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Hier: Uruguay, Chili, URSS, Cambodge... Aujourd’hui: Bosnie, Palestine,
Zaire, Irlande du nord, Inde... La liste serait trop longue des pays ou la vio-
lence s’est déchainée et se déchaine encore, multipliant les atrocités, les tor-
tures, les vengeances, mutilant les corps et les coeurs, suscitant des horreurs
inexpiables, accumulant les victimes et les «disparus ». Sans aller jusqu’a
ces extrémes, quel pays ne connait pas des divisions et des tensions sociales,
raciales, religieuses ou politiques qui suscitent des divisions graves et par-
fois mortelles ? Quelle famille est a I’abri des ruptures et des rancunes
tenaces ?

Au milieu de ces détresses, a la suite de Jésus, chaque chrétien est appelé a
la mission de réconciliation entre les personnes et les groupes divisés. Mais
la tdache apparait souvent insurmontable, tant les injustices, les crimes ou les
violences ont créé des situations qui semblent au-dela de tout pardon. Les
auteurs des articles qui suivent nous offrent une parole d’espérance fondée
sur leur expérience, leur réflexion et leur foi.

Mais qu’on ne se fasse pas d’illusion. On ne trouvera pas ici des paroles
lénifiantes ou une réconciliation au rabais, dans l’oubli du passé ou le
renoncement a établir la justice. Que ce soit en Uruguay, en Palestine, au
Zaire, en Inde ou en Irlande du nord, il s’agit d’abord de rechercher la vérité
et de la proclamer, a travers une quéte qui peut étre coiiteuse pour l’opprimé
comme pour l’oppresseur. 1l s’agit aussi de reconstruire les relations brisées
en utilisant des moyens courageux qui contestent le violent en refusant la vio-
lence. 1l s’agit enfin de reconnaitre que la réconciliation intérieure dépasse
nos forces et nos désirs les meilleurs. La victime ne peut pardonner a son
bourreau que si elle-méme retrouve, a ses propres yeux, son humanité
bafouée par la violence. Un tel pardon est don de Dieu, déja réalisé en plé-
nitude dans la mort de son Fils, mais que nous avons tous a ratifier dans nos
vies a la suite de saint Paul.

Vous trouverez également dans ce numéro la synthése des réponses que vous
nous avez envoyées sur la rencontre de la mission avec l’hindouisme, le
bouddhisme, le shintoisme et ’islam. Ces réflexions ouvrent déja des pers-

pectives fructueuses pour le Colloque de septembre prochain.

Spiritus
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MEMOIRE, JUSTICE ET PARDON

par Luis Pérez Aguirre

Jésuite uruguayen, Luis Pérez Aguirre est ordonné prétre en 1970. Chargé de
la fonnation des novices de son ordre, il s’investit au service des étudiants,
des prostituées et des enfants abandonnés. Poursuivi par la justice militaire
de son pays, il devient, presque malgré lui, un des symboles de la résistance
uruguayenne. En 1980, Adolfo Pérez Esquivel, prix Nobel de la Paix (1980),
lui demande de créer et de coordonner le « Service Justice et Paix» en Uru-
guay. Lauréat du prix « Libertés et droits de I’homme » en 1985 et du prix de
I’Unesco « Education a la Paix » en 1987, il a publié¢ un important ouvrage :
« Derechos humanos : pautas para una educacion liberadora ».

Luis Pérez Aguirre nous partage ici le fruit de son expérience. Le pardon est
un geste de courage que seules les victimes ont le droit d’accorder, a condi-
tion que l’injustice ait été reconnue et que la lumiére ait été faite sur le
passeé.

« J’écris pour que la mort
n’ait pas le dernier mot »
Odiseo Elytis

Cette citation, en exergue a ma réflexion, nous permet de situer en ses termes
exacts le theme de la « réconciliation », en relation avec la « mémoire » des
crimes et des violations des droits de I’homme, mémoire qui doit soutenir
I’effort d’un peuple s’il veut neutraliser la perversité de l'impunité.

« jamais plus! »
Au Service Justice et Paix de I’Uruguay, quand nous avons décidé de nous

engager dans la lutte contre I’impunité et dans un processus de réconciliation
nationale, nous prenions en réalité un engagement envers le peuple uru-
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guayen. On ne peut, en deux mots, résumer notre motivation dans sa
complexité et son urgence. Si nous devions le faire, nous dirions qu’elle est
identique a celle qui a poussé les peuples freres du Brésil, de I’Argentine et
du Chili. On peut la formuler dans une expression appartenant déja au
patrimoine de nos peuples qui ont subi les conséquences de la mise en ceuvre
de ce qu’on appelle la « doctrine de la sécurité nationale » et le « terrorisme
d’Etat ».

Comme I’affirmait le procureur Jules César Strassera a Buenos Aires, en
conclusion du mémorable jugement du mercredi 18 septembre 1985 a 15 h 25 :
« Nous avons la responsabilité de fonder une paix basée non sur l’oubli mais
sur la mémoire, non sur la violence mais sur la justice. Nous en avons la
possibilité; peut-étre est-ce la derniére. Messieurs les juges, je renonce a
toute prétention d’originalité en cloturant ce réquisitoire. J utiliserai une
expression qui ne m’appartient pas parce qu’elle est déja la propriété du
peuple... Messieurs les juges : jamais plus ! » Argentins, Brésiliens, Uru-
guayens, Paraguayens et Chiliens ont compris la nécessité de lutter pour éta-
blir les bases d’une réconciliation nationale qui garantisse en méme temps le
rétablissement de la justice.

Au-dela d’un simple appel a la justice de la part des victimes, nous devions
empécher, par tous les moyens, que ne se reproduise ce qui nous était
arrivé sous la dictature. Il fallait tout d’abord connaitre a fond, dans toute
son ampleur, la catastrophe que nous avions subie. En effet, durant cette
période, nos sociétés ont été soumises a une désinformation totale, a 1’isole-
ment, a la mise au secret et a la peur. Il est difficile d’arriver a savoir de
maniere exacte jusqu’ou et a quelle profondeur les systemes dictatoriaux ont
affecté le corps entier de nos sociétés.

Ce furent des années ou, collectivement, nous avons vécu comme « Sous une
cagoule », dans le silence, occupés a développer des mécanismes de survie
pour sauver ce qui pouvait étre sauvé. Tout cela nous a amenés a la mécon-
naissance de la réalité. Ce n’est pas que nous ignorions qu’il se passait « des
choses ». Le mécanisme du «bouche a oreille» fonctionnait plus ou moins
bien et transmettait quelques informations échappées a la censure. Mais bien
souvent, les réalités et leur importance se mélaient a des rumeurs incontrd-
lables. En conséquence, la majeure partie de la population n’avait pas acces a
la vérité. Elle n’avait pas les moyens d’apprécier la réalité du désastre « éco-
social », conséquence de la dictature. Elle n’est jamais parvenue a une vision
exacte et complete de ce qui se passait.
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mémoire et impunité

Le 5 février 1983 a 22 h 15, Klaus Barbie, accusé de crimes contre 1’huma-
nité, était emprisonné au fort de Montluc a Lyon. Quarante ans apres les faits
et malgré le temps écoulé, commencait un autre proces historique. Comme a
Nuremberg, lors du proces des criminels nazis, I’histoire a surtout retenu la
condamnation et la réprobation, et pas tellement les efforts de certains offi-
ciers en quéte d’impunité, pour camoufler leurs crimes et se cacher eux-
mémes sous une fausse identité.

Nuremberg est entré dans les annales de 1’histoire comme 1’instance ou la
communauté internationale et la conscience collective des peuples se sont
mises d’accord pour juger de trés graves crimes de guerre et établir des bases
juridiques, politiques et morales qui s’opposeraient au retour de la folie nazie
et a I’impunité des coupables. Nous savons que Nuremberg n’a concerné que
quelques personnes, mais son impact sur la conscience et la mémoire des
peuples a été exemplaire. Elie Wiesel, Prix Nobel de la Paix et un des cent
cinq témoins au proces du « bourreau de Lyon », écrivait a son avocat le
31 mai de la méme année :

« Tu cherches le feu ?, disait un grand rabbin hassidique, cherche-le sous la
cendre. » C’est ce que vous faites depuis le début de ce proceés et c’est ce que
nous essayons de faire depuis la libération. Nous avons cherché sous la
cendre une vérité pour affirmer que, envers et contre tous, la dignité de
[’homme n’existe que dans la mémoire. Grdce a ce proceés, les survivants
trouvent une justification a leur survie. Leur témoignage trouve sa valeur.
Leur mémoire fera partie de la mémoire collective. Il est clair que rien ne
pourra faire revenir les morts a la vie. Mais... grdce a ce qui se dit ici,
l’accusé ne pourra pas tuer les morts une deuxiéeme fois... »

En effet, si nous examinons dans leur ensemble les guerres, les affaires de
terrorisme d’Etat, de génocides, etc..., il est bien rare que 1I’on ait pu juger les
coupables. La plupart de ces affaires ont abouti a des condamnations déri-
soires, eu €gard a la gravité et a I’ampleur des crimes commis. Le « véritable
jugement » a toujours €té moral et il est resté inscrit au patrimoine des
peuples et de I’histoire.

Comment mesurer le désastre éco-social produit dans nos pays par la « sale
guerre » ? Il est difficile de quantifier en statistiques la profondeur des bles-
sures qu’a regues 1’ame de notre peuple. Les plaies ouvertes, 1’infection lais-
sée dans le corps social et dans I’identité des peuples, ne pourront étre gué-
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ries que si nous sommes capables d’accéder a la vérité avant d’entreprendre
une réconciliation vraie.

Et puisque I’impunité est une réalité, il est indispensable de susciter la
conscience de I’horreur vécue durant ces années de nuit obscure. Seule cette
conscience pourra s’opposer a la tentation de se laisser aller a des situations
qui feraient éclater d’autres vengeances et nous replongeraient dans la nuit :
celle des criminels et de ceux qui violent, non seulement les femmes sans
défense, mais aussi les droits de I’homme.

La torture, I’emprisonnement pour des raisons idéologiques, les disparitions
forcées, I’organisation de la répression et toutes les autres fagons de violer les
droits élémentaires au nom de la doctrine de la « Sécurité Nationale », les
techniques utilisées par le « Terrorisme d’Etat » pour dominer et démobiliser
le peuple par la peur généralisée, toutes ces formes de terrorisme qui débou-
chent sur toutes sortes de crimes contre 1’humanité, ont besoin de I’impunité
pour fonctionner efficacement.

les disparus, cas extréme d’aliénation

C’est dans ce contexte que nous devons situer le cas des victimes de la tor-
ture et celui des disparus. La situation des disparus est, sans aucun doute, un
cas limite, paradigme et exemple qui permet de réfléchir a la réconciliation.
Nous affirmons cela parce que le disparu n’est pas quelque chose du passé,
objet de souvenir. C’est un délit actuel qu’on ne peut soustraire du présent.
Le disparu est considéré comme un « non-étre » a qui on dénie son caractére
d’étre humain. Plus encore, dans le schéma de « I’ennemi permanent », les
disparus n’étaient méme pas considérés comme des délinquants (qui en toute
société démocratique demeurent des personnes) puisqu’ils n’avaient droit ni a
un proces, ni a €tre jugés, ni au statut officiel de détenus, ni a connaitre la
sentence prononcée a leur encontre.

La condition des disparus est un cas extréme « d’aliénation » : la société
leur a enlevé toute qualité humaine. On leur dénie la condition humaine.
On s’efforce de briser le dernier lien qui les relie a la société. On leur
refuse jusqu’au droit de se situer en un lieu et un temps donnés. Leurs
familles vivent dans la pénombre du doute et des fantasmes. Elles sont
maintenues dans une situation de cruauté et de torture permanente. En fin
de compte, (ce qui n’est pas le cas des enfants disparus), elles ne pourront
ni enterrer leurs morts, puisqu’ils ont disparu, ni célébrer leur deuil. Cette
plaie ouverte, cette nuit de 1’dme, nous n’en doutons pas, s’étend bien
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au-dela du cercle des familles directement concernées et affecte toute la
SOCIété.

C’est pourquoi nous devons nous engager a disloquer les mécanismes de
I’impunité et chercher des formes effectives de pardon et de réconciliation. Si
nous sommes incapables de démontrer que I’impunité n’a plus sa place dans
la réalité nationale parce que nous avons fait la vérité sur le passé et que jus-
tice a été faite, ce sera le « hara-kiri » politique pour nos peuples. De catas-
trophes en catastrophes, ils en viendront finalement au suicide.

C’est simple : laisser subsister la théorie de I’impunité, dire aux « Mengele »
et aux « Barbie » qui circulent librement dans nos rues, que personne ne
pourra ni les démasquer ni les juger, c’est les confirmer dans la conviction
que I’action terroriste entreprise dans le cadre de 1I’Etat restera impunie.
C’est leur faire croire que 1’on ne pourra jamais savoir ce qui s’est passé,
jamais découvrir les responsables, et, surtout, que jamais la justice ne pourra
les atteindre, qu’elle sera toujours bafouée.

role clé de la mémoire collective

Refermer des plaies et se réconcilier, ce n’est pas oublier. L’oubli est signe
de faiblesse et peur du futur. Il y a eu des crimes; ils sont restés impunis et
demeurent dans la mémoire collective nationale. Notre histoire se fait avec ce
que le peuple garde en mémoire. Elle devra conserver la mémoire des crimes
que I’on ne peut cacher. C’est de cela qu’elle est déja faite. N’y ajoutons pas
I’impunité, mais la capacité du pardon et de la réconciliation.

La recherche des crimes tend a en créer les conditions. Il serait triste de
conserver pour toujours dans notre mémoire collective le fait que nous
sommes devenus des peuples pusillanimes, courbés sous les menaces hon-
teuses de quelques militaires qui nous ont obligés a oublier et a laisser les cri-
minels impunis. Il serait insupportable de vivre ensemble, pour toujours, dans
la honte et la dignité perdue. La paix, qui est le fruit du rétablissement de la
justice, ne serait plus que nostalgie et illusion inaccessible.

Ici, apparait le role clé de la mémoire collective. Il ne s’agit pas de juger
— pour cela il y a les juges et I’ordre constitutionnel —, mais de protéger le
présent qui ne peut se concevoir sans I’histoire immédiate. Il est indispen-
sable de recourir a la mémoire pour nous reconnaitre, reconnaitre ce qui est
notre, le découvrir dans cet amalgame de douleurs et d’espérance. Comme
I’affirme Mgr Christian Precht dans I’introduction a « La mémoire interdite
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du Chili » : « Sans mémoire, nous ne savons pas qui nous sommes. Sans
mémoire, nous divaguons sans savoir ou nous allons. Sans mémoire, il n’y a
pas d’identité. »

La mémoire collective nous aide a nous orienter et a considérer I’his-
toire dans sa valeur pédagogique. Elle aide a mettre lumiére et paroles la
ou régnaient les ténebres et le silence. Une telle mémoire nous conduit, si
nous tenons compte d’un principe incontournable a savoir que, générale-
ment, 1’histoire enregistre les gestes et les paroles de ceux qui, de quelque
maniere, ont pu s’accrocher a la vie, lui donner un sens et I’exprimer.

Il y a pourtant des multitudes d’hommes, de femmes, et d’enfants, auxquels
on a enlevé leur dignité au moyen de mauvais traitements, de la terreur ou du
mensonge. A cause de cela, ils se sont tus. Les victimes qui ont pu se plaindre
et dont la voix a été écoutée, ont eu un meilleur sort. Il incombe a la mémoire
de faire la lumiere et de dire ce qui est caché. Ceux qui ont eu la chance de
survivre doivent se sentir responsables envers le silence et les ombres projetés
sur notre histoire uruguayenne s’ils ne veulent pas en étre les complices.

En 1968, lors de la célébration du vingtieme anniversaire de la Déclaration
Universelle des Droits de I’homme a Paris au siege de I’UNESCO, René Maheu
affirmait ce qui demeure aujourd’hui encore une vérité incontestable : « Aussi
grands qu’aient été les efforts déployés, les progrés réalisés, aussi héroiques
qu’aient été les sacrifices innombrables, le prix de la liberté de |’homme n’a
pas encore été payé par I’homme. On n’en a pas encore estimé la juste valeur.
La tache immémoriale reste encore en suspens. En ce moment méme... »

En effet, lorsque un acte nie I’essence de I’étre humain en tant qu’étre humain,
la prescription qui tendrait a I’absoudre au nom d’une certaine morale, contre-
dit cette morale elle-méme. L’oubli des crimes passés deviendrait un nouveau
crime contre le genre humain. Tout crime est un attentat contre la personne en
tant qu’elle est un étre humain et non en tant qu’elle est « ceci ou cela »...,
communiste, de gauche ou adversaire idéologique. Ce qui s’est réellement
produit, c’est qu’on a aboli toute morale pour dominer la société en raison des
fins que I’on s’était fixées. Comment expliquer aux nouvelles générations
gu’une telle politique a pu exiger qu’on fasse disparaitre des enfants ?

le pardon

Le pardon n’est pas « [’oubli ». Dans ce contexte, il serait alors un signe de
faiblesse ou de peur de ’avenir. Il n’est pas non plus « indifférence » qui
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implique dans son essence une fuite de la réalité par manque de convictions.
Il n’est pas non plus « ingénuité » qui dispose a tout croire et a se soumettre a
n’importe quelle manipulation de la conscience.

Beaucoup pensent que le pardon et la réconciliation sont, en quelque sorte,
des faiblesses humaines, symptomes de pusillaminité et de lacheté. Un cer-
tain « machisme » pernicieux n’envisage aucune autre issue que la revanche
ou la violence pour échapper a I’anéantissement ou a la mutilation. Ce n’est
pas comprendre la vérité mais tomber dans la pire des confusions. On
confond le pardon avec la faiblesse, le courage avec la vengeance ou I’inca-
pacité de pardonner. En fait, la vérité est toute autre. Il faut étre courageux
pour étre capable de pardonner et agir en conséquence... Le pardon,
contrairement a ce que 1’on pense habituellement, est difficile, risqué. C’est
I’attitude de personnes fortes et nobles. On ne peut pardonner que si on a
effectivement été blessé dans son étre ou dans ses droits. Aussi ne s’agit-il
pas d’oubli, d’indifférence, et encore moins d’ingénuité.

Le pardon est toujours, et doit toujours étre, un acte de lucidité. Celui qui
est capable de pardonner juge que celui qui a mal agi est moins « personne »
que celui qui a souffert. Il a pour objectif de rompre le cercle vicieux du
mal, de disloquer cette « cuirasse » derriere laquelle le malfaiteur s’enferme.
Celui qui pardonne vraiment, s’efforce de rompre le cercle infernal ol toute
communication humaine est impossible. Cela comporte pour lui des risques
car sa seule force réside dans I’espoir que la bonté offerte ouvrira le cceur du
malfaiteur a autre chose qu’a la logique du mal. Celui qui pardonne n’accepte
pas de se laisser emprisonner par le mal qui émane de son adversaire. Il ne
guérit pas la calomnie par la calomnie, la diffamation par la diffamation, le
mensonge par le mensonge, 1’agression par I’agression. Il s’efforce de créer
une relation nouvelle. C’est une invitation a ce que le mal n’ait pas le
dernier mot.

Il est important, en outre, d’affirmer que 1’on ne peut pardonner d’une
maniere abstraite. On ne peut pas pardonner au nom d’un autre, d’un tiers,
sinon le pardon offert au bourreau devient une cruauté envers la victime. Seul
peut pardonner au bourreau celui qui a été torturé ou dépouillé par ce méme
bourreau. Seul celui qui a été 1’objet de la haine et de son intention destruc-
trice peut en montrer I’impuissance et la stupidité. Seul est capable de vérita-
blement pardonner a celui qui le hait, celui qui espére que son attitude fera
naitre entre eux une nouvelle histoire de relations fraternelles.
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indignation et colere

Il est important aussi d’expliquer aux chrétiens que 1’indignation et la
colére a I’égard de I’ennemi injuste ne sont pas un péché, mais des senti-
ments authentiques de la part de personnes qui accueillent la parole de
Dieu.

Dans la Bible, nous voyons souvent que cette indignation et cette colere ne
sont pas seulement moralement « tolérées », mais qu’elles expriment une
dénonciation a caractere moral et prophétique. Dans I’ Ancien Testament
nous trouvons beaucoup de passages ou s’expriment ces sentiments de colere
face a I’ennemi et, en certains cas, de vengeance, comme par exemple au
psaume 57 :

« Fils des hommes, jugez-vous avec droiture ?
« Non ! Sciemment vous commettez des crimes ;
« sur la terre vous propagez la violence de vos mains...

« Dieu ! casse-leur les dents dans la gueule;

« Seigneur, démolis les crocs de ces lions.

« Qu’ils s’écoulent comme les eaux qui s’en vont !

« Qu’ils se dessechent comme I’herbe du chemin !

« Qu’ils soient comme la limace qui s’en va en bave !

« Comme le feetus avorté, qu’ils ne voient pas le soleil !

« Qu’ils britlent comme les épines, qu’ils soient fauchés comme [’herbe !

« Le juste se réjouira en voyant la vengeance ;

« il se lavera les pieds dans le sang des méchants.

« Et les hommes diront : Oui, cela vaut la peine d’étre juste,
« Car il y a un Dieu qui fait justice. »

Et nous savons que ce texte de 1’Ancien Testament n’est pas isolé. Nous
pourrions en citer beaucoup d’autres du méme style, méme dans le Nouveau
Testament quand Dieu se met en colére et s’indigne (Rm 2,5-8). Il me semble
qu’a interpréter le christianisme comme quelque chose de mou, de roman-
tique, a proclamer des harmonies impossibles, des unions inexistantes et fina-
lement fausses, on tombe, sans le vouloir, dans des complicités avec les
oppresseurs injustes et les agresseurs. Du psaume cité, comme de tant
d’autres passages de la Bible, ressort un des theémes majeurs de la Parole de
Dieu : la justice.
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Les puissants, ceux qui ont des armes pour tuer, ceux qui attaquent le pauvre
pour le dépouiller, paraissent faire pencher la balance de 1’histoire en leur
faveur. Mais en face d’eux, se léve un Dieu qui fait justice et leur enléve les
armes et la balance. Car il y aura une justice, dit Dieu. Les petits seront ven-
gés par Dieu. La réconciliation ne peut jamais entrer en contradiction avec la
justice qui, parfois, dans un cri déchirant, fait crier le pauvre de colére et
d’indignation.

aimer I’opprimé et I’oppresseur

Du message biblique, tirons une conclusion décisive : on ne peut aimer de la
méme maniére l'oppresseur et I’opprimé. Nous aimons 1I’opprimé en étant a
ses cOtés, en luttant pour qu’il sorte de son oppression et de sa misere. Nous
aimons 1’oppresseur en le dénongant, en combattant son injustice afin qu’il
abandonne son attitude et soit capable de restituer sa dignité au freére qui en a
été dépouillé, pour qu’il puisse vivre comme un enfant de Dieu. L’ oppresseur
doit sortir de sa violence pour surmonter 1’aliénation qu’elle suppose pour
vivre la fraternité. L’amour chrétien est toujours un amour en situation, créa-
teur, capable de discernement, sans ingénuité ni facilité. Il n’est jamais la
recette d’une harmonie impossible, d’une unité fictive, c’est un défi quotidien
(Jc 5,1-6).

Dans I’Evangile, Jésus ne nous dit jamais que nous n’avons pas d’ennemis.
Ce qu’il nous dit, c’est que nous devons les aimer... De plus, si nous vou-
lons vivre I’Evangile dans une société conflictuelle, ou régnent des inégali-
tés sociales, économiques et politiques, nous aurons des ennemis. Aimer son
ennemi, ce n’est pas €tre aveugle devant lui. Il est vrai que comme chrétiens,
nous sommes appelés a aimer ceux que nous considérons comme des adver-
saires dans la société ou en politique. Ce qui ne veut pas dire que nous ne
devons pas les considérer comme des adversaires ni les traiter comme tels.

Souvent, pour ne pas dire toujours, I’amour de I’ennemi doit se concrétiser
dans la dénonciation et le rejet. Aimer prend ici la forme d’un combat. Nous
aimons I’ennemi pour qu’il cesse d’étre injuste et d’opprimer son frére et non
pas en croyant ingénument que I’aimer, c’est s’abandonner entre ses mains.
En le combattant dans son injustice, nous lui montrerons des chemins de
transformation. L’amour de I’ennemi doit toujours tendre a le libérer de la
situation d’oppresseur et d’agresseur ou il s’est placé. Il est clairque I’amour
chrétien n’exclut jamais le conflit. Il en tient compte. Le défi chrétien, c’est
d’aimer au milieu des conflits, aimer d’une maniere efficace.
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Jésus a aimé ses ennemis. Personne ne peut, de ce fait, ignorer qu’ll en ait eu,
et beaucoup. Il n’a jamais caché cette inimitié€ et I’a méme exprimée avec des
paroles tres dures, assumant ainsi pleinement le conflit. A la fin, ses ennemis
I’ont torturé et assassiné de la manieére la plus atroce. Les chefs des prétres,
les groupes qui contr6laient la doctrine et le savoir théologique (scribes et
pharisiens) et les fonctionnaires de la Rome impériale ont été les ennemis de
Jésus. Il a courageusement dénoncé toutes les situations d’oppression qui
écrasaient le peuple et jamais il ne s’est plié au point de vue des puissants.
C’est ainsi qu’ll les a aimés en toute authenticité et réalisme, les fustigeant
par sa parole, les questionnant sur leur conduite et les lois qu’ils imposaient
injustement au peuple.

risquer le pardon

La division au sein d’une communauté chrétienne nationale ou internationale
est normalement symptome de péché. Mais si nous la regardons sous un autre
angle, elle peut étre signe de la présence de Jésus et des exigences de son
Evangile. Il disait lui-méme : « Ne croyez pas que je suis venu apporter la
paix sur la terre... mais le glaive... Je suis venu séparer le fils de son pere, la
fille de sa meére et la bru de sa belle-mere » (Mt 10,34-35).

Nous avons déja une pré-annonce de ce conflit qui caractérise la Bonne
Nouvelle de Jésus — bonne parce qu’elle annonce 1’égalité entre les freres,
mais conflictuelle au milieu des divisions — dans le récit de la rencontre du
vieillard Siméon avec Marie et son bébé. Siméon le dit a la maman de Jésus:
« Vois cet enfant : il est la pour la chute et le relévement d’un grand nombre
en Israél et pour étre un signe de contradiction. Et toi-méme un glaive te

transpercera l’ame. Ainsi se révéleront les pensées de bien des caeurs »
(Lc 2,34-35).

Dans une société dominée par I’injustice, les exigences de I’Evangile — éta-
blir des relations d’égalité entre les personnes, faire la méme place aux der-
niers qu’aux premiers, tout partager... — provoquent nécessairement
d’énormes conflits qui ne peuvent étre résolus par un pardon épidermique et
artificiel. Le pardon véritable doit assumer ce conflit et doit partir de la réa-
lité conflictuelle elle-méme. C’est pourquoi nous avons dit que le pardon est
un défi, une grande exigence.

Jésus, jouant avec les chiffres a la maniére orientale, nous a dit de pardonner

« soixante-dix fois sept fois », c’est-a-dire « toujours ». Le pardon entre
freres est une catégorie essentielle de I’Evangile et il entraine des risques.

156



croire en I’homme

Quand nous pardonnons a quelqu’un, nous prenons le risque de nous trom-
per, en mettant en lui notre confiance, en espérant que notre geste touchera
sa conscience et son cceur, qu’il y aura changement et qu’on arrivera a une
réconciliation, a une rencontre. Jésus a souvent agi de cette fagon : avec
Mathieu, Zachée, Nicodeme... Il a établi avec eux une relation nouvelle,
oubliant tout préjugé, pardonnant le passé pour ouvrir un autre avenir.

C’est pourquoi le pardon est une attitude positive, pleine d’optimisme a
I’égard de ’homme. Celui qui pardonne croit en I’homme, croit qu’il est
capable de changer réellement et que le mal n’aura pas le dernier mot. Le
pardon chrétien est en réalité un exces de confiance — jamais ingénue — de la
part de celui qui se met entre les mains d’un autre, s’appuyant sur |’espoir
qu’il changera. Cet espoir est soutenu par toute la communauté. Le pardon
est un geste-limite par lequel on prétend dépasser des situations-limites de
rupture... Jésus a agi ainsi avec les individus.

dans les conflits de société

Quand on parle de pardon ou de réconciliation, on ne peut employer les
mémes catégories que lorsque, sortant du contexte des relations inter-person-
nelles ou communautaires, on aborde le niveau des conflits de société. Dans
ce cas, on doit aussi analyser le pardon et la réconciliation a partir des caté-
gories politiques qui ne sont pas si simples. Il n’y a ni recettes, ni formules
magiques. Le destin et la vie de beaucoup de gens sont alors en jeu. Il faut
peser les risques selon des perspectives différentes. Il faudra toujours dépas-
ser le cercle vicieux de la revanche et de la vengeance. Mais il ne faudra
jamais intégrer a la communauté I’ennemi, avec son injustice, sans avoir
analysé en profondeur le sérieux de ses intentions. Le pasteur ne fait
jamais entrer le loup dans la bergerie.

Dans cette dynamique qui refuse de simplifier les choses, les Eglises n’accor-
daient jamais le pardon et la réconciliation avec la communauté a un pécheur
qui n’avait pas auparavant accompli quelques obligations élémentaires dont
tous les catéchismes rapportent explicitement les conditions : examiner sa
conscience, se repentir du mal commis, avoir le ferme propos de ne plus
recommencer, confesser sa faute devant la communauté et devant Dieu,
accomplir la pénitence et réparer le mal commis.
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Le pape Jean Paul II écrit, a juste titre, dans I’encyclique « Riche en miséri-
corde » : « Il est évident qu’une exigence aussi généreuse de pardon
n’annule pas les exigences objectives de la justice. La justice bien comprise
constitue pour ainsi dire le but du pardon. Dans aucun passage du message
évangélique, le pardon, ni méme la miséricorde qui en est la source, ne
signifient indulgence envers le mal, envers le scandale, envers le tort causé
ou les offenses. En chaque cas, la réparation du mal et du scandale, le
dédommagement du tort causé, la satisfaction de l’offense, sont conditions
du pardon » (n° 14).

conclusion

Nous pouvons conclure en disant que tout é&tre humain, parce qu’il vit dans
un pays et un temps déterminés avec leurs contradictions, leurs luttes, leurs
avancées et leurs reculs, est plongé dans une dialectique conflictuelle. C’est
au sein de ces conflits qu’apparaissent le message et le projet de Dieu. Ce ne
peut donc jamais étre un message « neutre » ou impartial. C’est un message
qui prend ouvertement parti pour les petits et en faveur des opprimés, de ceux
qui souffrent de I’injustice, un message en contradiction profonde avec les
oppresseurs. Dieu penche du c6té des petits et des pécheurs, nous dit Jésus, et
il entre en conflit avec les riches et les oppresseurs qui se croyaient « bons et
purs », parce que leur statut social leur permettait d’accomplir les prescrip-
tions 1égales.

Cette situation conflictuelle et historique est le champ de notre vie, I’espace
dans lequel nous devons vivre notre engagement chrétien et ceuvrer a la
réconciliation comme base de la fraternité. Dieu ne parle pas dans les nuages,
il parle dans les conflits de I’histoire. Il parle dans les événements. A nous de
faire de notre histoire, avec ses conflits et ses contradictions, une histoire de
salut ou le pardon et la réconciliation ont leur place.

Luis Pérez Aguirre Joaquim Requena 1642

11200 Montevideo
Uruguay
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LA VOIX DES PROPHETES
PROCESSUS DE PAIX EN PALESTINE

par Geries S. Khoury

Né en 1952, laic de I’Eglise grecque catholique (melkite) de Galilée, Geries
S. Khoury est diplomé de |’ Université Grégorienne a Rome (Etude comparée
des Religions). Auteur de nombreux articles et publications, il a travaillé huit
années au Centre de recherches bibliques et cecuméniques (TANTUR, prés de
Jérusalem). Tout en enseignant a I’ Université de Bethléem, il dirige le Centre
et le Journal Al-Liga’, consacrés au dialogue islamo-chrétien.

Que signifie « étre disciple de Jésus » pour les Palestiniens chrétiens et leur
Eglise quand ils voient leur terre occupée, leurs droits bafoués et leur avenir
compromis ? G.S. Khoury lance un appel a Israél et aux chrétiens du monde
entier pour que réegnent enfin la justice et le droit exigés par les prophétes.

la tragédie palestinienne

En 1897, lors de la convocation du Premier Congres Sioniste a Bale, 1a majo-
rité des habitants de la Palestine étaient Arabes, les Juifs représentant seu-
lement 10% de la population. Il en fut ainsi jusqu’au début des années 1920
avant |’afflux de I’immigration juive en Terre Sainte. Jusqu’alors les relations
entre les deux peuples étaient excellentes!.

Elles commencerent a se détériorer apres la Conférence de Bale et 1a décision
de créer une Patrie juive en Palestine. En raison de cette évolution et des slo-
gans des dirigeants sionistes : « Une Palestine sans peuple pour un peuple
sans terre », « La Palestine est une terre juive », « Palestine, Terre Promise »,
etc, les Arabes commencerent a s’interroger sur les intentions des Juifs et a
manifester de la méfiance dans leurs relations avec eux. Par ailleurs, I’exploi-
tation des interprétations politiques de la Bible, soutenue par des chrétiens
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occidentaux fondamentalistes, contribuait a I’extension de la pensée sioniste
et a I’établissement de 1’Etat d’Isra€l?.

Pendant ce temps, intellectuels, journalistes et autres Palestiniens arabes
commengaient a mettre les gens en garde et a les rendre attentifs aux dangers
et a I’inutilité de vendre la terre arabe aux institutions juives3. Les relations
judéo-arabes continuerent ainsi a se détériorer, surtout a la suite de la
Déclaration Balfour (2 Novembre 1917) par laquelle la Grande-Bretagne
s’engageait a établir un Foyer national juif en Palestine. Apres la guerre,
I’administration britannique de la Palestine poursuivit, dans la pratique,
I’application de la promesse britannique aux Sionistes, ouvrant toutes
grandes les portes de la Palestine a I’immigration juive et accordant la

citoyenneté palestinienne aux nouveaux arrivants juifs.

