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Que la Justice et 
la Paix Jaillissent

2023 TEMPS DE LA CRÉATION

RESSOURCES LITURGIQUES CATHOLIQUES



Créateur de tout,

De ta communion d’amour, la vie a jailli comme un fleuve puissant et le cosmos tout entier 
est né.

Sur cette Terre à l’amour débordant, le Verbe s’est fait chair et est sorti avec les eaux 
vivifiantes en proclamant la paix et la justice pour toute la Création.

Tu as appelé les êtres humains à cultiver et à garder ton jardin. Tu nous as placés dans une 
relation juste avec chaque créature, mais nous n’avons pas écouté les cris de la Terre et les 
cris des plus vulnérables. Nous avons rompu la communion fluide de l’amour et nous avons 
péché contre toi en ne préservant pas les conditions de la vie.

Nous déplorons la perte de nos semblables et de leurs habitats, nous pleurons la perte des 
cultures humaines, ainsi que des vies et des moyens de subsistance qui ont été déplacés ou 
ont péri, et nous souffrons à la vue d’une économie de mort, de guerre et de violence que 
nous nous sommes infligés mutuellement et que nous avons infligée à la Terre.

Ouvre nos oreilles à ta Parole créatrice, réconciliatrice et durable qui nous appelle à 
travers le livre des Écritures et le livre de la Création. Bénis-nous à nouveau avec tes eaux 
vivifiantes afin que l’Esprit Créateur puisse laisser la justice et la paix couler dans nos cœurs 
et déborder dans toute la Création.

Ouvre nos cœurs pour recevoir les eaux vives de la justice et de la paix de Dieu, et pour 
les partager avec nos frères et sœurs qui souffrent, avec toutes les créatures qui nous 
entourent et toute la Création.

Bénis-nous de marcher ensemble avec toutes les personnes de bonne volonté afin que les 
nombreux ruisseaux des eaux vives de la justice et de la paix de Dieu puissent s’écouler 
dans toute la Terre.

Au nom de celui qui est venu annoncer la Bonne Nouvelle à toute la Création, Jésus- Christ.

Amen.

seasonofcreation.org
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Paix et bénédictions en ce Temps pour la Création.  Alors que nous célébrons la cinquième année 
de publication de ce guide liturgique, celui-ci continue d’évoluer et de se développer à mesure 
que nous vivons notre vocation écologique en tant qu’individus et en tant que communautés 
dans le monde entier.   Le thème “Que la justice et la paix jaillissent comme un fleuve” nous 
aide à naviguer entre les trois affluents que sont la non-violence, la justice et du soin envers la 
Création.  Il crée un fleuve singulier d’eau vivifiante.  Comme toujours, nous espérons que ce guide 
liturgique apportera une profondeur spirituelle et formative à nos prières et à nos vies liturgiques, 
conduisant à une transformation intérieure et extérieure. 

Comme toujours, la représentation artistique des thèmes fait partie intégrante du guide de cette 
année.  Nous avons le privilège d’inclure l’œuvre de John August Swanson.  L’œuvre que nous 
avons choisie est The River, sélectionnée pour la façon dont elle invite le spectateur à faire un 
voyage de l’âme vers un monde dans lequel la non-violence, la justice et le soin envers la Création 
sont un mode de vie incarné.  Doux, ludique, vivifiant, relationnel, intergénérationnel sont autant 
de façons pour Swanson de dépeindre un nouveau ciel et une nouvelle terre.

Dans ses propres mots, John décrit son art de la manière suivante :

En explorant la place de l’artiste - ma place - dans notre culture aux multiples facettes, 
j’ai découvert que les sociétés traditionnelles ont des attitudes très différentes à l’égard 
des artistes et de la créativité. Je suis attiré par ces attitudes et j’ai le sentiment qu’elles 
confèrent aux artistes un rôle plus significatif que notre société. Je pense que je peux m’en 
inspirer pour définir ma propre place en tant qu’artiste. Voici quelques réflexions sur ce que 
j’essaie de faire avec mon art et un aperçu des sources d’inspiration importantes pour moi.

Les images que je réalise ne sont pas destinées à être de “l’art”, ni ne sont vouée à être 
des pures et simple « expression ». Je veux vous parler en termes quotidiens, comme si 
vous étiez assis à mes côtés. Je puise dans de vieilles racines pour créer quelque chose 
de nouveau qui, je l’espère, captera un peu de la lumière de nos balises archétypales. 
(johnaugustswanson.com)

Nous nous joignons à vous en ce Temps pour la création, avec au cœur le désir de voir jaillir la 
justice, la non-violence et le soin apportée à toute la Création, afin que nous puissions remonter le 
fleuve de l’Évangile jusqu’aux cœurs et aux terres desséchés du monde entier.

Préface
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Une fois encore, en 2023, un Comité consultatif 
œcuménique mondial pour la Temps pour 
la Création, comprenant une importante 
représentation du Vatican, a invité les 
responsables religieux du monde entier à se 
joindre à la célébration œcuménique de la 
Temps pour la Création.  Cette saison unit les 2,6 
milliards de chrétiens du monde dans la prière 
et l’action pour protéger la Terre, notre maison 
commune, et pour discerner les conseils qu’elle 
nous offre pour mettre en place la Nouvelle 
Création.  

La célébration annuelle a lieu du 1er septembre, 
Journée mondiale de prière pour la Sauvegarde 
de la Création, au 4 octobre, fête de saint 
François d’Assise.  La Temps pour la Création est 
une saison liturgique consacrée à la prière, à la 
réflexion et à la célébration de Dieu en tant que 
Créateur. Elle célèbre également les dons de la 
Création et la mission que Dieu nous a confiée de 
prendre soin de la Création et de répondre à ses 
besoins et à ses crises actuelles, et d’y réfléchir 
dans la prière.

Crises urgentes auxquelles la  
Terre est confrontée

Ces crises sont graves et urgentes.  Il y a trois ans 
déjà, dans son Guide de célébration de la Temps 
pour la Création 2020, le Comité consultatif 

œcuménique de la Temps pour la Création 
écrivait : “Nous sommes au cœur d’une urgence 
climatique :

Ces crises sont graves et urgentes.  Il y a trois ans 
déjà, dans son Guide de célébration du Temps 
pour la Création 2020, le Comité consultatif 
œcuménique de la Temps pour la Création 
écrivait :

Nous sommes au cœur d’une urgence 
climatique. Plusieurs études ont montré que 
le monde est loin d’atteindre les objectifs de 
réduction des émissions qu’il s’est engagés 
à atteindre. Le dernier rapport du GIEC 
[Groupe d’experts intergouvernemental sur 
l’évolution du climat] souligne que “seules 
des transitions rapides et profondes” dans 
l’économie mondiale, à une échelle et 
à un rythme sans précédent historique, 
permettront d’atteindre la limite de 1,5ºC. 
C’est donc le moment de nous réconcilier 
avec la Création par un repentir concret 
et une action urgente. Le Temps pour la 
Création est l’occasion de reconnaître que 
des points de basculement sont en train 
d’être atteints, menaçant la vie des plus 
vulnérables et mettant en péril celle des 
générations futures. En tant que croyants, 
nous sommes appelés à nous élever de 
manière prophétique contre l’injustice 
climatique. 

Le rapport actualisé du GIEC publié en 2022 
confirme l’aggravation des effets du changement 
climatique et l’incapacité à éviter de nombreux 
points de basculement vers des changements 
destructeurs et irréversibles.  Le résumé du 
rapport à l’intention des décideurs politiques 
indique ce qui suit,

Environ 3,3 à 3,6 milliards de personnes 
vivent dans des contextes très vulnérables au 
changement climatique (degré de confiance 
élevé). Une proportion élevée d’espèces 
est vulnérable au changement climatique 
(degré de confiance élevé). La vulnérabilité 
de l’homme et celle des écosystèmes sont 
interdépendantes (degré de confiance élevé). 
Les modèles actuels de développement 
non durable augmentent l’exposition des 
écosystèmes et des populations aux risques 
climatiques (degré de confiance élevé).

Le rapport destiné aux décideurs politiques 
détaille les risques “à court terme (2021-2040), 
à moyen (2041-2060) et à long terme (2081-
2100), à différents niveaux de réchauffement de 
la planète et pour des projections qui dépassent 
le niveau de réchauffement de 1,5 °C pendant 
plusieurs décennies”.

Introduction



5

Participation catholique au  
Temps pour la Création

Le Temps pour la Création a été ajoutée au 
calendrier catholique par le Pape François au 
cours des dernières années comme un moyen 
naturel de collaborer avec la communauté 
œcuménique mondiale sur cette question critique 
et de mettre en œuvre la vision de foi, l’analyse et 
la mission énoncées dans son encyclique de 2015, 
Laudato Sí.  

En 2021, le Vatican a lancé la Plateforme d’action 
Laudato Sí conçue pour appeler toutes les 
parties de la communauté catholique mondiale 
- des familles aux paroisses en passant par les 
entreprises, les écoles, les établissements de 
santé, les communautés religieuses, etc. - à une 
action coordonnée de grande envergure sur de 
nombreuses années pour faire face à la crise 
socio-écologique complexe à laquelle la Terre 
est actuellement confrontée et pour restaurer 
le respect révérencieux et l’attention portée 
au caractère sacré de la Création. À l’époque, 
le dicastère du Vatican pour la promotion du 
développement humain intégral écrivait que le 
monde avait surtout besoin d’un “mouvement 
des peuples” à partir de la base, d’une alliance de 
toutes les personnes de bonne volonté.

Des plans d’action du monde entier sont affichés 
sur le site de la plateforme d’action Laudato Sí 
afin de proposer des idées, des encouragements 
et de contribuer à la construction de ce 
“mouvement des peuples” mondial.  Des 
informations sur la manière de participer 
sont également disponibles sur le site de la 
Plateforme d’action Laudato Sí.

L’identification du Temps pour la Création comme 
nouveau temps liturgique invite l’ensemble de 
la communauté chrétienne à se concentrer sur 
la prière et l’action. Cependant, la communauté 
catholique ne dispose pas encore de textes 
liturgiques saisonniers officiels propres au 
Temps pour la Création, et de nombreux prêtres 
ne se sentent pas libres d’utiliser les textes 
œcuméniques d’autres communautés chrétiennes 
participantes. 

Le matériel contenu dans ce livret a été préparé 
pour aider les communautés catholiques à lire 
et à prier avec les Ecritures du lectionnaire 
catholique pour les dimanches du temps ordinaire 
pendant cette période, à travers le prisme de la 
Temps pour la Création. Cette année, en 2023, 
cette période comprend les 22e, 23e et 26e 
dimanches du temps ordinaire du cycle A.

Thèmes :  Eléments d’une  
spiritualité de Vie

Chaque année, le Comité consultatif œcuménique 
recommande un thème pour le Temps de la 
Création afin de guider la prière et la réflexion.  
Au fil du temps, ces différents thèmes contribuent 
à l’élaboration d’une vision écologique 
intégrale et d’une spiritualité qui nourrit la 
non-violence dans les relations avec les autres 
et avec le monde naturel. Chaque thème et les 
interconnexions entre les thèmes enrichissent la 
contemplation.

En 2019, le thème s’est concentré sur le réseau 
de la vie, soulignant l’interdépendance de toutes 
les formes de vie sur la planète et l’importance 
de sa biodiversité, vaste mais menacée. Ce thème 
résonne avec le message important et souvent 
répété du pape François selon lequel tout est lié.  
Nous sommes tous des fils de la grande toile de 
la vie.

En 2020, le thème était “Un temps de jubilé 
pour la Terre”.  Le comité consultatif a noté 
que le changement climatique résulte de 
l’intersection de la cupidité, de l’inégalité et de la 
destruction de la Terre par la surconsommation 
et les systèmes économiques qui exigent une 
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croissance économique constante sur une planète 
limitée, au détriment des pauvres.  Le concept 
biblique du Jubilé appelle au repos de la terre, à 
la restauration des écosystèmes et à la restitution 
de ceux qui ont le plus profité à ceux qui ont le 
plus souffert.  La Terre a besoin du Jubilé !

En 2021, le thème “Une maison pour tous ?” 
appelle à la reconnaissance, dans la prière, de 
toutes les espèces vivantes autres que l’homme 
qui ont également élu domicile sur cette planète.  
Les changements climatiques provoqués par 
l’homme détruisent leurs habitats et conduisent 
des millions d’espèces à l’extinction.  Le Comité 
consultatif œcuménique et le pape François 
ont tous deux soulignés que toutes les formes 
de vie autres qu’humaines ont autant droit 
que les humains à un foyer sûr et sécurisé sur 
Terre.  Elles n’existent pas uniquement pour 
l’exploitation et le plaisir des humains.  Il s’agit 
d’un droit religieux : Dieu les aime pour eux-

mêmes et, à leur manière, ils rendent gloire à 
Dieu.  Comme l’a écrit le pape François, “à cause 
de nous, des milliers d’espèces ne rendront plus 
gloire à Dieu par leur existence même, ni ne nous 
transmettront leur message. Nous n’avons pas ce 
droit.“  (Laudato Sí, n° 33) 

Le thème 2022 choisi par le Comité consultatif 
œcuménique reprend ce jugement. Il appelle 
l’ensemble de la communauté humaine à écouter 
la voix de la Création.  Il nous invite à apprendre 
à prêter attention aux messages que la Création 
essaie de nous transmettre.  Il accorde une 
attention particulière aux voix, humaines et 
autres, qui ne sont plus entendues.

Ces voix véhiculent toute une série de messages 
importants.  Il y a des messages de souffrance, 
de diminution et de perte qui nous montrent 
le coût de la violence destructrice à l’égard de 
notre maison commune et les conséquences 
du changement climatique et de la dégradation 

de l’environnement.  Il y a des messages de 
prospérité, de beauté et de service vital et 
réciproque - des messages dont les Écritures 
disent qu’ils glorifient Dieu. Il y a des messages 
de sagesse récoltés au fil des millénaires sur la 
vie saine et la mutualité dans la toile de la vie, 
des messages qui peuvent nous guider vers 
des façons plus durables et résilientes de vivre 
ensemble dans les limites de la Terre.

Le thème de 2023 reprend le cri des prophètes 
“Que la justice et la paix jaillissent”... Dans une 
brève “Invitation à participer à la Temps pour la 
Création 2023”, les responsables œcuméniques 
déclarent simplement et avec force :

Le monde que les humains ont connu, 
apprécié et célébré est en train de changer 
rapidement et irrémédiablement. La 
biodiversité disparaît à un rythme jamais 
atteint depuis la dernière extinction de 
masse. L’espoir de limiter l’augmentation 
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de la température moyenne à 1,5 degré 
Celsius s’évanouit. L’avenir des jeunes est 
menacé par les effets en cascade de la 
perte de biodiversité et du changement 
climatique. L’industrialisation, la colonisation 
et l’extraction et la consommation de 
ressources ont créé de grandes richesses, 
inégalement réparties. Nous sommes 
aujourd’hui plus conscients que jamais 
du lien entre les combustibles fossiles, la 
violence et la guerre.

