacrement de mariage, la mission éducative est élevée a la dignité et a la voca-
tion d’un “ministére” authentique de I'Eglise au service de I'édification de ses membres. Ce
ministére éducatif des parents chrétiens est si grand et si beau que saint Thomas n’hésite pas
a le comparer au ministere des prétres: “Certains propagent et entretiennent la vie spirituelle
par un ministére uniquement spirituel, et cela revient au sacrement de 1'ordre; d’autres le font
pour la vie a la fois corporelle et spirituelle, et cela se réalise par 