Dans les années 20, 30 et 40, cette politique britannique conduisit au chaos et
a ’instabilité en Palestine. La Seconde Guerre Mondiale et le génocide des
Juifs par les Nazis provoquerent I’intensification de I’immigration juive et
susciterent une atmosphere explosive qui aboutit en 1948, a la guerre de
Palestine et a la création de 1’Etat d’Isragl. 800.000 Palestiniens déracinés de
leur terre natale furent déplacés pour faire place aux immigrants juifs. Envi-
ron 400 villages arabes furent rayés de la carte et la population arabe expul-
sée des principales villes palestiniennes.

Cette tragédie n’était que le début d’une série de conflits sanglants entre Arabes
et Israéliens, notamment la Guerre de Suez (1956) et la Guerre des Six Jours
(juin 1967). Cette derniere entraina la perte de nombreux territoires égyptiens
et syriens et ’afflux de réfugiés palestiniens de Cisjordanie et de Gaza vers la
Jordanie et d’autres pays arabes. La Guerre d’Octobre 1973 permit a I’Egypte
de récupérer quelques-uns de ses territoires et marqua le début du processus de
paix isra€lo-égyptien qui aboutit a la signature des Accords de Camp David
(17 septembre 1978), sans le soutien des Arabes ni des Palestiniens.

A la fin des années 1970, Israél, attaquant les forces palestiniennes et liba-
naises, envahit le Sud Liban. En 1982, ce fut la grande invasion du Liban qui
conduisit a la destruction des camps de réfugiés, aux « massacres de Sabra

1/ Cf. “Report and General Abstracts of the Christian Zionism ?” Publication of the
Census of 1922", compiled by J.B. BARRON,  Middle East Council of Churches (P.O. Box
Superintendent of the Census, Jerusalem, 4259, Limassol, Chypre), 1988, pp. 7-8.

1923. 3/ Cf. Nassar NaJEEB, “Al-Karmel Newspaper”,
2/ “What is the Western Fundamentalist Haifa, 1908, articles from 1908-1917.
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et Shatila » et a de nouveaux déplacements de Palestiniens et de Libanais.
Depuis, des portions de territoire libanais sont sous occupation israélienne et
sont déclarés « zone de sécurité israélienne ». Ainsi le Sud Liban et sa
population sont a la merci de 1’artillerie, des raids aériens et des incursions
terrestres israéliens.

La débacle palestinienne de 1948 et la détérioration de la situation écono-
mique et politique dans les territoires occupés de Cisjordanie et de Gaza
depuis l'occupation israélienne de 1967 aboutissent finalement au
déclenchement de I’Intifada (insurrection) palestinienne en décembre 1987.

L’Intifada a pour objectif fondamental de se débarrasser de I’occupation
israélienne comme préalable a I’auto-détermination palestinienne et a la créa-
tion d’un Etat palestinien sur le sol palestinien. Ces objectifs ont été clai-
rement formulés le 15 novembre 1988 lorsque le Congres national palestinien
s’est prononcé en faveur de I’indépendance de la Palestine avec Jérusalem-
Est comme capitale éternelle, dans le cadre de deux Etats. Cette solution était
fondée sur les résolutions des Nations Unies promulguées depuis 1947,
notamment les résolutions 242 et 3384.

Comme I’a souligné la Conférence de Madrid du 30 octobre 1991, cette cou-
rageuse initiative palestinienne a été un signe d’espérance et un jalon sur le
chemin vers la paix. Cette conférence et les dizaines de séances de négocia-
tion isra€lo-palestiniennes qui ont suivi, ont abouti a la signature entre Israél
et I’oLp. de la Déclaration de Principe du 13 septembre 1993 qui, dans un
premier temps, envisage 1’autonomie de la bande de Gaza et de Jéricho.

Les dirigeants palestiniens ont accepté cette solution car ils croient que « la
position palestinienne refléte la volonté des hommes de renforcer le rappro-
chement entre les nations, de faire progresser le désarmement nucléaire et de
régler les conflits régionaux par des moyens pacifiques »°. lls pensent aussi
qu’exiger la totalité de nos droits 1égitimes signifierait que non seulement
nous n’obtiendrions rien mais que ce serait pire encore. L’occupation, la
répression, les tueries continueront. Nous verrons se poursuivre 1’invasion de
notre terre par les colons. Nous aurons de moins en moins d’eau. Exiger la
totalité de nos droits légaux et moraux serait contribuer a notre propre des-
truction en tant que communauté. C’est pourquoi nous pensons que sacrifier

4/ Cf. « Déclaration d’indépendance palesti- S/ Cf. « Déclaration politique du Conseil
nienne », 15 novembre 1988 National palestinien », novembre 1988.
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77 % de nos revendications peut amener une rupture dans le cycle de guerre et
d’oppression et nous donner la chance de construire une nation sur une partie de
notre terre. Voila a quoi nous sommes engagés. Nous ne demandons rien de
plus, mais nous ne pouvons pas nous permettre de transiger pour moins. Comme
disait Luther : « Nous en sommes la, nous ne pouvons faire autrement. »

la théologie palestinienne et le processus de paix

Il est absolument essentiel que la position des théologiens palestiniens soit
bien comprise. Nous n’acceptons pas, nous ne pouvons accepter qu’on parle
des victoires militaires d’Israél de 1948 et 1967 comme de la réalisation de
prophéties exprimant la volonté de Dieu. Cela ne veut pas dire que nous vou-
lons détruire Isra€l. Il n’y avait aucune justification théologique au génocide
pratiqué par les nazis; il ne peut y avoir, aujourd’hui, aucune justification
théologique a la destruction d’Isra€l. Avec d’autres théologiens palestiniens
je rejette catégoriquement toute théologie de destruction.

Israé€l existe. Nous cherchons une solution fondée sur I’existence de deux
Etats, solution reconnue officiellement par I’OLP depuis 1988. Ce n’est pas
seulement une position pragmatique. Ce n’est pas une démarche tactique.
Nous considérons 1’existence d’Israél comme un fait accompli. Que les
Arabes et les Palestiniens accroissent leur puissance n’y changera rien. Nous
recherchons un reglement définitif du conflit et nous demandons le dialogue
et la sécurité pour les deux parties.

La théologie contextuelle palestinienne doit établir ses bases dans la souf-
france du peuple palestinien. Méme si, comme Marie, la Meére de Jésus, nous
ne pouvons prévenir la mort, nous devons souffrir avec ceux qui souffrent,
consoler ceux qui pleurent. Que signifie « étre disciple de Jésus » dans notre
situation actuelle, une situation critique, faite des souffrances et des espoirs
du peuple palestinien ?

La tache principale des théologiens palestiniens est de montrer la vérité de la
foi chrétienne dans le contexte de I’Eglise qui vit en Palestine. L’Eglise
locale n’existe pas hors d’un temps et d’un espace donnés, avec leurs carac-
teres historiques, géographiques, sociaux et culturels. Elle est une Eglise
incarnée sur le modele du Christ incarné. Le Fils de Dieu est venu pour toute
I’humanité a travers son incarnation en des circonstances particulieres de
temps et d’espace qui se traduisaient dans son langage, son comportement et
son message. A leur tour les Eglises locales sont appelées a porter la mission
universelle du Christ a travers leur incarnation dans une réalité humaine
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concrete, avec son langage particulier, sa tradition culturelle spécifique, son
histoire, ses conditions présentes et ses attentes pour I’avenir. L’Eglise doit
étre avec la communauté souffrante et non pas séparée d’elle.

Les défis a affronter sont nombreux : le tribut continuel des morts dues a la
répression, les expériences quotidiennes d’injustices et de tracasseries, la tra-
gédie personnelle des victimes d’emprisonnement ou de blessures par la
puissance occupante, les problémes de travail et de survie financiére pour la
communauté, le développement de la vie et de la liturgie de 1’assemblée
chrétienne, la formation de laics responsables pour la communauté, le travail
des jeunes dans cette atmosphere politisée et dangereuse. D’ autres questions
concernent la terre et la propriété : arréter la poursuite de 1’annexion des
terres en vue de fonder de nouvelles colonies, controler les ressources en eau,
apporter un soutien légal en cas de contestation de propriété fonciere.

la voix des prophetes

Les théologiens palestiniens qui abordent ces problemes citent abondamment
les prophétes et fondent, au moins en partie, leur appel a la communauté
juive sur des paralleéles avec la dénonciation prophétique de la violence et de
I’injustice. En citant les prophétes, notre intention n’est pas de nous servir
des Ecritures juives comme d’une arme, de les utiliser contre eux en notre
faveur. Ils ont blamé leur propre communauté et non celle des autres (Jr 4,
22-32, Os 4,1-3). Les prophetes ont stigmatisé les péchés que leur propre
communauté avait commis (Jr 7,9-10). C’est pourquoi les opprimés ont
trouvé I’espoir et le salut dans la voix des prophétes. Aujourd’hui, leur
témoignage est un signe d’espoir en un avenir meilleur (Is 56,1).

Ainsi, dans le contexte qui est le ndtre, pour encourager notre communauté,
nous devrions faire appel aux prophetes comme voix de justice, signe
d’espérance, de réconciliation et de paix provenant d’une source juive.
Et en méme temps, il faudrait rappeler cette voix prophétique aux oppres-
seurs. Il ne s’agit pas de les blamer ou de les attaquer. Le but est de survivre
ensemble sur la base de valeurs morales et d’un engagement pour un avenir
Jjuste. Nous espérons éveiller leur conscience et les amener a réfléchir. Nous
espérons leur montrer que nous avons aussi le souci de leur avenir et de leur
survie. L’oppression engendre la haine et menace leur avenir. La voix des
prophetes doit €tre bénéfique aux deux communautés. Elle est a la fois une
voix qui renforce la volonté d’auto-survivance dans notre communauté et un
signe d’espoir qui vient des opprimés, car notre vision de 1’avenir inclut /a
justice et la réconciliation avec nos oppresseurs.
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Comme je I’ai déja dit, nous sommes fondamentalement en désaccord avec
ces Juifs et ces Chrétiens qui voient dans les événements de 1948 et 1967
I’accomplissement des prophéties bibliques®. A nos yeux, il s’agit 1a d’une
politisation de la voix de I’espérance et d’une interprétation erronée de la
parole des prophetes. C’est confondre leur voix avec la logique de la victoire
et de la puissance militaire. Nous autres, Palestiniens, nous croyons que les
événements de 1948 et 1967 n’ont pas été I’accomplissement des prophéties
mais le fait d’'un pouvoir militaire et politique. C’est 1a un désaccord fonda-
mental avec de nombreux membres de la communauté juive et avec quelques
chrétiens, particulierement avec quelques Evangéliques occidentaux.

De mon point de vue, les événements de 1948 ont été le résultat d’un mou-
vement politique et idéologique dans la diaspora juive, mouvement soutenu
par les gouvernements occidentaux. On ne peut pas prétendre que ces vic-
toires militaires soient la réalisation des prophéties, car elles sont en contra-
diction avec ’esprit des prophetes, leur souci de justice et de miséricorde.
Les prophétes ont toujours soutenu que l’injustice et I’oppression étaient un
mal. Ils ont critiqué I’oppression chez leurs dirigeants car, a leurs yeux, elle
sapait I’unité du peuple et elle était une désobéissance a Dieu. Elle était signe
d’une menace d’autodestruction de la communauté (Jr 26,4-6).

La voix des prophetes était une voix d’amour et de miséricorde que je ne
reconnais pas dans la fondation de I’Etat d’Isra€l, et que je ne reconnais pas
davantage dans la politique de I’Etat d’Israél depuis sa fondation. Ce que je
constate, c’est la destruction de I’identité culturelle palestinienne, ce qui ne
peut se concilier avec le message des prophetes.

En ce 25 février 1994, aux premieres heures du jour, alors que je relisais la
derniere mouture de cet article, nous arrive la triste nouvelle du massacre des
Palestiniens qui priaient a la mosquée d’ Abraham, a Hébron. A la lumiere de
ce tragique événement et dans ce contexte, quelle est la position des théolo-
giens palestiniens ? Elle est tres claire. Nous exigeons que 1’occupation cesse
immédiatement et qu’elle soit remplacée par une présence des Nations Unies
pour protéger les Palestiniens contre les balles des colons et des Israéliens.
[es colons sont des fanatiques opposés a tous les gestes et a toutes les solutions
de paix. Nous voulons la paix. Mais une fois de plus, les colons ont prouvé
que les colonies israéliennes sont une menace pour la paix pour aujourd’hui
et pour demain. Israél doit revenir a ses frontieres d’avant 1967 et, en méme

6/ Cf. “Oz-Ve-Shalom Bulletin” n° 1, p. 13
(éd. anglaise) Jérusalem.
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temps, on doit établir un Etat palestinien. En ces circonstances tragiques,
nous espérons entendre chez les Juifs des voix vraiment prophétiques qui
atténuent les souffrances et renforcent les espoirs des Palestiniens qui luttent
pour une paix juste et durable.

justice et paix

A ma connaissance, il y a, dans la communauté juive en Israél et dans la dias-
pora, quelques théologiens juifs qui critiquent le comportement d’Israé€l en se
référant aux prophetes. Ils voient dans 1’occupation une source permanente de
catastrophes futures et une menace pour I’avenir de la communauté juive. Nous
croyons que les voix prophétiques dans la communauté juive et celles qui aspi-
rent a la critique prophétique dans la communauté palestinienne ont un intéreét
commun et doivent soutenir ensemble le processus de paix. C’est unique-
ment de cette manieére que la voix prophétique deviendra aujourd’hui signe
d’espérance pour le bien a venir des deux communautés.

En tant que Palestiniens, nous recherchons la justice pour notre communauté
et dans notre communauté. Avec les Juifs, dans un engagement commun
pour une attitude prophétique, nous recherchons la justice entre nos
communautés en vue de construire un avenir pour nos deux camps. La paix
est essentielle. Il n’y a pas d’alternative aux pourparlers de paix. Nous
sommes invités a établir la justice qui réalise la paix. Sur cette route, nous
luttons en méme temps pour le Royaume de Dieu qui réalise la justice et la
paix (Rm 14,17).

En tant que théologiens, nous ne devons pas abandonner 1’espoir. Aux heures
de ténebres, nous devons maintenir vivante l’espérance du peuple. Si nous
cédons au désespoir, nous contribuons a notre destruction et a celle des autres.
Un peuple sans espoir n’a plus d’estime pour sa vie en tant que communauté.
Il ne peut pas faire son autocritique d’une maniere juste et utile.

Notre rdle, aujourd’hui, est de préserver la dignité, la liberté et les droits de
I’homme. Jadis, nous avions 1’habitude d’interpeller 1I’occupant de notre terre
en ces termes : « Libérez notre peuple » (cf. Ex 5,8). Aujourd’hui, face a la
perspective de la libération, il nous faut préter davantage attention a notre
peuple. L’Eglise locale et la théologie locale doivent soutenir le processus
de paix et les efforts des Palestiniens pour obtenir I’établissement d’un Etat
palestinien et promouvoir la dignité de I’homme dans cet Etat. Nous devons
nous efforcer de défendre les droits de I’homme et travailler a 1’avénement
d’un régime démocratique sans discrimination entre les citoyens. Nous vou-
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lons 1’égalité dans notre société. Nous devons critiquer toute discrimination
ou oppression sociale que nous détecterions. Notre voix doit jouer un rdle
majeur dans notre société future. C’est la voix qui continuera a presser les
autorités de préserver la justice et la dignité de I’homme comme ce fut le role
des prophetes de I’ Ancien Testament (Is 32,17).

paix sur Jérusalem

Comme le dit le psalmiste, nous devons appeler la paix sur Jérusalem
(Ps 121,6). Il n’est sans doute pas inutile d’expliquer comment les Palesti-
niens voient Jérusalem. Jérusalem a été divisée en 1948 en Jérusalem-Est et
Jérusalem-Ouest. Jérusalem-Est a été prise de force par Isra€l en 1967 pen-
dant la Guerre des Six Jours. Yeshayahu Leibowitz, professeur a 1I’Université
hébraique, a dit qu’Israél aurait di employer un septieme jour, le Sabbat,
pour se retirer des territoires occupés’. Nous, Palestiniens, considérons que
c’est particulierement vrai de Jérusalem-Est, capitale de la Palestine.

La résolution 242 des Nations Unies est tout a fait claire. Jérusalem-Est est
territoire occupé. Ce territoire est le ndtre. Israél a déclaré Jérusalem capitale
indivise et éternelle d’Israél. En 1994, elle est non seulement occupée et indi-
vise mais elle est enclavée et en extension permanente. Pourtant nous souli-
gnons que Jérusalem-Est est une clause essentielle de I’accord fondé sur la
résolution 242 des Nations Unies et que les autres territoires occupés doivent
aussi étre rendus.

L a question de Jérusalem n’est pas seulement 1’affaire d’Israél et de la Pales-
tine. L’existence des « Lieux Saints » démontre que Jérusalem n’est pas
seulement la ville juive par excellence mais qu’elle est aussi la cité sainte du
christianisme et de l’islam. La liberté religieuse doit y étre garantie et la pro-
tection assurée. Les pelerins doivent pouvoir y venir et les croyants de toutes
religions doivent pouvoir prier dans leurs lieux saints. La question de Jérusa-
lem est une question de droit international qui releve de la résolution 242 du
Conseil de Sécurité de I’ONU et la communauté internationale doit faire
pression pour que cette résolution soit mise en ceuvre.

Jérusalem est une ville sainte pour I’humanité entiere, c’est ce que nous
avons dit dans notre déclaration d’Al Liga’ : « De la paix de Jérusalem a la

7/ J.W. DouGLAS, “The Non-Violent Coming
of God”, Orbis Books, 1991, p. 200.
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paix du monde »8. La recherche de la justice et de la paix par les habitants
de Jérusalem est une recherche au nom de toute I’humanité. Elle s’adresse
particulierement a ceux qui ont été vaincus, tyrannisés, écrasés et humiliés.
Dans notre Terre Sainte, les amants de la paix ne représentent pas qu’eux-
mémes. Ils portent aussi la soif de tous ceux qui sont menacés de toutes
sortes d’injustices et de peurs. Notre appel pour la paix a Jérusalem est un
grand cri pour la paix et la justice dans le monde. Il ne se fonde pas sur les
illusions de I’équilibre des forces militaires et sur un intérét égoiste mais sur
les valeurs divines et humaines qui caractérisent la civilisation humaine, car
« Dieu a fait de Jérusalem sa demeure » (Ps 121/122,1-8).

UN APPEL POUR LA PAIX

Nous demandons que la communauté internationale fasse clairement
comprendre a Israél que sa position dans le concert des nations n’est pas

garantie sans contrepartie mais qu’elle dépend de sa disponibilité a établir
une paix juste et durable avec les Palestiniens.

Aussi rapidement que cela sera possible de fagon réaliste, il faut parvenir a la
solution de deux Etats, sur la base des frontieres d’avant 1967. Les négo-
ciations sur la situation définitive conduiront a I’application des résolutions
242 et 338 du Conseil de Sécurité. Nous demandons aussi 1’aide de la
communauté internationale pour 1’édification de notre Etat et des infrastruc-
tures économiques qui lui sont indispensables.

A vous chrétiens du monde entier, nous ne langons pas un appel a devenir
« pro-palestiniens » car étre pour X, c’est étre contre Y. Nous vous appelons
a étre les témoins de Jésus-Christ, a faire de son manifeste de Nazareth
(Lc 4,18) votre objectif, de sorte que vous soyez « pro-Jésus » et « pro-huma-
nité » et pas seulement pro-palestiniens ou pro-israéliens. Nous vous deman-
dons de susciter des signes d’espérance pour tous les opprimés ou qu’ils
soient.

Nous vous demandons dans la priere de réfléchir a ceci : I’occupation de
notre sol et I’expansion des colonies sont-elles compatibles avec 1’accomplis-
sement des prophéties ? N’avons-nous pas raison quand nous disons que la

8/ “From the Peace of Jerusalem to the
Peace of the World”, Al-Liqa’ Newsletter,
n® 9, avril 1993, p. 2.
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Justification de I’oppression par la Bible est un usage abusif de la religion et
de la foi chrétienne ?

Vous tous, gens de I’Est et de I’Ouest, du Nord et du Sud, nous vous deman-
dons de porter sur vos épaules la croix de Jésus, de travailler pour la justice et
la miséricorde, sans distinction de race ou de couleur, sans distinction entre
chrétiens et non-chrétiens, de vous opposer a toute oppression des peuples,
quelles que soient leur nation, leur foi, leur idéologie, de vous rappeler que
vous accomplissez la mission du Christ quand vous reconnaissez le visage de
Jésus lui-méme sur la face de tout opprimé (Mt 15,31-46).

Geries S. Khoury Al-Liga’

P.O. Box 11328
Jérusalem
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CONFLIT ENTRE HINDOUS ET MUSULMANS
ROLE DES CHRETIENS

par Félix Machado

Prétre diocésain de Bombay, F.A. Machado a enseigné l’indologie et la théo-
logie dogmatique au grand séminaire de Bombay. Il s’est particuliérement
intéressé au dialogue interreligieux, aux communautés de base et a l’écolo-
gie. Il travaille actuellement a Rome au Conseil Pontifical pour le Dialogue
interreligieux comme expert pour I’Asie.

En Inde, au milieu de centaines de millions d’hindous et de 91 millions de
musulmans, les chrétiens ne sont qu’une infime minorité. Ils ont pourtant une
lourde responsabilité : travailler a la réconciliation entre hindous et mu-
sulmans en collaborant avec tous par le dialogue, dans le respect de la
culture indienne et surtout en luttant contre les injustices dont sont victimes
les pauvres de toutes les religions.

« Les hommes ne font jamais le mal aussi complétement et joyeusement que
lorsqu’ils le font pour des raisons religieuses » (Blaise Pascal).

Dans son encyclique Veritatis Splendor, diagnostiquant le mal de notre temps,
le pape Jean-Paul II écrit : « Il s’agit sans aucun doute d’une véritable crise» !.

Nicolas Lash caractérise I’ambiance de notre époque en ces termes frappants :
«... l’effondrement du communisme coincide avec une baisse de confiance
envers les idées et la philosophie des Lumiéres,; les réves de progrés du
xix¢ siecle s’évanouissent dans le doute sur soi-méme en cette fin du
xxe siecle; la désillusion grandit face aux politiques des démocraties, c’est la
confusion en ce qui concerne la vie familiale et les questions de sexualité et
de natalité; les villes se dégradent en déserts de pauvreté et de misére noire
parsemés de forteresses de richesse; les conflits des vieux tribalismes effri-
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tent le vernis fragile des nations; les ressources non renouvelables sont gas-
pillées pour un profit a court terme; c’est la victoire apparemment finale de
ce que Marx déplorait, I’universalisation de 1’idée de consommation, avec le
prix comme seule valeur et le plaisir comme seul but; et le contexte mondial
de ces phénomeénes, ce sont les cris des enfants qui meurent dans la majeure
partie de I’humanité parce que nous estimons qu’elle doit étre subordonnée a
la prospérité de nos marchés »2.

A travers ces diverses situations mondiales, témoignant de la crise, on retrouve
la violence comme dénominateur commun. Je voudrais réfléchir ici sur la vio-
lence qui s’est déchainée en Inde depuis la destruction de la mosquée
d’Ayodhya par quelques fanatiques. Ayant personnellement vécu I’enchaine-
ment de cette horrible violence, je me suis posé deux questions qui gardent leur
actualité : d’ou viennent cette cruauté et cette démence, et que dois-je faire ?

AFFRONTEMENTS ENTRE HINDOUS ET MUSULMANS
le contexte politico-religieux

En Inde, les hindous représentent 80 % de la population, les musulmans 11 %
et les chrétiens 2,5 %. La Constitution de la République indienne garantit la
liberté religieuse de tous les citoyens, mais ce caractére laic de la nation
indienne, défendu par le Parti du Congres, est contesté par plusieurs autres
partis. Le Rastriya Swayam Sevak Sangh (rss) et le Visvha Hindu Parishad
(vHP) sont des partis nationalistes d’extréme-droite qui forment le Sangh Pa-
rivar. Ils sont alliés au Bharatiya Janata Party (BJp) fondé€ par Jana Sangh, qui
est soutenu par des brahmanes fanatiques et prone une idéologie hindouiste
hostile aux autres minorités religieuses.

Porigine des émeutes

Il existe aujourd’hui en Inde une idée trés répandue selon laquelle la plupart
des mosquées et des églises occupent les sites d’anciens temples hindous3.
Cette opinion, renforcée par les préjugés et de vagues arguments historiques,
a son origine dans quelques cas de persécution des hindous sous le gouver-

1/ JEaN-PauUL 11, “Veritatis Splendor”, 4,5,88. 3/ George S.PRABHU, “The ldeology of the
2/ Nicolas LasH, “Teaching in Crisis”, in Temple”, Jeevadhara, vol. XXIII, 134, mai 1993.
Tablet, 13 novembre 1993, p. 1480.
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nement moghol et pendant la colonisation portugaise et britannique, période
qui s’étend du Moyen-Age occidental au début du xxe¢ siecle.

Le Sangh Parivar, soutenu par le BJp, décida de réparer le préjudice historique
en reconstruisant le temple du Seigneur Rama a Ayodhya, sur un site occupé
par le Babri Masjid, une mosquée inutilisée datant du xvi¢ siecle. La cam-
pagne pour la pose de la premiere pierre du temple fut le prétexte d’une série
de rassemblements anti-islamiques qui dénongaient la laicité et proclamaient
la suprématie hindoue. En plusieurs régions du nord de I’Inde, les rassemble-
ments dégénérérent en pogroms anti-musulmans. Les violences atteignirent
leur paroxysme dans I’Etat pauvre et instable du Bihar. Des casseurs mer-
cenaires se déchainerent a travers les villages, brilant les mosquées, les mai-
sons et les boutiques des musulmans. C’est dans la ville de Bhagalpur que la
violence fut la plus horrible : des étudiants musulmans furent trainés hors de
leurs résidences universitaires, massacrés, et leurs corps servirent a combler
un puits. Ne rencontrant pas d’opposition, augmentant graduellement, la vio-
lence s’étendit a travers 1’Inde selon une stratégie bien définie.

Le plus inquiétant, ce fut I’attitude ambigué des politiciens. Le gouverne-
ment et le principal parti d’opposition, le Janata Dal, condamnerent la vio-
lence mais ils ne firent rien de concret pour protéger les victimes ou inter-
dire les rassemblements qui conduisaient a tous ces massacres. Un
observateur étranger fit ce commentaire : « Une telle inaction tient plus de
la realpolitique électorale que de l’inertie (quoique l’inertie soit toujours un
facteur important dans la politique indienne). En d’autres occasions en
effet, la violence collective a servi le gouvernement. Le Parti du Congreés est
le protecteur traditionnel des minorités et, c’est en temps de crise qu’il
obtient le plus grand nombre de voix. Quand on a besoin d’un gouverne-
ment fort, on se rue pour trouver refuge sous le parapluie du Congres. Selon
les adeptes de cette théorie, le gouvernement n’a qu’une chose a faire :
s’asseoir et laisser les émeutes suivre leur cours. Les élections seront alors
un jeu d’enfant »4.

le 6 décembre 1992 et ses suites
Le Sangh Parivar, uni au BJp comme les doigts de la main, annonga donc

publiquement qu’il allait détruire le Babri Masjid pour construire le temple
de Rama. Ils publierent méme la date et I’heure précises, mais leurs avertis-

4/ William DALRYMPLE, “Hindu Fundamenta-
lists”, in Tablet, 25 novembre 1989, p. 1364.
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sements ne provoquerent aucune réaction. Aussi, le 6 décembre 1992, suivant
un plan préparé dans les moindres détails, une foule furieuse, vétue de
tuniques safran, criant des slogans de victoire a I’adresse du Seigneur Rama,
démolit l1a mosquée en I’espace de quelques heures. Des témoins oculaires
jurent qu’ils ont vu des policiers en uniforme assister a cette démolition scan-
daleuse sans faire le moindre mouvement pour arréter les mécréants.

Comme c’est souvent le cas en Inde, la démolition de la mosquée d’ Ayodhya,
accomplie si facilement par un groupe d’hindous militants, déclencha une
réaction en chaine de violence instinctive. Dans toutes les villes eurent lieu
des affrontements violents entre hindous et musulmans. L’Inde fut en proie a
la terreur et a la peur. Pour beaucoup de musulmans fondamentalistes, 1’acte
de démolition était une attaque contre 1I’Islam. Aussi les imans appelérent-ils
au Jihad, a la guerre sainte. De leur c6té, les hindous, toutes couches sociales
confondues, fiers de leur victoire, restérent silencieux, tacitement convaincus
que pour une fois au moins, le préjudice avait été réparé ! Des hindous fana-
tiques invitérent les autres a se préparer pour la « Dharma Yudha » (la guerre
sainte dans la littérature épique hindoue) contre les musulmans. Pour célébrer
leur victoire, les militants hindous prirent pour cibles les musulmans, brilerent
leurs demeures et leurs boutiques et parfois les blesserent a mort. Les fana-
tiques musulmans ne perdirent pas un moment pour riposter. Au bout de
quelques jours, la violence s’arréta d’elle-méme. La situation restait tendue.
Les gens se déplacgaient dans la méfiance et la crainte les uns des autres.

cauchemar a Bombay

Un mois plus tard, la violence ressurgit un peu partout. A Bombay, métro-
pole paisible, commerciale et cosmopolite, elle prit I’allure d’un cauchemar.
Ces violentes émeutes étaient le fruit de plusieurs années d’une campagne
systématique de haine déclenchée par le BJP et son allié politique et idéolo-
gique a Bombay, le Shiva Sena, soutenu par de nombreux journaux. Les
musulmans furent désignés comme une communauté religieuse antipatrio-
tique. S’accusant mutuellement d’étre les instigateurs des émeutes, hindous et
musulmans perdirent la raison et en vinrent a briler les maisons, les bou-
tiques et finalement les personnes de 1’autre communauté.

La situation devint anarchique, chaotique, échappant a tout contrdle. La
police accusait le gouvernement et celui-ci rendait la police responsable des
désordres. Les groupes marginaux, les gangs de maffieux, agissaient au grand
jour, pillant, volant et exploitant d’innocentes victimes. Il y eut, dit-on,
plusieurs centaines de morts et des dégats matériels irréparables dans les
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propriétés publiques et privées. On peut s’étonner du fait que les émeutes
eurent lieu surtout dans les quartiers pauvres de la ville et affecterent la par-
tie pauvre et faible de la société. Puis le calme revint de nouveau dans la
ville. Mais la crainte, la terreur, la haine et la méfiance avaient augmenté
d’une maniere alarmante.

A peine la ville de Bombay se remettait-elle du traumatisme provoqué par la
violence et la terreur que le 12 mars 1992 elle fut frappée par douze bombes
explosant I’une apres I’autre en I’espace d’une heure. C’était 1’heure du déjeu-
ner pour les ouvriers et beaucoup de victimes moururent avec dans la bouche
un morceau de la nourriture durement gagnée. Comme il n’y avait pas de mots
pour décrire la tragédie, un journal local fit paraitre une page éditoriale vierge
qui, symboliquement, disait tout. Une fois encore, manifestant sa faiblesse et
redoutant le BJp et le Shiva Sena, le gouvernement rejeta la responsabilité sur
le 1s1 (Pakistan Secret Service), désignant ainsi comme responsables les
Indiens musulmans qu’on accusait déja de montrer plus de sympathie pour
I’Etat islamique du Pakistan que pour leur propre Mere, I’Inde, ce qui attisa le
sentiment général de haine envers eux. Pourtant, les victimes des bombes
appartenaient a la majorité pauvre, innocente, sans pouvoir et sans voix, com-
posée d’hindous, de musulmans ou de membres des autres communautés. Qui
est vraiment a I’origine de ces violents affrontements entre Hindous et
Musulmans ? Un poete local a bien décrit la situation :

« Ceux qui furent dépouillés de tout,

Ceux qui perdirent méme ce qu’ils ne possédaient pas,
Ceux dont les familles furent réduites en cendres,
furent les seuls a étre interrogés par les autorités

qui leur demandaient raison des émeutes ! »5

ANALYSE DE LA SITUATION

Etudiant ce récent conflit hindou-musulman, Diana L. Eck, professeur
d’Etudes Comparées des Religions et d’Etudes Indiennes a Harvard, propose
quatre clés d’interprétation : « La violence est d’abord en rapport avec les
relations générales entre Hindous et Musulmans. Elle est aussi liée a la
politisation de la religion en de nombreuses régions du monde : en Inde, on
parle du ‘“‘communalisme” qui est une nouvelle expression du nationalisme

5/ Simon Martin KaLvary, “Collection of
Poems”, Sadhna Prakashan, Pune, 1993, p. 58.
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hindou. Cette espece de violence religieuse est encore en rapport avec le sens
de la laicité, si discutée a travers le monde. Enfin elle est liée a |’hindouisme
qui réapparait tout en changeant de sens »°.