L’urgence grandit et nous devons rendre 
visible la paix avec la Terre et sur la Terre, en 
même temps que la justice nous appelle à la 
repentance et à un changement d’attitude et 
d’action. Au lieu du désespoir, l’espoir peut 
naître si nous travaillons ensemble en tant 
que peuple de Dieu. Grâce à l’amour et à la 
miséricorde infinis du Créateur, des ruisseaux 
peuvent surgir dans le désert. Une économie 
de paix peut être construite à la place d’une 
économie fondée sur le conflit.

Le monde en mutation et la crise écologique 
croissante qui nous menacent, nous et tous ceux 
qui partagent la Terre, sont les fruits de l’injustice 
et de la violence.  Le cri de la Terre et le cri des 
pauvres sont des appels désespérés à la justice 
et à la paix qu’elle peut apporter.  La sagesse et le 
courage de l’Esprit prophétique doivent jaillir en 
nous et à travers nous....

Alors que nous entrons dans ce Temps pour 
la Création, nous sommes invités à réécouter 
ces messages thématiques avec un sérieux 
profondément contemplatif.  Ils sont porteurs 

d’une révélation sacrée de l’Esprit Saint de 
Vérité pour ces temps.  Ils appellent la famille 
de la Création à une conscience nouvelle et 
compatissante, à un engagement en faveur 
de la non-violence évangélique et à un travail 
de guérison qui a le pouvoir de rétablir un flux 
vivifiant de justice et de paix pour tous les 
habitants de la Terre. À partir d’une profonde 
présence contemplative, écoutons à partir du 
cœur :

Nous sommes tous membres d’un vaste réseau 
de la vie profondément interdépendant,

Le précieux cadeau de Dieu. Imaginez, ressentez 
les innombrables connexions....

La Terre a grand besoin d’un Temps de Jubilé
Un temps de repos, de restauration et de 
restitution des dommages destructeurs 

causés par le changement climatique et la 
dégradation écologique généralisée.
Pleurez avec la Terre qui souffre....

La Terre est une Maison pour TOUS ceux qui y 
vivent, et pas seulement des humains.

Et tous ont le droit de vivre, de prospérer et de 
glorifier Dieu sur elle et en elle.

Laissez cet Esprit vous traverser....

“Écoutez la voix de la Création”, la sagesse 
prophétique essentielle qui nous entoure,

Elle nous tend la main, nous incite à une présence 
plus profonde, plus contemplative 

à la révélation sacrée présente mais inaudible, 
ignorée dans notre maison commune....

Le cri de la Terre, le cri des pauvres plaident pour 
la justice, aspirent à la paix.

Ces voix prophétiques nous appellent à l’action :

Pour vaincre l’injustice et la violence de notre 
traitement de la Terre et de tous ceux qui 

l’habitent, Apporter la paix à toute la Création.

Tel est l’esprit, la spiritualité écologique intégrale 
émergente, dans lequel nous sommes invités à 
aborder les écritures et les prières liturgiques du 
Temps pour la Création 2023, en vivant dans un 
avenir transformé auquel Dieu nous appelle.

Une vue d’ensemble : Les hypothèses 
qui sous-tendent ce guide liturgique

S’appuyant sur l’importante encyclique du pape 
François, Laudato Sí, et sur le riche arrière-plan 
de la doctrine sociale catholique, ces ressources 
partent du principe que la famille humaine n’est 
pas confrontée à diverses crises séparées et 
distinctes - sociales, économiques, politiques, 
culturelles, écologiques - qui se disputent notre 
temps, notre attention et nos ressources. Il n’y a 
qu’une seule crise sociale, économique, politique, 
culturelle et écologique, complexe et intégrée, 
qui nécessite la prière, une conversion écologique 
intégrale et une action non violente efficace 
pour la guérison du vaste réseau de la vie. Il 
est possible d’identifier plusieurs dimensions et 
facettes à cette crise intégrale, mais tout est lié. 
Toutes nos luttes sont liées.

Dimension écologique. La dimension écologique 
de cette crise complexe comporte deux aspects 
importants : le changement climatique, ou ce que 
certains appellent “l’effondrement du climat”, et 
la dégradation écologique, y compris la pollution 
et la perte de biodiversité, due à la surproduction 
et à la surconsommation. 
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Changement/effondrement climatique. 
L’utilisation de combustibles fossiles et la 
production industrielle au cours du dernier 
siècle et demi par ce que l’on appelle souvent 
aujourd’hui les “pays développés” ont entraîné, 
par l’émission de gaz à effet de serre qui 
retiennent la chaleur, un réchauffement de la 
planète qui modifie le climat partout de manière 
dynamique et dangereuse. De plus en plus, 
les scientifiques et les chefs religieux parlent 
d’une crise climatique provoquée par l’homme, 
qui détruit un grand nombre d’espèces et 
menace l’ensemble de la vie sur la planète. Les 
tempêtes et les incendies de forêt sont déjà plus 
violents, les vagues de chaleur, les sécheresses 
et les inondations plus fréquentes et plus 
dommageables, le niveau des mers s’élève et 
les îles disparaissent, et les souffrances et les 
tragédies humaines s’aggravent, en particulier 
chez les personnes pauvres et marginalisées.

Dégradation écologique. Dans le même temps, il 
est devenu évident, au fur et à mesure de la prise 
de conscience écologique, que la communauté 
humaine utilise aujourd’hui plus de ressources 
terrestres en quelques mois que la planète ne 
peut en reconstituer en une année entière. En 
1970, les premières tentatives ont été faites 
pour mesurer la production et la consommation 
humaines par rapport aux capacités de 
régénération de la Terre. Ces efforts ont abouti 
à la Création du “Jour du dépassement”, qui 
consiste à calculer le moment où, au cours d’une 
année donnée, la Terre aura utilisé autant de 
ressources qu’elle peut en reconstituer en une 
année entière. En 1970, le Jour du dépassement 

de la Terre a été fixé au 29 décembre.  Depuis, il 
se produit de plus en plus tôt.  Cette année, en 
2023, le Jour du dépassement a eu lieu 2 août. En 
sept mois, la communauté humaine a consommé 
ce que la Terre mettrait un an à reconstituer : 
des ressources telles que l’eau, la nourriture et 
l’air pur. Au cours des cinq prochains mois, nous 
consommerons les réserves accumulées par la 
Terre au cours des millénaires. Cette forme de 
violence à l’égard de la Terre et des générations 
futures ne peut évidemment pas durer 
éternellement. Ces réserves sont limitées. C’est 
une spirale de la mort.

Au fil des ans, la sophistication du processus 
de mesure et la collecte de données se sont 
considérablement améliorées et accrues.  Il 
est désormais possible de connaître le Jour 
de dépassement de votre pays en se fondant 
sur les modes et les niveaux de vie nationaux.  
Les détails et les comparaisons qu’ils rendent 
possibles donnent à réfléchir.

Les dimensions économique, sociale et 
politique. Dans chacune de ces dimensions de 
la vie humaine sur la planète, il existe de graves 
problèmes d’injustice qui doivent être résolus 
si la communauté humaine veut éviter les pires 
des scénarios environnementaux destructeurs 
auxquels nous sommes confrontés.

Justice économique. L’inégalité des ressources 
est criante et dangereuse dans le monde entier.  
Un petit nombre de personnes extrêmement 
riches contrôle autant de richesses que la moitié 
de la communauté humaine, qui compte plus de 
8 milliards de personnes.  Alors que la production 
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alimentaire mondiale est actuellement plus que 
suffisante pour nourrir tous les habitants de la 
planète, 783 millions de personnes manquent de 
nourriture et souffrent de faim chronique, voire 
de malnutrition. Et le changement climatique 
continue de réduire la capacité de la Terre à être 
féconde.

Mais la faim n’est qu’un des problèmes.  Les 
nations pauvres - celles qui ont historiquement 
le moins contribué aux forces produisant le 
changement climatique - n’ont pas les ressources 
nécessaires pour se préparer à des tempêtes 
plus violentes et à d’autres manifestations 
destructrices du changement climatique.  Elles 
n’ont pas non plus les moyens d’aider leurs 
communautés à se remettre de l’aggravation des 
tragédies climatiques.

Un principe fondamental de la doctrine sociale 
catholique veut que les dons de Dieu dans la 
Création soient destinés au bien-être de tous 
ceux qui vivent dans cette Création.  Depuis 
les premiers siècles de l’ère chrétienne, on 
reproche à ceux qui accumulent plus que ce 
dont ils ont besoin alors que d’autres manquent 
des nécessités les plus élémentaires de voler 
les ressources des pauvres.  Dans Laudato Sí, le 
pape François a écrit :

Dans les conditions actuelles de la société 
mondiale, où il y a tant d’inégalités et où 
sont toujours plus nombreuses les personnes 
marginalisées, privées des droits humains 
fondamentaux, le principe du bien commun 
devient immédiatement comme conséquence 

logique et inéluctable, un appel à la solidarité 
et à une option préférentielle pour les plus 
pauvres. Cette option implique de tirer les 
conséquences de la destination commune 
des biens de la terre, mais, comme j’ai essayé 
de l’exprimer dans l’Exhortation apostolique 
Evangelii gaudium,[123] elle exige de 
considérer avant tout l’immense dignité du 
pauvre à la lumière des convictions de foi 
les plus profondes. Il suffit de regarder la 
réalité pour comprendre que cette option 
est aujourd’hui une exigence éthique 
fondamentale pour la réalisation effective du 
bien commun. [L.S. 158]

La justice sociale. La justice exige également la 
solidarité et l’attention aux besoins des personnes 
de toutes les races, nations et communautés 
diverses, de tous les sexes et de toutes les 
générations à venir. Sans justice et sans attention 
pour tous, il ne peut y avoir de paix, de guérison 
et de renouvellement de la Terre.  Une fois de 
plus, le pape François écrit :

Le bien commun présuppose le respect de 
la personne humaine comme telle, avec 
des droits fondamentaux et inaliénables 
ordonnés à son développement intégral. 
Le bien commun exige aussi le bien-être 
social et le développement des divers 
groupes intermédiaires, selon le principe 
de subsidiarité. Parmi ceux-ci, la famille 
se distingue spécialement comme cellule 
de base de la société. Finalement, le bien 
commun requiert la paix sociale, c’est-à-dire 
la stabilité et la sécurité d’un certain ordre, 

qui ne se réalise pas sans une attention 
particulière à la justice distributive, dont la 
violation génère toujours la violence. Toute 
la société – et en elle, d’une manière spéciale 
l’État, – a l’obligation de défendre et de 
promouvoir le bien commun. [L.S 157]

Les sécheresses, les inondations, les incendies, 
les tempêtes et d’autres phénomènes 
météorologiques graves engendrent une 
pauvreté incommensurable et aggravent la faim. 
Ce sont les pauvres qui souffrent le plus du 
changement / de l’effondrement climatique et 
qui sont de plus en plus contraints de migrer à la 
recherche de nourriture, de sécurité et d’autres 
biens essentiels.  Des millions de personnes 
sont aujourd’hui des migrants ou des réfugiés 
climatiques, ce qui aggrave les pressions sociales 
et les troubles dans de nombreuses régions 
du monde. La solidarité avec nos sœurs et nos 
frères dans leurs besoins les plus profonds et un 
engagement profond à mettre fin à la violence 
envers la Création au cœur de leur souffrance 
sont essentiels à la justice qui seule peut apporter 
une guérison et une transformation permanentes 
à la vie sur Terre. 

L’appel prophétique du Temps pour la 
Création 2023 à “Laisser jaillir la justice et la 
paix” demande clairement à la communauté 
humaine de faire un autre pas important vers 
le changement des causes profondes qui sont à 
l’origine de la dangereuse crise actuelle.  Il nous 
appelle à embrasser le bien commun mondial, 
la non-violence évangélique et la solidarité 
mondiale qui sont essentiels pour apporter des 
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réponses de guérison au cri de la Terre et au cri 
des pauvres.

Quelques fondements pour guider nos 
réponses. Ces dimensions de la crise complexe 
actuelle soutiennent certaines conclusions 
fondamentales qui seront reflétées dans ces 
documents liturgiques et sur lesquelles nos 
réponses doivent être fondées.  

•	 Premièrement, la communauté humaine doit 
passer à des énergies propres et renouvelables 
et éliminer progressivement les émissions 
de carbone dès que possible afin d’éviter un 
changement climatique catastrophique qui 
menace la survie de la diversité du réseau 
de la vie étroitement interconnectée et 
interdépendante dont l’humanité n’est qu’un 
des fils. La justice à laquelle nous sommes 
appelés exige que l’on mette fin au déni du 
changement climatique.  Elle exige que la 
vérité remplace la désinformation sur le 
climat, trop souvent utilisée pour protéger 
des profits ou obtenir un gain politique.  Elle 
nous appelle tous à nous engager pour le bien 
commun de tous.

•	 Deuxièmement, même avec des énergies 
propres et renouvelables, nous ne pouvons 
pas nous sortir par la croissance de la 
grande pauvreté et de l’importante mauvaise 
répartition des ressources dans lesquelles 
vivent tant de personnes dans le monde.  Ceux 
qui considèrent la croissance économique 
comme le seul moyen de vaincre la pauvreté et 
la faim ne parviennent pas (ou refusent) à faire 
face à la réalité des limites des ressources de 
la Terre et à la spirale mortelle actuelle de la 

surproduction et de la surconsommation mise 
à nu par les données à l’origine du Jour du 
Dépassement.

•	 Troisièmement, cela nécessite la critique et le 
rejet du modèle économique dominant actuel 
avec ses hypothèses sur le “développement”, 
le “progrès”, la croissance économique et la 
“vie bonne”.  Celles-ci guident et gouvernent 
les modèles de vie destructeurs actuels.  La 
communauté humaine doit au contraire 
adopter une manière d’être qui donne la 
priorité à une vie humaine digne pour tous, 
en particulier pour les plus vulnérables, et à 
la protection de l’environnement.  La qualité 
des relations, l’engagement en faveur du 
bien commun universel, la non-violence 
et la solidarité mondiale caractérisent le 
développement humain authentique, la 
véritable “vie bonne”, selon la doctrine sociale 
catholique, et non l’accumulation du pouvoir 
industriel et politique, des biens matériels et 
de la richesse. 

•	 Quatrièmement, ces changements exigent ce 
que le pape François a appelé une “conversion 
écologique intégrale.” Cette conversion 
nécessitera des rencontres et des dialogues 
interculturels ainsi qu’une écoute attentive 
entre les espèces pour nourrir une spiritualité 
de solidarité mondiale, de liberté vis-à-vis du 
consumérisme, de conscience croissante de 
l’interconnexion de toute la Création, de non-
violence, de gratitude et de contentement avec 
ce qui est simplement nécessaire.

•	 Cinquièmement, les communautés riches 
doivent être ouvertes à l’accueil des migrants 

et des réfugiés climatiques, à la Création 
de politiques migratoires justes pour leurs 
propres communautés ainsi qu’à l’usage 
d’autres qui pourraient en avoir besoin, et 
plaider auprès de leurs gouvernements pour 
un soutien adéquat et juste aux nations 
pauvres afin de leur permettre de répondre 
au changement climatique avec résilience 
et en prenant soin de leurs communautés 
de manière adéquate.  Notre solidarité doit 
s’étendre pour devenir mondiale.

En bref, la famille humaine doit réduire sa 
consommation globale et ses déchets, revenir 
à des modes de vie compatibles avec les 
ressources et les capacités de régénération 
de la Terre, repenser ce qui constitue une 
bonne vie humaine et comment l’atteindre, 
et redistribuer ou réorienter les richesses et 
les ressources disponibles pour répondre aux 
besoins fondamentaux de l’ensemble de la 
famille humaine, en particulier des plus pauvres 
et des plus vulnérables, et de l’ensemble de la 
chaîne de la vie.

Diversité des communautés de foi

De telles ressources, préparées pour une Église 
mondiale, doivent pouvoir être adaptées à 
de nombreux contextes sociaux, culturels et 
économiques différents.  On ne peut attendre 
d’un texte unique qu’il s’adresse à une telle 
diversité sans une interprétation et une 
adaptation locales attentives et enracinées dans 
la prière.
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Les communautés qui se joindront à la prière, 
à la célébration et aux activités du Temps 
pour la Création cette année iront des peuples 
indigènes aux personnes marginalisées, pauvres 
et luttant pour leur survie ; des communautés de 
travailleurs et de classes moyennes aux élites les 
plus riches de la planète.  Ils comprendront des 
jeunes, des jeunes adultes, des personnes d’âge 
moyen et des personnes âgées, des personnes 
puissantes et vulnérables, des personnes faibles 
et opprimées.  Ils comprendront ceux qui sont 
extrêmement conscients de l’enchaînement 
actuel des crises, ceux qui en souffrent et ceux 
qui sont solidaires de ces souffrances.  Il y aura 
aussi ceux qui sont inconscients de tout cela et 
ceux qui, égocentriques, s’en moquent.

L’appel à la conversion écologique intégrale 
et son engagement à la non-violence seront 
différents pour chacune de ces communautés 
et de ces personnes.  Les équipes liturgiques/
pastorales locales devront être conscientes 
des caractéristiques et de la situation sociale 
de leurs communautés spécifiques lorsqu’elles 
s’efforceront de discerner la Parole de Dieu qui 
leur est adressée.  Ce n’est qu’à cette condition 
qu’elles seront en mesure d’utiliser et d’adapter 
efficacement le matériel présenté ici.

La nature de la crise complexe à laquelle est 
confrontée la communauté humaine mondiale 

et tous ceux qui vivent sur la Terre est claire.  La 
voie vers une vie meilleure pour tous ne peut 
pas passer par une croissance économique et 
un progrès technologique généralisés, comme 
le font les nations dites “développées” du 
monde industriel. Il ne peut s’appuyer sur les 
systèmes économiques actuels fondés sur le 
consumérisme, la croissance et la mobilité 
ascendante constante définie par les biens 
matériels.  Elle doit passer par une plus grande 
justice pour tous, la durabilité, la solidarité, 
des relations non violentes et une attention 
particulière aux voix de la Création, aux besoins 
et à la sagesse de toutes les créatures de la Terre, 
et à la Terre elle-même.

Le matériel

Les cinq dimanches du Temps 2023 pour la 
Création [22ème au 26ème dimanche du temps 
ordinaire dans le lectionnaire catholique] ont 
un certain flux thématique qui nous aide à les 
intégrer en tant que temps singulier. Ils évoquent 
avec force les contextes que nous venons de 
passer en revue.

 
Les lectures du Premier Dimanche  appellent 
la famille humaine à remettre en question les 
injustices qui engendrent les crises écologiques 
menaçant la vie sur Terre en proclamant la parole 
prophétique brûlante de Dieu pour ces temps. 

Jésus met ses disciples au défi de penser comme 
Dieu pense, de faire face à la souffrance qui nous 
attend et de prendre notre croix pour le suivre.

Les lectures du Deuxième Dimanche mettent 
les chrétiens au défi d’assumer, dans l’amour, 
la responsabilité prophétique de s’inviter 
mutuellement, avec douceur et dans la prière, à 
la conversion et à la protection de la Création en 
ces temps de crise écologique.

Les lectures du Troisième Dimanche  rappellent 
que si la gravité de la crise écologique exige une 
action prophétique urgente et passionnée, celle-ci 
doit rester exempte de jugement et pleine de 
pardon. Ils invitent à réfléchir à la mesure dans 
laquelle nous avons été pardonnés et avons 
encore besoin de pardon, afin que nous soyons 
patients et indulgents envers les autres.

Les lectures du Quatrième Dimanche nous 
rappellent que les voies de Dieu ne sont pas les 
nôtres et nous invitent à contempler certaines 
des voies du Jubilé de Dieu pour vivre sur Terre, 
en donnant naissance à la Nouvelle Création.

 
Les lectures du Cinquième Dimanche met 
l’accent sur la responsabilité personnelle de se 
convertir à l’écologie intégrale essentielle à la 
guérison de la Terre et à la protection du réseau 
de la vie.

“Because of us, thousands of species will no longer give glory to God by their very existence,  

nor convey their message to us. We have no such right” – Pope Francis  (Laudato Sí, #33)
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En résumé, le message du Temps pour la Création 
pour 2023 est le suivant :  

•	 Dieu nous envoie dans une mission 
prophétique douloureuse.  Soyez prêts à 
porter la croix.

•	 Vous devez transmettre la parole prophétique 
qui vous a été donnée concernant le soin de 
la Terre.  

•	 Faites-le avec un cœur qui pardonne, comme 
vous avez été pardonnés. 

•	 Prêtez attention aux modes de vie de 
Dieu, les modes du Jubilé, dans toutes les 
dimensions de la vie. 

•	 Chaque personne est responsable en dernier 
ressort de sa propre conversion écologique.

Le matériel pour chacune des liturgies des 
dimanches du Temps pour la Création 2023 qui 
suivent comprendra ces éléments :

•	 Exemples de signes de croix sur le thème 
de la Création. Ceux-ci refléteront une 
conscience de l’immensité de l’univers, du 
processus évolutif de la Création de Dieu, et 
des éléments thématiques des Ecritures du 
jour particulier. Ils ne sont pas actuellement 
approuvés pour un usage liturgique 
catholique officiel, mais nous espérons qu’ils 
aideront ceux qui choisissent de les utiliser 
à expérimenter plus consciemment la réalité 
impressionnante de ce que nous faisons 
lorsque nous nous tournons vers le vrai Dieu 
Créateur.

•	 De brefs commentaires introductifs. Ils 
définiront brièvement le contexte, en mettant 
l’accent sur les messages des Écritures en 
rapport avec les thèmes du Temps pour la 
Création. Ces introductions pourraient être 
publiées dans un bulletin paroissial, lues 
telles quelles, ou adaptées pour de brefs 
commentaires introductifs au début d’une 
liturgie.

•	 Suggestions pour le rite pénitentiel. Bien que 
le Missel romain donne diverses formulations 
facultatives pour le rite pénitentiel, il autorise 
également l’utilisation d’ “autres invocations” 
dans les liturgies catholiques publiques. Les 
suggestions incluses dans ces documents 
pourraient donc être utilisées dans les liturgies 
catholiques pour centrer le repentir de la 
communauté sur les questions abordées par 
les messages scripturaires du jour dans le 
contexte du Temps pour la Création.

•	 Les oraisons. Des oraisons alternatives (la 
prière d’ouverture, la prière sur les dons et la 
prière après la communion) sont proposées et 
reflètent les thèmes du Temps pour la Création 
et les lectures des différents dimanches.  Bien 
qu’elles ne soient pas actuellement autorisées 
à être utilisées dans les liturgies catholiques 
publiques, elles peuvent être utiles pour 
la prière privée ou dans les communautés 
chrétiennes ecclésiales qui jouissent d’une plus 
grande liberté.  Ils pourraient également être 
utiles à ceux qui, au sein de la communauté 
catholique, se verront confier à l’avenir la 
tâche de préparer des textes liturgiques 
appropriés pour le Temps pour la Création.

•	 Points de réflexion sur les Écritures. Ces 
points ne sont pas proposés comme un plan 
ou un texte pour une homélie. Les contextes 
locaux, les cultures et les questions sont 
trop divers pour permettre ce genre de 
présentation. Il s’agit de points de réflexion 
tirés des Ecritures du dimanche, lues dans 
le contexte du Temps pour la Création.  Ils 
ont pour but d’inspirer ou de suggérer des 
sujets pour les homélies. Ils peuvent être pris 
en considération dans leurs préparations ou 
pour la réflexion et la prière personnelles de 
chacun. Les questions incluses peuvent aider 
ceux qui commentent les Ecritures à réfléchir 
à leur propre expérience.  En outre, elles 
peuvent, dans de nombreux cas, être posées 
de manière fructueuse à leurs congrégations 
pour qu’elles y réfléchissent dans la prière.

•	 Réflexions sur la foi.  Le Credo lors de la 
messe peut prendre la forme de questions 
de foi, comme - par exemple – ce qui est 
proposé lors de la vigile pascale.  Les questions 
proposées ici ne sont pas actuellement 
approuvées pour être utilisées dans les 
liturgies catholiques officielles, mais elles 
peuvent servir d’invitations utiles à la foi 
soulevées par les Écritures et les prières 
du dimanche particulier du Temps pour 
la Création.  Elles sont proposées comme 
une aide à la prière personnelle et au 
développement de la foi et pourraient être 
utilisées lors les homélies.
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•	 Intentions de prières pour les prières 
universelles.  Quelques intentions de prière 
appropriées sont proposées pour être utilisées 
pour les prières universelles.

•	 Bénédictions finales ou prières sur le peuple.  
La bénédiction finale ou la prière sur le peuple 
peut elle aussi refléter les thèmes du Temps 
pour la Création et de la liturgie singulière.  
Ces exemples sont proposés pour nourrir 
l’imagination et pour amener la liturgie à une 
conclusion intégrale, en bénissant dans l’Esprit 
toutes les personnes impliquées pour le travail 
à venir.

•	 Suggestions musicales.  Des suggestions 
musicales liées aux thèmes de chaque 
dimanche sont proposées à l’attention des 
planificateurs musicaux et des musiciens.

Note finale 
Parmi les prières eucharistiques catholiques 
officielles, la prière eucharistique IV est 
généralement considérée comme la plus 
appropriée dans les liturgies sur le thème de la 
Création.  Cependant, au début de la prière, on 
trouve ces mots dans la traduction française :

“tu as fait l’homme à ton image, 
et tu lui as confié l’univers, 
afin qu’en te servant, toi son Créateur,
il règne sur la Création. »

Outre l’utilisation problématique d’un langage 
exclusivement masculin, la revendication de la 
“domination de toutes les créatures” par l’homme 
– “il règne sur la Création” - tend à suggérer 
ce que le pape François identifie comme une 

interprétation déformée de notre relation avec la 
Terre. Il écrit :

S’il est vrai que, parfois, nous, les chrétiens, 
avons mal interprété les Écritures, nous 
devons rejeter aujourd’hui avec force que, 
du fait d’avoir été créés à l’image de Dieu et 
de la mission de dominer la terre, découle 
pour nous une domination absolue sur les 
autres créatures. Il est important de lire les 
textes bibliques dans leur contexte, avec une 
herméneutique adéquate, et de se souvenir 
qu’ils nous invitent à “cultiver et garder” le 
jardin du monde (cf. Gn 2, 15). 	[Laudato Sí, 
66-67]

Il conclut le paragraphe suivant par une 
déclaration forte : 

Nous nous apercevons ainsi que la Bible 
ne donne pas lieu à un anthropocentrisme 
despotique qui se désintéresserait des autres 
créatures.. [Laudato Sí, # 68]

Cet enseignement autorisé suggère que la prière 
devrait être modifiée pour refléter la véritable 
intention de l’Église avec un langage tel que :

“tu nous as fait à ton image, 
et tu lui as confié l’univers, 
afin qu’en te servant, toi son Créateur,
nous prenions soin de toute la Création. »



Le 1er septembre, Journée mondiale de prière pour la Sauvegarde de la Création, 
ouvre chaque année le Temps de la Création.  Depuis que cette journée a été ajoutée 
au calendrier liturgique catholique en 2015, le pape François a régulièrement publié un 
message officiel pour promouvoir le thème de la Temps de la Création.

Le message du pape François pour la Journée mondiale de prière pour la Sauvegarde 
de la Création souligne le thème de 2023 “Que la justice et la paix jaillissent”, un thème 
inspiré par le prophète Amos : “Que la justice coule comme un fleuve, le droit comme un 
torrent intarissable” (Amos 5, 24).  Ce thème attire l’attention sur le rôle significatif de 
l’injustice et de la violence dans la crise climatique contemporaine.  Dans son message, 
le pape François exhorte les peuples du monde entier à contribuer à ce fleuve de justice 
et de paix “en prenant la résolution de transformer nos cœurs, nos modes de vie et les 
politiques publiques qui régissent nos sociétés” pour la guérison de la Terre.

Un service de prière œcuménique sera proposé en ligne le 1er septembre : une célébration 
partagée autour de cette cause commune cruciale et sacrée.  Vous trouverez de plus 
amples informations et les instructions pour y participer en suivant ce lien :  
https://seasonofcreation.org/fr  

Pour ceux qui préfèrent célébrer un service de prière œcuménique local pour lancer 
la Temps de la Création, un projet de texte est proposé dans l’Addendum 1 du Guide de 
célébration de la Temps de la Création , pp. 23-33.