Tout en étant porté a admettre son interprétation, je voudrais ajouter et sou-
ligner que le contexte de base de ce conflit, c’est le gouffre qui s’élargit
entre riches et pauvres, entre le Nord et le Sud, les pays développés et les
pays sous-développés, le Premier et le Tiers monde.

la violence, source de profit

Au xi¢ siecle de I’ere chrétienne, un poéte bengali, Bhattanarayana, a composé
un conte qui s’inspire de la guerre du Mahabharata. Vers la fin de son opéra,
alors que le carnage s’est poursuivi dix-huit jours sans faiblir, se situe un inter-
mede. Un monstre, Rudhirapriya, et son épouse Vasagandha dialoguent.
Celle-ci invite son mari a venir festoyer avec elle. Il loue son habileté de mai-
tresse de maison, et, assoiffé, lui demande du sang frais. Elle lui offre ce breu-
vage et, repus, ils se racontent avec jubilation le déroulement de la guerre, les
cadavres empilés qui leur fournissent d’abondantes et de délicieuses provi-
sions. Elle lui montre son garde-manger et ajoute : « Si seulement la bataille
se déroule bien, alors nous ne manquerons jamais de provisions. »

Le conflit actuel en Inde ne peut pas étre considéré en dehors du contexte de la
violence dans le monde. La violence est a la base du modéle économique occi-
dental. Les décisions comme les politiques sont orientées vers le profit, et la
violence est I’inévitable résultat d’une économie de profit. Le modele du soi-
disant développement est fondé sur une économie centrée sur la guerre, comme
le montre la piece de Bhattanarayana. Aussi longtemps que 1’homme se battra
contre son frere, les marchands d’armes et les magnats des industries de guerre
continueront de prospérer. La paix s’oppose aux intéréts d’un tel modele.

conflit entre riches et pauvres

L’Inde est radicalement divisée entre riches et pauvres, possédants et déshé-
rités. Une poignée de riches posséde plus des trois quarts de la richesse, lais-
sant le reste de la population se partager le reliquat. L’économie de marché
orientée vers le profit encourage la consommation et 1’individualisme,
ouvrant la voie aux multinationales. Inévitablement le gros poisson mange le

6/ Diana Eck, “Deadly Differences”, Harvard
Divinity Bulletin, Vol. 22,n° 4, 1993, p. 6.
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fretin. Les riches deviennent plus riches et les pauvres plus pauvres. Les pauvres
deviennent les ennemis des riches car ils sont percus par eux comme des obs-
tacles sur la voie du « développement », du « progres » et du « succes ». La vio-
lence devient ainsi un moyen nécessaire pour « écarter » les « obstacles ».

L’inconvénient de 1’actuel modele de développement c’est que tous ne peu-
vent pas devenir riches et, qu’en fait, tous ne doivent pas devenir riches.
Cela serait contradictoire en théorie et intenable en pratique, en raison des
problemes économiques et écologiques qui en résulteraient. Mais ce modele
est séduisant. Il promet la richesse a tous. Chacun essaie donc de devenir
riche, ce qui entraine une situation de violence.

Le conflit actuel en Inde est d’abord et avant tout, quoique pas exclusivement,
un conflit entre riches et pauvres, possédants et démunis, exploiteurs et exploi-
tés. Il est évident qu’il ne faut pas comprendre le « Nord » et le « Sud », le
Premier et le Tiers monde uniquement en termes géographiques. C’est partout
que le monde riche s’oppose au monde pauvre, contrecarrant et gachant
tous les efforts de paix, parce que I’idéologie méme du modele de développe-
ment est fondée sur la violence et 1’industrie de guerre’. « Si seulement la
bataille se déroule bien, alors ils ne manqueront jamais de provisions »8.

débat entre Etat et Nation

Le conflit actuel en Inde doit étre aussi envisagé dans le cadre international du
débat entre Etat et Nation. Aujourd’hui bien des pays doivent affronter la
question de leur identité nationale. Quand on veut délimiter le territoire natio-
nal sur une carte, on en vient a se poser une question fondamentale : qu’est-ce
qui assure ’unité de la nation ? Le nationalisme devient alors la valeur
supréme et la guerre pour défendre le territoire national un rituel sacré. Dans
certains cas comme en Inde, le nationalisme lui-méme devient religion, ce qui
rend le probleme doublement dangereux. L’Islam militant tend a identifier la
nation a la religion. Dans un pays comme 1’Inde, ou la tradition hindoue est

7/ 60% de I’économie mondiale sont orientés
directement ou indirectement vers les arme-
ments et la défense. Si de tels marchés venaient
a disparaitre, I’économie des pays développés
s’effondrerait et, puisque leur mode de vie est
basé sur I’économique, leur civilisation entiére
s’effondrerait. Cf. Bulletin de 1’UNESCO, “The
Arms Race” (avril 1979) et “a Farewell to
Arms” (septembre 1980).

8/ Mahatma GANDHI a proposé une alterna-
tive a I’idéologie occidentale du développe-

ment. A travers le concept universel de
« Ahimsa » (non-violence), il a envisagé un
modele de développement davantage « centré
sur I’homme ». Il a tenté de persuader
I’Occident, particulierement a la veille de la
Seconde Guerre Mondiale, de changer de cap.
I1 fut ridiculisé, moqué et ignoré par presque
tous les dirigeants occidentaux. Dans la pers-
pective occidentale, pour réaliser, maintenir et
promouvoir la paix, il faut renforcer le poten-
tiel militaire.
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dominante mais la population musulmane assez importante, les conflits sont
inévitables. On ne peut alors s’attendre a ce que I’Inde résolve son probleme
de maniere isolée, sans interpeller le contexte mondial du nationalisme.

influence de la religion

Ma troisieéme remarque concerne la compréhension de la religion elle-méme.
On ne doit pas oublier que les religions sont des entités vivantes. Elles pour-
suivent leur croissance comme n’importe quel organisme vivant. On ne
devrait pas les regarder comme s’il s’agissait d’objets du passé. C’est
particulierement vrai dans le contexte de I’Inde ot les religions sont la vie des
gens. L’hindouisme est un terme générique qui recouvre des centaines de
religions et présente des centaines de visages. Bien qu’il ait quelques caracté-
ristiques générales, ce serait une erreur d’identifier tout 1’hindouisme avec
une période particuliere de I’histoire ou un lieu géographique particulier.

Dans le conflit actuel entre hindous et musulmans, les brahmanes s’efforcent
d’imposer leur interprétation brahmanique de 1’hindouisme afin de renforcer
leur pouvoir politique. Mais les brahmanes ne sont que 3% de la population
hindoue. Ils forment un groupe bien défini avec un code, une conduite et un
culte uniformes. Ils ont été dominants et méme oppresseurs. Pendant des
siecles ils ont vécu dans leur ghetto, pratiquant la discrimination envers les
autres castes, particulierement envers les « shudras » (castes inférieures)®. Dans
un systeme démocratique, ils ont le sentiment que leur existence méme est
menacée. Ils désesperent de leur survie. Puisqu’en démocratie seul le résultat
des élections confeére le « pouvoir », ils veulent accroitre leur score sans aug-
menter leur nombre. Ainsi, simplement pour un gain politique, ils font pression
sur les dalits (les hindous de classe inférieure et les parias qui constituent la
majorité de la population indienne) afin qu’ils votent pour leur parti, le BJp. Ils
ont élaboré leur « théorie hindoue » en faisant des musulmans et des autres
minorités un « ennemi commun ». En fait, les hindous en général s’entendent
tres bien avec tout le monde, y compris les musulmans. On a peine a imaginer
la culture indienne contemporaine (musique, art, architecture, nourriture, etc.)
en dehors d’une interfécondation entre les cultures hindoue et musulmane.

9/ L’hindouisme ancien parle de quatre
castes, sur la base de la notion de pureté/
impureté et selon la vocation de chacun :
Brahmanes, Kshatriya, Vaishya et Shudra.
Brihad ARANYAKA décrit les caractéristiques de
chaque caste : I'intelligence, I’esprit de sacri-
fice, le service désintéressé pour le Brahmane;
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la valeur, ’esprit de chevalerie, la propension
au pardon, la capacité a gouverner pour le
Kshatriya; le commerce, la coopération,
I’agriculture et la distribution de la richesse
matérielle pour le Vaishya; le travail manuel
sans compter et le service pour le Shudra. Cf.
Rg Veda, X,90 « Purusha Sukta ».



On dit que les musulmans en Inde sont une minorité, mais ils représentent
une force de 91 millions de personnes. Disséminés a travers I’Inde entiere, ils
agissent politiquement en tant que groupe. Représentant un bloc de voix
déterminant, ils ont toujours fait pression pour que soient satisfaites leurs de-
mandes, qui portaient principalement sur le libre exercice de leur religion,
sans se soucier des conséquences sur une société plurireligieuse et multicul-
turelle. On note avec tristesse qu’ils n’ont guére lutté pour les droits des
musulmans pauvres et opprimés qui sont proportionnellement nombreux. Les
fondamentalistes musulmans incitent les simples musulmans a servir les inté-
réts fondamentalistes. Mais il faut reconnaitre qu’en Inde, les musulmans
sont en général pacifiques, acculturés, intégrés dans le courant national domi-
nant et pleinement engagés dans la culture indienne 1°.

ROLE CONCILIATEUR DES CHRETIENS
une minorité active

Dans I’actuel conflit hindou-musulman, que peut faire une toute petite mino-
rité comme les chrétiens ? Ne sont-ils pas un nombre insignifiant? Ils repré-
sentent moins de 2,5 % de la population. Il serait si tentant pour eux de
mener une vie « tranquille », spectateurs indifférents du conflit hindou-
musulman. Bien d’autres communautés religieuses préférent vivre en ghetto!
Une autre option serait de rejoindre I’orchestre de la « Majorité » pour étre
protégés et en sécurité. Ils pourraient encore s’allier a la minorité musulmane
et résister a la vague majoritaire de peur que les chrétiens ne deviennent la
prochaine cible des fondamentalistes hindous. Je souhaite que les chrétiens
ne retiennent aucune de ces trois options.

s’engager en faveur des pauvres

A leur crédit, les chrétiens ont vraiment été le levain dans la pite comme
I’Evangile les y exhorte. Ils sont a I’avant-garde des projets et des services
sociaux, éducatifs et sanitaires. Ils sont aussi en téte pour les initiatives de dia-
logue interreligieux, faisant de réels efforts pour reconnaitre, préserver et pro-
mouvoir les valeurs des religions avec lesquelles ils sont en relation. Les

10/ «L’Asie du sud a apporté une importante sibles sans une profonde synthése avec I’hin-
contribution a la pensée islamique. Au cours douisme. » Interview de Akbar S. AHAMMAD
de la période moghole, de grandes réalisa- par Dileep Padgaonkar, dans le Times of
tions dans les domaines de l’architecture, de India, Bombay, 12 septembre 1993.

l’art et de la littérature auraient été impos-
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missionnaires chrétiens ont pénétré jusque dans les villages oubliés et négligés
du pays, se dévouant pour la libération de tout homme et de tout I’homme.

Les chrétiens ont une vocation irremplagable a remplir en Inde. C’est encore
I’un des pays les plus pauvres du monde. Sa misere déshumanisante est un
scandale pour la race humaine et une question énigmatique pour I’existence
du Dieu d’amour des chrétiens. Le fossé entre riches et pauvres est choquant.
Preés des trois quarts de la population vivent dans des zones rurales, dominés
par une foi aveugle, des systémes sociaux oppresseurs, privés des produits de
premiere nécessité et grandissant dans I’analphabétisme. La concentration est
excessive dans les villes ou s’entasse un quart de la population et qui conti-
nuent a grandir comme des cancers. La recherche du pain quotidien reste
I’anxiété qui tourmente encore plus de la moitié de la population.

Dans une telle situation, le role des chrétiens, eux-mémes pauvres, ne peut
souffrir aucune ambiguité. Ils doivent non seulement fournir du pain aux affa-
més, éduquer les analphabetes, soigner les malades etc, ils doivent aussi
s’engager en faveur des pauvres, c’est-a-dire lutter, a la lumiere de I’enseigne-
ment social de ’Eglise, pour la justice et les droits des pauvres et des oppri-
més. Il serait si facile pour les chrétiens de I’Inde de s’enfermer dans le culte et
la routine des rites, étant donné la condition de misere et de désespoir des gens
et leur attitude fataliste vis-a-vis de la vie. Bien loin de s’en tenir au culte et aux
rites, les chrétiens doivent devenir prophétiques dans leur role conciliateur. Il
faut qu’ils dénoncent 1’injustice sous toutes ses formes et ses structures et qu’ils
annoncent la Bonne Nouvelle du Royaume dans son intégrité.

L’Inde ne peut surmonter sa situation misérable que par ses propres efforts.
Ironiquement, les chrétiens sont pauvres mais leur institution est riche. On les
identifie a tort avec les riches qui dépendent de puissances étrangeres, et la
crédibilité de leur conciliation est mise en question non seulement par les
autres mais par leurs membres « dalits » eux-mémes!!.

un visage indien du Corps du Christ
Il faut que les chrétiens de 1’Inde intégrent sincérement a leur expérience
« catholique » les modeles indiens des saints et les témoignages indiens de

sainteté. Par exemple, au xiue siécle, des saints « bhakti » se firent les pion-
niers d’une nouvelle société basée sur I’égalité, la dignité de la personne

11/ Anthony Ras, “Children of a Lesser God”
(Dalit Christians), Madurai, pcLM, 1992.
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humaine et une authentique spiritualité. Ils dénoncerent le systeme oppres-
seur des castes et réintroduisirent des perspectives religieuses pour le bien de
tous. De la méme fagon, au xixe siecle, I’Inde a produit des figures de géants
comme R. Tagore, le Mahatma Gandhi et Swami Vivekananda qui sont
connus pour avoir intégré I’expérience de I’Evangile chrétien dans leur inter-
prétation hindoue de la vie. Les chrétiens doivent considérer cela comme par-
tie de leur propre héritage et élaborer le visage indien du Corps du Christ.

conciliation par le dialogue interreligieux

L’Inde est un pays profondément religieux. Dans leur zele pour évangéliser
le peuple, les chrétiens ne doivent pas commettre I’erreur de prendre 1’Inde
pour un pays paien. Le Seigneur a traversé cette terre avant eux. Ils doivent
plutét Le suivre en écoutant Sa Voix déja entendue et méditée profondément
par les anciens Sages de I’Inde. Fideles au Mystere Incarné, les chrétiens de-
vraient assimiler la tradition spirituelle de 1’Inde, devenant ainsi eux-mémes
critiques sur la maniere de vivre le christianisme aujourd’hui. Les chrétiens
ne peuvent réaliser cela qu’en étant fidéles a I’Evangile de Jésus Christ.

Le dialogue interreligieux devrait devenir la mentalité des chrétiens indiens.
L’Eglise encourage le dialogue interreligieux, le qualifiant de dimension inté-
grale de la mission chrétienne !2. Il s’impose du point de vue théologique. Il est
pratiquement indispensable dans I’Inde multireligieuse. La tendance actuelle au
syncrétisme ou au fondamentalisme réclame le dialogue interreligieux. Avec
I’aide de I’expérience de 1I’Eglise universelle, les chrétiens peuvent efficace-
ment jouer leur role conciliateur dans 1’actuel conflit hindou-musulman. Lors
des dernieres émeutes a Bombay, devant I’aveuglement et la folie des foules,
j’ai souhaité que chaque paroisse chrétienne ait un groupe interreligieux. Les
chrétiens, grace a ces groupes, auraient pu faire appel a ce qu’il y a de meilleur
en chacun et contribuer ainsi a une heureuse solution. La ou ces groupes exis-
taient, ils se sont révélés tres efficaces pour écarter la violence.

conclusion
Les chrétiens de I’Inde doivent aussi reconnaitre leur part de responsabilité
dans la violence qui s’est manifestée lors du conflit hindou-musulman et dont

j’ai essayé de montrer la complexité. Les chrétiens, sur les pas du Christ qui
« en sa personne a détruit I’hostilité », doivent assumer leur responsabilité

12/ JEaAN-PauL II, Redemptoris Missio,
décembre 1990, 55.
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vis-a-vis de leurs fréres hindous et musulmans, pour « restaurer la paix par
la Croix, réconciliant tout avec Dieu » (Ep. 2,11-18). C’est tout simplement
une vocation chrétienne. « Quiconque veut sauver sa vie la perdra ; mais
celui qui perd sa vie pour moi la sauvera » (Lc 9,24).

Je n’entends évidemment pas tenir les chrétiens pour responsables de ces vio-
lences. Mais il me semble qu’en tant que chrétiens, ils devraient s’engager
dans le processus de réconciliation, non seulement entre hindous et musul-
mans, mais entre tous les peuples. De méme que les émeutes ne sont pas nées
du jour au lendemain, ainsi les efforts de conciliation ne peuvent pas étre la
solution instantanée de la onzieéme heure. Le processus de réconciliation peut
étre exprimé concretement en intégrant trois themes théologiques auxquels je
me suis référé au long de cette réflexion : 1’option préférentielle pour les
pauvres, |’inculturation et le dialogue interreligieux. Ils sont le résultat de la
plus récente expérience de I’Eglise universelle essayant de vivre sa vocation
dans le monde.

Félix Machado c/o Oblati di S. Giuseppe

via Boccea 364
00167 Roma
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MASSACRES AU NORD-KIVU
VERS UNE INTEGRATION COMMUNAUTAIRE

par Aloys Tegera

Aloys TEGERA, zairois, Missionnaire d’Afrique, travaille en Zambie depuis
six ans. Actuellement, il étudie les sciences sociales a I’Institut Catholique de
Paris.

Son analyse trés fouillée des massacres au Nord-Kivu nous permet de dépas-
ser les explications sommaires sur le tribalisme. Les tensions raciales sont le
fait de politiciens sans scrupules manipulant les symboles et les préjugés cul-
turels pour conquérir le pouvoir. La réconciliation suppose l’engagement
d’agents pastoraux lucides, décidés a reconstruire les communautés sur des
valeurs morales solides.

LES FAITS

Bien que le Zaire soit plongé depuis plus de trois ans dans une crise politique
et économique sans précédent, aucune région n’a connu un bain de sang aussi
monstrueux que le Nord-Kivu.

Le rapport d’Oxfarm! et une commission de Caritas Secours International de
Belgique? estiment qu’environ 7.000 personnes ont été tuées dans les zones
de Walikale, Masisi et Rutshuru depuis le 20 mars 1993. Ces mémes rapports
évaluent a 250.000 le nombre de déplacés, éparpillés dans les montagnes et
les villages abandonnés.

Selon un rapport du comité local de la Caritas Katoyi du 27 mars 1993, les

massacres ont commencé en pleine journée le 20 mars 1993, au marché de
Ntoto (zone de Walikale). La population rwandophone a été encerclée par
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des milices Nyanga aidées par les gendarmes et a été systématiquement déci-
mée a coups de fusils, de machettes et de couteaux. Le lendemain, dimanche
21 mars, un véritable carnage s’opere a la sortie de la priere dominicale. Dans
la zone de Masisi, les massacres se propagent tres rapidement perpétrés par
les milices extrémistes Hunde aidées par des gendarmes déguisés en civils.

Vers la mi-juin et le début juillet, surtout dans la zone de Rutshuru, les Ba-
nyarwanda s’organisent en autodéfense et ripostent aux attaques en brilant et
tuant leurs voisins paysans Hundes. Ces massacres se soldent par un bilan
lourd en vies humaines. La mémoire des victimes est encore vive et appelle a
la vengeance de part et d’autre. L’Evangile invite au pardon et a la réconci-
liation. Elle peut sembler impossible. Elle est un don a recevoir. Encore faut-
il en créer le contexte.

ANALYSER LES CAUSES

Pour ouvrir le chemin d’une possible réconciliation, il importe en premier
lieu d’analyser les causes des situations de conflit a tous les niveaux : histo-
rique, anthropologique, politique, économique et juridique.

le poids de I’histoire

La situation conflictuelle est d’abord une des séquelles de la période colo-
niale. Les populations zairoises d’expression rwandaise existaient bien
avant la délimitation des frontiéres par la Conférence de Berlin (novembre
1884-février 1885). A I’époque, les Allemands et les Anglais n’avaient
aucune revendication sur cette région. Elle était un « no man’s land » en ce
sens que I’Etat indépendant du Congo avait formellement I’obligation de
respecter la liberté du commerce en laissant la porte ouverte aux autres puis-
sances coloniales sur un pied d’égalité tant pour I’achat que pour la livraison
des produits.

Au lendemain de la premiere guerre mondiale, apres la défaite des Alle-
mands, la Belgique qui possédait le Congo Belge comme colonie depuis
1908, recut un mandat de protectorat sur le Rwanda et le Burundi. Ainsi les
trois pays formaient une seule unité administrative, soumise a la méme loi et
bureaucratie de la métropole. C’est dans ce contexte de politique régionale

1/ « Rapport d’Oxfarm » du 12 aoiit 1993. 2/ « Libre Belgique » du 24 septembre 1993.
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que 1’autorité coloniale belge décida d’organiser le déplacement d’une partie
de la population du Rwanda. Des milliers de familles d’origine rwandaise
furent implantées dans 1’actuelle zone de Masisi, Rutshuru, Kalehe et Moba
(Shaba). La grande vague des immigrés rwandais au Zaire se situe donc his-
toriquement entre les années 1937 et 1950. Cette immigration répondait a un
besoin de main-d’ceuvre.

Au moment de ’accession a I’indépendance, lors des événements du
Rwanda en 1959-1960, les réfugiés Tutsi arrivés au Zaire furent installés a
[hula et Bibwe par les autorités administratives, en accord avec le Haut
Conseil des Réfugiés. En 1972, la deuxiéme vague des réfugiés rwandais au
Zaire fut moins importante et dispersée.

point de vue anthropologique

Tout racisme, toute exclusion de I’autre comme individu ou comme groupe,
se fondent sur un ensemble de préjugés et de représentations d’une société.
Dans le cas du Nord-Kivu ol cohabitent les groupes Hunde, Nande, Nyanga,
Tembo, Hutu et Tutsi, deux mythes nourrissent I’imaginaire populaire et sont
utilisés comme instrument de conquéte et de contrdle du pouvoir. Il s’agit du
mythe hamitique qui a figé et polarisé le Rwanda voisin, et du mythe de
I’habitant autochtone ou indigene. Comment les deux mythes s’influencent-
ils et s’excluent-ils mutuellement ?

I’imaginaire dans la société rwandaise

La situation au Nord-Kivu n’est intelligible que replacée dans le cadre de
I’histoire de la région des Grands Lacs et de I’évolution de la situation du
Rwanda. L’opposition entre les groupes Hutu et Tutsi a toujours eu un effet
de boule de neige dans les régions voisines. Au Xixe siecle et au début du xx¢,
cette opposition a été cristallisée, stéréotypée et imposée par une ethnologie
en recherche de catégorisation et de classification. La société rwandaise a été
présentée comme une grande féodalité composée par les « seigneurs tutsi »
qui seraient venus (selon le mythe hamitique) d’Ethiopie, d’Egypte ou du
Moyen Orient, et par les « serfs hutu » de race bantu correspondant aux
negres de 1’ Afrique obscure3.

3/ Cf. uneétudede J.P. CHRENEN, « Hutu et Tutsi ’ethnie : ethnies, tribalisme et état en Afrique ».
au Rwanda et au Burundi », in « Au cceur de La Découverte, Paris, 1985, pp. 129-165.
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Cette grille de lecture médiévale de la réalité est devenue le critére d’inter-
prétation a partir duquel on peut lire les relations qui s’instaurent entre les
gens. Dans cette vision idéologique, la séparation entre « ethnies » devient un
fait de « nature », constitutif, ontologique. Le Tutsi serait fait pour comman-
der et le Hutu pour obéir. L’intériorisation de ce modele ethnologique va for-
ger dans le pays une véritable noblesse d’une part et un complexe social et
idéologique d’autre part. La cristallisation de cette analyse « ethniciste » avec
sa « raciologie biologique » et ses concepts « scientifiques » ne pouvait
qu’amener a I’intransigeance et déboucher sur les graves violences que nous
avons connues lors de I’indépendance. L’élément permanent reste cette fagon
de voir la société et par conséquent « lI’autre » en termes de marginalité,
d’infériorité et d’exclusion, bref, une logique d’apartheid fondée sur des sté-
réotypes raciaux.

I’imaginaire chez les populations du nord-kivu

Au Zaire, le « fait ethnique » a été élevé au rang de barométre de la réalité
sociologique et politique. Dans une conjoncture de crise, la conscience eth-
nique et le sentiment régionaliste servent de support a des idéologies et a la
promotion d’intéréts les plus divers. Le mythe de 1’habitant autochtone, du
droit du sol, sont des instruments efficaces pour mobiliser les forces sociales
dans une lutte purement politique dont I’enjeu est la conquéte ou la conser-
vation du pouvoir.

Au Nord-Kivu, la population rwandophone, du fait qu’elle parle la langue
« kinyarwanda » (langue nationale du pays voisin), est identifiée comme
étrangere et d’origine rwandaise. Cela donne naissance au mythe complémen-
taire d’habitant allogene, d’une origine différente de celle de la « population
autochtone ». Dans une conception de I’Etat-Nation, 1’idée d’habitant allogene
va conduire au concept juridique de citoyen a nationalité douteuse qui empé-
chera a un moment donné les Banyarwanda d’exercer leurs droits civiques 4.

facteurs politiques
Dans une culture politique qui s’est longtemps fondée sur le patrimonialisme

et le clientélisme, le lancement du processus démocratique par le discours
du chef de I’Etat du 24 avril 1990, a opéré un éclatement culturel et social ou

4/ « L’identification des nationaux » en mai
1991 a eu lieu seulement dans les régions du
Nord-Kivu, du Sud-Kivu, et du Shaba.
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I’alibi ethnique est devenu un instrument pour freiner le passage a un modele
politique libre de tout totalitarisme.

Dans les années trente, 1’administration coloniale, vu son faible effectif,
s’était efforcée de réorganiser les structures politico-administratives en
s’appuyant sur les chefferies et les sous-chefferies réputées traditionnelles>.
Au Nord-Kivu, I’autorité coutumiere, basée sur le droit d’autochtonie, se
partageait quasi exclusivement entre les Hunde, les Nyanga, les Nande et les
Tembo. Le Président Mobutu reprendra plus tard ce découpage pour y
asseoir son parti unique et structurer la réalité du parti-Etat. Ce qui fait pro-
bleme a ce niveau, c’est moins le pouvoir coutumier en soi que la maniére
dont il s’est exercé pendant trente ans, utilisant systématiquement 1’extor-
sion (amendes et taxes irrégulierement pergues), le ranconnement (sur les
produits de la terre et du bétail), et l1a violence (arrestations arbitraires et tor-
tures de toutes sortes).

C’est cette conception « traditionnelle » du pouvoir qui est contestée par le
processus d’ouverture démocratique. Il s’agit de mettre en ceuvre une véri-
table révolution culturelle. Il faut passer d’une conception du pouvoir sans
partage au partage du pouvoir. Dans cette nouvelle optique, le facteur démo-
graphique acquiert une importance déterminante. La région du Nord-Kivu
compte plus de trois millions d’habitants répartis comme suit : 40% de
Nande, 40% de Hutu, 10% de Tutsi, 4% de Nyanga, 3% de Hunde, et 3%
d’autres ethnies®. Face a cette situation, les détenteurs du pouvoir recourent a
la mobilisation de la population dont ils sont issus en évoquant les stéréo-
types des populations allogenes et le danger qu’elles représentent pour la sur-
vie collective.

intéréts économiques

Les atouts économiques de la région du Nord-Kivu sont considérables.
L’agriculture occupe une place importante en raison de la fertilité des terres
volcaniques et des saisons de pluie qui permettent deux récoltes par an. Au
carrefour de la route Mombasa-Nairobi, via Kampala vers Kigali, Bujumbura
et I’Afrique australe, cette région détient une position stratégique importante
au niveau commercial.

5/ Cf. « La colonisation, ['indépendance, le 6/ Cf. « Situation qui prévaut dans le diocése

régime Mobutu et demain ? » Grip-Infor- autour des massacres dans les zones de

mation, Bruxelles, 1989, p. 25. Walikale et Masisi ». Rapport de Son Exc.
Mgr NGaBu du 11 mai 1993.
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Deux groupes se sont affirmés comme des géants économiques : les
Banandes qui contrdlent le commerce et les Banyarwanda qui sont principa-
lement agriculteurs et éleveurs. Autour des années 60, un mouvement inté-
rieur de populations s’est produit dans le Nord-Kivu. Dans la collectivité sur-
peuplée de Bwisha, certaines familles Banyarwanda ont émigré vers le
Bwito, en zone de Rutshuru, et dans la zone de Masisi. Parallelement, on a vu
un dégorgement de la zone surpeuplée de Lubero (au nord), fief des
Banandes, vers la plaine fertile de la Rwindi (au sud). Le développement de
la ville de Goma (au sud), a attiré des 1962 la population Banande qui s’y est
installée en grand nombre et y a organisé le commerce’. Cette arrivée des
Banandes dans le sud de la région établit une nouvelle donne dans le rapport
des forces socio-politiques. Comme le dit bien Kanyamachumbi, « au Nord-
Kivu, les Banande entrent visiblement en compétition économique et poli-
tique avec les Banyarwanda, en jouant par moment le rdle de catalyseurs, et
plus d’une fois en exploitant a leur avantage |’antagonisme permanent dans
le Masisi entre les Bahunde et les Banyarwanda, et dans la zone de Rutshuru
entre les Bahutu et les Batutsi » 3.

Les données démographiques font ressortir les vrais antagonismes dans la ré-
gion. Les Banyarwanda (Hutu et Tutsi) représentent 50% de la population.
Malgré leur puissance économique, ils n’ont que 11 % de participation dans
I’espace politique®. Dans la logique démocratique du scrutin majoritaire, les
Banyarwanda sont en compétition politique directe avec les Banande qui re-
présentent 40 % de la population et détiennent 38 % de participation dans
I’administration de la région. Les massacres et la marginalisation des
Banyarwanda peuvent répondre a un jeu d’alliances qui risque de masquer les
vrais antagonismes.

au plan juridique

La mise en question de la nationalité des Zairois de souche rwandaise a juri-
diquement son origine dans la loi n°® 81-002 du 29 juin 1981. Cette loi abroge
la 1oi n® 72-002 du 5 janvier 1972 qui, en son article 12, stipulait que les per-
sonnes originaires du Rwanda-Burundi et établies dans la province du Kivu
avant le 1¢r janvier 1950, avaient acquis la nationalité zairoise a la date du
30 juin 1960. En se voulant une loi avec effet rétroactif, cette loi du 29 juin

7/ KANYAMACHUMBI Patient, « Les popula- 8/ Ibidem, p. 9.
tions du Kivu et la loi sur la nationalité ». 9/ « Mémorandum des communautés Hutu et
Editions Select, Kinshasa, 1993, p. 9. Tutsi du Nord-Kivu » du 25 avril 1993, p. 6.
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1981 va a I’encontre des principes juridiques internationalement reconnus et
place une partie de la population d’origine zairoise en situation d’apatrides.

évaluation
L’organisation de cette stratégie s’articule principalement a trois niveaux :

— a Kinshasa, capitale nationale, le but est de provoquer des foyers de tension
sur le territoire national pour permettre I’intervention de ’armée en vue de
ramener le calme. C’est la forme de campagne présidentielle menée par le
chef de I’Etat qu’un bain de sang ne géne nullement;

— a Goma, chef-lieu de la région du Nord-Kivu, il s’agit de maintenir le pou-
voir politique entre les mains de la coalition entre Nande, Hunde et Nyanga;
— dans les zones administratives rurales de Masisi, Rutshuru et Walikale, au
niveau des collectivités, il s’agit de maintenir en place les chefs coutumiers.

Ainsi nous constatons que les massacres au Nord-Kivu ne sont pas un évé-
nement accidentel mais le résultat d’un plan bien étudié, planifié et minu-
tieusement exécuté.

PERSPECTIVES DE RECONCILIATION

La réconciliation est un profond pardon, et c’est un don a recevoir. Elle sup-
pose que I’on accepte de rendre I’amour pour la haine, que I’on réintegre
celui que 1I’on excluait et que 1’on accepte de reconnaitre ses torts.
Actuellement, au Nord-Kivu, le souvenir des victimes est encore vivace et
appelle a la vengeance de part et d’autre. Tout discours sur le pardon et la
réconciliation reléve de I’ordre du normatif, c’est-a-dire d’une vision des
choses telles qu’elles devraient étre.

Les différentes analyses nous montrent que la réalité des faits est avant tout
d’ordre politique et économique. Les sentiments de survie collective pour
les minorités Hunde et Nyanga, de marginalisation et d’exclusion pour les
Banyarwanda, reposent sur des besoins fondamentaux incontournables, a
savoir la reconnaissance de part et d’autre du besoin de sécurité et
d’identité. La question de base est celle d’une intégration communautaire
ou tout le monde trouve la place qui lui convient. Le fait ethnique peut étre
un instrument efficace de mobilisation, mais il n’est pas une réponse a ce
besoin d’intégration. Ici se situe le role crucial des agents pastoraux qui ont
la lourde et délicate tiche de « rassembler » tant de personnes meurtries et
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blessées. La réconciliation peut s’articuler sous une double vision : a court
terme et a long terme.

a court terme : une opération de vérité

Dans une conjoncture politico-économique comme celle du Zaire, le fait eth-
nique ou prétendu tel se présente comme un alibi sur le plan social. 1l sert de
bouc émissaire pour couvrir les intéréts politiques. Le sentiment d’apparte-
nance a un groupe mobilise les passions pour un discours populiste facile et
joue un rodle de clientélisme dont les barons du pouvoir sont les premiers
bénéficiaires. Le fait ethnique est un instrument de conquéte et de contrdle du
pouvoir. Cela doit étre dénoncé. L’exemple de Bukavu est instructif. Malgré
les efforts déployés, I’argument ethnique n’a pas eu d’effet automatique. Les
gens, qui depuis une vingtaine d’années travaillent ensemble dans les coopé-
ratives de production artisanale, sont arrivés a s’apprécier mutuellement. Ils
aspirent a une vraie société civile et, pour eux, la sécurité des biens et des
personnes passe avant les discours populistes.

Dans le discours politique, I’insistance sur le respect du droit coutumier, du
droit d’autochtonie et d’'un régionalisme ethnocentrique est un leurre qui
cache la faillite de la construction de I’Etat-nation. Quand on évoque d’une
facon rigide le droit du sang, de 1’autochtonie, de I’appartenance héréditaire,
on crée des dynamismes d’exclusion et il est presque impossible d’envisager
une identité nationale. Dans un contexte culturel ou I’identification au groupe
(ethnique ou clanique) est plus forte que I’identité nationale, tout projet de
société doit inclure les mécanismes qui assurent les droits des minorités sur le
plan socio-politique.