Journée mondiale de 
prière pour la Sauvegarde 
de la Création 

1er septembre 2023
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Ouverture : signe de croix 

Au nom de Dieu notre Créateur, dont la Parole prophétique 
peut nous enflammer,

Et du Verbe de Dieu, qui a souffert, est mort et est 
ressuscité pour racheter la Création,

Et de la Sagesse de Dieu qui nous appelle à aider à créer 
une Création plus juste, plus pacifique et plus vivifiante.
Amen.

Que le feu de la parole prophétique et transformatrice 
de Dieu remplisse nos cœurs et guide nos actions pour 
renouveler la face de la Terre. Amen.

Commentaire introductif 

Le Temps pour la Création est une saison liturgique 
relativement nouvelle pour la communauté catholique 
dans le monde entier, puisqu’elle s’inscrit dans une 
tradition de célébration œcuménique/orthodoxe de plus de 
30 ans.  Elle s’étend du 1er septembre, Journée mondiale 
de prière pour la sauvegarde de la création, au 4 octobre, 
fête de saint François d’Assise. 

Le Temps se concentre sur Dieu en tant que Créateur du 
vaste univers cosmique, sur la révélation de Dieu dans 
la Création et sur notre vocation à prendre soin de la 
Création de Dieu, à protéger sa riche diversité et à faire 
face aux crises urgentes et destructrices qui menacent sa 
santé et son avenir.

Ces crises sont de plus en plus indéniables et menacent 
l’ensemble de la communauté terrestre : la perte massive 
de biodiversité, le réchauffement record et inexorable 
de la planète, les tempêtes de plus en plus violentes, 
l’aggravation des sécheresses entraînant la faim et la 
famine, les incendies, les inondations, l’élévation du niveau 
des mers, et bien d’autres choses encore.  Il est urgent 
que la communauté humaine renonce à la violence de 
la surconsommation planétaire par certains systèmes 
économiques fondés sur une croissance économique 
constante au détriment de la Terre, une planète aux 
ressources limitée, et de ceux qui sont pauvres, souvent 
dépourvus des produits de première nécessité.

Le comité œcuménique qui pilote le Temps de la Création 
note que les crises du climat et de la biodiversité résultent 
de l’intersection de la cupidité, de l’inégalité, de la violence, 
de l’injustice sous toutes ses formes et de la destruction 
de la Terre de Dieu. Le thème œcuménique de 2023 pour 
la Saison de la création relève les défis qui en découlent 
et lance un appel prophétique : Que la justice et la paix 
jaillissent....

Il appelle la famille humaine à s’opposer aux injustices et à 
la violence qui créent et soutiennent les crises écologiques 
qui nous menacent.  Et il présente une image d’espoir : les 
efforts pour la justice et la paix tout autour de la planète 
jaillissent ensemble en un puissant fleuve vivifiant pour 
tous ceux qui partagent notre maison commune.

1er Dimanche du Temps de la Création  
3 Septembre 2023  |  22ème Dimanche du temps ordinaire

LECTURES

Jérémie 20,7-9
Ps. 63,2.3-4.5-6.8-9

Romains 12,1-2
Matthieu 16:21-27
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En ce premier dimanche du Temps pour la 
Création, les Écritures lancent cet appel à la 
justice, nous mettant au défi d’accepter notre 
responsabilité dans l’amour de proclamer la 
parole prophétique brûlante de Dieu en ces 
temps de crise écologique.

Rite pénitentiel 

Entrons dans le calme de nos esprits....  Prions 
pour que la justice et la paix jaillissent en nous....

Dieu aimant et Créateur, l’injustice de notre 
monde pèse lourd sur nos cœurs, entraînant 
une destruction écologique et de grandes 
souffrances sur toute la Terre.		
Dieu aimant et Créateur, prends pitié de nous

Christ Jésus, tu es venu parmi nous en tant 
que Parole Vivante de Dieu, t’offrant pour nous 
guider dans les modes de pensée de Dieu.

Christ Jésus, prends pitié de nous

Esprit Saint de Dieu, tu es à l’œuvre parmi 
nous, nous invitant, nous donnant ta force 
pour discerner quelle est la volonté de Dieu, 
nous offrant nous-mêmes pour construire la 
Nouvelle Création dans l’amour.

Esprit-Saint de Dieu, Prends pitié de nous

Que la grâce et la paix de notre Dieu Créateur, 
qui a pitié de nous, nous pardonne nos péchés 
et nous envoie dans une mission prophétique 
stimulante, nous amènent ensemble à la 
plénitude de la Vie !

Amen.

Reconnaissants pour cette mission et à partir 
de l’amour qui est la réalité la plus profonde de 
notre être, chantons notre gratitude et notre 
amour pour Dieu.

Gloria.

Prière d’ouverture 

Et nous poursuivons notre prière avec les mots 
du Pape François pour cette célébration de la 
Création :

“O Dieu des pauvres, aide-nous à secourir les 
abandonnés et les oubliés de cette Terre, qui 
sont si précieux à tes yeux....
Dieu d’amour, montre-nous notre place dans ce 
monde en tant que canaux de ton amour pour 
toutes les créatures de cette terre”.  
Dieu de miséricorde, fais que nous puissions 
recevoir ton pardon et transmettre ta 
miséricorde dans notre maison commune.  
Nous te le demandons au nom de Jésus et dans 
la puissance de ton Esprit, là où nous vivons 
maintenant et pour toujours.          
Amen.

Points de réflexion sur les Ecritures

L’Évangile. Avec les effets de plus en plus 
destructeurs du changement climatique et la 
dégradation écologique qui affecte tant de 
personnes, la Terre pourrait-elle essayer de 
nous montrer ce que Jésus essayait de dire à 
ses disciples ?  Que des souffrances croissantes 
et même la mort sont à venir ?  Que ces 
souffrances et cette mort révèlent les résultats 
des actions pécheresses de la communauté 

humaine ? Que la lumière est jetée sur les 
conversions si désespérément nécessaires et sur 
les chemins de la rédemption et de la guérison 
qui sont encore ouverts devant nous ?

Malgré l’expérience personnelle de l’aggravation 
des tempêtes, des incendies de forêt, des 
sécheresses, des inondations et des vagues 
de chaleur, malgré les avertissements de plus 
en plus inquiétants du consensus mondial des 
scientifiques qui étudient ce qui arrive à la Terre, 
beaucoup trop de gens suivent les hypothèses 
et l’état d’esprit de Pierre : “Non, cela ne peut 
pas arriver.  La Terre est trop vaste.... Dieu ne 
laisserait pas cela se produire....  Ce n’est pas 
vrai....”

Pour certains, il s’agit simplement d’un manque 
d’imagination ou d’information.  Pour d’autres, 
c’est le résultat de la désinformation et du 
marketing.  Pour d’autres encore, il peut s’agir 
d’un refus de regarder la vérité en face et 
d’accepter les conversions écologiques, les 
changements de mode de vie et de politique 
qui s’imposent de toute urgence.  Pour d’autres 
encore, cela vient du fait que l’on accorde plus 
d’importance aux profits qu’à la protection de 
notre maison commune.

Mais ce que Jésus dit à Pierre nous convient 
ici.  Pensez comme Dieu pense !  Dieu nous 
laisse voir ce qui se passe dans toute sa cruelle 
brutalité.  Voir la vérité devrait nous rendre 
libres d’agir, de changer, de trouver des moyens 
d’éviter la souffrance et la destruction qui 
s’annoncent, des moyens de guérir la Terre.  
En nous montrant la vérité, Dieu invite “ceux 
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qui ont des yeux pour voir” à contribuer à la 
création d’un monde plus conforme à Dieu, 
plus sain, plus durable, plus non violent et plus 
aimant.

Transmettre ce message prophétique au 
monde contemporain se heurte trop souvent 
à la résistance qu’exprime la lecture de 
Jérémie.  Plus nous voyons et mettons en garde 
contre les menaces urgentes et destructrices 
du changement climatique pour la vie sur 
Terre, plus nous sommes rejetés comme des 
extrémistes.  Plus nous en apprenons sur les 
forces violentes qui détruisent la planète et plus 
nous les mettons en garde, plus les menaces 
peuvent sembler écrasantes, à la fois pour nous 
et pour ceux que nous approchons.  Les rapports 
du groupe d’experts intergouvernemental 
sur l’évolution du climat (GIEC) révèlent que 
l’aggravation des menaces touche pratiquement 
toutes les dimensions de la vie et peut entraîner 
une destruction massive de la vie telle que nous 
la connaissons.

Le refus des gens d’écouter ou de prendre 
les avertissements suffisamment au sérieux 
suscite la frustration, la peur, la rage et le 
découragement.  La plainte amère de Jérémie 
peut brûler aujourd’hui chez les prophètes 
écologistes frustrés.

C’est précisément pour cette raison que le 
psaume responsorial, le psaume 63, 2-6, 
8-9, offre un équilibre crucial au désespoir de 
Jérémie.  L’accent mis sur la puissance et la 
gloire de Dieu révélées dans la Création nous 

ramène à la nourriture contemplative qui peut 
restaurer notre gratitude et notre admiration, 
renouveler l’espoir, la confiance et la joie dans 
l’œuvre de guérison et de rédemption de Dieu 
dans et à travers la Création.

Enfin, l’avertissement de saint Paul aux 
Romains s’adresse directement aux crises de 
notre temps :

Ne vous conformez pas au siècle présent, mais 
soyez transformés par le renouvellement de 
votre intelligence, afin que vous discerniez 
quelle est la volonté de Dieu, ce qui est bon, 
agréable et parfait.

Notre époque a adopté des politiques 
économiques violentes qui encouragent et 
soutiennent une croissance constante sur cette 
planète limitée, ignorant l’incapacité de la Terre 
à reconstituer ses ressources vitales assez 
rapidement pour faire face à la surproduction 
et à la surconsommation, et manquant de 
solidarité avec les milliards de personnes qui ont 
désespérément besoin d’aide dans le monde.

Dans son Message pour la Journée Mondiale de 
Prière pour la Sauvegarde de la Création 2023, 
le pape François a écrit : 

Écoutons donc l’appel à être aux côtés des 
victimes de l’injustice environnementale et 
climatique, et à mettre fin à cette guerre 
insensée à la création.

Nous voyons les effets de cette guerre en 
beaucoup de fleuves qui s’assèchent. « Les 
déserts extérieurs se multiplient dans notre 
monde, parce que les déserts intérieurs sont 

devenus très grands », a déclaré Benoît XVI. 
[2] Le consumérisme rapace, alimentée par des 
cœurs égoïstes, bouleverse le cycle d’eau de la 
planète. L’utilisation effrénée des combustibles 
fossiles et l’abattage des forêts entraînent 
une hausse des températures et de graves 
sécheresses. Des pénuries d’eau effrayantes 
touchent de plus en plus nos habitations, des 
petites communautés rurales aux grandes 
métropoles. En outre, les industries prédatrices 
épuisent et polluent nos sources d’eau potable 
par des pratiques extrêmes telles que la 
fracturation hydraulique pour l’extraction 
du pétrole et du gaz, les projets de méga-
extraction incontrôlée et l’élevage intensif 
d’animaux. “Sœur eau”, comme l’appelle 
saint François, est pillée et transformée en « 
marchandise sujette aux lois du marché » (Enc.
Laudato Si’, 30).

Le pape François continue en nous engageant 
à « contribuer au puissant fleuve de la justice 
et de la paix en ce Temps de la Création » (…) 
en prenant la résolution de « transformer 
nos cœurs, nos modes de vie et les politiques 
publiques qui régissent nos sociétés. » (§7) Et 
il nous avertit que “des politiques économiques 
qui favorisent l’enrichissement scandaleux de 
quelques-uns et la dégradation des conditions 
de vie du plus grand nombre signifient la fin de 
la paix et de la justice.” (§11)

De quelle manière pouvons-nous transformer 
nos cœurs afin de prendre soin plus 
efficacement de la Création ?  Comment 
nos attitudes et nos espoirs concernant la 
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richesse et la consommation pour nous-
mêmes et pour les autres doivent-ils changer 
pour que la vie sur la planète devienne 
plus juste et plus durable pour tous ?  Que 
pouvons-nous faire maintenant ? Dans les 
mois à venir ?

De quelle manière pouvons-nous changer 
nos modes de vie afin de mieux prendre 
soin de la Création ?  Quels changements 
quotidiens peuvent réduire la culture du 
jetable que le pape François condamne ?  
Quels changements dans notre mode de vie 
affecteront la demande des consommateurs 
et réduiront la surproduction mondiale ?

Quelles politiques publiques dans nos 
sociétés contribuent à la surproduction 
ou à la surconsommation, à l’inégalité, à 
l’oppression, au racisme économique ou à 
d’autres formes de dégradation écologique ?  
Quels sont les groupes ou les communautés 
qui s’efforcent de les modifier ?  Quelles 
stratégies non violentes sont susceptibles de 
provoquer les changements profonds qui sont 
nécessaires ? Que pouvons-nous faire pour 
contribuer au travail de justice politique ?

Confession de foi

Croyez-vous en Dieu qui crée tout, renouvelle 
tout et célèbre tout ?

Croyez-vous en Dieu qui a fait de la Terre un 
sanctuaire, une planète sacrée remplie de la 
présence de Dieu, un foyer que nous partageons 
avec tous les membres de la famille de la Terre ?

Croyez-vous en Jésus, Dieu fait chair et sang, un 
être humain faisant partie de la Terre, qui a vécu 
de manière non violente, a respiré et parlé parmi 
nous, a souffert et est mort sur une croix pour 
tous les êtres humains et pour toute la Création ?

Croyez-vous en Jésus, le Christ ressuscité, 
qui est au cœur de la Création, réconciliant 
toutes choses avec Dieu, renouvelant toute 
la Création de manière non violente et 
remplissant l’univers ?

Croyez-vous en l’Esprit-Saint qui renouvelle 
la vie dans la Création, qui gémit en empathie 
avec une Création souffrante et qui attend, 
en travaillant avec nous, la renaissance de la 
Création ?

Croyez-vous qu’avec le Christ nous 
ressusciterons et qu’avec le Christ nous 
célébrerons une nouvelle Création ?

Telle est notre foi.  Grâce à elle, nous voyons la 
révélation de Dieu émerger de manière nouvelle 
parmi nous.  Grâce à elle, nous embrassons 
la promesse que nos désirs spirituels les plus 
profonds seront comblés par l’Esprit dans les 
âges à venir. Amen.

Prière Universelle 

Pour que nous puissions prendre conscience 
du grand don de la Création et de tous ses 
éléments, Prions le Seigneur....

Afin que nous puissions approfondir notre 
gratitude pour le riche réseau de vie de la 
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nature dans laquelle nous vivons et que nous 
puissions nous ouvrir à des manières plus sages, 
plus justes et non violentes d’en prendre soin et 
de la partager, Prions le Seigneur....

Pour que nous puissions assumer notre 
responsabilité prophétique en ce temps de 
crise, afin de nous dire mutuellement la vérité 
de Dieu et de nous appeler les uns les autres 
à la conversion et à des modes de vie sages, 
durables, justes et respectueux de la Création, 
Prions le Seigneur....

Pour que la réflexion synodale en cours apporte 
au Peuple de Dieu un sage discernement de 
la direction de l’Esprit de Dieu, une guérison 
efficace et généralisée à la Terre, et une vie et 
une énergie nouvelles à toutes les communautés 
de la Terre, Prions le Seigneur....

Prière sur les Offrandes 

Dieu Créateur, par ton amour, tu nous as 
donné ces dons et bien d’autres choses 
encore à partager.  Accepte nos offrandes 
reconnaissantes et notre engagement à prendre 
soin de tous ceux qui sont dans le besoin, des 
habitants de la planète et de toutes les créatures 
avec lesquelles nous partageons la Terre, notre 
maison commune.  Nous te le demandons au 
nom du Christ Jésus.  Amen.

Prière après la communion

Dieu d’amour, à la table de ta parole et du 
sacrement, tu nourris tes fidèles et tu nous 
donnes la vie. Accorde-nous, par ces dons de ton 
Fils, de voir et d’aimer ta Création comme tu la 
vois et l’aimes.  Aide-nous à discerner ta volonté, 
à respecter et à prendre soin de la Terre et de 
tous ceux qui y vivent.  Nous te le demandons 
par Jésus-Christ, ton Fils, qui vit et règne avec 
toi et le Saint-Esprit, un seul Dieu, pour les 
siècles des siècles. Amen.

Bénédiction finale 

Que l’Esprit de Dieu, qui est au-dessus de 
tout, en tout et par tout, nous remplisse de la 
connaissance de la présence de Dieu sur Terre et 
de la vie vibrante du Christ en nous. Amen.

Que le Dieu tout-puissant nous bénisse, lui 
qui est le Créateur, le Verbe et le Saint-Esprit, 
maintenant et à jamais. Amen.

“Écoutons donc l’appel à être aux côtés des victimes de l’injustice environnementale et 
climatique, et à mettre fin à cette guerre insensée menée contre la Création.”

Pope Francis, Message pour la journée mondiale de Prière pour la Sauvegarde de la Création 2023, 4ème §.
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Ouverture : signe de croix 

Au nom de Dieu notre Créateur, qui a donné naissance à 
toute la Création par amour,

Et du Verbe de Dieu, qui est venu parmi nous pour incarner 
l’amour de Dieu et son pardon pour nous tous, 

Et de la Sagesse de Dieu, qui tisse le réseau évolutif de la 
vie, révélant sa sagesse à travers les nombreuses voix de 
la Création. Amen.

Que la grâce et la paix de notre Dieu Créateur, qui nous 
aime, nous pardonne et nous envoie dans une mission 
prophétique stimulante, soient avec vous ! Amen.

Commentaire introductif 

Nous célébrons aujourd’hui le Deuxième Dimanche du 
Temps de la Création.  comme vous vous en souviendrez 
du commentaire de la semaine dernière, ce temps célèbre 
Dieu en tant que Créateur du vaste univers cosmique.  
Elle explore la révélation de Dieu dans la Création et 
notre appel à prendre soin de la Terre, à protéger sa 
riche diversité, à mettre fin à la violence destructrice des 
humains et à faire face aux crises urgentes qui menacent 
la santé et l’avenir de la Terre - et notre survie.  

Les lectures d’aujourd’hui nous rappellent qu’il est 
essentiel de s’appeler mutuellement à la conversion.  Et 
Jésus nous donne des conseils pour nous approcher les 
uns des autres avec un respect plein de douceur en ces 
temps de profondes divisions sociales et de conflits trop 
souvent violents.

Rite pénitentiel 

Conscients de la présence aimante de Dieu et des grands 
dons qu’il nous fait dans la Création, entrons dans le paix 
de nos esprits, en demandant le courage prophétique, la 
sagesse et un amour plus profond pour Dieu, pour tous les 
peuples et pour la Création qui nous donne la vie et nous 
nourrit [pause silencieuse]

Dieu Créateur aimant, tu as confié à la famille 
humaine les dons richement divers de la création, 
nous demandant de les recevoir avec gratitude et d’en 
prendre soin avec sagesse et bienveillance.	    	

ieu aimant et Créateur, prends pitié de nous.

Christ Jésus, tu nous as confié la mission d’interpeller 
ceux qui abusent et détruisent la Terre, sa vie et ses 
peuples, pour les inviter, ainsi que nous-mêmes, à des 
voies plus aimantes, plus protectrices et plus vivifiantes.

Verbe de Dieu, prends-pitié de nous.

Esprit Saint de Dieu, tu es à l’œuvre en nous et parmi 
nous, nous rendant plus conscients du caractère 
sacré de toute la Création, suscitant en ces temps des 
mouvements mondiaux pour prendre soin de la Terre et 
les uns des autres.	

Sagesse de Dieu, prends-pitié de nous.

Que Dieu, le Créateur du temps et de l’espace et du 
vaste réseau de la vie dans lequel nous vivons, ait pitié 
de nous, libère-nous de nos péchés et guide-nous vers la 
plénitude de la vie divine. Amen.

Gloria

2ème Dimanche du Temps de la Création  
10 Septembre 2023 | 23ème Dimanche du temps ordinaire

LECTURES

Ezéchiel 33,7-9
Ps. 95,1-2, 6-9

Romains 13,8-10
Matthieu 18,15-20
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Prière d’ouverture 

Dieu d’amour, en toi se rencontrent la justice 
et la miséricorde. Avec un amour et un pardon 
incomparables, tu nous as attirés dans le 
cercle de ta vie. Tu nous envoies inviter nos 
sœurs et nos frères à cesser de se maltraiter 
les uns les autres et de maltraiter la Création 
et, et à adopter tes voies, des voies d’amour et 
d’attention à ton égard, à l’égard des autres et 
à l’égard de toute la Création. Ouvre nos yeux 
aux merveilles que ta Création nous présente, 
afin que nous puissions te servir sans crainte et 
t’adresser un amour reconnaissant.  Nous te le 
demandons au nom de Jésus le Seigneur. Amen.

Points de réflexion sur les Ecritures

Dans la première lecture, Ezéchiel décrit 
l’avertissement de Dieu à notre égard : nous 
sommes responsables les uns des autres. Si 
nous entendons et ne relayons pas la Parole 
de Dieu, l’appel de Dieu à la conversion à ceux 
à qui elle est destinée, nous serons tenus pour 
responsables et complices de leur péché et de la 
souffrance et de la punition qu’il entraîne.

L’une des convictions centrales du pape 
François, au cœur de Laudato Sí, est que tout et 
tous sont liés, interdépendants. Nous sommes 
responsables les uns des autres. Dieu nous parle 
et nous appelle à la conversion de multiples 
façons. Dans le contexte du Temps pour la 
Création, nous devons écouter cette Parole 
de Dieu dans “le cri de la Terre et le cri des 
pauvres”. (L.S. 49)

Le cri de la Terre, qui se manifeste par des 
tempêtes et des incendies de plus en plus 
puissants, la fonte des glaces et l’élévation du 
niveau de la mer, les vagues de chaleur, les 
sécheresses et les inondations, la pollution de 
l’air et de l’eau, la perte d’une riche biodiversité 
et la dégradation de l’environnement.

Le cri des pauvres, entendu et vu dans la faim 
et la malnutrition généralisées, les sans-abri et 
la mauvaise santé, l’exploitation et les vastes 
flux migratoires et de réfugiés, la violence et 
la destruction écologique des régions les plus 
marginales où les pauvres sont si souvent 
contraints de lutter pour leur survie.

Comment pouvons-nous, comment pouvons-
nous nous éduquer et nous avertir - nous-
mêmes et les autres - des crises écologiques 
auxquelles nous sommes confrontés et qui 
menacent la vie telle que nous la connaissons 
sur la planète ?  Quelles sont les sources 
d’information fiables et compréhensibles 
les plus utiles ?  Quels sont les programmes 
d’éducation écologique disponibles dans le 
cadre de la Plateforme d’action Laudato Sí et 
d’autres sources dignes de confiance ?

Comment pouvons-nous comprendre et nous 
encourager mutuellement à veiller sur notre 
part, sur notre responsabilité dans les forces 
destructrices à l’œuvre ?

Quelle est la conversion des façons de penser, 
d’agir et de vivre ensemble sur la Terre à 
laquelle Dieu nous appelle ?  Quels sont 
les changements dans le style de vie et les 
relations avec les autres et avec la Création ?
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Quels sont les individus, les groupes, les 
communautés, les paroisses, les institutions, 
les entreprises, les médias, les mouvements 
sociaux, etc. qui m’aideront/nous aideront à 
progresser dans cette mission ?

À quels individus, groupes, communautés, 
paroisses, institutions, entreprises, médias, 
mouvements sociaux, etc. suis-je appelé 
à parler, éduquer, avertir de la Parole 
prophétique de Dieu dans le cri des pauvres 
et le cri de la Terre ?

La lettre de saint Paul aux Romains replace 
cette éducation prophétique et cette invitation à 
prendre soin de la Création dans leur contexte le 
plus profond : elles sont l’expression des grands 
commandements qui résument tout : Aimer 
Dieu. Aimez son prochain.

Tout est interdépendant, tout est interconnecté. 
Nous ne pouvons pas dire que nous aimons 
Dieu si nous n’aimons pas notre prochain.  Nous 
ne pouvons pas dire que nous aimons notre 
prochain si nous ne prenons pas soin de l’air, de 
l’eau, de la terre, des systèmes écologiques, du 
réseau complexe de la vie dont nos voisins et 
nous-mêmes dépendons pour vivre.  

Nous ne pouvons pas non plus dire que nous 
aimons Dieu si nous ne prenons pas soin du don 
de la Création à travers toutes ses merveilles et 
sa richesse.

Comment pouvons-nous exprimer cet amour 
prophétique et non violent dans nos familles 
? Dans nos paroisses et nos diocèses ? 
Dans nos communautés religieuses ? Dans 

nos écoles et nos universités ? Dans nos 
hôpitaux et nos centres de soins ? Dans nos 
entreprises et nos exploitations agricoles ?

Dans l’Évangile, Jésus présente une manière 
de transmettre les avertissements prophétiques 
urgents en cette période de grande violence et 
de crise écologique, une approche qui montre du 
respect pour ceux qui ont besoin d’entendre ces 
vérités et qui invite à la conversion de manière 
douce mais ferme et persistante.

En même temps, l’approche est réaliste : il 
y aura ceux qui n’écouteront pas. La parole 
prophétique sur ces questions est bien trop 

importante et urgente pour s’enliser dans des 
discussions sans fin avec ceux qui, comme le 
dit le psaume, ont le cœur endurci. Il faut aller 
là où le travail de conversion à la non-violence, 
de conversion écologique et de croissance de la 
nouvelle Création peut trouver un terrain fertile 
et produire au centuple.

Le Christ nous appelle aussi à prier ensemble, 
nous promettant d’être avec nous, nous 
promettant que notre prière sera entendue. 
Que notre prière approfondisse notre crainte 
et notre révérence devant Dieu, qui se révèle si 
puissamment dans la Création.
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Confession de foi

Croyez-vous en un Dieu qui crée tout, renouvelle 
tout et célèbre tout ?

Croyez-vous en Dieu qui a fait de la Terre un 
sanctuaire, une planète sacrée remplie de la 
présence de Dieu, un foyer que nous partageons 
avec tous les membres de la famille de la Terre ?

Croyez-vous en Jésus, Dieu fait chair et sang, un 
être humain faisant partie de la Terre, qui a vécu 
de manière non violente, a respiré et parlé parmi 
nous, a souffert et est mort sur une croix pour 
tous les êtres humains et pour toute la Création ?

Croyez-vous en Jésus, le Christ ressuscité, qui 
est au cœur de la Création, réconciliant toutes 
choses avec Dieu, renouvelant toute la Création 
de manière non violente et remplissant l’univers ?

Croyez-vous en l’Esprit-Saint qui renouvelle 
la vie dans la Création, qui gémit en empathie 
avec une Création souffrante et qui attend, 
en travaillant avec nous, la renaissance de la 
Création ?

Croyez-vous qu’avec le Christ nous 
ressusciterons et qu’avec le Christ nous 
célébrerons une nouvelle Création ?

Telle est notre foi.  Grâce à elle, nous voyons la 
révélation de Dieu émerger de manière nouvelle 
parmi nous.  Grâce à elle, nous embrassons 
la promesse que nos désirs spirituels les plus 
profonds seront comblés par l’Esprit dans les 
âges à venir. Amen.

 

Prière Universelle 

Pour que nous puissions prendre conscience 
du grand don de la Création et de tous ses 
éléments, Prions le Seigneur....

Afin que nous puissions approfondir notre 
gratitude pour le riche réseau de vie de la nature 
dans laquelle nous vivons et que nous puissions 
nous ouvrir à des manières plus sages, plus 
justes et non violentes d’en prendre soin et de la 
partager, Prions le Seigneur....

Pour que nous puissions assumer notre 
responsabilité prophétique en ce temps de 
crise, afin de nous dire mutuellement la vérité 
de Dieu et de nous appeler les uns les autres 
à la conversion et à des modes de vie sages, 
durables, justes et respectueux de la Création, 
Prions le Seigneur....

Pour que la réflexion synodale en cours apporte 
au Peuple de Dieu un sage discernement de 
la direction de l’Esprit de Dieu, une guérison 
efficace et généralisée à la Terre, et une vie et 
une énergie nouvelles à toutes les communautés 
de la Terre, Prions le Seigneur....

Prière sur les offrandes 

Dieu de paix et d’amour, que l’offrande de 
nous-mêmes, de notre vitalité et de nos prières 
à travers les dons du pain et du vin t’apporte 
une véritable adoration et nous permette de ne 
faire qu’un avec toi pour donner naissance à ta 
nouvelle Création. Nous te le demandons par le 
Christ Seigneur.  Amen.

Prière après la Communion

Dieu d’amour, à la table de ta Parole et des 
sacrements, tu nourris tes fidèles et tu nous 
donnes la vie. Accorde-nous, par ces dons de 
ton Fils, de progresser dans la sainteté, dans 
l’amour de notre prochain, dans le respect et la 
protection de ta Création. Puissions-nous nous 
réjouir de partager à jamais la vie du Christ.  
Nous te le demandons par Jésus Christ notre 
Seigneur. Amen.