Il est impératif de démystifier les aspects mythiques et racistes de |’ethnolo-
gie coloniale qui débouchent sur un tribalisme sanglant. Il n’y a pas de déter-
minisme ethnique. Les conflits ethniques ne sont pas une fatalité mais répon-
dent plutdt a une stratégie de conquéte ou de maintien du pouvoir. La
stratégie tribale consiste a créer un fossé entre deux parties et a provoquer
ainsi I’engrenage fatal de la violence.

Les témoignages qui nous viennent du terrain sont désarmants. Certaines per-
sonnes ayant particip€ aux massacres ne savent pas pourquoi elles ont agi ainsi. Il
est important de prendre conscience de cet engrenage a tous les niveaux, intellec-
tuel, politique et social. Parri nos agents pastoraux et nos sociétés civiles, il y a
un besoin urgent de personnes qui lisent et analysent les piéges de la manipula-
tion politique afin de prévenir les gens avant qu’ils ne s’y laissent prendre.
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Pour désamorcer la peur de l'autre, il faut développer un systéme de type
associatif. Il faut introduire dans le processus de prise de décision la regle de
I’unanimité et non celle de la majorité politique. Dans un consensus social de
ce genre, les intéréts des minorités sont pris en compte et la participation a la
gestion de la chose publique est garantie pour tous.

a long terme : une intégration communautaire

L’intégration communautaire est un processus de longue durée. La destruc-
tion du tissu moral est peut-€tre le pire des maux que I’avenir reprochera aux
trois décennies d’un monolithisme politique, autocratique et clientéliste dans
I’histoire du Zaire. Cette intégration nécessite comme soubassement une édu-
cation a la tolérance et au respect de 1’autre en tant que personne.

La tache est immense. Les agents pastoraux se trouvent en bonne position
pour inclure dans la pastorale a tous les niveaux une éducation a la tolérance
et a la non-violence. Les lieux privilégiés d’un tel apprentissage seraient le
catéchisme des enfants, les écoles primaires et secondaires, les liturgies et les
petites communautés chrétiennes de base.

Un impératif s’impose a notre mission d’évangélisation: développer un pro-
gramme de formation et de conscientisation qui prépare nos populations a
poser de vraies questions a nos hommes politiques. Avant leur discours popu-
liste, qu’ils nous parlent de leur projet de société, de la création d’emplois, de
ce qu’ils comptent faire face au chdmage de tant de jeunes sans avenir. Qui
sait ? Un jour peut-€tre, une telle population avertie, informée et formée
engendrera une nouvelle classe politique qui se souciera des besoins et des
droits du peuple et les prendra a cceur.

Aloys Tegera 31, rue Friant
75014 Paris
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VIOLENCE EN IRLANDE DU NORD
CHOISIR LE PARDON

par Breifne V. Walker

Spiritain irlandais, professeur de théologie morale a I’Ecole Internationale
Spiritaine de Théologie de Enugu (Nigéria), B.V. Walker analyse la violence
qui regne en Irlande du nord. Il dégage les raisons plus ou moins conscientes
qui nourrissent les antagonismes, notamment les structures injustes et la
maniére différente dont on relit I’histoire selon que l’on est oppresseur ou
opprimé. Jésus a vécu une oppression semblable. Son attitude ouvre la voie a
une création nouvelle.

une situation complexe

« Les Irlandais ont le droit de recourir a la lutte armée, dans le contexte de la
recherche de l’indépendance de l’'lrlande et dans les conditions de |’occupa-
tion britannique dans les six comtés. Aux Irlandais de voir s’ils veulent exercer
ce droit. Le Sinn Fein ne préconise pas le recours a la violence. Nous compre-
nons pourquoi ce conflit dure et pourquoi I’IRA oppose une résistance armée a
I’autorité britannique dans notre pays... Il incombe a ceux qui prétendent qu’il
y a une autre solution que la lutte armée de I’'IrRA de le prouver » !

Cette déclaration de Gerry Adams, Président du Sinn Fein, le parti politique
allié a I'IrRA en Irlande du Nord, met en lumiére la complexité des compo-
santes du conflit armé le plus long de ce siécle en Europe. Depuis vingt-cing
ans, on a présenté les membres de I’IRA comme des terroristes et leurs actions
ont été qualifiées de « violence stupide et irrationnelle ». Cette maniere de
parler permet de cacher le fait que I’IRA est un groupe de guérilla urbaine tres
discipliné et bien entrainé, sous un controle rationnel. Elle est dirigée par des
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gens qui ont des buts politiques clairs. L’IRA a déclaré qu’elle était détermi-
née a poursuivre la lutte armée jusqu’a ce qu’elle réussisse a détruire « la
volonté des Britanniques de demeurer en Irlande ». Et pourtant, il est clair
que ni I’IRA ni les forces de sécurité de I’Irlande du Nord ne peuvent empor-
ter une victoire militaire décisive.

Protestants ou catholiques, les gens sont fatigués de la guerre, surtout ceux
qui vivent dans les quartiers défavorisés des cités et des villes d’Irlande du
Nord. Ils sont victimes du chdmage, de la terreur infligée au hasard par les
groupes paramilitaires, de 1’absence d’activité politique normale qui entraine
la perte du contrdle sur I’orientation de leur existence. Le langage qui
condamne la violence est sans objet. La plupart des gens veulent la paix et la
réconciliation. Les chefs politiques et religieux ont appelé a la réconcilia-
tion, a la paix et a la non-violence. Mais certains se méfient profondément
de ce discours. Ils n’y voient que des mots convenus, utilisés par ceux qui
détiennent 1’autorité pour neutraliser les revendications de justice des sans-
pouvoir.

Depuis cinquante ans, le conflit d’Irlande du nord se déroule sur fond de dis-
crimination contre les catholiques. Depuis 1921, date a laquelle 1’Etat
d’Irlande du nord a été établi par une loi du Parlement britannique de
Westminster, les catholiques n’ont jamais été acceptés comme citoyens a part
entiere de cet Etat. Les historiens sont d’accord pour reconnaitre 1’existence
d’une réelle injustice envers la communauté catholique jusqu’a la campagne
pour les droits civiques de 1968-1969. Peu apreés cette date, 1I’IRA, qui avait
connu une longue période de calme, s’est réorganisée avec comme premier
objectif de défendre les catholiques des secteurs nationalistes contre les vio-
lentes attaques des forces de sécurité.

A partir d’une perspective théologique catholique, cet article voudrait exami-
ner quelques questions soulevées par I’emploi de la force pour obtenir la jus-
tice, parvenir a la libération et établir les conditions requises pour réaliser la
réconciliation.

violence : une notion complexe
Quand on parle de force, I’image qui influence le plus dramatiquement nos

sentiments et notre réflexion est celle de 1’agression physique directe sur une

1/ The Irish Times, 13 aoft 1993,
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personne ou un groupe de personnes comme dans le viol ou le meurtre. La
fréquence des attentats a la voiture piégée et I’utilisation d’autres moyens de
destruction massive lors des campagnes politiques, ont renforcé la tendance
populaire a assimiler la violence a I’usage de la force physique. Cela conduit
a simplifier un concept tres complexe. L’identification de la violence avec
I’usage de la force physique suggere aussi que le concept de violence ne
s’applique qu’a I’usage illicite de la force : on parlera de violence quand il
s’agit d’un « terroriste », mais pas dans le cas d’une armée dont les actions
sont qualifiées d’usage de la force 1égitime, parfois sans que I’on songe a cri-
tiquer la fagcon dont la guerre a été préparée et les opérations menées.

Pourtant, dans les affaires humaines, la violence est beaucoup plus étroite-
ment associée a I’idée de « violation » qu’a I’idée de force. Ce qui est fonda-
mental dans le concept de violence, c’est qu’une personne ou un groupe est
violé. Il existe un consensus général selon lequel les étres humains ont cer-
tains droits fondamentaux, du fait qu’ils sont des personnes, consensus
exprimé par exemple dans la Déclaration Universelle des Droits de I’Homme.
Il faut un corps pour étre une personne et chacun a un droit inaliénable sur
son corps. Ce droit fondamental a I’autonomie physique fonde I’article 5 de
la Déclaration Universelle des Droits de I’ Homme : « Personne ne sera sou-
mis a la torture ou a un traitement ou un chatiment cruel, inhumain ou dégra-
dant.» Le droit a I’autonomie inclut le droit a la dignité, le droit de prendre
des décisions pour sa propre vie.

Quand une société refuse systématiquement a un groupe défavorisé les choix
et les biens accessibles a la majorité, cela constitue une forme fondamentale
de « violence » qui releve d’un processus d’injustice structurelle. Cette injus-
tice structurelle viole des personnes et des sociétés entieres. Miseres phy-
siques, psychologiques et morales s’accumulent, héritage de la pauvreté. Les
gens sont acculés a vivre sans espoir, réduits a une mentalité de mendiants.
Cela conduit souvent a une intériorisation de 1I’oppression, quand les victimes
de I’injustice acceptent la misere, la maladie et des souffrances que 1’on pour-
rait éviter comme faisant partie de 1’ordre naturel des choses?.

L’injustice structurelle donne parfois naissance a une action politique orga-

nisée en vue de résister a 1’injustice et de la remplacer par un ordre plus juste.
Cela inclut parfois 1’usage de la force armée. Cette force armée est-elle ou

2/ Helder CaAMARA, “Spiral of Violence”,
London & Sydney, 1971.
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n’est-elle pas synonyme de violence ? Et si elle ne I’est pas, a quel moment
I’usage de la force armée devient-il violence ? Autant de questions pour un
débat éthique.

résistance violente ou non violente a 1’état

Dans la tradition chrétienne, on trouve a la fois une longue réflexion sur
I’obligation morale d’obéir a I’autorité politique et une solide tradition sur la
résistance a cette autorité incluant, dans certaines circonstances, 1’usage de la
force. Saint Thomas d’Aquin comme Suarez ont admis la possibilité d’une
résistance armée a un tyran en vue de sauvegarder le bien commun. Dans son
enseignement officiel, I’Eglise catholique autorise 1’usage de la force armée
pour s’opposer a une tyrannie évidente et prolongée portant gravement
atteinte aux droits fondamentaux des individus et au bien commun3. Pour
s’opposer a toute autre forme d’injustice, méme dans des circonstances res-
senties comme tres opprimantes par un groupe donné, le magistere appelle a
la non-violence active®.

De saint Thomas d’Aquin a nos jours, la tradition catholique a insisté sur le
refus de la tyrannie et sur la défense du bien commun. Depuis Vatican 11, le
respect des droits de la personne est devenu un critére éthique pour évaluer la
légitimité des gouvernements et le magistére a mis au centre de 1I’orthodoxie
catholique le principe que I’action en faveur de la justice fait partie intégrante
de I’annonce de I’Evangile5. Cela implique une certaine intervention dans le
domaine socio-politique qui, a son tour, exige 1’usage de la force.

En 1979, a Puebla, les évéques d’ Amérique latine ont dit implicitement que
la violence et la non-violence ne sont pas simplement des moyens alternatifs
pour atteindre le méme but. Etant donné I’interpénétration des moyens et des
fins, ces moyens aboutissent a des résultats tres différents®. Sans doute, les
évéques étaient-ils marqués par leur propre expérience de la nature et des
conséquences de la résistance armée en Amérique du Sud, au cours des dix
années précédentes, et des ripostes impitoyables de la police et des forces mi-
litaires. La rencontre de Puebla a précisé la responsabilité des chrétiens dans

3/ Instruction du Vatican sur la liberté chré- 5/ Synode des Evéques, 1971, n° 6.

tienne et la libération, 1986, n° 79.

4/ Cf. I’article stimulant de J. LANGAN, “Vio-
lence and Injustice in Society”, Theological
Studies, dec. 1985, pp. 685-699, et B. WALKER,
The Irish Theological Quarterly, n°® 1, 1991,
pp- 41-81.

6/ 3¢ Conférence générale des Evéques
d’Amérique latine, London 1980, n°® 531-2. Et
commentaire de Langan sur les conclusions,
690 et 696.

irlande du nord 193



« I’utilisation de tous les moyens possibles » pour favoriser I’emploi de
tactiques non violentes afin de rétablir la justice.

morale et histoire

Mais que faut-il considérer comme justice ou injustice ? En ce domaine, pour
distinguer entre force et violence, le débat moral doit tenir compte des don-
nées historiques. La tradition catholique officielle sur I’utilisation de la force
armée attache une grande importance a 1’analyse attentive des faits, avant que
I’on puisse justifier le recours a la force. Mais I’histoire des luttes armées
pour la justice, pour la libération et/ou I’autodétermination au xXx¢ siecle,
révele la difficulté de saisir vraiment et d’analyser les « faits » qui sont large-
ment déterminés par les intéréts. Une grande part du combat moral consiste a
apprendre a « voir » honnétement. Cette vision exige un solide entrainement
en raison de la complexité de I’interaction entre jugements moraux et
compréhension de I’ histoire.

Le point crucial, ce sont les sentiments des gens et les convictions dont ils
ont hérité sur ce que leur groupe a souffert et ceux qui en ont été et en sont
encore responsables. La complexité des relations entre I’appréciation morale
et la compréhension historique est évidente dans le texte cité en introduction.
L’IRA se présente comme la voix authentique du « peuple irlandais », comme
une entité singuliere ayant une mission historique précise : réaliser « 1’indé-
pendance de I’Irlande ». L’IRA définit ses exigences de justice en ces termes :
une Irlande de trente-deux comtés, unifiée et libérée de la « présence britan-
nique ». La plupart des nationalistes pensent qu’une Irlande unifiée est un
bien en soi, la réalisation du droit a 1’auto-détermination du « peuple
irlandais ». Pourtant une « Irlande unifiée » est une abstraction, ni bonne ni
mauvaise en soi. La possibilité, dans I’avenir, d’une Irlande unifiée appartient
a un contexte historique particulier qui incluerait les moyens mis en ceuvre
pour la réaliser et 1’aptitude des peuples d’Irlande a se souvenir du passé
d’une maniere véridique, sans esprit de vengeance.

L’insistance exclusive de I’IRA pour la solution qu’elle estime seule juste en
Irlande du Nord, aux dépens de la communauté unioniste-protestante, est une
conséquence de la maniere dont les gens sont liés a leur histoire, maniere qui
inspire en retour les idées et les propositions sur la réconciliation et la paix. Il
y a longtemps que nationalistes et unionistes ont compris que leurs intéréts
vitaux et leurs droits 1égitimes étaient mutuellement incompatibles. Les
extrémistes des deux communautés sont assez puissants pour imposer par la
force leurs visions particulieres de la justice et de 1’auto-détermination,
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encore que, des deux cOtés, beaucoup accepteraient un accord qui s’écarterait
un peu de leurs solutions idéales. Mais I'IRA et les groupes para-militaires
protestants sont devenus plus impitoyables et plus acharnés dans la poursuite
de leurs objectifs. L’IRA veut absolument gagner sa guerre.

le role du plaidoyer

Ces vingt derniéres années, on a bien des fois énuméré les arguments moraux
pour et contre 1’usage de la force armée. A la fin de son étude sur I’utilisation
de la force armée contre 1I’Etat, Ted Honderich concluait que la philosophie
politique réside dans le plaidoyer, une forme de débat contradictoire dans
certains systemes juridiques. Dans les discussions sur 1’usage de la force et
de la violence, les philosophes et les moralistes sont inévitablement plus
proches des avocats que des juges. « Ils sont sans doute des avocats plus ou
moins convaincus du droit qu’ils défendent, mais ce sont quand méme des
avocats » 7.

Ainsi les Serbes de Bosnie, I’UNITA en Angola comme I'IRA en Irlande du
Nord, sont absolument convaincus de la justesse de leur cause. Ils trouvent
bien des raisons morales pour justifier leur action. Mais si nous voulons réflé-
chir en toute clarté aux moyens de parvenir a la réconciliation dans des situa-
tions de conflit, nous devons étre attentifs au genre de plaidoyer mis en
ceuvre dans I’utilisation habituelle de la force armée, incluant la terreur mas-
sive, le bombardement des villes et des cités et le meurtre des militaires et
des civils. Il faut attacher une grande importance a ce qui structure en profon-
deur nos arguments moraux, les passions et les intéréts qui sont en jeu, la
force des souvenirs individuels et des images qui conduisent un groupe ou
une communauté entiere a croire qu’il est juste ou tolérable de prendre les
armes et de tuer ceux qu’on estime responsables de 1’injustice et, inévitable-
ment, des civils innocents. Si notre discours sur la réconciliation dans les
conflits politiques violents se limite a des exigences contradictoires de jus-
tice, alors les factions armées continueront a trouver des raisons de s’attaquer
violemment a leurs ennemis présumés.

recours a la tradition judéo-chrétienne : Jésus

La doctrine catholique romaine sur ’'usage de la force ne peut pas se réduire
a un ensemble de calculs pragmatiques sur la quantité de force qui peut étre

7/ T. HONDERICH, “Violence for Equality”,
Penguin Books, 1980.
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utilisée par un groupe armé pour résister a ce que l’on juge gravement
injuste. L’enseignement officiel sur les moyens de réaliser la justice doit étre
mis en lien avec les récits, les intentions et les vertus qui constituent la tradi-
tion judéo-chrétienne et tout particulierement avec la richesse et la
complexité de la vie de Jésus.

Le témoignage du Nouveau Testament, associé a la doctrine sociale de
I’Eglise, montre clairement que notre tradition vivante sur la justice et la
maniere de la réaliser est au service de la perspective d’'une communauté
humaine transformée. La réalisation d’une telle communauté réconciliée
exige un solide entrainement a un ensemble de vertus interdépendantes : faim
et soif de justice, bonté, patience et douceur.

Rappelons ici que le mouvement lancé par Jésus, comme les principaux sym-
boles et textes chrétiens, ont vu le jour dans un contexte d’injustice structu-
relle et de répression, dans une Palestine dominée par les Romains 8. La situa-
tion de la Palestine juive résultait de la conquéte impériale qui avait
massivement eu recours a la violence, au massacre ou a la réduction a I’escla-
vage de populations entieres. Compte tenu de nos connaissances sur les struc-
tures de violence et la situation conflictuelle de la société, nous devrions élar-
gir ’attention que nous portons aux questions de violence et de réconciliation
dans le Nouveau Testament.

Au milieu des tensions sociales et politiques de la Palestine du premier siecle,
Jésus a d’abord libéré le peuple du besoin de rechercher la vengeance et la
justice par la force (cf. Mt 5,21-24; 5,38-42; 5,43-48). Ce faisant, Jésus refu-
sait les attentes normales de la vie politique et sociale, attentes basées sur le
principe de la réciprocité, et il se pronongait pour une bonté sans limite. Le
contexte immédiat était la petite communauté villageoise ou les gens arri-
vaient tres péniblement a survivre, écrasés d’impots, obligés d’emprunter
pour procurer a leurs familles nourriture et produits de premiere nécessité.
Les tensions qui en résultaient dégénéraient souvent en conflits et en actions
violentes. Tout cela sapait le renouveau de la vie communautaire et la res-
tauration d’Israé€l qui était au cceur du ministeére de Jésus.

Dans la ligne de la croyance juive, Jésus croyait que le péché sapait 1’ordre
juste de la vie communautaire. Les pécheurs étaient les collaborateurs du

8/ Cf. R. HORSLEY, “Jesus and the Spiral of
Violence”, New York, 1987.
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mal. Collaborateurs politiques, exploiteurs, terroristes, prostituées : tous
étaient fermement exclus de la communauté des justes. Dans la pratique juive
courante, les offenses envers le prochain exigeaient restitution et repentir
(Lv 5). Beaucoup de collecteurs d’impdts étaient pratiquement exclus de la
communauté des croyants par le fait qu’il leut fallait rendre 1’argent qu’ils
avaient extorqué, plus un cinquieéme de la somme. En offrant le pardon aux
pécheurs, Jésus ne faisait rien de nouveau. C’était prévu dans le judaisme
ordinaire pour tout pécheur qui retrouvait le chemin du Seigneur par une
pénitence convenable. Dans le message de Jésus, le scandale venait de ce
qu’il offrait une place dans son propre groupe a tous les exclus de la
communauté, avec I’entrée dans le royaume de Dieu s’ils I’acceptaient. Il
n’appelait pas les pécheurs a se repentir de la maniere prévue mais a accepter
son message qui leur promettait le royaume. C’est cela qui était trés offensant
pour la piété juive orthodoxe.

La maniere dont Jésus pratiquait le pardon entrainait un changement encore
plus grand dans la compréhension et la pratique de la justice. La priere de
Jésus sur la croix : « Pére, pardonnez-leur, ils ne savent pas ce qu’ils font »,
(Lc 23,34) nous indique les conséquences formidables du pardon. Ils ne
savaient pas ce qu’ils faisaient parce qu’ils avaient été formés, depuis des
générations, a agir selon le principe de réciprocité.

Le pardon est une démarche gracieuse, un don de Dieu, qui rend les étres
humains capables de recréer le monde. Les premiers disciples prirent peu a
peu conscience des conséquences de ce don. Apres la résurrection, ils ont cru
qu’ils avaient regu le pouvoir de pardonner les péchés (Jn 20,21-23). Nous-
mémes, nous nous débattons encore avec ces conséquences, dans nos efforts
pour étre solidaires des pauvres, dans nos discussions sur 1’usage du pouvoir
ou de la force physique, dans notre recherche de réconciliation vraie aprés
des dizaines d’années de conflits violents.

Les arguments éthiques contre la violence, contre les actes d’atrocité des
forces policieres ou paramilitaires, ne conduisent généralement pas les gens
déterminés a déposer leurs armes lorsqu’ils sont persuadés que leur cause est
juste. Et méme s’ils le faisaient, nous aurions encore besoin d’étre libérés du
fardeau du passé et de batir pour I’avenir une communauté réconciliée.

présence de I’histoire

Pour réaliser cette réconciliation, on a besoin d’un nouveau paradigme.
Quand on réfléchit a I’histoire des luttes de libération avec les violences de
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toutes sortes qui les accompagnent, on est impressionné par certains traits. En
Irlande du Nord et en bien d’autres endroits, on rencontre un sentiment
d’impuissance a I’égard du passé et de la construction de I’avenir. A Belfast,
sur les murs et les pignons des maisons, les peintures qui représentent les vic-
toires historiques expriment d’'une maniere vivante a quel point les étres
humains sont liés a leur passé. Les hommes et les femmes qui tuent et posent
des bombes ne sont pas spécialement méchants ou irrationnels. Longtemps
ils se préparent et on les prépare a agir ainsi. On pense a tout un réseau de
sentiments, de dispositions, de motifs qui sont en rapport avec la fagcon dont
les gens se remémorent leur histoire. A partir de cet imaginaire, il devient
possible de tuer et de mutiler, pour faire « justice ». La difficulté, ici, est le
caractere imprécis de I’idée de justice, but déclaré de la force armée.

A preuve, cette justification des actions de I'IRA : « Etant donné [’histoire de
l’oppression britannique et de la violence organisée britannique, soutenir la
loi britannique et I’ordre britannique sert seulement a saper le droit national
irlandais a I’auto-détermination... La source de toute violence politique est
I’existence de I’Etat du nord et l’intervention continue des Britanniques dans
nos affaires »9.

Le moralisme impitoyable de cette fagon de relater I’ histoire, de dire son his-
toire, suggere qu’en bien des lieux de conflit, 1’ histoire est beaucoup plus que
I’étude détachée d’événements passés. Elle est plutdt comprise comme une
réalité immuable. Elle est une ressource puissante a laquelle on s’adresse
pour justifier les nécessités politiques contemporaines.

L’histoire du passé qu’une communauté ou un groupe se raconte a elle-
méme, contient des fictions auto-justificatrices qui accompagnent un noyau
de vérité historique. A mesure que le conflit armé grandit et implique
d’autres personnes, la part de vérité contenue dans la mémoire commune se
fige et devient de moins en moins susceptible de changement ou de réinter-
prétation a la lumiére d’évidences ou de perspectives nouvelles.

choisir le pardon
Se souvenir du passé est une entreprise morale qui demande une imagination

morale spécifique et toute la perspicacité que I’on peut acquérir a partir du
travail des historiens. Il faut choisir entre se souvenir du passé dans un esprit

9/ Journal officiel de I'IRA, 16 juin 1988.
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de vengeance et d’oppression, ou bien en vue du pardon mais de fagon
rigoureusement vraie. Le pardon est une réalit¢ complexe. Ce n’est pas une
tentative pour amoindrir les réalités du conflit, les souffrances et les abus de
pouvoir passés ou présents. Le pardon est une réponse a ce qu’on ne peut
pas changer : les réalités que nous ne pouvons éviter, abolir ou ignorer.
Fondamentalement, le passé ne peut étre changé. Ce qui est fait est fait. Il y a
aussi dans les personnes ou les groupes quelque chose que 1’on ne peut pas
changer.

Dans une perspective théologique chrétienne, le pardon est une réponse par-
ticuliere a ce qu’on ne peut pas changer. Tout en respectant ce qui ne peut
étre changé, il trouve moyen de changer I’inchangeable. 11 apparait comme
une sorte d’événement, d’acte ou d’esprit, donné aux €tres humains, et qui
change I’inchangeable en le plagant dans un nouveau contexte, y projetant
une lumiere apparemment impensable, impossible méme. C’est le pouvoir
imprévisible d’une vie nouvelle, d’une espérance nouvelle.

Dans la foi et la symbolique chrétiennes, c’est ce que la Résurrection fait
de la croix de Jésus. La résurrection ne supprime pas la croix, comme si elle
n’avait jamais existé. La résurrection, ce n’est pas comme si Jésus était des-
cendu de la croix quand ses persécuteurs I’ont nargué en lui disant : « Si tu es
le fils de Dieu, descends de la croix. » Il a vécu la croix jusqu’a sa fin ameére
et elle se dresse 1a, comme quelque chose qui est arrivé et qui est inchan-
geable. Mais la résurrection la place dans une lumiére nouvelle qui permet le
pardon et fait de la croix un symbole et une puissance de pardon.

Mais comment les femmes de Bosnie peuvent-elles pardonner aux soldats
qui les ont violées ? Comment les nationalistes et les unionistes d’Irlande du
Nord peuvent-ils pardonner les torts que leurs ennemis leur ont causés ? Le
genre de pardon qui touche la mémoire historique d’une communauté
entiere est une démarche morale terriblement difficile. En fait, comme Rein-
hold Niebuhr I’a fait remarquer, le pardon est une ceuvre morale qui est pos-
sible seulement quand la moralité est transcendée par la religion. Dans les
années 1980, en divers pays européens, des mouvements pacifistes ont
ceuvré pour la réalisation du désarmement nucléaire en Europe. Ce projet
paraissait impossible. Quelques hommes inspirés, profitant d’un moment de
prise de conscience collective, ont contribué a développer le désir largement
répandu d’une paix sans armes nucléaires. Au méme moment, ces mouve-
ments ont contribué a briser les structures qui maintenaient la guerre froide.
Ce qui a débuté avec quelques-uns fait maintenant partie de 1’opinion
publique européenne.
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le pardon, nouvelle création

Les nations en tant que telles ne peuvent pas pardonner. Mais les individus le
peuvent et peuvent donner a d’autres individus et d’autres groupes la force de
pardonner. Ils contribuent ainsi a une prise de conscience collective qui peut
conduire a un changement progressif de la conscience que la communauté a
de son histoire et I’ouvrir aux complexités et aux ambiguités de cette histoire.
Cela n’est possible que si la force du pardon pousse les gens a remettre en
question et a modifier les souvenirs sélectifs, acceptés sans critique, qui
visent a servir les intéréts politiques actuels, et parfois a 1égitimer la violence
contre ceux qu’on appelle des ennemis.

Ce dont il est ici question, c’est d’une force humaine assez puissante pour
rompre la chaine interminable des actions violentes, qu’elles viennent de
I’Etat ou de ses adversaires. A propos de la condition humaine, Hannah
Arendt parle de deux éléments importants qui emprisonnent les gens : « les
situations inextricables de I’irréversibilité et de I’imprévisibilité ». Pour elle,
Jésus de Nazareth est Celui qui a révélé le role du pardon pour permettre
aux €tres humains de se libérer de I’irréversibilité, des contraintes de 1’his-
toire et des actions passées. La notion de « promesse » libere les €tres hu-
mains et leur permet d’agir dans I’avenir. Ces deux notions de « pardon » et
de « promesse » sont essentielles dans I’histoire de Jésus et dans la vie de la
communauté qui vit du souvenir de Jésus. Elles témoignent de la puissance
du Christ, une puissance qui est capable de changer des relations destruc-
trices.

Pardonner, surtout si cela fait partie d’une démarche collective en politique,
c’est prendre part a une nouvelle création. Le pardon rompt la chaine inin-
terrompue des actions violentes qui visent a rétablir la justice. L'usage de la
force armée, ou de la violence, devient superflu quand le pardon est une pos-
sibilité réelle.

Breifne Walker Holy Ghost House
Kimmage — Dublin 12 Irlande
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NON-VIOLENCE
ET RECONCILIATION INTERIEURE

par Christian Renoux

Normalien, agrégé d’histoire, C. Renoux travaille a I’Ecole fran¢aise de
Rome. Membre du Mouvement International de la Réconciliation, il est
rédacteur des Cahiers de la Réconciliation.

Toutes les situations de violence aboutissent au méme sentiment : la réconci-
liation semble impossible. C. Renoux nous invite a réfléchir sur les condi-
tions intérieures qui rendent possible le pardon, dans la reconnaissance de
notre propre violence, la conversion du regard porté sur l’adversaire et le
choix de moyens qui interrogent le violent.

« Si je n’avais pas eu foi dans la conversion des ceeurs, je n’aurais pas pré-
ché la non-violence. Et si nous nous parons de ce titre de non-violents sans
croire fermement a la conversion des caurs nous nous affaiblissons et
n’avons plus de qualité morale pour construire » 1.

« La révolution non violente, seule entre toutes, a une valeur éducative pour
ceux qui y participent. Tu ne peux pas conduire un mouvement non violent
sans que tes volontaires changent de vie, changent en eux. Et tout le long de
ta campagne non violente, dans les manifestations, dans les proceés, dans les
prisons, se fera un travail intérieur » 2.

La réconciliation est un mot familier aux chrétiens. Cela n’est pas tres éton-
nant si on veut bien se souvenir que sa premiére acception en frangais est re-
ligieuse, chrétienne : il s’agit de réunir un pécheur a I’Eglise. L histoire du
sacrement de la réconciliation est l1a derriere: 1’exclusion définitive des
pécheurs de la communauté chrétienne a été assez vite jugée intolérable
méme s’il fallut des siécles pour inventer et roder des procédures de réconci-
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liation autres que 1’unique rémission des péchés par le seul baptéme. Puis la
réconciliation, nous dit le Petit Robert, a pris le sens plus profane d’une
action qui rétablit I’amitié entre deux personnes brouillées.

Dans un cas comme dans 1’autre, la réconciliation va au-dela de la seule dis-
parition de I’objet d’un conflit. Elle a pour but de recréer des liens, de rétablir
une relation ou une communion. Cette exigence rejoint la définition biblique
de la paix. Le shalom est plus que la paix définie comme « les rapports entre
personnes qui ne sont pas en conflit, en querelle »3. Il est plénitude, abon-
dance, justice pour tous, harmonie avec Dieu et sa création. Pour atteindre
cette paix biblique qui n’est pas celle du monde, pour marcher vers la récon-
ciliation, le choix du chemin est important (Dt 11,23).

le Mouvement de la Réconciliation

Je voudrais ici réfléchir sur le chemin qu’a pris le Mouvement International
de la Réconciliation (MIR)4, en privilégiant les moyens de la non-violence
absolue dans son travail en faveur de la réconciliation. Ce Mouvement est né
en aoit 1914 quand, dans divers pays, quelques chrétiens, au nom de leur foi
en Jésus Christ, ont fait objection de conscience a la guerre qui débutait.
Quand ils ont pu se réunir a la fin du conflit, en 1919, le temps de la récon-
ciliation était venu, et eux qui avaient refusé, au risque de leur vie, de partici-
per a la guerre, s’engagerent pleinement dans le travail pour la paix par fidé-
lité a I’amour du Christ pour tous les hommes.

Il n’est pas question ici de retracer I’histoire de ces hommes et ces femmes
qui traverserent toutes les secousses du xx¢ siécle. Mais il faut cependant
rappeler que, tres vite, le Mouvement fut en lien avec Gandhi, d’abord par
un de ses tout premiers membres, le pasteur anglican C.F. Andrews, mis-
sionnaire en Inde et conseiller du leader non-violent, puis par I’Anglaise
Muriel Lester qui se rendit dans son ashram des 1926 avant de 1’héberger, a
Londres, lors de la Conférence de la Table Ronde de 1930. Ce cheminement
du mouvement aux cOtés du mahatma dans les heures sombres de la lutte
anticoloniale influenga en retour ces pacifistes chrétiens qui découvraient
dans la non-violence gandhienne bien des similitudes avec leurs convictions

1/ Acharya VINOBA, La révolution de la non- 4/ Secrétariat international du MIR-IFOR,
violence, Paris, 1958, p. 152. Spoorstraat 38, 1815 BK Alkmaar, Pays Bas.
2/ Lanza del VASTO, Les quatre piliers de la En France : Mouvement International de la
paix, Monaco, 1992, p. 167. Réconciliation, 114 bis, rue de Vaugirard,
3/ Cf. article « paix », Petit Robert, 1988. 75006 Paris.
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les plus profondes. Ils déciderent d’en faire leur moyen d’engagement car
le respect absolu de I’homme leur paraissait la seule voie possible vers la
réconciliation.

réconciliation et non-violence

Aujourd’hui comme hier, les membres du MIR refusent que le meurtre, qui est
considéré comme un crime grave en temps normal au point que son interdic-
tion figure dans les dix commandements, devienne un acte légal et méme
héroique en temps de guerre. Ils pensent qu’il est urgent pour I’humanité de
mettre fin a I’institution de la guerre et d’ceuvrer a la résolution non violente
des conflits. Pour cela, ils ont choisi de travailler a la réconciliation des
peuples avant que les conflits ne dégénérent. Cet engagement s’inscrit dans la
perspective d’un monde réconcilié et s’identifie au combat pour la justice et
contre les diverses formes de violences tant économiques que politiques, tant
religieuses que culturelles.

Ce choix des moyens non violents est fondamental car « la fin est dans
les moyens comme l’arbre est dans la graine », comme aimait a le répéter
Gandhi. Celui qui veut atteindre la réconciliation doit prendre des
moyens qui réconcilient ou qui laissent place a la réconciliation et non
pas des moyens qui blessent ou qui humilient. L’histoire montre assez
que celui qui seme dans la violence récolte dans la haine et que la vio-
lence institue toujours un vainqueur et un vaincu. A 1’opposé, I’objectif
d’une action non violente est de sortir du conflit en s’effor¢cant de libérer
I’opprimé et I’oppresseur. Celui qui cherche a se libérer par la non-vio-
lence d’une injustice qui pése sur lui, veut obtenir sa libération en chan-
geant, autant que faire se peut, 1’attitude de celui qui en est a la source
tout en le respectant. L’action non violente cherche a créer un rapport de
forces favorable aux opprimés pour convaincre ou sinon contraindre
I’adversaire a changer d’attitude. Le but est vraiment atteint quand
I’adversaire prend conscience de son injustice et modifie son comporte-
ment. La réconciliation peut alors avoir lieu. Le conflit disparait et une
plus grande harmonie peut s’établir.

Mais une telle démarche vers la réconciliation suppose un long cheminement
des deux cOtés et demande patience et endurance. Il est parfois tentant de
prendre des moyens en apparence plus rapides et plus immédiatement effi-
caces alors que I’action non violente a besoin de temps pour que chacun évo-
lue et que les prises de conscience puissent se faire.
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des femmes de Colombie

Ainsi, par exemple, des femmes d’une favela de Colombie décidérent un
jour de manifester leur exaspération face aux conditions inhumaines dans
lesquelles elles vivaient. L’eau n’avait jamais été installée chez elles malgré
les promesses répétées des politiciens locaux lors de leurs multiples cam-
pagnes électorales. Elles devaient descendre au pied des collines pour rap-
porter 1’eau nécessaire a 1’alimentation et aux soins de la famille, en particu-
lier des nourrissons. Pour se faire entendre, elles choisirent de se rendre dans
les beaux quartiers de la ville. Elles se répartirent par groupes d’une dizaine,
bébé sous le bras, et se dirigérent vers la place centrale décorée d’une
magnifique fontaine. Un premier groupe s’approcha du bassin et, les enfants
démaillotés, les femmes commenceérent a les baigner dans 1’eau qui débor-
dait de la vasque. Les passantes, bonnes meres des classes aisées, leur firent
vite remarquer que cette eau n’était ni propre ni saine pour les enfants. Elles
leur répondirent calmement que cela ne pouvait guere étre pire que 1’eau
boueuse dont elles disposaient la-haut. Mais assez vite, les discussions
furent interrompues par les policiers qui chasseérent ces pauvresses en train
de défigurer un des plus beaux sites de la ville ! A peine le premier groupe
fut-il dispersé sans ménagement que le second s’approcha de la fontaine et
se mit a son tour a 1’action. La réaction des policiers fut cette fois plus
rapide et plus énergique.

Il fallut plusieurs autres expéditions des femmes de la favela dans le centre-
ville avant qu’un jour une passante apostrophe les policiers sur leur compor-
tement brutal envers des femmes qui ne faisaient que leur devoir de mere et
propose du méme coup son aide a ces femmes. De ce premier contact naquit
un comité de soutien qui put trouver les voies pour obtenir de la municipalité
qu’elle fournisse le matériel nécessaire aux travaux d’adduction d’eau que les
hommes de la favela s’étaient engagés a faire gratuitement.

Cet exemple vécu est riche d’enseignements sur les conditions d’une action
non violente. Ces femmes ont choisi de mettre 1’injustice dont elles souf-
fraient sur la place publique, sous les yeux du plus grand nombre. Elles ont
cru que des personnes se laisseraient toucher par leur situation et elles ont
su engager le dialogue avec les femmes de la ville et accepter de faire
alliance avec elles pour accéder aux dirigeants. Par ailleurs, elles ont su
planifier leur action en équipe et se préparer a ne pas répondre avec vio-
lence aux réactions négatives des policiers. Elles avaient également prévu
des solutions a leur probleme en proposant le travail de leurs maris pour
abaisser les colts des travaux d’adduction et les rendre possibles. Enfin,
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I’imagination et la persévérance de ces femmes ont été nécessaires a toutes

les étapes pour parvenir a un début de réconciliation entre les favelados et
la ville.

amour des ennemis

De cet épisode nous pouvons également faire ressortir quelques attitudes
intérieures nécessaires a la conduite de telles actions non violentes. Il s’agit
principalement de croire a la force de la vérité et de croire que 1’autre, adver-
saire ou ennemi selon la gravité du conflit, peut étre réceptif aux arguments
avancés, peut évoluer suffisamment pour que le conflit trouve une solution.
Pour cela, i1l faut abandonner les attitudes intérieures de haine et d’hostilité. Il
faut désarmer son cceur et son esprit sans diminuer sa volonté de faire triom-
pher le droit et la justice.

De ce point de vue, la pierre angulaire de la non-violence évangélique est
sans conteste I’amour des ennemis tel que I’enseigne Jésus a ses disciples
(Mt 5,44 et Lc 6,27 et 35) car, si la plupart des conflits n’opposent pas a
proprement parler des ennemis mais seulement des adversaires ou parfois
des personnes aux intéréts divergeant sur un point seulement, la difficulté de
la réconciliation est beaucoup plus grande quand il s’agit de se réconcilier
avec ses ennemis, et I’amour des ennemis vaut donc a fortiori pour les
adversaires ou pour ceux avec qui nous entrons simplement en conflit pour
une raison ou pour une autre. Or les ennemis ne sont pas d’abord ceux que
nous n’aimons pas, mais ceux qui ne nous aiment pas, qui nous veulent ou
qui nous font du mal, de fagon objective ou supposée. C’est bien le sens des
paroles de Jésus : « Aimez vos ennemis, car si vous aimez ceux qui vous
aiment... » (Mt 5,44-46).

La réconciliation est, dans cette perspective, une attitude intérieure qui sup-
pose de renoncer a la haine, a la rancune ou au jugement. Aimer ses ennemis
exige également de renoncer a identifier l’autre au mal qu’il a fait.
L’ennemi, celui qui est en face de moi, I’adversaire, 1’agresseur, n’est pas un
voleur mais un homme qui a volé, ce n’est pas un meurtrier mais un homme
qui a commis un meurtre, ce n’est pas un dictateur mais un homme qui a ins-
tauré une dictature. Trop souvent, on identifie 1’autre au mal qu’il commet
pour pouvoir I’éliminer en prétendant faire cesser le mal. La non-violence, en
refusant d’éliminer I’autre ou de le vaincre par la force, oblige a trouver les
moyens pour que |’autre cesse ou ne puisse plus commettre ce mal ou ce tort
tout en continuant a vivre.
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le loup de Gubbio

Pour cela, il faut croire que l’autre peut ou devra changer, qu’il n’est pas
condamné a faire le mal toute sa vie, de la méme facon que moi je peux ou
j’ai di changer. C’est croire qu’une part de lui-méme peut évoluer, étre
réceptive a mon cri, ma revendication, mon droit. Trop souvent dans le
conflit, on s’imagine que l’autre est borné, sourd a toutes remarques, inca-
pable d’évoluer si ce n’est en pire. Le conflit est souvent un dialogue de
sourds. Puisque I’autre est supposé ne rien vouloir entendre, je n’entendrai
rien non plus, méme pas ses propositions de réconciliation. Cette foi dans la
capacité de l’'autre a évoluer est fondamentale. C’est ce que racontent déja
les Fioretti a propos de la démarche de Frangois d’Assise envers le loup de
Gubbio. Frangois, voyant les ravages que faisait le loup, « prit en pitié les
malheureux habitants de Gubbio et résolut d’aller a la rencontre de la béte
quoique chacun le lui déconseillat fermement ». Sans reculer, il lui fait le
signe de la croix puis lui parle en ces termes : « Frere loup, tu en as fait de
belles dans cette contrée ! Toute la population de cette ville t’abomine et te
maudit. Mais moi, je veux, Frére loup, rétablir la paix entre elle et toi. Tu
n’attaqueras plus personne désormais » 3. Frangois croit que le loup, certaine-
ment plus humain que ne le laisse penser le récit, est capable de cesser de
faire le mal puisqu’il le lui ordonne.

D’ailleurs, Frangois puise sa force face au loup dans son amour pour lui. Il
commence en lui disant : « Frére loup ». Il s’adresse a lui comme a un frére
alors qu’il est craint, a juste titre, par toute la ville et tenu a I’écart du fait de
sa violence tant il est vrai que la violence sépare, coupe son auteur de son
entourage. Il manifeste ainsi que le loup, quels que soient ses torts, reste dans
le cercle de la fraternité. Et le loup est désarmé par cette attitude : « I’animal
ferma sa grande gueule ». Cette fraternité universelle qui sous-tend 1’amour
des ennemis (« vous étes tous fréres » Mt 23,8) est a I’imitation de 1’amour
de Dieu adressé, nous dit I’Evangile, indifféremment aux bons et aux
méchants, aux justes comme aux injustes (Mt 5,45-46). Cette attitude perma-
nente de Dieu est un appel pour nous a croire que tout homme, créature
aimée de Dieu, peut €tre sensible a cette fraternité.

L’autre point intéressant de cette histoire réside dans les concessions que

Francgois fait au loup : « Ni homme ni chien ne s’élancera plus a tes trousses;
on te pardonnera tes offenses passées. Frére loup, puisque tu veux bien

5/ « Les Fioretti de saint Frangois d’Assise »,
trad. Jean ANGLADE, Paris, 1983, pp. 70-71.
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accepter cette réconciliation, je te promets une chose : tant que tu vivras, les
habitants t’apporteront chaque jour ton nécessaire, afin que tu n’aies plus la
faim au ventre. Car je sais bien que la faim seule t’a poussé a tant de crimes. »
La réconciliation passe ici par la reconnaissance des besoins réels de
chacun: le loup a le droit de manger et les habitants le droit de ne pas €tre
mangés par le loup. Bien souvent, la méconnaissance ou le refus de recon-
naitre les besoins réciproques entretiennent et prolongent les conflits.

I’amour vainqueur

Ce petit épisode des Fioretti nous montre que [’offre de I’amour, la ou la
haine est attendue, est déroutante et désarmante. Saint Paul disait : « Ne ren-
dez a personne le mal pour le mal; ne te laisse pas vaincre par le mal mais
sois vainqueur du mal par le bien » (Rm 12,17, 21). L’Evangile fait de cette
attitude une exigence de I’amour des ennemis (Mt 5,39-41) : fais deux mille
pas quand le centurion te réquisitionne pour porter son équipement sur mille
car alors la gratuité de ton geste le questionne et le renvoie a son injustice.
Pourquoi me traites-tu comme un esclave, moi qui suis ton Frére ? De méme,
donne ton manteau a celui qui veut te prendre ta tunique en gage et qui te
traite ainsi comme un esclave. Ta nudité scandaleuse le questionnera. Tends
la joue gauche a celui qui vient de te gifler sur la joue droite, celle sur
laquelle le maitre frappe 1’esclave du revers de la main droite, la main noble.
Comment pourra-t-il gifler ta joue gauche avec le revers de sa main droite ?
Pourquoi me frappes-tu ?

Ainsi vaincre le mal par le bien n’est pas une attitude passive, résignée. Car
si Jésus nous demande de ne pas répondre coup par coup au méchant, de ne
pas lui résister selon sa logique de violence, de ne pas entrer dans son jeu de
confrontation, il nous demande de poser des actes qui interpellent sa
conscience et permettent d’engager le dialogue sur un nouveau terrain et dans
un nouveau rapport de forces.

prendre sur soi, prendre sa croix

Ces commandements évangéliques sur I’amour des ennemis conduisent a
prendre sur soi la violence de I’autre pour la lui manifester. En effet, si on
répond au violent par une nouvelle violence, il ne voit plus que cette derniere
et il ne peut plus voir la sienne qui pourtant était premiére. L’engrenage de la
violence est alors sans fin. Si au contraire, on prend sur soi la premiere vio-
lence sans la renvoyer, on a la possibilité de questionner la conscience de
I’agresseur qui a alors plus de chance de percevoir sa violence. Et méme s’il
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refusait de voir 1’évidence, sa violence est au moins manifestée aux yeux de
tous, ce qui n’est pas sans importance dans notre monde ou I’opinion
publique a acquis une force non négligeable. Le mouvement de I’'Intifada a
ses débuts ou la résistance non violente actuelle des habitants du Kosovo face
au systeme agressif serbe, se sont appuyés ou s’appuient sur cette logique
qu’ils ont choisie de préférence a la contre-violence qui empécherait une lec-
ture claire des responsabilités dans ces situations de grande injustice.

Dans son aboutissement extréme, cette démarche suppose qu’on soit prét a
donner sa vie plutét qu'a prendre celle de 1’autre, avec le méme courage
requis du violent qui met sa vie en jeu dans chacun de ses combats. Le non-
violent chrétien sait que le royaume subit la violence (Mt 11,12) et que celui
qui y entre doit prendre sa part de cette violence en prenant sa croix, sans
masochisme aucun, mais pour vaincre cette violence par I’amour.

préparations intérieures

Arrivés a ce point de notre réflexion sur la réconciliation et les moyens non
violents pour y parvenir, nous voyons bien que I’attitude intérieure est fon-
damentale. Aimer ’adversaire, supporter la violence, s’engager au risque de
sa vie, dénoncer 1’injustice, manifester la vérité que I’on a découverte sont
avant tout des attitudes intérieures qui permettent, le moment venu, de dire
les paroles nécessaires et de poser les actes indispensables.

Mais si I’attitude intérieure n’est pas 1a, si, pour reprendre un langage clas-
sique, le cceur n’est pas prét, I’engagement ne peut pas avoir lieu ou risque de
déboucher sur une catastrophe. Gandhi, a plusieurs reprises, arrétera les
actions non violentes qu’il avait lancées car elles débouchaient sur des mas-
sacres commis par les siens contre les Anglais ou d’autres Indiens. Il justifiait
ces arréts par I’impréparation de son peuple. Pour lui le peuple indien n’était
pas encore prét pour une libération non violente®. Cette impréparation inté-
rieure peut aussi €tre alléguée dans la tragédie récente de la place Tien an
men. On peut penser que I’arrivée sur la place de la statue de la démocratie,
copie chinoise de la statue de la liberté américaine, relevait d’une erreur de
discernement. En effet, elle ne pouvait étre interprétée par les dirigeants chi-
nois que comme une provocation grave et, a ce titre, elle ne se situait déja
plus dans le champ d’une action non violente puisqu’elle offrait a la répres-
sion violente une occasion de se déchainer.

6/ Jean-Marie MULLER, « Stratégie de I’action
non violente », Paris, 1981, pp. 240-247.
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Dans les premiéres luttes de Gandhi, comme dans le mouvement des étu-
diants chinois, la haine était encore présente. Dans le premier cas, on peut
penser que le caractere nationaliste et anglophobe des campagnes du Khadi
des années 1920 explique leurs dérapages meurtriers’. L’ultime référence
américaine des étudiants chinois marquait, elle, un rejet brutal et complet des
valeurs communistes alors que le mouvement s’était développé a 1’occasion
d’une crise interne du parti communiste chinois. On pourrait prendre d’autres
exemples qui montreraient que, lorsque le cceur n’est ni désarmé, ni pacifié,
I’action ne peut pas étre pacifique et non violente. Le recours au jeline et a la
priere dans la préparation des actions non violentes assume cette fonction de
désarmement. En jelinant, le non-violent se met en position de faiblesse, de
dépendance et renonce a toute velléité de domination ou d’agression envers
I’adversaire qu’il va devoir rencontrer. Lors de la révolution des Philippines
en 1986, I’opposition au président Marcos avait installé un vaste lieu de
priere et d’adoration permanente pour que chacun puisse se préparer a la
confrontation dans le respect absolu de I’autre.

le dialogue

Ce désarmement du cceur permet d’engager le dialogue avec 1’autre en recon-
naissant la vérité qu’il porte ainsi que nos propres manquements a la vérité
que nous portons. Nous n’opposons plus a I’autre une forteresse sans faille,
mais nous lui présentons notre faiblesse comme point de départ tout en
reconnaissant sa valeur. Alors le dialogue peut commencer, car notre interlo-
cuteur n’'est plus en situation d’accusé mais se trouve reconnu dans ce qui fait
son identité. Le partage en vérité permet de dire les torts réciproques, sans
esquive mais plus paisiblement.

Ainsi, au début des années 80, alors que la Yougoslavie n’intéresse guere que
les touristes, Jean Goss et sa femme Hildegard sont recus a leur demande par
le Patriarche orthodoxe de Serbie de I’époque. Le vieil homme accueille avec
réserve ce Frangais et son épouse autrichienne de naissance. Ne sont-ils pas
catholiques ? Et ils n’en font pas mystere.

« Vous osez venir me parler de paix, a moi orthodoxe, chef de tous les
orthodoxes de Serbie, vous catholiques ! Vous ne savez donc pas tout ce que
nous ont fait les catholiques pendant la derniére guerre, tous ces massacres

7/ Cf. Christian RENOUX, « La fraternité uni-
verselle » dans Cahiers de la réconciliation, 6,
1987, pp. 25- 31.
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perpétrés par les Croates avec la bénédiction du Vatican ! Vous ne savez
donc pas ! » Le vieillard, presque centenaire, a retrouvé toute sa vigueur pour
rappeler les horreurs pas si lointaines.

« Mais si, nous savons, Votre Béatitude, reprend Jean Goss qui s’est préparé
a ce déferlement de haine entretenue, nous pouvons méme vous dire que,
nous, les catholiques nous vous en avons fait encore bien davantage » et de
rappeler tel autre crime, telle lacheté supplémentaire que le patriarche n’avait
pas eu le temps d’énumérer. Le patriarche s’enfonce dans son fauteuil :
« Comment ? Mais, c’est la premiére fois que j’entends des catholiques
reconnaitre leurs crimes. Et en plus, vous en rajoutez ! » Quelques instants
de silence qu’il ne faut surtout pas briser et le vieillard reprend doucement, la
téte baissée : « Il est bien vrai aussi que nous, les Serbes, nous ne sommes
pas des anges non plus et que nous leur en avons fait voir aux catholiques. »
Il n’y a rien a redire. « Mais comment sortirons-nous de cet engrenage de la
haine ? Qui fera le premier pas ? » — « Vous le savez bien, Votre Béatitude,
celui qui aimera le plus ! », lui répond Jean Goss, traduit par sa femme
Hildegard.

Entre les trois interlocuteurs, le dialogue peut alors commencer sur la paix, la
réconciliation a chercher pour le peuple yougoslave et les démarches cecumé-
niques a entreprendre. Avant de mourir, le Patriarche ouvrit des voies qui
sont aujourd’hui si précieuses en pleine horreur.

le pardon

Qui fera le premier pas ? Celui qui aimera le plus ! C’est-a-dire le plus sou-
vent celui qui a le plus besoin de la réconciliation, celui qui souffre le plus de
la division ou de I’injustice, celui qui se reconnait le premier pauvre de la
relation brisée. Bien souvent celui qui commet une injustice grave ou qui
entraine une rupture profonde n’est pas en mesure de faire le chemin vers
I’autre, soit parce qu’il ne voit pas la gravité de ses torts, soit parce qu’il les
voit trop bien. Ce ne peut donc étre que ’autre qui fasse la démarche néces-
saire et il ne peut la faire de fagcon non violente qu’en ayant commencé a par-
donner, car le dialogue ne peut naitre que si le cceur est désarmé, que si la
haine n’a pas prise et a été surmontée.

Les spirituels savent a quel point le pardon guérit, libére des énergies nou-
velles de vie et ouvre de nouveaux horizons. Ainsi, aux Philippines, en 1986,
la révolution non violente qui a renversé la dictature du président Marcos n’a
été possible que parce que, lors des séminaires de préparation, les syndi-
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calistes ont pardonné aux politiciens leurs trahisons antérieures et que ce par-
don a permis une réconciliation en profondeur des opposants au président
Marcos jusque-la divisés.

Ce pardon est souvent aussi nécessaire pour chaque individu qui s’engage
par des moyens non violents. Pour parvenir a se réconcilier avec les autres,
il est bon d’avoir commencé a se réconcilier avec soi-méme. « Aime ton
prochain comme toi-méme », nous dit la Bible. La réconciliation avec soi
passe par une réconciliation avec son histoire, en particulier avec les
moments plus ou moins difficiles que comporte chaque histoire individuelle
et qui laissent des blessures plus ou moins douloureuses. Nos réactions face
au danger, a la violence ou a la colere de I’autre dépendent beaucoup de nos
expériences précédentes de confrontation a la violence, en particulier des
scenes traumatisantes qui ont pu €tre vécues dans 1’enfance ou 1’adoles-
cence. L’utilisation de jeux de rdle permet a ceux qui vont affronter des
situations difficiles dans le cadre d’une action non violente de prendre
conscience de ces peurs et de ces manques de confiance qui peuvent étre
mieux surmontées avec 1’aide du groupe. Ce travail de libération de sa peur
se fait petit a petit au cours de I’engagement. D’ou I’importance de toujours
mener une action non violente graduellement, en s’engageant a la mesure de
ses possibilités.

Cette réconciliation intérieure passe également par la reconnaissance de
notre impuissance a aimer et de notre propre violence. De facon apparem-
ment paradoxale, pour aimer ses ennemis, il faut commencer par confesser
qu’on ne peut pas les aimer, que c’est hors de notre portée, au-dessus de
nos forces. Par ce fait, nous reconnaissons que nous sommes complices de
la haine, du désir de vengeance, de la soif de violence qui traverse I’huma-
nité. Nous reconnaissons que le mal nous traverse comme tous les autres et
nous confessons notre difficulté a nous libérer de cette haine et de cette
violence.

un enjeu théologique

Mais surtout, pour aimer ses ennemis, on a besoin de croire en la force de
I’amour. Pour guérir les blessures dues a la violence et au manque d’amour,
on a besoin d’un surcroit d’amour et de pardon. Les chrétiens ne devraient pas
avoir de probleme sur ce point puisque, pour eux, Dieu est amour (1 Jn 4, 8).
Mais ils doivent souvent lutter contre les fausses images de Dieu qui encom-
brent leur foi et leur priere. Méme si I’image du Dieu de colere tend a
s’estomper dans les spiritualités contemporaines, la non-violence de Dieu ne
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fait pas encore I’'unanimité, n’est pas assez mise en valeur. Et pourtant, cette
non-violence de Dieu, telle qu’elle est révélée en Jésus-Christ, est une formi-
dable espérance pour I’humanité d’aujourd’hui et un défi permanent pour nos
Eglises. Si la réconciliation entre les hommes au niveau politique exige des
moyens non violents, si la paix et la justice dans le monde appellent des
engagements fermes de non-violents, si la priere et le jeline sont les appuis de
toute démarche de désarmement du cceur, comment nos Eglises chrétiennes
pourraient-elles se désintéresser de cette non-violence qui lie si étroitement
mystique et politique ? La non-violence est tout autant un enjeu théologique
et ecclésiologique dans le cadre des relations cecuméniques et inter-
religieuses.

« Laissez-vous réconcilier avec Dieu », nous supplie saint Paul (2 Co 5,20).
Laissons-nous réconcilier par I’amour non violent de Dieu, laissons-nous
réconcilier avec la non-violence de Dieu, laissons-nous transformer en
réconciliateurs par la force de cet amour non violent de Dieu.

Christian Renoux c/o MIR

114 bis, rue de Vaugirard
75006 Paris, France
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EXIGENCES EVANGELIQUES
ET DON DE DIEU

par Robert Schreiter

Docteur en théologie, R. SCHREITER c.pp.s., enseigne a I’Union Catholique de
Théologie de Chicago (USA). Il a écrit de nombreux ouvrages et articles sur
la missiologie et les rapports entre foi et culture, notamment « Constructing
Local Theologies » (1985) et « Reconciliation : Mission and Ministry in a
Changing Social Order » (1992).

La réconciliation demande-t-elle ’oubli du passé et des injustices ? A partir
d’une réflexion biblique, R. Schreiter nous montre comment c’est Dieu qui
est a l’origine de la réconciliation, transformant le ceeur de la victime et lui
permettant d’offrir a son bourreau I’humanité nouvelle qu’elle a trouvée en
Christ.

Quand on est confronté aux perspectives de réconciliation dans une société
déchirée et morcelée par la guerre civile, la dictature ou I’oppression violente,
il est normal de se sentir impressionné par la complexité de la tache. Les souf-
frances atroces qui ont été infligées, les sentiments puissants et sauvages qui
ont été suscités, les souvenirs qui reviennent comme des cauchemars, tout cela
semble militer contre toute possibilité de réconciliation. Comment peut-on
espérer se libérer d’un tel passé de mensonges et d’infamie ?

Quand des situations appellent a la réconciliation, les chrétiens se tournent
vers les Ecritures avec deux questions brilantes. Qu’exige la réconciliation ?
Comment parvenir a la réconciliation ? La réconciliation est en effet un des
termes qu’on emploie pour expliquer ce que Dieu a fait pour nous dans le
Christ. Y a-t-il donc une compréhension chrétienne spécifique de la récon-
ciliation, et comment la comparer avec 1’usage laic de ce mot aujourd’hui ?
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Nous allons approfondir le sens biblique de la réconciliation a travers trois
aspects. D’abord nous examinerons les exigences d’une réconciliation authen-
tique; puis nous verrons comment elle arrive, et ici nous noterons a quel point
la perspective biblique differe du point de vue courant,; enfin nous réfléchi-
rons brievement sur la place du repentir et du pardon, ce demier tenant un
rOle éminent et problématique dans le processus de la réconciliation.

CONDITIONS D’UNE VRAIE RECONCILIATION

La réflexion sur le sens biblique de la réconciliation permet de définir son
caractere spécifique et comment elle s’accorde ou s’écarte des conceptions
d’une culture donnée. En fait, trois perspectives courantes ne refletent pas un
sens vraiment chrétien ou biblique du terme. Aussi, pour faire ressortir les
exigences de la réconciliation, nous allons souligner ce qu’elle n’est pas et
comment une réconciliation mal comprise nous conduit dans de fausses
directions.

une véritable paix

Avant tout, la réconciliation n’est pas une paix précipitée. Elle ne peut étre
obtenue en supprimant ou en gommant les souvenirs d’une histoire de dou-
leur et de souffrances, et en déclarant que désormais tout sera en paix. On
essaye alors d’évacuer de la vue et de la mémoire une histoire douloureuse et
difficile, espérant ainsi offrir a toutes les parties un nouveau départ. Souvent
les victimes de cette histoire sont exhortées a pratiquer un « pardon chré-
tien». Comme on peut s’y attendre, cette version de la réconciliation est sou-
vent proposée par ceux qui sont les auteurs de la violence, ou par ceux qui
craignent que le souvenir du passé ne provoque de nouvelles violences.

En fait, bien qu’on parle de « paix », ce genre de réconciliation manifeste a
quel point on est loin d’une réconciliation authentique. Au lieu d’établir la
paix, on banalise la souffrance des victimes. En invitant ceux qui ont souffert
a oublier ou a dépasser leurs souffrances, ceux qui voudraient réconcilier
continuent en fait I’oppression. Cela revient a dire que les épreuves n’ont pas
d’importance, et que les victimes comptent pour rien. En oubliant les souf-
frances avec tant de hate, on oublie les victimes, et les causes des souffrances
ne sont jamais dévoilées ou affrontées.

Cette paix a la va-vite de soi-disant réconciliateurs ne peut €tre comparée au
shalom de Dieu, a la paix de Dieu. Celle-ci ne peut venir d’une déclaration de
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paix arbitraire, mais du sang du Christ en croix (Col 1,20). Autrement dit, la
paix ne s’établit que par la voie de la souffrance rédemptrice, par le souve-
nir de ce qui s’est réellement passé. Sans guérison de la mémoire, pas de paix
véritable.

La paix n’est pas une tréve. Elle ne requiert pas seulement la suspension des
hostilités mais le rétablissement de relations véritablement harmonieuses. Et
cette harmonie ne peut étre obtenue que si notre mémoire (qui contribue tant
a faconner notre identité) se retrouve en paix avec elle-méme.

libération et justice, conditions de la réconciliation

Par ailleurs, la réconciliation n’est pas une alternative a la libération et a la
justice qu’elle apporte. On a essayé, surtout en Amérique latine, d’opposer
réconciliation et libération, en soulignant que la libération insiste trop sur le
conflit et n’exprime pas la richesse de la réconciliation de Dieu. Les chrétiens
sont invités a pardonner et a ne pas s’appesantir sur les injustices qui ont été
commises contre eux. Ils sont invités a tendre 1’autre joue, effectuer les mille
pas supplémentaires, pardonner soixante-dix fois sept fois...

Mais ce point de vue ne favorise pas la justice et la réconciliation qu’il pré-
tend englober. Il obscurcit plutot les causes des conflits et des souffrances qui
doivent étre dévoilées et reconnues. Le « pardon chrétien » qu’on évoque,
loin de favoriser ce pardon, méconnait la maniere dont il agit et finit par lui
faire obstacle. Choisir la réconciliation au lieu de la libération et de sa justice
conduit a I’échec : on ne réussit pas a reconnaitre les dimensions du conflit,
spécialement quand les causes en sont cachées et que la violence perpétrée
est camouflée en événement naturel. C’est aussi ignorer le fait que dans une
situation sociale donnée, la division créée n’est pas une réalité marginale,
mais que au contraire elle est au cceur de la réalité sociale. Ignorer la divi-
sion, c’est ignorer la réalité elle-méme. La réconciliation ne peut étre consi-
dérée comme une alternative a la libération. La libération et sa justice sont
plutdt la condition pour que la réconciliation se réalise.

la réconciliation, don de Dieu par les victimes

La réconciliation ne survient pas quand le malfaiteur se repent et demande
pardon a sa victime. On croit souvent que c’est la voie normale pour
atteindre la réconciliation. Dans la perspective biblique, la réconciliation est
d’abord et avant tout I’euvre de Dieu, et Dieu amorce le processus de récon-
ciliation par les humbles de Dieu : les pauvres, les opprimés, les victimes. La
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réconciliation n’est pas tant le rejet de 1’hostilité ou des souvenirs de la vio-
lence que la restauration de [’humanité de la victime. Lorsque I’humanité de
la victime a été rétablie, on peut alors prendre en considération 1’humanité
blessée du fauteur de violence. La restauration de 1’humanité de la victime,
abimée et niée par la violence perpétrée, devient le moyen de la réconcilia-
tion que Dieu opeére dans une situation donnée. Fondamentalement, la récon-
ciliation ne consiste pas dans 1’oubli du mal commis. Elle s’intéresse a ce que
le mal a fait a ces créatures fagonnées a I’image de Dieu.

COMMENT S’OPERE LA RECONCILIATION

On comprend souvent la réconciliation comme une démarche de médiation
dans un conflit, un rapprochement des positions des deux parties pour mettre
fin a I’hostilité. Dans la Bible, la perspective est quelque peu différente.

Le Nouveau Testament parle assez peu de la réconciliation en tant que
telle, méme si ce qu’elle signifie s’y trouve. Le terme, sous sa forme subs-
tantive ou verbale, n’apparait que quatorze fois, et encore exclusivement
dans les textes pauliniens et deutéropauliniens. Cependant, il est, a 1’évi-
dence, impliqué dans le concept de réparation; on le devine dans les para-
boles, et il est concrétisé dans 1’action de Jésus lui-méme. Et surtout, ce que
Dieu a fait pour le monde dans le Christ est présenté comme une réconcilia-
tion. C’est en réfléchissant sur cette réalité que nous parvenons a
comprendre ce qu’est la réconciliation pour un chrétien et ce qu’elle peut
devenir pour le monde entier.

Dieu prend Plinitiative

En premier lieu, c’est Dieu qui amorce et apporte la réconciliation. Nous
autres, humains, que nous soyons victimes ou oppresseurs, nous ne sommes
pas en mesure de restaurer notre humanité ni de surmonter complétement les
dégats causés par les situations de conflits et de violences. Nous pouvons ten-
ter de réparer les torts passés, mais il semble bien que nous ne serons jamais
capables de le faire completement ou efficacement. Nous ne réussissons pas a
tout remettre en ordre, sans doute parce que les effets des conflits, de la divi-
sion et de la déchéance ont trop profondément imprégné notre étre.

Dieu, donc, entreprend la réconciliation. Lui seul comprend vraiment les pro-

fondeurs de la misére o nous nous sommes plongés. Et le Dieu de la Bible,
qui a une prédilection pour les pauvres et les opprimés, commence ce proces-
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sus dans la victime. Les victimes expérimentent la réconciliation comme
I'irruption de la grace de Dieu dans leur vie de telle maniere que leur huma-
nité est rétablie. Leur humanité, dégradée et niée par la violence des malfai-
teurs, est restaurée comme une image de Dieu. Elles ne se voient plus comme
des victimes, mais comme des reflets de la gloire de Dieu. Elles en arrivent a
se voir, en quelque sorte, comme Dieu les voit. Elles font I’expérience du
pouvoir transformant de I’amour et de la miséricorde de Dieu.