Bénédiction finale 

Que Dieu nous bénisse tous en nous donnant 
une vision claire de la vérité et le courage de la 
dire avec amour, Dieu qui est notre Créateur, le 
Christ Jésus notre frère, et le Saint-Esprit en qui 
nous vivons, nous nous mouvons et nous avons 
notre être, maintenant et pour toujours.  Amen.
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Ouverture : signe de croix 

Au nom de notre Créateur, Dieu de l’univers, qui nous 
regarde avec patience, compassion et amour, 

Et du Christ Jésus qui nous appelle de nous pardonner 
les uns les autres du fond du cœur, comme Dieu nous 
pardonne,

et de l’Esprit Saint qui tisse le réseau évolutif de la vie par 
la bonté, la compassion et l’amour. Amen.

Que la grâce et la paix de notre Dieu Créateur et aimant 
soient avec vous ! Amen.

Commentaire introductif 

Lors du deuxième Dimanche du Temps pour la Création, les 
Écritures nous ont appelés à accepter notre responsabilité 
prophétique dans l’amour, à nous appeler mutuellement à 
la conversion et à prendre soin de la Création en ces temps 
de crise écologique.

Les lectures d’aujourd’hui nous rappellent de ne pas 
laisser notre appel prophétique aux autres se transformer 
en colère ou en vengeance contre eux.  Si nous ne nous 
pardonnons pas les uns aux autres, en adoptant un esprit 
de non-violence, nous ne pouvons pas nous attendre à ce 
que Dieu nous pardonne.

Nous sommes invités à réfléchir avec gratitude à tous 
les manquements, péchés et abus de la Création que 
Dieu nous a pardonnés et qu’il nous appelle maintenant à 
affronter, à guérir et à transformer.

L’appel à être prophétique, mais patient, sans jugement 
et indulgent les uns envers les autres si nous espérons 
que Dieu nous pardonne, s’étend à toutes les dimensions 
de la “conversion écologique intégrale” que le pape 
François identifie comme la parole prophétique de Dieu à 
notre monde actuel : les dimensions environnementales, 
économiques et sociales sont interconnectées.

Suggestion de rite pénitentiel 

Conscients de la miséricorde, de la patience, de la bonté et 
de la compassion de Dieu envers nous, entrons dans la paix 
de nos esprits... en demandant son pardon... et un esprit de 
pardon les uns envers les autres.  [pause silencieuse]

Dieu créateur, tu as confié à la famille humaine les dons 
richement divers de la Création, nous demandant de les 
recevoir avec gratitude, de les partager généreusement 
et d’en prendre soin avec sagesse et bienveillance. Trop 
souvent, nous abusons de tes dons et de ta confiance.

Esprit du Dieu Créateur, prends pitié de nous.

Christ Jésus, tu es venu nous montrer le pardon 
aimant de Dieu et tu nous as appris à nous pardonner 
mutuellement comme nous désirons être pardonnés.	  

Verbe de Dieu, prends pitié de nous.

Esprit Saint de Dieu, tu es à l’œuvre en nous et parmi 
nous, nous rendant plus conscients du caractère 
sacré de toute la Création, suscitant en ces temps des 
mouvements mondiaux pour prendre soin de la Terre et 
les uns des autres. 

Sagesse de Dieu, prends pitié de nous.

3ème Dimanche du Temps pour la Création 
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Que Dieu, le Créateur du temps et de l’espace 
et du vaste réseau de vie dans laquelle nous 
vivons, ait pitié de nous, nous libère de nos 
péchés et nous guide vers la plénitude de la vie 
divine. Amen.

Gloria 

Prière d’ouverture 

Dieu d’amour, Créateur de tout ce qui existe, 
l’ignorance humaine, la violence et le péché ont 
causé une grande destruction sur la Terre, ton 
cadeau admirable et gracieux avec son vaste 
réseau de vie.

Tu es lent à la colère et riche en miséricorde. 
Garde vivant en nous le souvenir de ton 
pardon, afin que nos colères soient apaisées, 
nos ressentiments dissipés et notre souci de la 
Création canalisé dans une action créative et 
non violente.  Puissions-nous grandir dans la 
gratitude pour ton pardon et devenir un peuple 
également riche en miséricorde. Que ton Esprit 
Saint continue à nous rassembler en une seule 
famille humaine travaillant ensemble avec 
urgence et espoir pour guérir et renouveler 
notre maison commune.

Nous te le demandons par Jésus-Christ, ton Fils, 
qui vit et règne avec toi dans l’unité du Saint-
Esprit, un seul Dieu pour les siècles des siècles. 
Amen.

Points de réflexion sur les Ecritures

Lecture du livre de Sirach, La mission 
de relayer l’appel de Dieu à la “conversion 

écologique intégrale” en ces temps peut 
conduire à la frustration et à la colère lorsque 
les gens refusent d’écouter, nient la vérité et 
l’évidence, résistent à l’action, voire s’opposent 
activement au travail de soin et de guérison de 
la Terre et de tout son réseau de vie par avidité 
de richesse ou de pouvoir.

Lorsque les crises sont aussi urgentes et 
destructrices que les crises écologiques/
climatiques actuelles, il est difficile de faire 
preuve de patience et de douceur à l’égard de 
ceux qui les provoquent et qui ne voient pas la 
vérité et la nécessité ou ne veulent pas changer.  
Lorsque nous voyons des familles mourir de 
faim, l’Amazonie brûler, des inondations ravager, 
des régions arctiques fondre, des nations se 
faire la guerre et des eaux cruciales s’évaporer 
sous l’effet de la chaleur croissante, la colère 
face à l’insouciance et à la destruction semble 
juste et justifiée. Lorsque des personnes 
que nous aimons souffrent du changement 
climatique ou de diverses formes de racisme et 
d’injustice environnementale, le désir de s’en 
prendre aux responsables se fait rapidement 
sentir.  Le coût humain pour ceux qui vivent 
aujourd’hui et pour les générations futures peut 
être dévastateur.  La Terre traverse actuellement 
la sixième grande extinction, dont le coût est 
considérable pour toutes les formes de vie.

Cependant, le Siracide nous avertit que le fait 
de s’accrocher à la colère et à la vengeance 
attirera sur nous la colère et la vengeance de 
Dieu. Nous devons pardonner l’injustice des 
autres si nous espérons que Dieu pardonne la 
nôtre.
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Une colère légitime et juste, en revanche, peut 
donner l’énergie et le courage de s’exprimer et 
d’œuvrer pour le changement, mais ce type de 
colère cherche la compréhension, la conversion 
et la réconciliation, et non la vengeance ou 
la destruction. Elle ne devient pas amère. En 
cultivant une spiritualité de la non-violence, 
la frustration et la peur de l’avenir que nous 
ressentons peuvent nous inciter à rejoindre et 
à renforcer les mouvements non violents en 
faveur de la transformation sociétale essentielle 
à la sauvegarde de la Création.

Le psaume 103 célèbre le pardon, la 
miséricorde, la patience et la compassion de 
Dieu à notre égard. Alors que nous prions 
ce psaume dans le contexte du Temps pour 
la Création, l’Esprit travaille avec nous 
pour approfondir notre gratitude pour les 
innombrables et merveilleux dons de sa Création 
et pour la miséricorde et le pardon de Dieu 
quand nous abusons de ces dons. L’Esprit 
aspire à nous guérir et à sauver nos vies de la 
destruction qui nous menace tous.

Comment avons-nous fait l’expérience de 
la patience et du pardon de Dieu pour la 
manière dont nous recevons, vivons et 
traitons les dons de Dieu que sont la Terre et 
la Création ? En tant qu’individus ? En tant 
que communauté ? 

Dans ce passage de la lettre de Paul aux 
Romains dans son contexte plus large, est un 
encouragement pour les chrétiens à ne pas se 
juger les uns les autres. Chacun vit ou meurt 
pour le Christ et “chacun de nous rendra compte 

à Dieu”. [Romains 14,12]

L’évangile de Matthieu répond à deux questions 
: Combien de fois devons-nous pardonner à 
quelqu’un qui demande pardon ?  Et que se 
passera-t-il si nous ne nous pardonnons pas les 
uns aux autres ?

Jésus ne peut être plus clair :  Nous devons 
pardonner non pas 7 fois, mais 77 fois - une 
métaphore qui, à son époque et dans sa culture, 
désignait un nombre illimité. Chaque fois qu’ils 
demandent sincèrement le pardon, nous devons 
le donner de tout notre cœur. Si nous ne nous 
pardonnons pas les uns les autres alors que Dieu 
nous a tant pardonné, nous perdrons le pardon 
de Dieu.

Pour reconnaître à quel point le pardon de Dieu 
pour le mauvais usage des dons de la Création 
est précieux, nous devons être conscients du 
caractère précieux et sacré de ces dons.

Comment Dieu a-t-il patiemment accru 
notre conscience de la valeur des dons de sa 
Création ?  De la terre et de l’eau, de l’air pur 
et de la vie et... ?

Qu’est-ce que nous apprécions le plus dans la 
nature, qu’est-ce que nous aimons le plus et 
de quoi avons-nous le plus besoin ? Comment 
pouvons-nous la reconnaître davantage 
comme un don de Dieu ?  Comment pouvons-
nous mieux apprécier ces dons alors que 
nous envisageons leur disparition à cause du 
changement climatique, des tempêtes plus 
violentes, des inondations, des incendies, des 
vagues de chaleur... ?

Comment pouvons-nous contempler Dieu 
présent dans ces dons ? Comment pouvons-
nous progresser dans le discernement du don 
de soi de Dieu en eux et à travers eux ?

Au fur et à mesure que nous avons pris 
conscience des dons de Dieu dans la Création 
et de l’usage destructeur et abusif que nous 
en avons fait, nous avons fait l’expérience de 
la patience, de la miséricorde et de l’appel 
à la conversion de Dieu dans nos vies - une 
conversion à la non-violence évangélique et à 
ce que le pape François a appelé une conversion 
écologique intégrale. 

Comment avons-nous été pardonnés dans 
nos parcours individuels jusqu’à présent 
? Dans notre vie communautaire ? A quel 
sujet, avons-nous encore besoin de pardon 
aujourd’hui ? 

Comment pouvons-nous développer notre 
conscience des façons dont nous continuons 
à vivre sans être conscients ou sans nous 
préoccuper de la violence faite à la Création 
par les déchets, la pollution, la “culture du 
jetable”, la surexploitation des ressources, 
l’inégalité et la pauvreté ?

Reconnaissant nos péchés, nos échecs, notre 
lenteur à changer et à demander pardon, 
nous devons contempler et remercier 
profondément Dieu pour la patience et 
la douceur dont il fait preuve en nous 
pardonnant, en nous enseignant et en nous 
incitant à travailler pour la nouvelle Création.

Comment pouvons-nous exprimer et vivre 
notre gratitude pour le pardon patient de 
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Dieu envers nous personnellement ? En tant 
que communauté ?

Comment pouvons-nous travailler à 
approfondir et à nourrir cet esprit de 
gratitude?  Quels types de liturgies, de 
prières, d’actions communes peuvent nourrir 
cette croissance spirituelle ?

Comment cette gratitude peut-elle susciter 
en nous la patience et le pardon à l’égard de 
ceux qui sont “derrière nous” sur ce chemin ? 
Pour ceux qui résistent ou refusent le cri des 
pauvres et le cri de la Terre ?

Confession de foi

Croyez-vous en Dieu qui crée toutes choses, nous 
invitant à la contemplation, à l’émerveillement 
et à l’admiration devant leur riche diversité, 
leur beauté et leur bonté dans l’immensité 
inimaginable de l’espace et du temps ?

Croyez-vous en Dieu qui confie la Terre, dans 
toute sa richesse, sa diversité et sa bonté, 
aux soins de la communauté terrienne et qui 
est patient et indulgent envers nos échecs et 
nos péchés contre sa santé, sa survie et son 
épanouissement ?

Croyez-vous en Jésus, qui nous rappelle l’amour 
patient et fidèle de Dieu et son pardon pour 
chacun d’entre nous, et qui nous appelle à un 
pardon sans faille les uns envers les autres ?

Croyez-vous en Jésus, Dieu fait chair et sang, 
une partie humaine de la Terre, qui a vécu et 
respiré, travaillé, prié et prêché parmi nous, 
qui nous a enseigné dans le Sermon sur la 
montagne à vivre de manière non violente, qui a 
souffert, est mort sur une croix et est ressuscité, 
glorifié, pour montrer clairement l’étendue et la 
puissance de l’amour de Dieu qui pardonne ?

Croyez-vous en l’Esprit Saint qui renouvelle la 
vie dans la Création, qui gémit en unité avec une 
Création souffrante et qui attend, en travaillant 
avec nous, la renaissance de la Création ?

Telle est notre foi.  Grâce à elle, nous voyons la 
Révélation de Dieu émerger de manière nouvelle 
parmi nous.  Grâce à elle, nous embrassons 
la promesse que nos désirs spirituels les plus 
profonds seront comblés par l’Esprit dans les 
âges à venir. Amen.

Prière Universelle 

Pour que nous puissions prendre conscience 
du grand don de la Création et de tous ses 
éléments, Prions le Seigneur....

Afin que nous puissions approfondir notre 
gratitude pour le riche réseau de vie de la nature 
dans laquelle nous vivons et que nous puissions 
nous ouvrir à des manières plus sages, plus 
justes et non violentes d’en prendre soin et de la 
partager, Prions le Seigneur....

Comment pouvons-nous travailler à approfondir et à nourrir notre esprit de  
gratitude ?  Par des liturgies, des prières, des actions communes ?
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Pour que nous puissions assumer notre 
responsabilité prophétique en ce temps de 
crise, afin de nous dire mutuellement la vérité 
de Dieu et de nous appeler les uns les autres 
à la conversion et à des modes de vie sages, 
durables, justes et respectueux de la Création, 
Prions le Seigneur....

Pour que la réflexion synodale en cours apporte 
au Peuple de Dieu un sage discernement de 
la direction de l’Esprit de Dieu, une guérison 
efficace et généralisée à la Terre, et une vie et 
une énergie nouvelles à toutes les communautés 
de la Terre, Prions le Seigneur....

Prière sur les Offrandes 

Dieu d’amour, entends notre prière et reçois 
avec faveur les dons de nos travail et de notre 
service. Que ce que chacun d’entre nous a offert 
à la gloire de ton nom contribue à la guérison 
et au salut de nous tous et de la Terre, notre 
maison commune.  Nous te le demandons par 
Jésus, le Christ, maintenant et à jamais.  Amen.

Prière après Communion

Dieu d’amour, que l’Eucharistie que tu nous as 
donnée nous nourrisse et guide nos pensées et 
nos actions.  Que ton Esprit Saint nous guide 
dans tes voies pour donner naissance à ta 
nouvelle Création.  Nous te le demandons au 
nom de Jésus et dans la puissance de ton Saint-
Esprit, où nous ne faisons qu’un maintenant et 
pour toujours.   Amen.

 

Bénédiction finale

Nous sommes bénis par le grand don de la 
Création et par la patience et le pardon de Dieu 
pour nos échecs à en prendre soin avec sagesse 
et amour.  

Que Dieu nous bénisse tous par une gratitude 
profonde et contemplative pour la beauté 
et la richesse de la Création et par une 
compréhension et un pardon patients les uns 
envers les autres, envers Dieu qui est notre 
Créateur, envers le Christ Jésus qui est notre 
Sauveur et envers le Saint-Esprit par qui nous 
vivons, nous nous mouvons et nous avons notre 
être maintenant et pour toujours.

Amen. 
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Commentaire introductif 

Au nom de notre Dieu Créateur, dont les pensées et les 
voies sont bien plus élevées que les nôtres et qui pardonne 
généreusement,

Et du Christ Jésus, qui nous enseigne le chemin de la 
justice et de la paix,

et de l’Esprit Saint qui nous rassemble en une seule famille 
mondiale.  Amen.

Que la grâce et la paix de notre Dieu de justice soient avec 
vous tous !  Amen.

Introductory Comments 

Aujourd’hui, nous allons entendre le message de Dieu 
transmis par Isaïe : “Mes voies sont supérieures à vos voies 
et mes pensées supérieures à vos pensées”.

En ce Temps pour la création, nous sommes appelés à 
reconnaître l’urgence climatique mondiale dans laquelle 
nous vivons. La planète se réchauffe dangereusement 
à cause de notre utilisation des combustibles fossiles et 
de nos systèmes de production et de consommation. Les 
modes de fonctionnement de nos économies et les valeurs 
qu’elles servent épuisent et gaspillent violemment les 
ressources de la Terre, créent de grandes inégalités, de la 
souffrance et de l’injustice, alimentent des conflits brutaux 
et dépassent la capacité de régénération de la Terre. La 
Terre crie, les pauvres crient. L’existence et le bien-être des 
générations futures sont menacés.

Les experts du climat continuent d’avertir que des 
changements dévastateurs, graves et destructeurs de 
toutes les dimensions de la vie ne pourront être évités 
d’ici moins d’une décennie si la communauté mondiale ne 
procède pas d’urgence à des changements radicaux.

En ce Temps pour la Création, nous sommes appelés à 
assumer notre responsabilité prophétique dans l’amour, 
à répandre la parole et à transformer nos modes de vie 
sur Terre. Nous devons reconnaître que nous n’avons pas 
su prendre soin de la Création et adopter les chemins du 
Seigneur.

Suggestion de rite pénitentiel 

Conscients de la miséricorde, de la patience, de la 
compassion et de l’appel de Dieu, entrons dans la paix de 
nos esprits... en demandant le pardon, la protection contre 
les crises actuelles et futures, et la grâce de voir et de 
comprendre les voies de Dieu pour nous en ce temps et 
dans ce contexte...  [pause silencieuse]

Dieu aimant et Créateur, nos façons de vivre sur Terre 
en tant que famille humaine, tissée dans le vaste et 
complexe réseau de la vie, n’ont pas été tes voies et 
menacent maintenant toute vie - telle que nous la 
connaissons - de souffrance et de destruction.		

Esprit du Dieu Créateur, prends pitié de nous.

Christ, ton enseignement nous appelles à imaginer des 
modes de travail et de vie plus juste et moins violent, 
qui assure la justice à tous, la générosité à ceux qui en 
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ont le plus besoin, et qui peut apporter la 
guérison et la paix à la Terre.	

Verbe de Dieu, prends pitié de nous.

Esprit Saint de Dieu, tu es à l’œuvre en 
nous, parmi nous et à travers nous, nous 
enseignant tes voies et préparant un temps 
de Jubilé sacré en réponse au cri de la Terre 
et au cri des pauvres.                 

Sagesse de Dieu, prends pitié de nous.

Que Dieu, le Créateur du temps, de l’espace 
et du vaste réseau de la vie dans lequel nous 
vivons, ait pitié de nous, nous libère de nos 
péchés et nous guide vers la plénitude de la vie 
divine. Amen.

Gloria

Prière d’ouverture 

Dieu d’amour, mystère infini, tes voies ne sont 
pas les nôtres. Ta bonté et ton amour sont 
prodigués de manière égale à tous et guident 
toute la Création.  Apprends-nous à accueillir ta 
miséricorde envers les autres, tout en espérant 
la recevoir nous-mêmes. Apprends-nous à aimer 
et à prendre soin de toute la Création avec 
sagesse et bienveillance.  C’est ton don à nous 
tous.  Nous te le demandons par Jésus-Christ, 
ton Fils, qui vit et règne avec toi dans l’unité du 
Saint-Esprit, un seul Dieu pour les siècles des 
siècles. Amen.

Points de réflexion sur les Ecritures

Lecture du prophète Isaïe. Dieu est près de 
tous ceux qui l’appellent. 

Nous sommes invités à entrer dans un 
recueillement contemplatif au milieu de la Création 
devant la grandeur de Dieu, source de la Terre et 
de tout l’univers. La contemplation de la Création 
de Dieu dans toute sa beauté, sa complexité et 
sa grande bonté peut susciter l’amour dans nos 
cœurs et nous guider pour en prendre soin comme 
il se doit.

De quelle manière pouvons-nous prendre 
conscience des dons et de la présence de 
Dieu dans la Création ?

Comment pouvons-nous développer 
une spiritualité écologique, découvrir et 
approfondir notre sens de l’émerveillement, 
de la louange, de la joie et de la gratitude 
devant Dieu dans la Création ? La spiritualité 
écologique est l’un des sept objectifs 
principaux développés dans Laudato Sí et 
présentés dans la plateforme d’action de 
Laudato Sí.

Comment pouvons-nous devenir moins 
violents dans notre façon d’aborder la Terre, 
de nous approcher les uns des autres et de 
tous les autres habitants de la Terre ?  La 
non-violence est un processus qui favorise 
la conversion à des relations justes en 
nous-mêmes, entre les humains et entre 
les humains et le reste du monde naturel 
- loin des modes habituels de domination 
et d’exploitation, vers une “civilisation de 
l’amour” (Laudato Si’, n°231).  

Le site web du mouvement Laudato Sí offre de 
nombreuses ressources pour la prière et l’étude 
tant personnelles que communautaires, tout 
comme le site web Ecojesuit, un projet du réseau 
ignatien, et le site web de l’Initiative catholique 
pour la non-violence de Pax Christi (en anglais).

Comment pourrions-nous développer et 
promouvoir des célébrations liturgiques 
centrées sur la Création ? Des retraites ? Des 
programmes d’éducation ?

Demandons-nous le pardon de Dieu ? 
Demandons-nous la sagesse pour vivre 
de manière plus durable, plus juste et 
plus généreuse sur la Terre ? De quelle 
manière nos communautés et nous-mêmes 
contribuons-nous aux crises écologiques 
actuelles ? De quelle manière contribuons-
nous à surmonter les crises et à apporter 
la guérison et une nouvelle vie aux 
communautés de la Création ?

L’appel urgent d’Isaïe à chercher Dieu pendant 
qu’il est proche et qu’on peut le trouver résonne 
profondément avec les avertissements des experts 
climatiques pour notre époque : “seules des 
transitions rapides et profondes dans l’économie 
mondiale, à une échelle et à un rythme sans 
précédent historique”, peuvent permettre à 
l’humanité d’éviter les points de basculement qui 
entraîneront une grande dévastation de la vie 
autour de la Terre.

Comprenons-nous et ressentons-nous le 
sentiment d’urgence ? Voyons-nous et 
expérimentons-nous les dangers ? Quelles 
études et quels autres moyens d’approfondir 
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notre compréhension devons-nous 
entreprendre ?

Comment pouvons-nous, nous et nos 
communautés, nous réconcilier avec Dieu, 
les uns avec les autres et avec la Création 
par un repentir concret, une conversion 
et une action urgente, organisée et non 
violente ?

Dans nos modes de vie ? Par le biais de 
l’action sociale, des médias sociaux ? En 
étudiant les besoins de nos localités, régions, 
écosystèmes ? En rejoignant des campagnes 
populaires et des mouvements sociaux non 
violents au niveau local et mondial ? En 
menant des actions de plaidoyer politique 
aux niveaux local, national et mondial ?

Dans nos familles ? Dans les entreprises 
et les organisations ? Dans nos écoles, 
nos établissements d’enseignement et 
nos communautés religieuses ? Dans nos 
activités et organisations financières ? Dans 
nos systèmes de santé ?  Dans le cadre 
du mouvement mondial de la plate-forme 
d’action Laudato Sí ? En approfondissant 
notre compréhension et notre engagement 
en faveur de la non-violence en tant que 
spiritualité, mode de vie en relation avec 
l’ensemble de la Création et éventail 
d’approches diverses et efficaces pour guérir 
et protéger la Terre ? 

La parabole du propriétaire de la vigne et 
des ouvriers. Les voies de Dieu ne sont pas les 
nôtres.  La parabole de l’Évangile dans laquelle le 
propriétaire de la vigne donne un salaire journalier 

à tous, quel que soit le temps de travail, suscite 
souvent des plaintes quant à l’équité.

Mais ceux qui ont travaillé le plus longtemps, toute 
la journée, ont reçu ce qu’ils avaient convenu 
d’être un juste salaire.

Le salaire des journaliers est souvent tout ce 
que leur famille a pour survivre un jour donné ; 
la générosité du propriétaire de la vigne a donc 
permis de répondre aux besoins quotidiens de 
base des gens.

Cette parabole nous montre un système de 
rémunération basé sur la valeur convenue de 
certains travaux et soins pour répondre aux 
besoins fondamentaux de tous les travailleurs. Il 
n’est pas fondé sur une accumulation comparative, 
compétitive et illimitée.

Les voies de Dieu nous interpellent. Une croyance 
centrale de la doctrine sociale catholique confesse 
que la Terre appartient à Dieu, ainsi que tout ce 
qu’elle contient. La Création est un don de Dieu 
offert à tous les hommes et à toutes les créatures 
vivantes, un don destiné à répondre aux besoins 
de tous en matière de survie, de croissance et 
d’épanouissement.

Le droit à la propriété privée n’est pas absolu. 
Accumuler et s’accrocher à plus que ce dont on a 
besoin alors que d’autres vivent dans une pauvreté 
désespérée est un péché grave contre la Création 
et le Créateur. C’est la situation de la vie humaine 
sur Terre aujourd’hui : un grave modèle d’injustice 
qui est lui-même un type de violence, sapant la 
paix et la survie de toute la planète.
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Le changement climatique actuel est le résultat 
de la convergence de systèmes économiques 
et sociaux violents, motivés par l’avidité et 
l’accumulation, organisés pour protéger l’inégalité 
et construits sur la domination et la destruction de 
la Terre. Ces systèmes, comme nous l’avons déjà 
noté, exploitent en quelques mois bien plus de 
ressources que la Terre ne peut en reconstituer en 
un an.

La vision biblique du Jubilé a été choisie comme 
thème de la célébration du Temps pour la Création 
de l’année précédente parce que, selon les termes 
du comité de pilotage œcuménique international, 
“le Jubilé est un temps pour renoncer à la 
surconsommation et aux systèmes économiques 
fondés sur une croissance économique constante 
au détriment de la Terre et des pauvres”.

“Le Jubilé est un temps de repos pour la terre, qui 
est constamment exploitée, afin de restaurer les 
écosystèmes et les personnes.

“Le thème du Jubilé affirme la nécessité de 
l’égalité, de la justice et de la durabilité, ainsi que 
d’une transition vers des économies durables.

Dans son message pour la Journée mondiale de 
prière pour la Sauvegarde de la Création, le pape 
François réfléchit au thème du Temps pour la 
Création 2023, “Que la justice et la paix jaillissent”, 
et demande §7 : 

Comment pouvons-nous contribuer au 
puissant fleuve de la justice et de la paix 
en ce Temps de la Création ? Que pouvons-

nous faire, en particulier en tant qu’Églises 
chrétiennes, pour restaurer notre maison 
commune afin qu’elle grouille à nouveau de 
vie ? Nous devons décider de transformer 
nos cœurs, nos modes de vie et les politiques 
publiques qui régissent nos sociétés.

Il poursuit en concluant : “Les politiques 
économiques qui favorisent une richesse 
scandaleuse pour quelques privilégiés et des 
conditions dégradantes pour beaucoup d’autres 
sont la fin de la paix et de la justice”.

Comment pouvons-nous, nous et nos 
communautés, embrasser les voies de la 
justice, de la paix et du jubilé de Dieu, ici et 
maintenant ? Comment pouvons-nous faire 
davantage pour guérir nos relations avec 
Dieu, avec les gens, avec la Terre, de manière 
à répondre avec amour et attention au cri 
des pauvres et au cri de la Terre ?  Comment 
pouvons-nous pratiquer la non-violence 
évangélique dans toutes nos relations ?

Dans nos modes de vie ? Par le biais de 
l’action sociale, des médias sociaux ? 
En étudiant les besoins de nos localités, 
régions, écosystèmes ? En nous joignant aux 
campagnes populaires et aux mouvements 
sociaux locaux et mondiaux ? Par la défense 
des intérêts politiques aux niveaux local, 
national et mondial ?

Dans nos familles ? Dans les entreprises 
et les organisations ? Dans nos écoles, 
nos établissements d’enseignement et 
nos communautés religieuses ? Dans nos 

activités et organisations financières ? Dans 
nos systèmes de santé ?  Dans le cadre 
du mouvement mondial de la plateforme 
d’action Laudato Sí ?

L’un des sept objectifs majeurs de Laudato Sí 
figurant dans la plateforme d’action de Laudato Sí 
est connu sous le nom d’économie écologique et 
appelle à “une production et une consommation 
durables, des investissements éthiques, le 
désinvestissement des combustibles fossiles 
et de toute activité nuisible à la planète et aux 
populations, le soutien aux économies circulaires, 
la priorité au travail soigné et la protection de 
la dignité des travailleurs”.  L’apprentissage de 
la non-violence et la pratique d’une vie non-
violente nous aideront à comprendre et à accepter 
un changement aussi important dans la vie 
économique.