C’est dans cette expérience de la faveur de Dieu que la victime, maintenant
rétablie dans son humanité, peut demander le pardon de Dieu pour le mal-
faiteur. Ce qui est arrivé dans le passé est d’une telle énormité que
I’homme ne peut méme pas le sonder, encore moins le réparer. Seul Dieu
en a le pouvoir. La victime appelle le pardon de Dieu, comme Jésus sur la
croix (Lc 23,34) et Etienne avant d’€étre lapidé (Ac 7,60). Le fait que de tels
appels au pardon de Dieu se situent dans le contexte de la priere et de la
communion avec Dieu témoigne de la transformation ol vit la victime
réconciliée.

une démarche spirituelle

Cela nous amene a la seconde caractéristique de la réconciliation : elle reléve
plus de la spiritualité que de la stratégie. Pour paraphraser Gabriel Marcel, la
réconciliation, ce n’est pas un probléme a résoudre mais un mystere a vivre.
Pour les personnes et les communautés qui expérimentent 1’irruption de la
grace réconciliatrice de Dieu dans leur vie, la réconciliation devient bien plus
qu’une tache a assumer : elle devient une vocation, un style de vie. Elle
devient un appel a susciter les conditions dans lesquelles le malfaiteur lui-
méme pourra expérimenter la grace de la réconciliation et la restauration de
son humanité blessée.

L’ceuvre de réconciliation ne consiste donc pas a choisir la bonne stratégie
pour apporter la justice et la paix. Elle est d’abord et avant tout une démarche
spirituelle qui surgit d’une expérience de grdce. Elle se concrétise dans une
maniere de vivre qui recherche la réconciliation. Ce que dit Joe Seramane,
lui-méme emprisonné et torturé, et actuellement directeur du Département
Justice et Réconciliation au Conseil des Eglises d’ Afrique du Sud, peut nous
aider a mieux comprendre ce dont il s’agit : « C’est par la réconciliation que
nous recouvrons notre humanité. Travailler pour la réconciliation c’est vivre
pour montrer aux autres ce qu’est leur humanité. »
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une re-création

La réconciliation transforme la victime et I’oppresseur en créatures nou-
velles. Elle ne se limite pas a la réparation des torts et au repentir du malfai-
teur. Ces aspects sont certainement inclus, mais dans la perspective biblique
de la réconciliation, nous sommes vraiment établis dans une situation nou-
velle. Par la grace réconciliatrice de Dieu, notre humanité blessée est restau-
rée, et méme plus que cela. Par cette transformation, nous sommes dilatés en
un étre que nous n’étions pas auparavant : nous sommes une création
nouvelle (cf.2 Co 5,17).

C’est vrai pour la victime comme pour |I’oppresseur. Le passé n’est pas écarté
ou ignoré. Il est percu d’un point de vue nouveau, celui d’un Dieu qui aime et
qui réconcilie. Le passé est assumé dans une mémoire et une histoire plus
vastes, et cela nous conduit au quatrieme point.

réconciliés dans le Crucifié

L’histoire qui triomphe d’un passé de violence, c’est celle de la passion, de
la mort et de la résurrection de Jésus. Par elle, en Christ, Dieu pénetre au
plus profond de 1’histoire des souffrances et des violences humaines. Ce
n’est pas un hasard si, pour parler de la réconciliation que Dieu réalise, le
Nouveau Testament emploie les métaphores du corps (Ep 2,14), du sang
(Ep 2,13; Col 1,20) et de la croix (Col 1,20). Le corps brisé du Christ, son
sang versé, sa mort sur la croix sont les symboles clés de 1’histoire de la
réconciliation opérée par Dieu. Etant donné leur poids, ils peuvent suppor-
ter le paradoxe d’une histoire de souffrance et de mort débouchant sur une
histoire de délivrance et de vie. La violence de la mort de Jésus rejoint la
violence de nos situations. L’aube de la résurrection annonce ce « lieu nou-
veau » ou sont rassemblés les réconciliés. Le symbole du corps du Christ
est porteur de guérison pour les corps brisés de ceux qui souffrent, et
d’unité pour la communauté dispersée de ceux qui sont déchirés par la vio-
lence et les conflits. Le symbole du sang conduit a la guérison les souvenirs
de la violence et annonce une vie nouvelle pour ceux dont le sang a été
versé. Et le symbole de la croix dévoile la vérité du pouvoir et de la
domination de I’homme et la fagon dont les projets humains tournent sou-
vent extrémement mal. La croix met en question notre vision du pouvoir
qui rend possible la violence.
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la réconciliation cosmique en marche

Finalement, la réconciliation englobe toutes les dimensions de la réalité. Les
hymnes des épitres aux Ephésiens et aux Colossiens parlent de la nature cos-
mique de 1’acte réconciliateur de Dieu. Elles nous rappellent la hauteur et la
largeur de la réconciliation que Dieu nous offre, une offre qui, bien loin
d’oublier la douleur et la souffrance du passé, les assume dans I’ceuvre
rédemptrice de Jésus. Ces hymnes nous rappellent aussi que 1’action réconci-
liatrice de Dieu n’est pas encore achevée : il fautencore que tout soit rassem-
blé dans le Christ. Le comment et le moment de cet événement nous demeu-
rent encore voilés. Nous sommes appelés a placer notre foi dans la faveur de
Dieu et a exercer le ministere de la réconciliation comme il nous a été confié
(2 Co 5,18-20).

La réconciliation au sens biblique du terme met en lumiére la miséricorde de
Dieu qui, par la victime, s’épanche jusqu’a son tortionnaire. Elle est commu-
niquée par la passion et la mort du Christ, histoire de violence et de
déchéance. Elle nous est présentée dans 1’histoire de la résurrection vers
laquelle nous tournons nos regards. Et c’est le dernier article du Credo qui la
dépeint le mieux : le pardon des péchés, la résurrection de la chair et la vie
éternelle. Nos méfaits sont pardonnés, les corps brisés et torturés de ceux qui
sont morts dans les conflits et les violences sont relevés, leur souffrance n’est
pas oubliée. Alors vient la vie, celle que la mort ne peut plus détruire.

repentir et pardon

Ainsi, il devient clair que la perspective biblique ne rejoint pas le chemine-
ment habituel : repentir — pardon — réconciliation. On s’attend d’habitude a ce
que le malfaiteur se repente, demande pardon a la victime qui le lui accorde,
et qu’enfin la réconciliation ait lieu. Le récit biblique nous présente un ordre
différent : réconciliation — pardon — repentir.

Dieu opere la réconciliation dans le cceur des victimes, puis dans leurs com-
munautés. La réconciliation, restaurant 1’humanité de la victime et lui don-
nant de fait une place nouvelle, inaugure une communion plus profonde avec
Dieu, communion ou la victime demande a Dieu de pardonner. De méme, le
pardon de Dieu transforme la victime qui peut alors étendre ce pardon au
malfaiteur. C’est dans ce cercle du pardon que le malfaiteur est maintenant
attiré, pour y faire I’expérience de la grice réconciliatrice de Dieu qui le
pousse a accepter ce pardon et a se repentir. La réconciliation, c’est 1’exten-
sion toujours plus large de la miséricorde de Dieu qui transforme toute chose
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et chacun dans son sillage. Vu de cette maniere, le repentir n’est plus une
condition de la réconciliation; il en est plutot le résultat.

En ce qui concerne la réconciliation, ce que I’Evangile exige semble quelque
peu différent de ce que paraissent exiger la plupart des situations humaines.
Mais cette notion évangélique de la réconciliation semble seule reconnaitre
I’énormité réelle de la tiche et offrir une maniere de voir permettant d’y par-
venir. Pour des chrétiens, il devient important de ne pas s’engager dans des
voies ou la réconciliation ne peut aboutir, en occultant le passé, ou en envisa-
geant un faux pardon chrétien qui obligerait les victimes a 1’oubli ou au
refoulement de leurs griefs. Les chrétiens devraient plutot s’engager a
construire des communautés ou il serait possible d’expérimenter la griace qui
réconcilie. A partir de cette expérience, les victimes réconciliées pourraient
s’engager dans une ceuvre de réconciliation qu’elles seules peuvent finale-
ment réaliser.

Robert Schreiter 5401 South Cornell ave.
Chicago, I11. 60615
USA
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LA RECONCILIATION SELON SAINT PAUL

par Michel Trimaille

Michel Trimaille, mep, exégete, a travaillé au Vietnam puis en France. Il col-
labore a des revues de recherche et de pastorale bibliques et il a participé a
la Traduction Oecuménique de la Bible.

A partir des douloureux conflits que saint Paul a expérimenté dans ses com-
munautés, M. Trimaille nous introduit a la vision paulinienne de la réconci-
liation que Dieu a opérée avec |’humanité en son Fils.

Saint Paul utilise rarement les mots de la famille « (se) réconcilier ». En 1 Co 7,11,
le mot conserve un sens banal : « Que la femme -séparée- se réconcilie avec
son mari ! », mais il joue un réle théologique important en deux passages
classiques : 2 Co 5,14-21, ou Paul va jusqu’a parler d’un « ministére de la
réconciliation », et Rm 5,9-11, au cceur d’une réflexion qui se situe a I’une
des charnieres de 1’argumentation. Il en va de méme en Rm 11,15, dans un
énoncé moins développé ol il est question de « la réconciliation du monde ».
C’est dire I’importance que Paul accorde a la réconciliation de I’homme
avec Dieu.

Mais si nous voulons aller a la source de I’expérience qui lui a inspiré ces
réflexions, il nous faut relire I’ensemble de la correspondance de Paul avec
les Eglises, en recherchant les situations conflictuelles, soit entre personnes,
soit entre groupes, afin de saisir pourquoi il condamne les conflits, et com-
ment il s’efforce de les réduire ou de les supprimer. Ce travail préalable nous
permettra d’apprécier correctement cette « réconciliation avec Dieu » dont il
traite explicitement en termes théologiques.
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CONFLITS DANS LES COMMUNAUTES
aux Philippiens : « Vivez en plein accord »

Dans la lettre de Paul aux Philippiens, les recommandations insistantes en
faveur de I’accord ne s’expliquent pas sans que les relations communautaires
aient souffert de quelque tension : « S’il y a un appel en Christ, un encoura-
gement dans I’amour, une communion dans l’'Esprit, un élan d’affection et de
compassion, alors, comblez ma joie en vivant en plein accord » (Ph 2,1-2).
Cette derniere expression reviendra fréquemment dans la suite sous la plume
de Paul!. Les équivalents francais sont difficiles a trouver, comme en témoi-
gnent les diverses traductions courantes, car le verbe grec évoque I’unité
aussi bien dans les sentiments que dans 1’action?.

Les exégetes s’accordent pour reconnaitre que certaines tensions menacent
I’'unité de la communauté de Philippes3, mais ils négligent habituellement de
prendre en compte I’existence d’«adversaires de I’Evangile » (1,8 et 3,2ss),
comme s’il s’agissait de deux problemes indépendants 1’un de I’autre. Paul,
lui, en traite dans un méme développement. C’est que les « adversaires »
trouvent dans la communauté elle-méme des complicités qui nourrissent les
oppositions et accentuent les tendances centrifuges. Mais qui étaient ces
adversaires de I’Evangile ? Ils peuvent étre identifiés a 1’un ou I’autre de ces
prédicateurs judéo-chrétiens itinérants mélés a la vie de Paul. Ils appuyaient
leur conception du christianisme sur leurs privileges de fils d’Israél (circonci-
sion, etc.) et sur des dons spectaculaires de thaumaturges.

« Tenez ferme dans le Seigneur »

Paul invite les Philippiens a deux démarches. 1l faut d’abord qualifier comme
tels les adversaires de I’Evangile. Puisque ce sont des étrangers a la commu-
nauté locale, on ne se montrera pas conciliant. Sous prétexte de les « ramener
au bercail », on ne les favorisera pas d’emblée d’une confiance qu’ils ne
méritent pas. Ce sont des chiens, de mauvais ouvriers, de faux circoncis !
(3,2). Ce dont ils se prévalent, Paul peut s’en vanter lui aussi#. Il n’y a donc
pas a chercher chez eux quelque supplément de qualification qui aurait

1/ Cf. Rm 12,6 ; 15,5 ;1 Co 1.10 ; 2 Co 3/ Cf.2,3: « Ne faites rien par rivalité, rien
13,11), et déja en Ph 4,2 ot il encourage deux  par gloriole ».

femmes chrétiennes, Evodie et Syntyche, a 4/ Cf. 3,4-6, le fameux couplet autobiogra-
vivre en plein accord elles aussi. phique.

2/ Cf. en 3,2 : « Ayez un méme amour, un

méme cceur, recherchez l’unité ».
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manqué a 1’apdtre fondateur. Face a ces adversaires, rien de tel que la fer-
meté: « J'aimerais apprendre que vous tenez ferme... » (1,27). « Freres
bien-aimés, ... tenez ferme dans le Seigneur » (4,1).

recherchez l'unité

En fonction des nécessités du combat contre ces adversaires de 1’Evangile,
Paul exhorte les Philippiens a renforcer leur unité, en surmontant les diver-
gences inévitables parmi eux comme a I’intérieur de tout groupe humain. La
premiere exhortation a « tenir ferme » en précise les modalités : « ...dans un
méme esprit, luttant ensemble d’un méme cceeur selon la foi de I’Evangile,
sans vous laisser intimider en rien par les adversaires, ce qui est pour eux le
signe manifeste de leur ruine » (1,27-28). C’est donc en faisant face avec
unanimité que les Philippiens seront de véritables disciples du Christ, non
seulement par leur confession de foi, mais en vivant concrétement le dur
combat de la Passion (1,29-30).

Or I’'unanimité communautaire est loin d’étre acquise d’emblée. C’est pour-
quoi Paul se fait si pressant en détaillant ce qu’il entend par « vivre en plein
accord » (2,1-4). Et avec I’hymne au Christ humilié et exalté, il donne a son
exhortation un fondement irrécusable. Ce faisant, il reconnait que les conflits
intra-communautaires sont difficiles a surmonter car ils touchent a ce qu’il y
a de plus sensible chez les hommes : les options qui relévent de la conscience
de chacun. Seule une humilité semblable a celle du Christ peut les établir
dans des dispositions telles qu’ils ne laisseront pas leur Eglise se dissoudre
dans des particularismes, méme légitimes, qui 1’affaiblissent devant les
adversaires a combattre (2,3-4).

a Corinthe : des situations conflictuelles

Les démélés de Paul avec 1’Eglise de Corinthe sont bien connus. Cette
Eglise turbulente a en effet collectionné les incidents qui ont rendu difficiles
les relations des groupes chrétiens entre eux, de certains individus avec la
communauté, et de I’Eglise avec 1I’apdtre fondateur.

divisions dans la communauté (1 Co 1,10-3,22)
L’existence de factions dans la communauté donnent a Paul I’occasion d’un
long développement théologique et christologique. Il accumule les arguments

destinés a faire prendre conscience a ses lecteurs de la gravité d’une telle
maniere de vivre en Eglise. Il soigne le mal par une paraclése appropriée,
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maniant tour a tour I’argumentation théologique serrée et I’ironie mordante
(1,135 3,3) : « Le Christ est-il divisé ? Est-ce au nom de Paul que vous avez
été baptisés ? » (1,13); « Puisqu’il y a parmi vous jalousie et querelles,
n’étes-vous pas charnels ? » (3,3). Mais il désire que les Corinthiens portent
eux-mémes remeéde a leurs divisions, et mettent en place les solutions
concretes conformes aux éléments d’ecclésiologie qu’il leur transmet (cf. 3,5-
17). On ne trouvera donc pas, dans ces chapitres, de condamnation prononcée
contre telle ou telle personne, ou contre tel ou tel groupe. Parce que la
communauté tout entiére est atteinte, c’est ’Eglise entiere qui est invitée a
« se réconcilier » avec I’ecclésiologie de son fondateur et, a travers lui, avec
la volonté de Dieu.

le cas de l'incestueux (1 Co 5)

Il en va tres différemment dans le cas de ce chrétien de Corinthe qui vit mari-
talement avec sa belle-mere. Paul exige que soit appliqué le principe énoncé
plusieurs fois dans le Deutéronome : « Eliminez du milieu de vous |’homme
mauvais » (Dt 17,7; 19,9; 22,21; 24,7). On continue a hésiter sur le sens pré-
cis de ces paroles d’excommunication : « ... qu'un tel homme soit livré a
Satan pour la destruction de sa chair, afin que l’esprit soit sauvé au jour du
Seigneur ». L’expression livrer a Satan nous met peut-€tre sur la voie d’une
interprétation correcte. Privé des secours de la vie en communion ecclésiale,
cet homme est livré a toutes les puissances maléfiques; il court physiquement
a sa perte, mais il ne s’agit pas d’une sorte de « damnation », car c’est « afin
que son esprit soit sauvé au jour du Seigneur ».

Quoi qu’il en soit, on ne peut qu’étre frappé par la sévérité de Paul. Il
reproche vivement aux Corinthiens d’avoir toléré cette situation (5,2).
Certes le Lévitique (5,2; 18,8) et la Mischna formulent des interdictions
séveres, mais elles liaient seulement ceux qui étaient « nés sous la Loi ».
L’intransigeance de Paul s’explique sans doute mieux par sa remarque : « I/
s’agit d’un cas d’inconduite telle qu’on n’en trouve méme puas chez les
paiens » (5,1). Or il en fallait beaucoup pour scandaliser la société corin-
thienne de cette époque. Pour Paul, il est essentiel que « votre conduite soit
honorable au regard des gens du dehors... » (1 Th 4,11). Aussi, dans le cas
d’une conduite en contradiction totale avec le renouveau baptismal, Paul ne
parle ni de pardon ni de conversion. Nous pressentons déja que, pour lui, la
réconciliation est quelque chose de sérieux et méme de grave : elle ne peut
découler simplement d’une disposition conciliante a laisser aux autres la res-
ponsabilité de leurs actes, disposition que Paul assimilerait plutot a une
démission ou a une lache complicité.
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litiges entre chrétiens (1 Co 6,1-11)

Les relations fraternelles entre certains chrétiens sont perturbées par des
litiges graves. Ils font alors appel aux moyens que leur donne le droit civil, et
introduisent des causes devant les tribunaux de la cité ou de la province pour
liquider leur contentieux. L’ Apdtre n’accepte pas qu’on puisse ainsi faire
régler par des juges paiens des conflits surgis entre chrétiens. Pourquoi ? Les
raisons qu’il donne sont, dans un premier temps, fort embarrassées (vv. 2-4).
Le véritable motif de son indignation éclate plutdt aux vv. 6-8 : « Un frére est
en procés contre son frére, et cela devant des juges qui ne sont pas
croyants. » 11 y va donc de I’image donnée par la communauté chrétienne de
Corinthe. Si les chrétiens ont des litiges entre eux dans les affaires de ce
monde, au moins qu’ils ne les portent pas devant les juges paiens. Certes,
Paul préférerait que les chrétiens vivent entre eux dans cette agape qu’il
chantera au chapitre 135. En effet, ils ont été lavés, sanctifiés, justifiés, lors
de leur baptéme (v. 11), en lequel ils ont été libérés de leur condition anté-
rieure de « voleurs, accapareurs..., filous, etc. » (vv. 9-10). Mais une telle
transformation s’inscrit nécessairement dans la durée. C’est pourquoi Paul
suggere la création d’une institution nouvelle, qui est devenue le tribunal
ecclésiastique (vv. 1,5).

Ainsi, tout en rappelant fermement 1’idéal baptismal, Paul ne se réfugie pas
dans un angélisme désincarné, il ne prone pas une conciliation sans justice. Si
des freres ont été 1ésés par d’autres, quelqu’un doit rendre la justice et énon-
cer les conditions du rétablissement de la paix entre croyants. L’objectif est
bien celui qui a été fixé depuis les premiers mots de la lettre : « Je vous
exhorte, freres, au nom du Seigneur Jésus : soyez tous d’accord et qu’il n’y
ait pas de divisions parmi vous. Soyez bien unis dans un méme esprit et dans
une méme pensée » (1,10). Mais cette unité d’esprit et cet accord des senti-
ments ne doivent pas étre obtenus au détriment de la morale et surtout de la
justice, sinon les plus puissants I’emporteraient sur ceux qui sont trop faibles
pour faire valoir leurs droits.

l'incident de l’offenseur et de l’offensé
Dans le contexte du refroidissement des relations entre Paul et ’Eglise de

Corinthe, un incident douloureux a eu lieu : quelqu’un, a Corinthe (un chré-
tien de passage ?) a porté des accusations que Paul, quoiqu’absent (il

5/ « L’agapeé ne fait rien de malhonnéte ; elle  pas de rancune..., elle supporte tout..., elle
ne cherche pas son intérét..., elle n’entretient endure tout « (13,5-7).
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séjournait alors a Ephese), a prises comme une offense personnelle. Cette
affaire est restée connue sous le nom de « [l’incident de [l’offenseur et de
l’offensé » (2 Co 7,12). Laréaction de Paul s’est exprimée avec vigueur dans
une lettre sévere (dans les larmes... (2 Co 2,4)), portée a Corinthe par Tite.

Ce qui nous intéresse ici, c’est I’heureuse issue de ce conflit. La lettre
sévere, ainsi que le savoir-faire de Tite (cf 2 Co 7,13-15) ont produit des
fruits : dans leur majorité, les Corinthiens ont été d’accord pour infliger un
blame a I’«offenseur»; il a manifesté son repentir, et la communauté aussi,
a tel point que Paul épanche sa joie de constater les effets positifs de cet
incident malheureux (2 Co 7,8ss). Donc, si cet incident a renforcé les rela-
tions de Paul avec I’Eglise de Corinthe (2 Co 1,21), c’est parce qu’il ne
s’est pas contenté d’une attitude conciliante et qu’il n’a pas hésité a réagir
énergiquement.

Paul résume bien le sens général de sa démarche en 2 Co 7,14 : « Nous vous
avons toujours parlé en vérité. » Mais cette attitude ferme et énergique ne
doit pas faire oublier qu’il ne s’agit pas la pour I’ Apétre de simples calculs
humains sur le meilleur moyen d’avoir le dernier mot (2 Co 1,12). Tout s’est
passé dans le cadre de I’amitié profonde que Paul leur porte (2,4). A leur
sujet, il éprouve aussi un certain orgueil, ce sentiment de satisfaction fondé
sur la certitude que I’ceuvre de Dieu a accompagné le ministeére apostolique
(7,4). Et il a envoyé Tite parce qu’il connaissait sa véritable tendresse pour
les Corinthiens (7,15). C’est ce climat de fierté et d’agape chrétiennes qui
explique pourquoi, une fois 1’affaire réglée, Paul souhaite que le coupable
soit traité avec mesure (2,6-11).

Ces quelques cas significatifs nous ont permis de repérer les expériences
concrétes a partir desquelles Paul a parlé explicitement de réconciliation en
contexte sotériologique. La solution des conflits entre chrétiens, comme entre
eux et I’apotre, passe par un effort de vérité et de clarté, mené dans un cli-
mat d’agape alimentée a la source de la foi commune.

LES DISCOURS THEOLOGIQUES SUR LA RECONCILIATION
Deux des grandes épitres pauliniennes utilisent le langage de la réconcilia-

tion : 2 Co 5,17-21 et Rm 5,9-11 et 11,15. Ce vocabulaire, peu biblique, est
assez fréquent dans le judaisme hellénistique.
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le ministere de la réconciliation (2¢ lettre aux Corinthiens)

Au sein des premiers chapitres de 2 Co, le passage de 5,11-6,10 (ou 13)
développe de maniere précise le theme de la réconciliation des hommes avec
Dieu et du réle des apdtres dans cette réconciliation.

La tache apostolique consiste 2 mettre les hommes en relation avec
Dieu, c’est-a-dire a les convaincre de se laisser atteindre par les effets de
la Rédemption opérée par le Christ. Les formules a 1’emporte-piece se
bousculent, en autant de difficultés célebres : « L’amour du Christ nous
saisit... un seul est mort pour tous; en conséquence, tous sont morts et il
est mort pour tous, afin que les vivants n’aient plus leur vie centrée sur
eux-mémes, mais sur lui qui est mort et ressuscité pour eux » (5,14-15). En
d’autres termes, pour ceux qui adherent au Christ mort et ressuscité, il y a
eu bouleversement : ils ont accés a une vie nouvelle. Cette nouveauté a sa
source dans 1I’amour infini du Christ, manifesté dans sa mort, dont ils ont
pris une conscience saisissante : [’amour du Christ nous étreint (5,14). Ils
en ont le ceeur serré.

Cela entraine deux conséquences. D’abord, « méme si nous avons
connu le Christ selon la chair, nous ne le connaissons plus ainsi... »
(5,16). Le verbe connaitre garde ici un sens trés proche de son sens
biblique : « entrer en relations personnelles avec quelqu’un ». Non que
I’existence terrestre de Jésus soit sans importance puisque c’est la qu’il
a accompli la réconciliation voulue par Dieu, mais il faut comprendre :
les relations que nous avons désormais avec le Christ ne sont pas celles
que ses disciples ont pu avoir avec lui autrefois, avant sa mort, car le
mysteére pascal a tout changé. La deuxiéme conséquence découle de la
premiere : les apdtres ne portent plus sur les hommes le méme regard,
car si quelqu’un est en Christ, il est une créature nouvelle; et si
quelqu’un n’est pas encore en Christ, il est appelé a cette réconcilia-
tion, déja accomplie, pour sa part, par le Christ, Fils de Dieu. La mort
du Christ en croix est I’action eschatologique décisive et supréme de
Dieu que Paul nomme ici « réconciliation ». En fonction de cette
action, Dieu « ne met plus leurs fautes au compte des hommes » (c’est
I’équivalent de justifier, rendre justes) et « met en nous (les apodtres) la
parole de la réconciliation ». La tache apostolique est donc une tache
d’ambassade : « Par nous, c’est Dieu lui-méme qui, en fait, vous
adresse un appel : ... laissez-vous étre réconciliés avec Dieu. »
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De ce texte tres dense nous retiendrons les €éléments suivants :

* le sens des mots. En grec, le verbe « réconcilier » est composé a partir de
I’adjectif « autre ». La réconciliation est donc une action de transforma-
tion; « réconcilier » est tout autre chose que « fermer les yeux sur le mal »,
puisque Dieu a identifié son Fils au péché;

* dans la communauté chrétienne, toute réconciliation entre personnes a sa
source dans la réconciliation des hommes avec Dieu opérée par la mort du
Christ, puisque c’est elle qui change tout. Ainsi quelque chose de la nou-
veauté derniere est déja réalisée et apparait dans I’histoire. Le baptéme, ou
s’actualise cette nouveauté, n’est donc pas seulement réconciliation avec
Dieu, mais exigence de connaitre autrement les freres (entrer avec eux dans
d’autres relations) et de leur manifester cet « amour du Christ » qui étreint le
cceur. Et cela, parce que leur vie n’est plus centrée sur eux-mémes, mais sur
celui qui est mort et ressuscité pour eux ( 5,15);

* le ministere apostolique tout entier est contenu dans « Dieu nous a donné
la parole de la réconciliation ». Autrement dit, Dieu prolonge sa propre
cuvre de réconciliation par le ministére apostolique : ce qu’il a accom-
pli une fois pour toutes en Christ s’actualise dans le message de I’Evangile
confié aux apOtres, message capable de mettre les hommes en relations
nouvelles avec Dieu et de leur donner un regard nouveau sur leurs freres.
Paul laisse entendre que cette réconciliation n’est pas assurée une fois pour
toutes : aux Corinthiens déja chrétiens, donc déja réconciliés, il lance néan-
moins l’invitation pressante : « Au nom du Christ, nous vous en supplions :
laissez-vous étre réconciliés avec Dieu » (5,20). La forme verbale ici
employée recommande de traduire non pas « laissez-vous réconcilier »,
mais étre réconciliés, et de comprendre : « Vous étes déja réconciliés :
soyez-le ! »;

e ce n’est pas I’homme qui se réconcilie avec Dieu, mais c’est Dieu qui, en
rendant son Fils solidaire de la condition humaine, crée de nouvelles rela-
tions entre les hommes et lui (cf. v. 19 : « Car, de toutes facons, c’était Dieu
qui, en Christ, réconciliait le monde avec lui-méme, ne mettant pas leurs
fautes au compte des hommes »).

N

Il reste a expliquer pourquoi Paul s’est mis a utiliser le vocabulaire de la
« réconciliation ». Son emploi en Romains nous permettra de progresser.
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réconciliation : manifestation de I’amour infini de Dieu
pour les hommes (lettre aux Romains)

Au moment ou la pensée de Paul, dans la lettre aux Romains, passe du pro-
bleme de la justification a celui du salut, le vocabulaire de la réconciliation
réapparait. L’amour infini de Dieu pour les hommes a été manifesté de
maniere indépassable par la mort du Christ. C’est sur lui que peut s’appuyer
I’espérance du salut. Paul énonce alors un double parallélisme entre
pécheurs/ennemis et justifiés/réconciliés.

« 8 — Dieu a prouvé son amour envers nous en ce que, alors que nous étions
encore pécheurs, Christ est mort en faveur de nous,; 9 — a plus forte raison,
donc, justifiés maintenant par son sang, serons-nous sauvés par lui de la co-
lere. 10 — Si en effet, alors que nous ctions ennemis, nous avons été réconci-
liés avec Dieu par la mort de son Fils, a plus forte raison, réconciliés,
Serons-nous sauvés en sa vie. »

On sait que saint Paul exprime d’ordinaire 1’effet principal de la rédemption
en termes de justification. Il I’explicite ici avec le vocabulaire de la
réconciliation. Antérieurement a leur justification, les hommes sont qualifiés
de pécheurs (cf. aussi impies, au v. 6); de méme, avant leur réconciliation, ils
étaient ennemis (de Dieu). Ces deux types de représentations étaient déja
associés dans les premiers mots du chapitre : « Ainsi donc, justifiés par la foi,
nous sommes en paix avec Dieu... » (5,1). Il est clair que la paix, ici,
s’oppose a [’hostilité (ennemis) du v. 10.

Pourquoi cet appel au vocabulaire de la réconciliation alors qu’habituelle-
ment Paul se contente de celui de la justification ? La katallagé/réconci-
liation ajoute a la justification la nuance de transformation. Si Dieu
regarde autrement celui qui était auparavant son « ennemi », si ses relations
avec lui sont devenues des relations de « paix », c’est parce que 1’homme
n’a pas été justifi€é au seul plan juridique, mais bien au niveau «existen-
tiel ». En effet, I’argument a fortiori de 5,9-11 fonctionne a 1’envers :
I’ceuvre de notre salut futur exigera de Dieu moins de puissance que notre
justification/ réconciliation déja advenue. La réconciliation est une transfor-
mation plus radicale que celle du salut eschatologique lui-méme : donner la
vie a nos corps mortels est plus facile a Dieu que faire de nous des justes.
La « paix » dans laquelle Dieu a établi les croyants grace a la rédemption
en Jésus Christ est donc bien une grace inouie de transformation de notre
condition humaine.
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Israél et la réconciliation du monde (Rm 11,11-15)

Comme I’ensemble de Romains 11, les versets 11-15 sont truffés de difficul-
tés auxquelles les développements récents du dialogue entre le Vatican et
I’Etat d’Israél ont donné un regain d’actualité, sans pour autant faire toute la
lumiére sur la pensée de Paul. Par ailleurs, les études récentes se sont inté-
ressées surtout au début du chapitre (permanence de 1’élection d’Israél), et a
sa conclusion (« Tout Israél sera sauvé »), plutdt qu’aux versets 11-15 qui
traitent du rapport entre ce qui est arrivé a Isra€l depuis les événements de
Paques et ce qui est arrivé aux Goim (les non-juifs) dans le méme laps de
temps. Comme au chapitre 5, Paul utilise le concept de « réconciliation » en
parallélisme avec d’autres concepts, dans une sorte d’effort pour trouver les
mots justes et s’exprimer de maniére nuancée sur un sujet aussi délicat que
celui-la (la traduction suivante est nécessairement tres littérale, pour faire
apparaitre les paralleles) :

« 11 = Jedis donc : ont-ils fauté pour tomber ? Au grand jamais ! Mais grdce
a leur faute, le salut aux Goyim pour qu’ils soient rendus jaloux. 12 — Or si
leur faute (a été) la richesse du monde et leur diminution /a richesse des
Goyim, combien plus (sera) leur nombre-rempli ? 13 — Je vous (le) dis donc a
vous les Goyim, pour autant que je suis apotre des Goyim : je glorifie mon
ministére 14 — si éventuellement je rends jalouse ma race, et si j'en sauve
quelques-uns de parmi eux. 15 — En effet, si leur mise a I’écart (a été) la
réconciliation du monde, que sera leur réception, sinon une vie de parmi les
morts ? »

Selon Paul, depuis les événements de Paques, Isra€l a fait une faute, il a dimi-
nué, puisque seuls quelques-uns constituent « le reste fidele » (concrétement
Paul et les judéo-chrétiens). Mais c’était afin de permettre aux Goim de
prendre leur place dans I’Eglise. Ainsi, au v. 12, la faute des Juifs et leur
diminution ont permis la richesse (1’enrichissement) des Goim, et au v. 15,
leur mise a l’écart a permis la réconciliation du monde. Ce parallélisme
donne son sens exact a cette derniere expression : en effet, au v. 12 « le
monde » est explicité par « les Goim ». On en trouve une confirmation en
2 Co 5,19 : « car c’était Dieu qui, en Christ, réconciliait le monde avec lui-
méme... » De méme que c’est Dieu qui a enrichi les parens (Rm 11,12), de
méme aussi, c’est lui qui les a réconciliés avec lui-méme. Une fois de plus, le
salut passe par une réconciliation avec Dieu dont Dieu lui-méme a !’initia-
tive. Pour exprimer I’universalité de la rédemption, le terme de « réconcilia-
tion » €tait sans doute plus apte que celui, trop exclusivement vétéro-testa-
mentaire, de « justification ».
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la réflexion postérieure (Ep 2, 14-18)

L’un des themes majeurs de la lettre aux Ephésiens est celui des rapports
entre « nous », les chrétiens d’origine juive, et « vous », chrétiens venus du
paganisme. Les versets qui nous intéressent sont considérés comme le cceur
de la lettre et résultent probablement d’un travail d’intégration a I’épitre
d’une hymne célébrant I’ceuvre réconciliatrice du Christ. Son inspiration
trouve sa source en Is 57,18-196. L’ceuvre principale du Christ, c’est la paix,
ce shalom qui a été défini comme « I’état de plénitude résultant de la pré-
sence de Dieu et des freres » et que I’hymne identifie avec le Christ : « Lui-
méme est notre paix ». Le mot apparait quatre fois : il est opposé a la haine,
et en parallele avec la réconciliation.

Ce qui distingue Ephésiens des épitres antérieures, c’est que la réconciliation
se concrétise en une humanité unifiée : réconciliés avec Dieu, les Goim
I’ont été du méme coup avec les Juifs, a ’intérieur d’une Eglise qui est une
véritable re-création. Pour ce faire, le Christ a détruit le mur de haine qui
séparait Isra€l des autres peuples, symbolisé par la barriere qui, sur I’espla-
nade du temple, séparait les circoncis des incirconcis. A cause de la ségréga-
tion engendrée par le particularisme de leur 1égislation religieuse, les Juifs
étaient accusés de hair les autres peuples, et le leur rendaient bien. En mou-
rant condamné par cette Loi, le Christ 1’a détruite.

Mais la séparation visible entre Juifs et Goim en révélait une autre, cachée,
entre Dieu et I’ensemble de |’humanité. Christ n’est donc pas mort seulement
pour que les paiens entrent dans un peuple de Dieu « en état de marche ».
L’Eglise est une création nouvelle, bien plus, un « homme nouveau ». La
lettre aux Ephésiens parle, en effet, de la création d’un unique homme nou-
veau, en faisant une relecture étonnante de Gn 2,24. Comme dans le cas du
premier couple, I’humanité nouvelle, c’est deux en un, non plus I’homme et
la femme, mais les Juifs et les Goim, et c’est dans ce contexte que prend tout
son sens I’emploi du verbe « réconcilier ». Il devient ici presque synonyme
de « créer » ; en tout cas, il explicite le sens du verbe « créer ». L’Eglise
Corps du Christ n’est plus faite, comme dans 1 Co, de membres divers au
service de 1’unité : elle est faite de deux « personnalités collectives » complé-
mentaires, les Juifs et les Goim, unifiés en un seul Esprit, qui leur donne
d’avoir accés au Pére tous les deux ensemble.

6/ « J’ai vu la conduite de mon peuple, mais  qui est loin, et a qui est proche, dit le
je le guérirai, je le conduirai... faisant naitre Seigneur. »
la louange sur leurs lévres : paix sur paix a
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L’Evangile de la paix peut donc étre annoncé. Le texte insiste sur « /I est
venu », mais le verbe « venir » ne renvoie pas a 1’Incarnation de Jésus (cf.
Mt 10,34 : Je ne suis pas venu apporter la paix, mais le glaive). 11 évoque
plutdt, en 1I’anticipant, cette venue future dont parlent la tradition évangélique
et saint Paul : la proclamation apostolique et ecclésiale de I’Evangile est une
véritable venue du Christ, notre paix, capable de réaliser la réconciliation
d’une humanité divisée. L’Eglise est désignée comme le lieu ou s’opere cette
réconciliation : quelle tache et quelle responsabilité !

conclusions

Parce que la réconciliation entre les hommes trouve sa source dans leur
réconciliation avec Dieu, parce que la distance entre Dieu et I’homme
pécheur est telle que 1a mort du Christ a été nécessaire pour la combler, nous
comprenons pourquoi « vivre en plein accord », et « dans les mémes disposi-
tions » ne releve pas, pour Paul, du faux-semblant ou de I’hypocrisie. Entre
membres du Christ, comme avec Dieu, la paix est la conséquence d’une
transformation fondée sur la foi, d’une conversion qui exige humilité dans la
vérité sur soi, ainsi que sens de la responsabilité personnelle et du pardon.
Nous retrouvons alors I’intuition qui était déja sous-jacente a la priere du
Notre Pere : « Remets-nous nos dettes, comme nous-mémes nous remettons a
ceux qui nous doivent » (Mt 6,12).

Michel Trimaille 128 rue du Bac
75341 Paris Cedex 07
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MISSION A LA RENCONTRE DES RELIGIONS
ISLAM, HINDOUISME, BOUDDHISME, SHINTOISME

Nous continuons ici la présentation des réponses au questionnaire prépara-
toire au Colloque de SpririTUS (septembre 1994). Dans le numéro 133 de
décembre 1993, les missionnaires ont souligné la vitalité des religions tradi-
tionnelles, la diversité des contextes, ’importance d’un dialogue respectueux
des personnes et des communautés qui en vivent. Nous retrouvons ces élé-
ments dans l’'approche des autres religions que nous présentons maintenant.
Au contact des hindouistes, des bouddhistes, des shintoistes et des musul-
mans, les missionnaires nous invitent a reconnaitre et a respecter les
contextes humains de la rencontre. Ils sont conduits a une approche nouvelle
de la mission que le Pére E.D. Pyrins a su exprimer de maniére parti-
culiéerement éclairante.

UNE NOUVELLE APPROCHE DE LA MISSION

Ernest D. Pyrins, cicm, travaille a ORIENS, Institut pour la recherche reli-
gieuse (Tokyo). Il propose d’abord une série de réflexions qu’il aimerait sou-
mettre au Colloque. Puis il développe sa vision de la mission comme ren-
contre dialogale.

REFLEXIONS POUR LE COLLOQUE

Le probleme le plus urgent, c’est que nous devons rechercher avec courage
une compréhension de la mission-évangélisation nouvelle, réaliste et accep-
table. Bien des chrétiens, laics, prétres autochtones et missionnaires expa-
triés, semblent ne pas pouvoir y parvenir. Nous ressentons cela trés durement
dans un pays comme le Japon qui veut €tre moderne mais qui est en méme
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temps tres conservateur. Essayons une premiére approche de la mission et de
I’évangélisation sans nous lier a des définitions intangibles qui courent tou-
jours le risque d’étre bientdt élevées au statut de dogmes.

Voyons la mission et I’évangélisation comme un processus de rencontre
entre le message de Jésus Christ sur le Royaume de Dieu et la situation
humaine totale. Je pense qu’on peut trouver dans cette approche les ques-
tions et les réponses essentielles a la mission d’aujourd’hui. La situation
humaine est toujours une situation culturelle. Au cceur de la culture sont
situées les dimensions intérieures fondamentales : les expériences religieuses
(ou tout ce que nous pouvons appeler de ce nom), les religions, les idéolo-
gies, les visions de la vie etc... Si un réel processus de rencontre entre le mes-
sage du Reégne de Dieu-pour-les hommes et la situation humaine totale se
produit, I’ inculturation suit d’elle-méme.

rencontre des religions

Nos vues traditionnelles sur ce que nous appelons religions sont-elles encore
valides ? Nous devons trouver une approche plus large. La raison en est que
le confucianisme, le taoisme, les nouvelles religions, la religion populaire, les
religions traditionnelles etc... sont aussi des voies de salut. Nos vieilles pers-
pectives sont devenues trop étroites pour décrire le phénomene religieux.

Ces religions et idéologies se rencontrent continuellement. Ainsi, le Japon est
vraiment un carrefour de religions et d’idéologies. D’ou la nécessité d’un dia-
logue totalement ouvert avec les gens de nombreuses croyances. La mission
et I’évangélisation ne pourraient-elles pas devenir quelque chose qui offrirait
honnétement et humblement le message de Jésus aux gens d’autres croyances
tout en acceptant les valeurs des autres croyances et idéologies ?

Ceci conduit a étre évangélisés tout en évangélisant (ce qui peut étre facile-
ment fondé théologiquement), a un enrichissement mutuel, a I’inculturation
etc... L’ avenir nous montrera des formes étonnamment belles de christia-
nisme non-occidental. Il n’y a pas a avoir peur du syncrétisme. Le mot lui-
méme est chargé d’interprétations occidentales fausses et étroites.

questions pour le Colloque
Au colloque, il faudrait traiter de questions sérieuses telles que :

— une nouvelle vision de la mission et de I’évangélisation;;
— une nouvelle vision de la conversion;
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— I’inculturation sous tous ses aspects : théologies, manieres de faire Eglise,
morale, symboles, liturgie, attitudes sociales, etc.;

— les chrétiens (laics, prétres autochtones, missionnaires expatriés) ne
connaissent pas assez la culture, la religion et I’idéologie des peuples ol ils
travaillent, d’ou un grand manque de respect et de compréhension.

— Dans des situations non occidentales, il faut prendre ses distances a 1’égard
des catégories occidentales. Des mots comme sécularisation, péché, matéria-
lisme, amoralisme, etc. peuvent recouvrir des réalités trés différentes en Orient.
— Pour ce qui concerne le Japon, ce pays et cette Eglise magnifiques mais tres
conservateurs, plusieurs efforts s’imposent aux chrétiens (y compris aux
prétres) : s’ouvrir a 1’'universalisme, abandonner 1’ultraconservatisme, accepter
pleinement la présence et le travail des missionnaires expatriés, le fondement de
cette acceptation €tant la théologie de la communion entre les Eglises locales.

MISSION : RENCONTRE DIALOGALE
directions de la mission

La missiologie doit rendre compte des présupposés, des motivations, des
méthodes et des voies pour répandre le message de Jésus Christ sur le
Royaume de Dieu par I’Eglise et par les chrétiens.

Depuis que Vatican II a redéfini la position de I’Eglise au milieu d’un monde
en transformation rapide, de grands changements ont eu lieu, y compris dans
la théologie. Il est impossible que 1’activité missionnaire ne soit pas touchée
par cette évolution. De nos jours, on voit s’écrouler certains aspects de
l’ancienne perspective missionnaire : I’expansion du christianisme comme la
seule religion prévue par Dieu, I’expansion numérique de 1I’Eglise, 1’expan-
sion territoriale de I’Eglise hors d’Europe et d’Amérique du Nord...

Pour des raisons intra et extra-ecclésiales, une nouvelle attitude envers les
autres religions se développe. Il en résulte une nouvelle vision de 1’évangéli-
sation et de la mission, prenant en considération la propre mission de Dieu
avec son fondement trinitaire, la mission de Jésus Christ et la mission de
I’Eglise et de chaque chrétien. Cette vision est centrée sur Dieu et sur le
Royaume, et elle définit I’évangélisation-mission comme un processus de
rencontre dialogale entre le message de Jésus Christ sur le Royaume-de-
Dieu-pour-nous et la situation globale culturelle et religieuse des étres
humains. Ce qui entraine deux questions : quel est le message fondamental
de Jésus Christ, et quelles sont les dimensions de la situation humaine ?
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Il s’ensuit que I’évangélisation-mission est multidimensionnelle et globale, et
que les priorités dans la mission vont différer selon les situations. La missio-
logie souligne précisément ces priorités dans les situations frontieres ou le mes-
sage de Jésus est encore ignoré, ou pas assez connu, ou profondément appauvri
(ré-évangélisation). Une approche dialogale comporte des implications pour le
sens de la conversion, le Royaume tel qu’il apparait en Jésus Christ, la motiva-
tion de I’activité missionnaire et le résultat de I’activité missionnaire : [’Eglise
locale qui devient I’agent de la mission dans sa propre situation.

regard positif sur les religions

Aujourd’hui, la théologie catholique et un certain courant dans la théologie
protestante s’orientent vers une vision positive des autres religions. Cette
vision positive sous-tend notre vision de 1I’évangélisation et de la mission en
contexte dialogal. Une étude renouvelée de la Bible (ancien et nouveau tes-
taments) révele une attitude plutot positive envers les individus appartenant
aux autres religions, mais non envers les autres religions comme telles. Il en
va de méme pour les premiers Peres de I’Eglise et les Apologistes qui ont
souligné la présence du Verbe de Dieu (Logos) dans toute la création. La
théologie de la mission, a Vatican II et a partir du concile, met en valeur cette
doctrine du Logos, 1I’élabore sous diverses formes, et en tire habituellement
les conclusions suivantes : Dieu a été a l'ceuvre au ceeur de tous les hommes,
dans leurs religions et leurs cultures, depuis le début de la création.
L’ensemble du cosmos est imprégné par le mystére pascal rédempteur. Ainsi
tous les étres humains ont une base commune qui les rend fréres et seeurs et
qui leur permet d’accéder a Dieu, le Pére de Jésus Christ.

Cette vision des peuples d’autres croyances, de leurs religions et leurs cul-
tures, rend possible une vision puissante de I’évangélisation et de la mission
comme un processus de rencontre dialogale entre le message de Jésus sur le
Royaume et la situation concrete totale des étres humains.

Mais cette approche positive des religions est entravée par des courants
issus du passé ou qui se développent actuellement. Pyrins reléve quelques-
uns de ces obstacles. Dans les divers continents, le christianisme s’est
imposé sous sa forme occidentale et, par le fait méme, il est considéré comme
une religion étrangeére. Chez les catholiques comme chez les protestants per-
dure un courant fondamentaliste et exclusiviste qui refuse les valeurs salvi-
fiques des autres religions. A ’opposé, un certain relativisme sacrifie des
éléments essentiels de la foi chrétienne pour tendre la main aux autres
croyants. On peut signaler encore le syncrétisme qui puise dans les diverses
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religions pour parvenir a une religion mondiale. Toutes ces approches né ga-
tives surestiment ou sous-estiment le christianisme et rendent difficiles le
processus de rencontre dialogale du message de Jésus avec des peuples de
croyances et de cultures différentes.

une inculturation de l’intérieur

Le résultat de ce processus de rencontre dialogale est que le message de Jésus
Christ peut s’inculturer en tout contexte. Il faut que ce message se redéploie a
partir des dimensions intérieures de chaque religion et culture. De cette
maniere, les gens sont peu a peu attirés par Jésus Christ comme leur Sauveur,
ils forment un ensemble (une Eglise), ils expriment leur foi a leur maniére, a
travers leur propre liturgie, leur théologie, leurs symboles, leur vie sociale...
Autrement dit, I’inculturation s’installe.

En elle-méme, I’inculturation est un processus lent. Le message de Jésus
Christ a été exprimé d’abord dans le contexte particulier juif, puis il s’est
déplacé dans le contexte gréco-romain qui est devenu le contexte occidental.
Pour parvenir a une inculturation en contexte non-occidental, nous ne pou-
vons retourner a un message qui serait soit-disant non-inculturé : un tel mes-
sage n’a jamais existé. Par conséquent le processus d’inculturation passera
par des étapes de friction avec la culture non-occidentale, mais il se déplacera
aussi peu a peu selon les lignes de la culture non-occidentale. Le principe de
base pour I’inculturation elle-méme peut se trouver dans 1’incarnation du
Verbe de Dieu dans la personne historique de Jésus de Nazareth.

On peut étudier différents cas de processus de rencontre dialogale entre le
message de Jésus Christ sur le Royaume et les autres religions : par exemple,
le Dieu tout-puissant de I’Islam, I’ Absolu-qui-pénetre-tout dans I’hin-
douisme, I’expérience du transitoire et du contingent dans le bouddhisme, la
religiosité populaire, le confucianisme, le taoisme...

En conclusion : un renouveau de la mission et de I’évangélisation est pos-
sible a travers notre approche dialogale. Nous avons pour cela trois facteurs
de médiation : la christologie, I’ecclésiologie et la pneumatologie. Nous vou-
lons aussi travailler au salut total de I’humanité parce que le salut est toujours
a la fois spirituel et matériel. Dans ce contexte, il est important de souligner
la transmission des valeurs du message de Jésus concernant la personne
humaine, I’histoire, le temps et I’avenir, le monde comme lieu o commence
le salut, ainsi que la valeur de la communauté chrétienne.
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A LA RENCONTRE DE L’HINDOUISME
ce que je crois (Sr Boniface, Inde)

Au début de mon ministére, je partageais la conviction assez commune
que les gens des autres religions sont a convertir au christianisme. Ces
religions étaient pour moi de simples expressions d’un besoin de salut.
Aujourd’hui, ma vision a changé. Je crois en la volonté salvifique univer-
selle de Dieu a I’ceuvre en toute religion et toute tradition religieuse. Ma
compréhension de la théologie des religions a surtout été transformée par
la vision de Vatican I1. Lumen Gentium, Ad Gentes, Nostra Aetate ont
changé mon approche.

Dieu a créé tous les peuples de diverses races, couleurs et cultures. Il y a
donc un pluralisme dans la création elle-mé€me. Différents « systémes de
sens » aident a comprendre le méme mystere de 1’origine de I’humanité, de la
vie humaine sur terre et de la destinée humaine. Les diverses religions ont
différentes motivations pour trouver le sens de I’existence humaine au sein de
leur propre contexte et de leurs cultures.

Aujourd’hui, je comprends Dieu tel qu’il a parlé aux peuples de toutes cul-
tures, dans leur histoire et leurs expériences particulieres. Comme chré-
tienne, je crois que Dieu a donné une révélation particuliére a travers les
combats d’Israél pour sa libération comme par 1’incarnation de Jésus. On
ne peut séparer le sens de 1’Incarnation et I’enseignement de Jésus sur le
Royaume de Dieu. En venant dans le monde, Dieu voulait surtout établir la
justice et la paix pour les peuples du monde et pour toute la création. C’est
pourquoi je comprends mon engagement missionnaire comme une
collaboration avec !’Esprit du Christ et avec [’Eglise pour établir une
société de paix, de justice et d’harmonie en vue de I’accomplissement
eschatologique.

Bien que nous sentions le besoin du dialogue interreligieux pour promouvoir
une compréhension commune de 1’origine et de la destinée humaines, les gens
ont peur, dans I’Eglise comme dans les autres religions, de diluer leur identité
spécifique. Beaucoup acceptent I’idée d’une christologie inclusive, mais, dans
I’Eglise, certains groupes conservateurs y sont opposés. Il reste a faire
connaitre dans la bergerie catholique la vision renouvelée de la mission selon
Vatican II. C’est parce que cette vision n’est pas claire pour les catholiques
que nous n’avons pas fait de démarches pour promouvoir le dialogue interreli-
gieux de maniere plus organisée. A travers nos tiches d’éducation dans les
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écoles, les hopitaux et les services sociaux, nous sommes en dialogue avec les
pauvres, les enfants des autres religions, dans 1’amitié et le service.

Le Colloque devrait réfléchir et diffuser le point de vue catholique sur la
théologie des religions. En ce domaine, les déclarations de 1’Eglise
(Redemptoris Missio) semblent encore ambigués. Dialogue interreligieux,
promotion de la justice..., tout cela semble étre des moyens en vue de la
conversion et du baptéme. A mon avis, il y a un probléme sur le langage de la
proclamation du Christ. Il faut clarifier ces questions. Un colloque peut-il
apporter des réponses pour les autres ? J’attends de ce Colloque qu’il four-
nisse des orientations pour des réflexions ultérieures susceptibles d’apporter
I’harmonie entre les différentes religions et cultures.

AUTRES TEMOINS
différents chemins de rencontre sont possibles

— « Il existe une ouverture, une écoute entre les membres des différentes reli-
gions a travers rencontres et dialogue, non seulement au niveau intellectuel
mais dans des engagements concrets : recherches pour vivre en harmonie,
problémes de société, marches pour la paix, rencontres de priere... »

— « J’ai rejoint des Hindous qui occupent des postes élevés afin d’ceuvrer
avec eux pour I’harmonie commune dans des secteurs de conflits. »

— « J’ai pris du temps pour apprendre le yoga et la musique indienne; par la
musique, j’annonce la Parole de Dieu. Je participe a la priére et au culte
d’autres religions. »

— « Par la presse, j’annonce I’Evangile. J’essaie en particulier de faire tomber
les préjugés antichrétiens des fondamentalistes. »

enrichissement et découverte naissent de cette rencontre

— « Les autres religions m’ont aidé a approfondir ma propre foi. Le dialogue
élargit la vision ainsi que la maniere de comprendre la vérité; il conduit a des
changements d’attitude. »

— « Je suis arrivé a la conclusion que la compréhension, I’estime et le respect
des religions les unes pour les autres sont le fondement de la vraie religion de
fraternité et d’amour universels. »

— « Par la participation a la priere et a la liturgie, j’ai découvert bien des
richesses dans les autres religions. »
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les obstacles ne manquent pas

— « L’Eglise est comme une continuation de ce qui appartenait au colonia-
lisme, surtout en Inde du nord. L’Eglise est I’institution qui possede des
écoles et s’occupe d’ceuvres charitables. Des préjugés et des informations
inexactes circulent facilement parmi les Hindous. »

— « Dans le passé, on a mis I’accent sur la conversion. Plusieurs doutent
maintenant de mon apostolat, objectant que sous le couvert de la culture
indienne, on veut attirer les Hindous et les convertir. »

— « Les structures imposantes et I’argent de I’étranger font du christianisme,
dans une certaine mesure, une religion matérialiste. Par ailleurs, notre liturgie
de rite latin nous fait considérer comme des étrangers en Inde. »

— « Des fondamentalistes nous objectent : Pourquoi précher en Inde une reli-
gion qui a échoué en Europe ? »

— « De notre part, il faut noter souvent un manque de connaissance de 1’hin-
douisme. »

questions pour le colloque

— Il faudrait changer 1’approche fondamentale envers les autres religions: pas-
ser du domaine des idées a celui des personnes. Comment faire pour motiver
prétres, religieux et religieuses pour cette approche ?

—~ Que faut-il entendre par religion ? Est-ce une création humaine ? L’expé-
rience de Dieu différe d’une religion a I’autre. Peut-on parler de supériorité
de I’une par rapport a I’autre ?

— On accepte le salut dans les autres religions. Que dire de la conversion ?
Faut-il accentuer la conversion du cceur et non celle de la religion ?

— On entend des questions en relation avec 1’Occident. Le christianisme a-t-il
échoué ? Est-il devenu désuet en Occident ? Quelles sont ses contributions au
progres humain, a la culture et a la spiritualité ? La sécularisation est-elle un
progres ? D’une fagon générale, que possede le christianisme que n’ont pas
les autres religions ?

— Des théologiens et des missiologues ont parfois provoqué des confusions
ou semé des doutes dans I’effort missionnaire. Des clarifications seraient
utiles sur annonce, conversion, salut dans les autres religions... »

— J’aimerais évoquer une question d’actualité brilante et qui touche la mis-
sion de plein fouet : je veux parler de la liberté religieuse. Ces derniers temps
il y a eu plusieurs colloques sur la question. Mais il s’agirait de la reprendre
en relation avec la mission. La liberté religieuse semble étre une des condi-
tions nécessaires pour qu’on puisse parler de la mission comme dialogue.
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A LA RENCONTRE DU BOUDDHISME ET DU SHINTOISME

Olivier Chegaray, mep, s’est intéressé au bouddhisme a travers la pratique
du Zen, qui a renouvelé son sens de la priére et de la vie spirituelle. A Tokyo,
il a approfondi sa connaissance des religions japonaises et des nouveaux
mouvements religieux grdce a l’étude, la rencontre des bonzes, le travail
paroissial et le service des étudiants de l’université.

« Vu mon propre itinéraire et mon expérience du dialogue sur le terrain,
j’aimerais que le Colloque se rende attentif aux questions suivantes :

— Avant tout débat théologique, il est important de prendre conscience du
contexte réel ou se situe la rencontre avec les religions, au niveau des
paroisses ou des ceuvres diverses, avec toutes les ambiguités qu’elle
implique. Les rencontres des spécialistes sont certes nécessaires, mais elles
n’ont que tres peu de retombées sur les communautés locales qui ont souvent
une perception tout a fait différente et ne sont pas prétes a accepter un dis-
cours déconnecté d’un terrain souvent trés miné.

— Au Japon, les religions abondent et forment un immense supermarché ou
chacun prend ce qu’il veut. On ne rencontre jamais “le bouddhisme” comme
religion a I’état pur, mais une multitude de sectes dont les pratiques sont
souvent contradictoires. Dans une telle situation, quel partenaire faut-il privi-
légier et sur la base de quels critéeres?

— Réfléchir aux implications et présupposés que comportent les concepts de
“rencontre”, de “dialogue”, concepts typiquement occidentaux, qui, je
pense, ne sont absolument pas compris en Asie ou on parle plus volontiers de
“dépassement” ou ‘“d’harmonie”. Essayer de comprendre pourquoi nous ne
sommes pas sur la méme longueur d’onde quand nous employons le terme
“rencontre des religions™. J’ajoute qu’ici le “dialogue interreligieux” est sou-
vent per¢u comme une mode de 1I’Eglise en Europe.

— Faut-1l donner la priorité au dialogue avec les religions alors que celles-ci
ne réussissent plus a mobiliser ou ont perdu 1’estime des populations locales ?
Ne convient-il pas de privilégier le dialogue avec la pensée moderne qui
integre les éléments religieux mais aussi toute une conception du monde
venant de la science et de la modernité ?

— En résumé, ne pas romancer ou idéaliser a propos des religions. Situer le
dialogue dans les réalités ou il s’effectue. Ne pas se placer a un point de vue
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uniquement européen. Se méfier de tout nombrilisme ou narcissisme qui ne
sont que des fagons de se donner bonne conscience ou de se croire le centre
du monde. »

AUTRES TEMOINS

« Japonaise, née et élevée dans la culture bouddhiste et shintoiste, j’ai un jour
rencontré le Christ. Devenue religieuse missionnaire hors de mon pays, j’ai
pris conscience que je vivais en moi-méme une forme de rencontre entre
les religions. Désormais, il ne s’agit plus pour moi d’étudier les religions
pour les comparer, ni de rencontrer un bonze ou un prétre shintoiste pour
connaitre leur religion. J’ai accueilli cette réalité en moi-méme et la rencontre
avec les religions prend pour moi une dimension toute différente. Elle me
semble naturelle et indispensable. »

« Au cours de ces vingt années de pratique du Zen, j’ai mieux compris les
grandes lignes de force qui animent la culture japonaise. Mais surtout, cette
expérience m’a beaucoup aidé a approfondir ma vie de priere et certains élé-
ments importants de la spiritualité chrétienne un peu oubliés aujourd’hui :
une ascese du corps et de ’esprit, précise, rigoureuse et communautaire,
I’expérience d’un véritable “silence intérieur”, la découverte de la “liberté in-
térieure”, I’expérience d’une présence vivante dans les profondeurs de 1’€tre,
la nécessité de faire le vide pour mieux accueillir I’autre, etc. J’ai découvert
des ressemblances frappantes entre expérience bouddhiste et expérience
chrétienne. »

« Je pense que dans ce désir de rencontre avec les religions, il est important
de souligner que comme chrétien, prétre, missionnaire, nous n’avons pas seu-
lement a connaitre intellectuellement les autres religions ou a leur apporter le
meilleur de notre foi, mais que, dans une expérience concrete de leur spiri-
tualité, nous pouvons aussi recevoir beaucoup d’elles. »

« J’ai ’impression que certaines avancées ont donné lieu a des prises de
conscience communes, par exemple des actions ou des réflexions au service
de la paix, notamment par le biais du Mouvement mondial des religions
pour la Paix. D’autre part, des initiatives de tel ou tel missionnaire pour
s’initier a la méditation zen sont a noter. Elles restent cependant le fait de
quelques-uns. Au sein de 1’Eglise catholique au Japon, quelques spécialistes
ont marché dans ce sens et continuent leur contribution de fagon relative-
ment discréte. »
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« Comme catholiques, nous avons tendance a étre sur la défensive, ce qui
n’aide pas le dialogue. En situation minoritaire, nous expérimentons un
conflit 2 propos de I'image du Christ et de I’Eglise qu’il faut présenter et
dont il faut témoigner. Dans nos établissements, nous avons puissance et
sécurité, un statut, du confort, et nous nous interrogeons : sans ce€s moyens,
ou habiter ? que faire ? comment vivre ? Les pauvres sont privés de tous ces
privileges, et il nous faut rencontrer nos freres non-chrétiens chez les pauvres
comme chez les riches. »

« Au Japon, les difficultés du dialogue sont nombreuses :

— depuis des siecles, les religions coexistent dans une paisible indifférence
mutuelle ;

— quelques fondamentalistes chrétiens, par leurs actes et leurs déclarations
polémistes, perpétuent I’image du christianisme agresseur;

— les autres religions, particulierement les sectes bouddhistes, comprennent
difficilement qu’une véritable religion puisse travailler, non seulement au
salut spirituel individuel, mais aussi a la justice sociale et a I’amélioration du
monde. Des lors il est difficile d’obtenir leur collaboration pour lutter contre
des problemes sociaux contraires au Regne de Dieu et aux réels besoins du
peuple japonais;

— I’opinion générale est que la vraie religion transcende toutes les images
pour atteindre le vide ou le non-€tre; aussi le christianisme, avec ses images
de la Trinité et du Christ, est pergue comme une religion inférieure. »

« Au Japon, I’Eglise a grand besoin d’une révision radicale du but de
I’évangélisation : il ne s’agit pas de devenir toute la pate, mais un levain
“contaminant” tout par I’esprit de Jésus Christ.

Bien des gens deviennent disciples du Christ jusqu’a un certain point mais
sans entrer dans 1’Eglise. L’Eglise au Japon devrait reconnaitre des degrés
dans la vie de disciple et s’occuper des “disciples de l’extérieur” sans vou-
loir directement les intégrer au troupeau.

I1 faut s’interroger sur le degré d’inculturation désirable dans un pays ou le
bouddhisme a déja été avalé par la culture nationale. »
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A LA RENCONTRE DE L’'ISLAM
aller ensemble a la rencontre de Dieu

« Au départ, j’avais le désir explicite de travailler en pays musulman, non
pour “‘convertir’” les musulmans au christianisme, mais parce que j’avais la
conviction que 1’on pouvait aller ensemble a la rencontre de Dieu, méme si
c’était de maniere différente. Aujourd’hui, ma conviction n’a fondamentale-
ment pas changé. J’ai progressivement compris que le Regne de Dieu (son
annonce est le but de la mission) est une réalité autrement plus large que
I’Eglise.

Avec I’Eglise de Tunisie, j’ai vécu la recherche menée par les Péres Blancs
et les Sceurs Blanches. Ce que j’en ai retenu, c’est surtout 1’affirmation que
Dieu est présent en toute personne, quelle que soit son appartenance reli-
gieuse, et que c’est cette présence qu’il nous faut faire surgir. Ma vocation
étant I’annonce du Régne de Dieu, il me faut continuer a chercher Dieu pré-
sent par son Fils en toute réalité humaine. L’y découvrir, en témoigner pour
d’autres et avec d’autres, afin que tous ensemble, nous soyons ramenés sous
un seul Chef, le Christ, premier-né de toute création et sauveur de tous.

Face a la situation actuelle, il serait bon d’étudier le défi que posent a la mis-
sion deux violences opposées : la violence islamiste avec son intolérance et
son refus du dialogue et les intolérances intégristes chrétiennes, qui, toutes
deux, engendrent un climat de jihadd-croisade anachronique » (Lucie Pruvost,
Algérie).

les religions dans le plan de Dieu

« Pour la mission chez les Peuls, une équipe de jeunes a voulu faire “une
communauté” avec moi : deux musulmans, deux chrétiens. Ce qui nous unit
tous, c’est le service des freres fondé sur notre foi en Dieu. Nous formons
une communauté fraternelle de croyants qui travaille avec beaucoup de
désintéressement et dont la vie fraternelle entre eux et avec ceux de I’exté-
rieur pose questions et remet en question.

Votre colloque m’intéresse en ce qu’il veut étre concret. J’aimerais que
I’on puisse parler de la spiritualité, des spiritualités qui animent ceux qui
vivent la rencontre entre croyants, la mission dans le dialogue, que 1’on
aborde les grands textes bibliques et ceux du magistére qui fondent la spiri-
tualité de la rencontre, que 1’on essaie d’aller un peu plus loin dans la
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réflexion sur la place des religions non chrétiennes dans le plan du salut »
(Paul Quillet, Bénin).

pourquoi rencontrer ’autre ?

« Il me semble que la plupart des colloques passent trop vite aux considéra-
tions ou aux conclusions théologiques. Personnellement, je trouve qu’on
n’accorde pas assez d’attention a la rencontre ou au dialogue de la vie
comme lieu théologique.

J’aimerais qu’on prenne le temps d’analyser sans autre a priori la geste de
missionnaires laics, prétres ou religieux vivant leur vocation missionnaire
dans la rencontre avec des gens d’autres religions. Et avant de projeter sur lui
ou sur elle une théorie ou une idéologie de la mission, il faudrait lui deman-
der a lui ou a elle pourquoi il ou elle agit ainsi. Il faudrait savoir pourquoi
ce petit Frére de Jésus de Béni-Abbes a soudain appris la couture... pourquoi
ces petites Sceurs d’El Abiodh vivent sous la tente, perdues dans I’immensité
du désert, partageant la vie des nomades... Prendre le temps d’analyser cette
mine de témoignages qui nous révélera peut-étre des pistes inconnues pour
aller au-dela des frontieres apparemment connues » (René You, Algérie).

marcher ensemble

« Dans mon engagement actuel de Supérieur Régional, 1’une des actions
positives a été d’élaborer en concertation un Projet apostolique commun a
la région, et qui se formule ainsi : « Dieu le trées grand en Amour prend
I’initiative de parler aux hommes pour les appeler a €tre une famille une en
Lui. La premiere réponse est 1’adoration. L’appel de Dieu et la réponse de
I’homme toujours inspirée par I’Esprit présent dans les cceurs se rejoignent
adéquatement en Jésus Christ libérateur, incarnation de I’amour gratuit. Le
chrétien et le musulman vivent pour leur part une réponse a cet appel divin
libérateur. De ce fait, leur témoignage est réciproque et ouvre un espace a
une possible réponse commune. C’est la que se situe notre présence au
Maghreb, animée d’une volonté de rencontrer 1’ autre a la maniere de Jésus
de Nazareth. Notre projet se veut alors recherche d’une marche ensemble
pour une meilleure réponse a 1’appel de Dieu et il se fait par la rencontre avec
une autre culture, en solidarité avec un peuple » (Gérard Demeerseman,
Tunisie).
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point de vue de I’autre

« Les autres religions ont-elles un projet missionnaire ? De quel principe
découle-t-i1l 2 Comment se réalise-t-il ? Quelle en est la “théorisation”, de leur
point de vue ? Et dans ce cas, comment envisager des “régles du jeu” de fair
play entre les missions concurrentielles ? Je pense ici tout particulierement a
I’Islam et a ce que les musulmans appellent leur devoir d’*““appel (dacwa) a
I’Islam”, leur “apostolat”... Et donc quelles sont, a tous les niveaux, les diffé-
rences entre la “‘mission chrétienne” et les “missions des autres religions™ ?

Cela entraine, dans notre cas, le refus de la “mission chrétienne” aupres des
musulmans. “Faites-1a aupres des autres”, nous disent-ils. Mais, réciproquement,
renoncent-ils a faire la dacwa aupres des chrétiens ? Que penser, sociolo-
giquement, de la “mission chrétienne refusée” ? Comment se comporter alors
afin d’éviter tous les reproches de prosélytisme que 1’on sait ? Un certain
nombre de “‘rencontres” islamo-chrétiennes ont tenté d’aborder ces questions. Il
conviendrait que le Colloque prenne en compte leurs maigres conclusions, les
analyse de trés pres et tente de proposer des directives de concurrence saine,
respectueuse des consciences et des institutions, si c’est possible.

Mais le gros probleéme est celui des rapports entre “mission” et “dialogue’. 1l
convient d’analyser de trés pres ce qu’est la “mission” et ce qu’est le “dia-
logue” pour les uns (chrétiens) et pour les autres (musulmans). Comment les
uns et les autres (trés diversement) envisagent-ils le rapport entre dialogue et
mission, surtout au plan des personnes impliquées dans 1’une et I’autre entre-
prise ? » (Maurice Borrmans, PiSAl, Rome).

EN EUROPE
mission dans une société plurielle

« Il me semblerait intéressant de préciser, peut-étre d’un point de vue psycho-
sociologique I’'impact d’une situation pluraliste sur les individus au niveau du
ressenti et du vécu. En effet, dans 1’Eglise, beaucoup de débats et de tensions
concernant les sectes ou I’islam me paraissent relever davantage de réactions
psychologiques que de convictions théologiques. Il serait grave de trouver
des arguments théologiques pour justifier, aprés coup, des positions ecclé-
siales dictées davantage par des réflexes de peur ou de crispation malsaine
sur une identité. Mettre a jour cette dimension du probléme me parait néces-
saire pour ouvrir le champ d’une réflexion théologique.
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D’un point de vue théologique, deux questions me semblent pouvoir
éclairer la recherche que vous enclenchez. La premiére, c’est que la prise
en compte du pluralisme de notre société — dont la rencontre inter-reli-
gieuse est une dimension — releve de la diaconie de I’Eglise. Cet aspect
de la mission de 1I’Eglise serait a élucider. Le second axe de réflexion, je
I’intitulerais volontiers : « de ’inculturation a la dynamique pascale ».
Dans ces dernieres années, la missiologie a beaucoup développé une
problématique d’inculturation. Il s’agissait de voir comment la foi chré-
tienne pouvait s’exprimer et se vivre dans une culture donnée, ce qu’elle
lui apportait et ce que celle-ci lui apportait (cf. par exemple toute la
réflexion sur la mission en monde ouvrier). Or, la mission de I’Eglise
dans notre société plurielle doit intégrer une dimension nouvelle. Elle
s’adresse a des hommes dont tout laisse a penser qu’ils ne deviendront pas
chrétiens, malgré les efforts apostoliques déployés. Dans une telle situation,
I’Eglise se trouve interpellée sur la dimension universelle de sa mission. Si
elle ne se résout pas a une « dé-mission » ou a un comportement sectaire,
elle devra penser sa mission dans une autre problématique, celle de 1’incul-
turation. Pour penser cette situation nouvelle, par-dela dé-mission ou tout
relativisme, nous sommes renvoyés au Mystere pascal, cceur de notre foi
chrétienne.

Une triple approche serait alors nécessaire :

— une réflexion de théologie fondamentale, par exemple dans la ligne de
TILLICH ;

— une réflexion christologique et anthropologique sur I’événement pascal et
notre incorporation au Christ qui fait de nous des « hommes nouveaux ».
Puisque tous les hommes sont invités a s’associer — d’une maniere que
Dieu connait — au Mystere pascal (GS 22,5), tous sont appelés a vivre cette
nouveauté ;

— une réflexion spirituelle : a quelle conversion du regard et de nos pratiques
missionnaires sommes-nous ainsi conduits ? » (Jean-Luc Brunin, France).

I’avenir des jeunes

« Notre petite communauté vit depuis deux ans et demi dans un quartier
pluri-culturel et pluri-religieux. Aucune stratégie systématique n’a été établie
en vue de la rencontre avec la communauté islamique. Il existe un
questionnement croissant et mutuel a partir des relations concretes et
confiantes avec les familles turques. Le lien avec la communauté marocaine
est moins solide. Nous apprenons a connaitre et comprendre I’Islam d’une
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maniere informelle, mais nous sentons de plus en plus le besoin de le
connaitre de fagon plus profonde et plus systématique.

60 % des habitants du quartier ont moins de 25 ans. La plupart des jeunes se
trouvent entre deux cultures et leurs valeurs culturelles et religieuses s’effri-
tent sérieusement. Quels sont 1’évolution et ’avenir de ces jeunes a I’inté-
rieur de 1’Islam, dans notre société, et aussi leur formation et accompa-
gnement dans nos établissements scolaires et organisations de jeunesse ? Une
présence respectueuse et proche de ces jeunes pose des questions délicates a
résoudre » (Magda de Becker et Claire Rombouts, Belgique).

former les agents pastoraux

« Il faudrait adapter la formation théologique pour mieux préparer les agents
pastoraux a la situation actuelle en Europe. L’Eglise n’est pas seulement
interrogée par la société sécularisée, mais aussi par la présence de 25 millions
de musulmans en Europe (dont 12 millions dans la Communauté Euro-
péenne) » (Hans Vocking, Allemagne).

peur de I’étranger

« Engagée actuellement dans la formation continue, je parle du dialogue
interreligieux aux sceurs. Beaucoup regoivent ces réflexions comme une
libération qu’elles attendaient, en quelque sorte, sans oser la formuler, avec
chez certaines le risque de relativiser. Je rencontre cependant des réticences,
voire des refus, au nom de 1’absolu de Jésus Christ, seul nom par lequel
nous puissions €tre sauvés. Sous cette attitude, je crois qu’il y a beaucoup
d’insécurité. Il est toujours tres déstabilisant de remettre en question des cer-
titudes sur lesquelles on s’appuie. Il y a aussi la peur du nombre croissant
d’étrangers et le besoin de maintenir une distance, comme une barriére,
entre eux et nous. En Afrique, nous étions chez eux et nous apportions
quelque chose. Nous étions heureuses parmi les Africains, mais notre iden-
tité culturelle n’était pas menacée. Elle 1’est maintenant pour certaines qui
ont peur ; elles sont peu nombreuses, mais refletent la mentalité extérieure »
(Marie-José Dor, Paris).

Spiritus
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Un livre a lire
Les conférences nationales d’Afrique noire, une affaire a suivre
par Fabien Eboussi Boulaga

Ce livre est difficile a lire mais mérite d’€tre travaillé, car il est riche et spécifique-
ment africain. Certaines prises de positions de F.E. Boulaga dans ses précédents
ouvrages ont suscité de vives discussions. Ce dernier livre s’impose a |’attention, non
seulement par son titre, mais parce qu’il fait écho a I'idéologie actuelle en Afrique
noire et fait partie du contexte du Synode africain, compte tenu du réle extraordinaire
tenu par des évéques africains dans les « conférences nationales » et du probleme
« d’acculturation/inculturation ».

L’ouvrage se compose de trois parties tres diverses dont la juxtaposition peut décon-
certer. La premiere analyse de maniere fouille les événements et les acteurs du Bénin.
La troisieme regroupe des textes officiels du Bénin, du Congo et du Togo. La
deuxiéme partie est essentielle. Elle présente des réflexions philosophiques approfon-
dies d’Africains, utilisant des concepts africains pour penser et repenser ce qu’ils ont
fait et vécu. Nous sommes loin des simplismes idéologiques et affectifs venant
d’Europe ou cultivés en Afrique. L’auteur emprunte a ses lectures philosophiques un
vocabulaire et des instruments d’analyse, ce qui contribue a son originalité mais aussi
a sa difficulté. On a parfois I'impression d’une « langue de bois » qu’il faudrait tra-
duire en « frangais courant » au risque de diminuer sa richesse et sa précision.

Cette analyse critique des conférences nationales en Afrique Noire est d’un niveau
philosophique riche et original mais exigeant, les premiére et troisieme parties équili-
brant heureusement la seconde. Pour donner envie de s’y plonger, nous en proposons
ici une lecture, bien conscient que toute « traduction » est quelque peu « trahison ».

L’analyse de la situation. Parole, Communication, Politique

« L’Etat post-colonial » en Afrique Noire est un « Etat idéologique », et le « culte ido-
latre » de cet Etat artificiel et faux en fait un vrai « fétiche », un « Etat fétichiste » en
un sens. L’idéologie masque la réalité, rend ’action inefficace, d’ou le risque sans
limite du « mensonge » et de la « violence ». L’auteur qualifie cette décomposition
sociale, ce retour a la barbarie, d’ « Etat de nature » (formule ambigué).

L’analyse remarquable est menée a partir du réle de la parole et de la communication
dans la création de la communauté politique. Ici, dans « I’Etat idéologique », la parole
devient mensonge, « discours » : on dit ce qu’on doit dire... ou I’on ne dit rien. La
« communication » nécessaire pour former une communauté est rendue impossible et
les solidarités traditionnelles sont faussées. Le langage (« langue de bois ») est
« fausse monnaie d’échange », pur instrument de domination, empéchant I’émergence
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d’un espace de « croyance partagée », de réciprocité, de mutualité. Toute situation est
ainsi explosive et tendue a I’extréme.

Le « politique » est alors pure relation de commandement et d’obéissance, ne tolérant
pas la mise en question : tout n’est qu’idéologie, parti unique ou dominant, endoctri-
nement et contrainte, coups d’états militaires. La « magie du pouvoir», c’est « le pou-
voir de nomination » qui confere étre et place dans 1’échelle sociale. « Ceux qui
commandent » constituent une société radicalement distincte de celle de « ceux qui
obéissent ». Ce qui est vécu quotidiennement, c’est « la non-reconnaissance », I’enfer-
mement dans I’altérité, I’exclusion, la violence, I’extorsion, I’exploitation. « L’Etat
fétichiste » entraine I’'inflation démesurée de la parole : « discours » bien siir, mais
aussi silences, gestes lourds de signification : refus, révolte, résistance (cf. « Politique
par le bas » J.F. Bayart).

NB. Bien des rapprochements seraient a faire avec I’Europe de I’Est. Le mot « idéolo-
gie » fait penser au marxisme, celui de « fétichisme » a I’Afrique. L’auteur lui-méme
fait référence aux écrits de Zinoviev. N’y aurait-il pas des rapprochements avec une
certaine idéologie chrétienne ?

Les theéses : sens et essence de la crise actuelle

Le chapitre 4 est particulierement riche et difficile. L auteur s’efforce de dégager en
un « concept » (a la Hegel ?) I’« essence » de la crise actuelle, le « sens » de ce qui
tend a émerger, et il propose des principes d’appréciation.

L’Etat africain post-colonial, « Etat idéologique » n’est qu’un « systeme chimérique »,
un « fétiche » venu de I’extérieur (colonisation et idéologies), incapable d’unir en
communauté de destin des individus et des groupes qui demeurent hétérogenes.

Le mouvement actuel, crise de I’Etat, tend a créer une communauté humaine, permet-
tant de vivre en homme, de s’exprimer en homme, d’étre de plus en plus et de mieux
en mieux homme... bref, une société humaine et humanisante. Cette « fondation », par
«crédit accordé » a ce qui nait, suppose une triple rupture :

— rupture avec le « fétichisme » et I’idolatrie des institutions politiques, qu’il s’agisse
des institutions et idéologies venant d’Europe de I’Est ou de I’Ouest, mais aussi des
slogans de la « négritude », I’authenticité, I’ africanité ;

— rupture, par le fait méme, avec le mensonge qui fausse le réel (sommes-nous loin de
la « glasnost » et de la « perestroika » ?) ;

- rupture (en principe et en pratique ?) avec la violence. Tout repose sur la liberté, la
décision libre, le consentement. La base (et la forme ?) est le « crédit accordé », la
croyance : « ]’y crois ». Ceci va plus loin que la simple déclaration des « droits » de
I’homme. On a envie de parler de « foi » tellement le vocabulaire devient presque reli-
gieux, non sans équivoque.

— C’est a partir de cette essence que les événements historiques et leurs suites peuvent
étre appréciés. Est valable et significatif ce qui va dans ce sens ; est illusoire et nui-
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sible ce qui va en sens contraire. Dans cette perspective, par exemple, 1’auteur consi-
dére comme trés positive la « représentativité » (spécialement pour le Bénin) des
Conférences des forces vives de la nation, alors qu’il ne fait guere « crédit » aux
mécanismes des élections. Ces processus viennent d’Occident, s’imposant comme des
absolus, alors qu’ils ont mis des siécles a s'élaborer en Europe, et que des « pays
développés » tendent a les mettre en doute par la pratique de 1’abstention. De méme,
selon I’auteur, la crise économique n’est pas tant cause de la crise africaine qu’effet de
la crise radicale, quelques-uns ayant confisqué le pouvoir pour écraser les autres par la
violence sous toutes ses formes. Les positions de 1’auteur sont sans doute discutables,
mais, intéressantes et originales, elles ont du poids et méritent réflexion.

Identité : ’ancien et le nouveau

Le chapitre 5 est tres original et surprenant. L auteur rapproche la nouveauté des confé-
rences nationales des gestes et rites traditionnels. A la fois « méme » et « autre », le
mouvement actuel y prend son identité. Comme la « fére », dépassant les limites, le
mouvement actuel est « trangression ». Comme le « jeu », relativement inutile, ineffi-
cace et artificiel, ne dispensant pas de la recherche et de la mise en ceuvre des « suites
et des moyens », il est créativité, inventivité, commencement et recommencement.
Comme la « guérison », il y a un rituel symbolique, individuel et collectif, confession,
reconnaissance et aveu de la faute. « Parle ou creve ! » La « palabre » est logothérapie,
guérison par la parole. Surtout comme « [’initiation », il y a commencement et recom-
mencement, vie nouvelle, mort, résurrection, naissance. C’est en perdant la vie qu’on la
trouve. Il y a perte des illusions, pour étre livré a sa propre responsabilité et assumer le
monde tel qu’il est, dans une pratique de solidarité remarquable. La spirale infinie de la
violence et de la contre-violence, de la répression et de la révolte est brisée.

Il existe un « probleme d’identité ». Les générations africaines actuelles sont a la fois et
contradictoirement « trop négres » et « trop peu negres », « trop modernisées » et « trop
peu modernisées », bref, vagues et indéterminées comme les jeunes avant I’initiation.
Nous sommes ici en pleine pensée symbolique, intermédiaire entre I’analyse scientifique
et I’imaginaire de I’idéologie.

NB. Des rapprochements avec « I’islamisme radical » viennent a I’esprit, mais aussi avec
le christianisme (peut-étre une certaine parenté avec la théologie de la libération, ou
« théologie contextuelle », c’est-a-dire vécue dans le contexte social de I’époque et du
lieu).

Cette interprétation positive et enthousiaste de la crise africaine utilise peut-étre plus la
philosophie qu’elle n’y appartient. Il arrive a bien des chantres de la «fin des
idéologies» d’en susciter et nourrir une autre, a peine nouvelle et faisant quelque peu
abstraction du réel concret. Les exemples ne manquent pas.

A. Guillaumin
Karthala 1993, 230 p.
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Les Eglises chrétiennes et la traite atlantique du xve au xixe¢ siecle
par Alphonse Quenum

Ce livre a demandé a I’Abbé A. Quenum un travail de bénédictin et un effort considé-
rable de documentation (30 pages !), de réflexion, d’analyse et de discernement avec le
souci constant de coller a la réalité jusque dans les détails. Il faut également souligner
un rare esprit d’impartialité. Nicolas V aurait mérité plus de sévérité pour son Bref
scandaleux de 1452 accordant « au Roi de Portugal, la pleine et libre faculté d’envahir
les pays infidéles et... de réduire en perpétuelle captivité leurs habitants », ou pour son
Bref Romanus Pontifex, ou il parle de « juste esclavage » pour les « noirs d’Afrique »,
car le baptéme pourra les libérer de I’esclavage du péché ! De méme on aurait pu stig-
matiser I’hypocrisie des « rois catholiques » qui, de 1517 jusqu’aprés 1750, ont vendu
régulierement au plus offrant I’ Asiento, le monopole de la traite.

Il me semble cependant utile de faire les remarques suivantes.

— Il faut d’abord rappeler que saint Paul a placé parmi les pécheurs publics (a écarter
du baptéme) les « trafiquants d’hommes », marchands d’esclaves (I Tm 1,9; cf. aussi
Ga 2,28 qui donne bien la mentalité des premiers chrétiens).

— On ne peut dire que « [’esclavage ne s’est guére amélioré sous I’Empire Romain ».
En fait, sous le Bas Empire chrétien et sous I’Empire byzantin (Code Justinien), des
améliorations sont sensibles. Il faut reconnaitre de méme, avec Montesquieu, qu’au
Moyen Age, « le Christianisme en Europe a aboli la servitude civile ».

— A propos du Mythe de Cham et de la Traite saharienne, il importe de signaler I’interpré-
tation géniale et modeme d’ Ahmed Bab ulema, illustre soudanais de Tombouctou, et les
chroniqueurs musulmans comme EI Bekri, Idrisi, Ibn-Kaldoun, El Oumari, Ibn Batouta ...
- Il faut souligner I’importance de la bulle d’Eugene IV aux évéques des Canaries, en
1435. 1l exige, sous peine d’excommunication, la libération de tous les habitants de
ces iles. Cette bulle manifeste le souci d’un Pape pour la liberté des noirs avant méme
la découverte des Amériques.

~ De méme, en 1537, dans la bulle « Veritas ipsa », Paul III exige la liberté pour « les
Indiens et toutes les autres nations... bien qu’ils soient hors de la foi du Christ,... consi-
dérant qu’ils sont de vrais hommes, capables de recevoir !'instruction de la foi ». 1l
condamne ainsi le racisme.

— Il faut rendre hommage a des théologiens comme Suarez ou Bellarmin, considérés
comme des fondateurs du Droit international, qui ont inspiré Grotius.

— Pour clore cette histoire, et méme s’il ne s’agit pas directement de la traite atlan-
tique, il aurait fallu signaler la lutte du Cardinal Lavigerie qui aboutit a I’ Acte général
du 2 juillet 1890 par lequel fut aboli toute traite négriere.

— Enfin, dire (p. 303) que « les Eglises africaines, (qui) ont presque toutes des respon-
sables africains... n’inspirent pas plus confiance que le reste » est une généralisation
inexacte et injuste quand on sait le role de certains évéques et conférences épiscopales.
L’ouvrage de I’Abbé Quénum n’est donc pas exaustif, mais il présente I’'immense
avantage de nous révéler la profonde injustice de la traite négriére, sans doute la plus
grande de 1’Histoire... A nous chrétiens d’en tirer les lecons.

Karthala, 1993, 342 p. Paul Mancheron
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Notes bibliographiques

Le pouvoir de la brousse. Ni démocratie, ni
développement en Afrique Noire sans les pay-
sans organisés

par Koffi Ehui Bruno

La coopération au développement, telle qu’elle
a été pratiquée en Afrique depuis la fin de la
période coloniale, s’avere un échec dramatique.
Elle a renforcé — conwe leur gré — I’appauvrisse-
ment d’'une grande partie de la population, parce
qu’elle s’est passée de la population rurale.
Voila un volume, écrit par un Africain, qui met
en lumiere ce drame et qui croit au pouvoir de la
brousse. Si les paysans retrouvent la confiance
en la valeur de leurs structures traditionnelles et
le courage de s’organiser en mouvement massif
pour réclamer leur droit a une existence écono-
mique et démocratique digne de ce nom, ils
deviendront un facteur puissant pour déterminer
significativement le futur développement de
I’Afrique. Si I'on admet que 1’objectif primor-
dial de tout développement est |’étre humain tel
qu’il existe dans un contexte social particulier,
on reconnaitra que la seule voie pour un progres
authentique sera I’organisation des paysans en
ONG selon les structures traditionnelles. C’est la
thése fondamentale de cet ouvrage qui, en trois
parties, apporte une analyse des facteurs organi-
sationnels, des reflets historiques sur I’exclusion
progressive des paysans, et une mise en lumiere
des valeurs potentielles des communautés pay-
sannes. Ce volume est recommandé a tous ceux
qui veulent prendre au sérieux un développe-
ment participatif de I’ Afrique.

L'Hannaran, 1993, 314 p. Walter Eigel

Jésus-Christ peut-il étre Africain ? La
longue marche des chrétiens et théologiens
africains dans leur rencontre avec Jésus Christ

par Hyacinthe Nguezi ya Kuiza

Préwe zairois, dipldmé des Universités du Zaire
et de Paris (Institut catholique et Sorbonne),
’auteur nous offre dans un langage trés acces-
sible un panorama de la théologie africaine, des
origines a nos jours. Il situe sa place parmi les
théologies du tiers monde, précisant clairement
la position de I' Association Oecuménique des

Théologiens africains (AOTA) par rapport a
I’ Association des Théologiens du tiers monde
(EATWOT). Apres une bréve présentation de
27 théologiens afticains, il analyse les themes de
U'inculturation et de la libération avant d’offrir
ses réflexions sur le « Christ africain » Comme
I’écrit Mgr M. Bakole wa Ilunga, ce livre est
« un instrument de travail précieux ».

Ed. Hovine, Belgique, 1993

La géographie des catholiques

par Antoine Sondag

A partir de quelques statistiques bien
commentées, A. Sondag guide le lecteur vers
une vision théologique actualisée de ’Eglise
et de sa mission : Eglise locale et catholique,
contextualisée, missionnaire, une. Ce petit

livre peut aider bien des chrétiens a vivre
leur foi aux dimensions du monde.

Centurion/La Croix, 1991

MISSION DE L’EGLISE

Cette revue trimestrielle de I’'upM de France
continue a publier des documents remarquables
par leur présentation attrayante (couleurs, pho-
tos, texte aéré) et par la qualité de I'information
rassemblée autour du dossier central. Il faut
noter en particulier le n® 101 (Santo Domingo,
guide de lecture des Conclusions de I’ Assemblée
des Evéques d’ Amérique latine), et la passion-
nante histoire de la mission (n°s 102 et 103, a
suivre dans les numéros suivants). UPM, 5 rue
Monsieur, 75007 Paris.

PANORAMA INTEREGLISES

Le dernier numéro du Centre de Recherche
Théologique Missionnaire offre une biblio-
graphie détaillée sur de nombreux ouvrages
de missiologie concernant 1’ Afrique, I’Asie,
I’histoire, le dialogue interreligieux et la
guérison. On y présente aussi des Colloques
internationaux : enjeux des relations islamo-
chrétiennes en Europe, 4¢ congrés mission-
naire latino-américain, Santo Domingo,
IAMS. (Supplément a Lettre InterEglises
n° 61, crrm, 5 rue Monsieur, 75007, Paris.)
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Livres regus a la rédaction

Mosaiques, par Louis Doutre-
leau. Le Cerf (Foi Vivante)
1993, 267 p.

Anthologie de la poésie ma-
riale, par Henri Chandavoine.
Le Cerf (Foi Vivante) 1993,
142p.

Saint Augustin et le mystere
trinitaire, par Marie-Anne
Vannier. Le Cerf (Foi Vi-
vante) 1993, 142 p.

Il n’y a qu’un amour, par
Saint Augustin. Le Cerf (Foi
Vivante) 1993, 126 p.

Marie-Madeleine a encore
quelque chose a dire, par
Emmanuelle-Marie,o.p. Le
Cerf (Foi Vivante) 1994,
216 p.

Paraboles de Jésus, par
Alphonse Maillot. Le Cerf
(FoiVivante) 1993, 310 p.

Aux sources de I’athéisme
contemporain, par Marcel
Neusch. Le Cerf (Foi Vivante)
1993, 311 p.

Prier dans les villes, par Guy
Gaucher. Le Cerf (Foi Vi-
vante) 1994, 173 p.

Dieu dans le métro, par Gil-
bert le Mouél. Le Cerf (Foi
Vivante) 1993, 167 p.

Vivre, avec le Christ, par
Jean-Marie Gueullette. Le
Cerf (Foi Vivante) 1994,
149 p.

Ignorer les évangiles, c’est
ignorer le Christ, par Gus-
tave Martelet. Le Cerf(Foi Vi-
vante) 1994, 111 p.
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Prier, c’est devenir, par
Louis Evely. Le Cerf (Foi Vi-
vante) 1993, 190 p.

Exercices, par Gertrude
d’Helfta. Le Cerf (Foi Vi-
vante) 1993, 155 p.

Prier avec I’Ancien Testa-
ment, par Philippe Baud. Le
Cerf (Foi vivante) 1994,
170p.

La Foi a une histoire, par
Jean Marie GIé. Le Cerf (Foi
vivante) 1994, 136 p.

Etre mystique, par Christian
Alexandre. Le Cerf (Foi
vivante), 1994, 278 p.

La priere retrouvée, par
Pierre Guilbert. Le Cerf (Foi
vivante) 1994, 180p.

Le Pere Damien, Lettres
1885-1889. Le Cerf (Foi
vivante) 1994, 133 p.

L’Esotérisme, par Jean-Pierre
Laurent. Le Cerf(Fides) 1993,
128p.

L’Opus Dei, par Luc Nefon-
taine. Le Cerf (Fides) 1993,
118p.

Un moine de [I’Eglise
d’orient, par Elisabeth Dehr-
Sigel. Le Cerf 1993, 637 p.

Dans la vérité et la Charité,
par William Gordon Wheeler.
Le Cerf 1994, 237 p.

Tel un bon jardinier, par
Véronique et Yann Serreau.
Le Cerf 1993, 155 p.

Regards d’amour, par Jean
Rémy. Le Cerf 1993, 242 p.

Histoire d’une direction
Spirituelle au xviie siecle, par
Bemard Pitaud. Le Cerf 1994,
218p.

Initiation a Saint Vincent de
Paul, par André Dodin. Le
Cerf 1993, 382 p.

La flamme qui dévore le ber-
ger, par Jacques Leew et Paul
Xardel. Le Cerf 1993, 120 p.

L’itinéraire mystique d’une
femme, par Jean Comby. Le
Cerf 1993, 223 p.

Souffle sur la braise, par
Magda Hollander-Lafon. Le
Cerf 1993, 219 p.

Grignion de Montfort, mis-
sionnaire des pauvres, par
Bernard Guitteny. Le Cerf
1993, 471 p.

Bernanos ou I’invincible
espérance, par Guy Gaucher.
Le Cerf 1994, 190 p.

Comme un arbre au bord
des eaux, par Edouard Brion.
Le Cerf 1994, 90 p.

Adorer et adhérer, par
Catherine de Bar. Le Cerf
1994, 158 p.

Par un simple oui, par Lucie
Licheri. Le Cerf 1994, 210 p.

Initiation a Jean Tauler, par
Suzanne Eck. Le Cerf 1994,
198 p.

Peére Chanel, je vous écris,
par Antoine Mayere. Le Cerf
1994, 174 p.

La priére des heures avec
PEglise. CNPL. Le Cerf 1994,
108 p.

Dans la maison du ceeur, par
Philippe Ferlay. Médiaspaul
1993, 124 p.

Les mots de I’Autre, par
Jacques Gauthier. Médiaspaul
1993, 107 p.

Thérese, éleve a ’Abbaye,
par Anne-Marie Roué osb.
Meédiaspaul 1993, 205 p.

Pourquoi Dieu nous fait-il
souffrit ?, par Peter Kreeft.
Editions Paulines & Médias-
paul 1993, 247 p.



Mauriac et I’Evangile, par
Claude Escallier. Beauchesne
1993, 362 p.

Pierre-]J. de la Cloriviere et
Adélaide de Cicé, par Marie-
Louise Barthélemy. Beau-
chesne 1993, 287 p.

Jean de la Croix en France,
par André Bord. Beauchesne
1993, 273 p.

Aimer I’Eglise, pourquoi ?,
par Jean Cadilhac. Pneuma-
theque 1993, 84 p.

Le combat spirituel, par Ber-
nard Ducruet. Pneumatheéque
1993, 62p.

Le Charisme de guérison,
par Emiliano Tardif. Pneuma-
theque 1993, 54 p.

Un feu aux prises avec la
nuit, par Ephraim. Editions
des Béatitudes 1993, 89 p.

Parrain, Marraine, Qui ?
Pourquoi ? Comment ?, par
Henry Libersat. Editions des
Béatitudes 1993, 120 p.

Au-dela du Désert, par José
Prodo Flores. Editions des
Béatitudes 1993, 188 p.

Amoureuse du Crucifié, par
Giuliano Agresti. Nouvelle
Cité 1993, 153 p.

La Foi du Christ, par Hans
Urs Von Balthasar. Le Cerf
1994, 235 p.

L’offrande du soir, par Rina
Geftman. Le Cerf 1994, 138 p.

Le Pere Adolphe Jeanjean,
par Michel Legrain. Le Cerf
1994, 234 p.

Les temps de la fin, par
Samuel Ngayihembako.
Labor et Fides 1994, 430 p.

Coopérant de ’Education en
Afrique, par Yannick Dupa-
gne. L’Harmattan 1993, 255 p.

Repenser I’Etat Africain, par
Hermann Yameogo. L’Har-
mattan 1993, 250 p.

Répression au Burundi, par
Vénérand Ndegeya. L'Har-
mattan 1993, 135 p.

Le Niger, par Jean-Paul Azam,
Catherine Bonjean, Gérard
Chambas, Jacky Mathonnat.
L’ Harmattan 1993,222 p.

Bangui chante, par Pierre
Saulnier. L’Harmattan 1993,
431 p.

De ’oppression a la liberté,
par Paul G. Bozsoky et Laszio
Lukacs. Beauchesne 1993,
381 p.

Testament, par I’abbé Pierre.
Bayard 1994. 180p.

Hommes et Femmes, par
Nicole Chopelin. Profac
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La priére d’intercession, par
Claude Richard. Médiaspaul
1994, 140p.

L’origine et la date des évan-
giles, par Philippe Roland.
Saint Paul 1994, 175 p.

La vie consacrée dans
I’Eglise, par Elisabeth Ger-
main. Médiaspaul 1994, 200 p.
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perspectives, par Alain
Delage et Alain Massiera.
L’Harmattan 1994, 187 p.

Le Burkina Fasso contem-
porain, par Helmut Asche.
L’Harmattan, 1994, 288 p.
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consacrée. Lourdes 93. Cen-
turion 1994, 112 p.
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et la vie des prétres. Cen-
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N’éteignons pas I’Esprit, par
Paul Josef Cordes. Fayard
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proces, par André Jacques. Le
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informations... informations... informations...
ASSOCIATION SPIRITUS

Le 7 mars 1994, les Supérieurs des treize Instituts missionnaires membres de
I’ Association se sont retrouvés pour I’ Assemblée Générale annuelle. Le rapport fait
apparaitre une légére progression du nombre des exemplaires diffusés : 2202 en jan-
vier 1994 au lieu de 2032 I’année précédente. Le Pere Abel Pasquier mafr, a été élu
comme directeur-adjoint a compter de septembre 1994, en remplacement du Pere
P. Chataigné sma, arrivé au terme de son mandat. A I'unanimité, I’ Assemblée a
décidé que SPIRITUS demanderait son adhésion a 1'1AMs (Association Internationale
d’Etudes de la Mission) afin de favoriser I’cecuménisme et les échanges entre missio-
logues anglophones et francophones.

FRANCE : PLANETE-MISSION

Sous ce titre, I’Eglise de France prépare un Forum de trois jours qui rassemblera a
Lourdes, les 11, 12 et 13 novembre 1994, 5.000 délégués venus célébrer la mission
universelle. Ce Forum sera précédé dans tous les diocéses par des rencontres avec les
missionnaires de différents pays et par une vaste enquéte dans les paroisses et la presse.
Les Instituts missionnaires sont étroitement associés a cette célébration de la mission.

ZAIRE : un Institut africain de missiologie

Du 20 au 26 février 1994, les om1 de Kinshasa ont organisé un Colloque international de
missiologie a I’occasion du lancement de I’Institut Africain de Missiologie qui ouvrira
ses portes en octobre prochain. Cet Institut offrira a la fois une formation missiologique
universitaire en plusieurs années et un recyclage annuel en missiologie. om1 av. Kasa
Vubu 3145 (Kintambo) Bp 8251 Kinshasa 1. Zaire. Télécel : 46.866.

A PROPOS DU SYNODE AFRICAIN

Il faut signaler le volume 11 (n° 1/1994) de Theology in context, publié par I'Institut de
Missiologie de Missio. 28 pages y sont consacrées a la présentation de 238 livres, revues ou
articles publiés en différentes langues en vue du Synode. On peut commander ces 28 pages
en fascicule séparé (Theology in context, P.O. Box 11 10, 52012 Aachen, Allemagne).
Noter également le numéro double (5-6/1993) de la Revue de I’Institut Catholique
d’Afrique de I’Ouest (riCAO0), rapportant les Actes du Colloque sur le Synode afri-
cain qui s’est tenu a Abidjan du 15 au 17 décembre 1992. On y trouve les contribu-
tions et les échanges de nombreux évéques et théologiens comme 1. de Souza, A.
Sanon, J.M. Sidibé, B. Agré, A. Quénum, N. Diatta, B. Adoukonou, M. Dujarier, F.M.
Tbeni (Rica0, 08 BP 22, Abidjan 08, Cote d’Ivoire).

Le SEDOS (Service de Documentation et d’Etudes) des Instituts missionnaires a Rome a
consacré un numéro double (n°s 3 et 4/1994) a I’événement du Synode. 26 auteurs, sur-
tout des Africains et des Africaines, partagent leur réflexion sur les aspects essentiels
de la vie de I’Eglise en Afrique (SEDOS, Via dei Verbiti, | - 00154 ROMA).
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