Confession de foi

Croyez-vous en Dieu qui crée la Terre et 
l’Univers avec toute leur riche diversité, 
leur beauté et leur bonté, nous invitant à la 
contemplation, à l’émerveillement et à la crainte 
reconnaissante ?

Croyez-vous en Dieu qui confie la Terre aux soins 
de la communauté terrestre, nous invitant à 
vivre ensemble dans la justice, la compassion, la 
paix et l’amour ?

Croyez-vous en Jésus, qui nous enseigne que 
l’amour de Dieu, des autres et de la création 
résume le sens et la valeur de la vie ?



33

Croyez-vous en Jésus, qui nous appelle à vivre 
de manière à assurer la justice pour tous et à 
faire preuve d’une généreuse compassion envers 
ceux qui sont le plus dans le besoin ?

Croyez-vous en Jésus, Dieu fait chair et sang, 
une partie humaine de la Terre, qui a vécu et 
respiré, travaillé, prié et prêché parmi nous, 
souffert, est mort sur une croix et est ressuscité, 
glorifié, pour montrer clairement l’étendue et la 
puissance de la vie et de l’amour de Dieu ?

Croyez-vous en l’Esprit Saint qui renouvelle la 
vie dans la Création, qui gémit avec compassion 
envers une création souffrante et qui attend, 
en travaillant avec nous, la renaissance de la 
Création ?

Telle est notre foi.  Grâce à elle, nous voyons la 
révélation de Dieu émerger de manière nouvelle 
parmi nous.  Grâce à elle, nous embrassons 
la promesse que nos désirs spirituels les plus 
profonds seront comblés par l’Esprit Saint dans 
les âges à venir. Amen.

Prière Universelle 

Pour que nous puissions grandir dans la 
conscience, la crainte et la louange du mystère 
de Dieu présent au sein de la Création et 
du grand don de la Création et de tous ses 
éléments, prions le Seigneur…

Afin que nous puissions approfondir notre 
gratitude pour le riche réseau de vie de la 
nature dans laquelle nous vivons et que nous 
puissions nous ouvrir à des manières plus sages 

et plus justes d’en prendre soin et de la partager, 
prions le Seigneur …

Pour que nous puissions assumer notre 
responsabilité prophétique en ces temps de 
crise, afin de nous dire mutuellement la vérité 
de Dieu et de nous appeler les uns les autres 
à vivre au sein de la Création de manière 
sage, durable, juste et respectueuse, prions le 
Seigneur…

Pour qu’il y ait un profond sentiment d’urgence 
à répondre au cri de la Terre et au cri des 
pauvres, prions le Seigneur ...

Pour que les nations du monde trouvent 
ensemble les moyens de se reconstruire face 
au changement climatique et à la dégradation 
écologique, en accord avec les voies et la vision 
de Dieu en matière de justice économique, 
sociale et écologique, de non-violence et de paix, 
prions le Seigneur ...

Pour que le Synode en cours apporte au Peuple 
de Dieu un sage discernement pour avancer 
sous la direction de l’Esprit de Dieu, une 
guérison efficace et pleine de la Terre, ainsi 
qu’une vie et une énergie nouvelles à toutes les 
communautés de la Terre, prions le Seigneur….

Prière sur les Offrandes 

Dieu aimant et plein de grâces, tout ce que nous 
sommes et tout ce que nous avons sont des 
dons reçus de toi. Reçois ces dons que ce sont 
ce pain et ce vin, reçois notre travail, nos espoirs 
et nos engagements à te rendre notre amour en 
prenant soin de la Création et en la partageant 
avec des cœurs reconnaissants et généreux.  
Nous te le demandons au nom de Jésus, le 
Christ.  Amen.

Prière après la Communion

Dieu d’amour, tu nous as nourris de ce 
sacrement. Soutiens-nous par ton aide 
indéfectible afin que nous puissions embrasser 
tes voies, en prenant soin avec sagesse et 
générosité de la famille humaine et de la famille 
de la Création.  Nous te le demandons par le 
Christ, le Seigneur. Amen.

Bénédiction finale  

Que Dieu nous bénisse tous en nous inspirant 
un profond respect et un grand amour pour la 
Création dans toute sa beauté, sa complexité 
et sa prodigieuse bonté, et qu’il nous guide 
pour que nous en prenions soin avec sagesse et 
bienveillance, 

Dieu qui est notre Créateur, le Christ Jésus 
notre frère, et le Saint-Esprit en qui nous vivons, 
nous nous mouvons et nous avons notre être, 
maintenant et pour toujours. Amen.
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Opening Sign of the Cross

Au nom de notre Dieu Créateur qui a confié la Terre à nos 
soins depuis toujours,

et du Christ Jésus qui nous appelle, au-delà des mots, à 
agir, à prendre soin de la Terre et de tous ceux qui y vivent,

Et de l’Esprit Saint qui nous guide en vérité sur les chemins 
de la justice et de la paix. Amen.

Que la grâce et la paix de notre Dieu de justice soient avec 
vous tous. Amen.

Commentaire introductif 

En ce Temps pour la Création, nous avons prié pour que 
soit reconnue la situation d’urgence climatique mondiale 
dans laquelle nous vivons et pour que soit diffusé l’appel à 
la conversion et au changement qui en découle. 

Les modes de vie de la famille humaine sur la planète, le 
fonctionnement de nos économies et les valeurs qu’elles 
servent épuisent et gaspillent les ressources de la Terre, 
créent de grandes inégalités, de la souffrance et de 
l’injustice, et dépassent la capacité de régénération de la 
Terre. 

La Terre crie. Les pauvres crient. L’existence et le bien-être 
des générations futures sont menacés. Tout cela constitue 
un appel fort et urgent à la conversion dans toutes les 
dimensions de la vie - une conversion écologique intégrale 
imprégnée de la non-violence évangélique.

Dans les lectures d’aujourd’hui, Ezéchiel nous dit 
clairement que cette conversion relève de la responsabilité 
personnelle de chacun d’entre nous. Dieu nous jugera en 
fin de compte sur les choix que nous faisons pour vivre les 
uns avec les autres dans la communauté de la Création. 
Il n’est jamais trop tard pour choisir les voies de Dieu. 
Dieu est toujours compatissant et indulgent, prêt à nous 
enseigner le chemin.

Saint Paul nous rappelle que le Christ Jésus est cet 
enseignement, la démonstration par Dieu de la manière de 
vivre : servir tout le monde avec compassion et générosité, 
sans rivaliser pour l’attention, l’appréciation, la richesse ou 
la gloire, avec humilité et abnégation, sans violence, même 
jusqu’à la mort sur une croix. C’est pour cela que Dieu l’a 
exalté, le glorifiant au-dessus de tous les autres.

Dans l’Évangile, Jésus nous avertit qu’il ne suffit pas de 
dire des bonnes paroles. Nos actions doivent montrer 
notre conversion, une conversion qui, en ces temps 
critiques de l’histoire de notre planète, doit être intégrale, 
une conversion à l’action non violente dans les dimensions 
écologiques, sociales, économiques, culturelles et 
politiques de nos vies.

Suggestion de rite pénitentiel 

Conscients de la miséricorde, de la patience, de la 
compassion et de l’appel de Dieu, entrons dans le calme 
de nos esprits... demandant le pardon, la protection contre 
les crises de ce temps, la grâce de voir et de comprendre 
les voies de Dieu pour nous, et le courage et l’engagement 

5ème Dimanche du Temps pour la Création  
1er Octobre 2023  | 26ème Dimanche du Temps Ordinaire

LECTURES

Ezéchiel 18,25-28
Ps. 25,4-9

Philippiens 2,1-11
Matthieu 21,28-32
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de choisir et de vivre dans ces voies...  [pause 
silencieuse]…

Esprit du Dieu Créateur, notre façon de vivre 
sur Terre en tant que famille humaine tissée 
dans le vaste et complexe réseau de la vie 
n’a pas été la tienne et menace maintenant 
toute vie telle que nous la connaissons de 
souffrance et de destruction.	
Esprit du Dieu Créateur, prends pitié de nous.

Christ Jésus, ton enseignement nous avertit 
que les mots ne suffisent pas. Nos actions 
doivent révéler notre conversion intérieure 
et notre engagement à vivre pacifiquement, 
avec la même attitude que celle qui t’a guidé.   

Verbe de Dieu, prends pitié de nous.

Esprit Saint de Dieu, tu es à l’œuvre en 
nous, parmi nous et à travers nous, nous 
enseignant tes voies et préparant un temps 
de ta justice et de ta paix en réponse au cri de 
la Terre et au cri des pauvres. 

Sagesse de Dieu, prends pitié.

Que Dieu, le Créateur du temps, de l’espace et 
du vaste réseau de la vie dans laquelle nous 
vivons, ait pitié de nous, nous libère de nos 
péchés et nous guide vers la plénitude de la vie 
divine.  Amen.

Gloria

Prière d’ouverture 

Dieu d’amour, toi seul juge avec justesse et 
sonde les profondeurs du cœur humain. Toi seul 
nous offre la grâce et le courage de transformer 
nos vies et de renouveler la Terre.  Rends-nous 
prompts à faire ta volonté, lents à juger notre 
prochain et désireux de prendre soin de ta 
Création avec sagesse, compassion et amour. 
Accorde-nous de marcher avec ceux qui suivent 
la voie non violente du repentir et de la fidélité 
en prenant soin de la famille de la Création et 
de la Terre, notre maison commune. Nous te le 
demandons par Jésus-Christ, ton Fils, qui vit et 
règne avec toi dans l’unité du Saint-Esprit, un 
seul Dieu pour les siècles des siècles. Amen.

Points de réflexion sur les Ecritures

Lecture du livre du prophète Ezéchiel. ONos 
décisions, qu’elles soient bonnes ou mauvaises, 
comptent pour Dieu.

Le message central d’Ezéchiel est que les 
décisions majeures qui affectent la direction 
de nos vies - même tard dans la vie - sont des 
questions de vie ou de mort pour nous. Nos 
décisions sont importantes. Dieu est attentif à 
notre responsabilité personnelle.

Il n’est jamais trop tard pour répondre à l’appel 
de Dieu à la conversion. Dieu est compatissant.  
Mais il peut devenir trop tard pour répondre 
au cri de la Terre et empêcher la destruction 
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dévastatrice qu’entraînent des modes de vie 
injustes, violents et pécheurs qui maltraitent la 
Terre et un réchauffement planétaire continu. 

Comment pouvons-nous devenir plus attentifs 
aux cris de la Terre rapportés dans presque 
toutes les études scientifiques sur l’état de 
notre planète ?  

Comment pouvons-nous devenir plus 
conscients de nos valeurs économiques et 
sociales, de nos modes de consommation, de 
notre souci des pauvres et des marginalisés 
parmi nous, et des générations futures ?  

Et comment transformer cette prise de 
conscience en une action efficace pour limiter 
la dévastation et guérir la Terre ?

Le psaume 25  rappelle à Dieu sa compassion 
et sa miséricorde, lui demandant d’oublier les 
péchés et les fragilités de notre passé et de 
nous montrer la manière dont nous devons 
vivre. La conversion exige de grandir dans la 
connaissance de notre violence, de notre péché 
et de nos faiblesses.  Elle évoque la prière pour 
le pardon et la confiance volontaire dans le 
pardon compatissant de Dieu.

Le passage de la lettre aux Éphésiens décrit la 
réponse de Dieu à la prière que nous lui faisons 
pour connaître le Chemin : il exhorte à l’unité 
d’esprit et de cœur, à ne rien faire par égoïsme, 
à avoir la même attitude d’humilité, de non-
violence et d’obéissance que Jésus a vécue 
jusqu’à la mort sur la croix.

L’exemple du Christ Jésus est à la fois un défi 
et un enseignement sur ce qui est vraiment 
important dans la vie. Les béatitudes et la 
parabole du jugement dernier nous présentent 
des exemples très concrets.

Comment l’exemple et l’enseignement 
de Jésus nous appellent-ils à ce que le 
pape François appelle une conversion 
écologique intégrale ?  Une conversion 
capable d’apporter des changements 
dans les dimensions écologiques, sociales, 
économiques, culturelles et politiques de nos 
vies ?  

En contemplant l’étendue de l’humilité et de 
l’offrande de Jésus, grandissons-nous dans la 
gratitude et le courage ?

Dans la parabole des deux fils dans l’Evangile 
selon Matthieu, Jésus attire l’attention sur 
une réalité bien trop familière : nous pouvons 
apprendre à dire les bonnes paroles, mais ce qui 
compte, c’est ce que nous faisons réellement, 
nos actions. Il met les chefs des prêtres et les 
anciens au défi de changer et d’agir dans le sens 
de la droiture et de la justice prêchées par Jean 
le Baptiste.

En ce Temps pour la création, quels actes 
concrets posons-nous pour répondre à l’appel 
de Dieu à la conversion écologique intégrale, à 
la non-violence évangélique dans nos relations 
avec la Terre et avec les autres ?

 Les dimensions environnementales d’une 
conversion écologique intégrale :

Que faisons-nous pour réduire la pollution de 
l’air, de l’eau et de la terre dans la Création 
qui résulte de nos modes de vie? Que 
faisons-nous pour lutter contre la violence 
de l’indifférence et de la domination, de la 
guerre et de la militarisation qui détruisent 
notre maison commune ?

Comment pouvons-nous développer 
une spiritualité qui nous aidera à mieux 
reconnaître, révérer, soigner et partager les 
dons de la Création au sein de laquelle nous 
vivons ? Sur laquelle nous et tous les autres 
dépendons pour vivre ?

Les dimensions économiques d’une 
conversion écologique intégrale :

Quels changements entreprenons-nous dans 
les dimensions économiques de nos vies ? 
Comment résistons-nous à l’idolâtrie de la 
richesse et des possessions, si répandue dans 
le monde ?

Que faisons-nous pour nous aider et 
aider les autres à mieux comprendre les 
systèmes d’économie et de développement, 
de production, de distribution et de 
consommation qui ont abusé et surutilisé 
les ressources de la planète, menacent sa 
résilience et détruisent ses capacités de 
régénération ? 
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Devons-nous réévaluer nos habitudes 
d’accumulation ? Comment pouvons-nous 
agir pour remédier aux terribles inégalités de 
notre société ? Dans la communauté humaine 
mondiale où des milliards de personnes 
vivent dans une pauvreté dévastatrice ? Que 
pouvons-nous faire pour changer la façon 
injuste dont nos économies distribuent les 
ressources données par Dieu pour tous, afin 
de répondre aux besoins fondamentaux de 
toute vie ?

Comment pouvons-nous grandir dans une 
spiritualité qui nourrit la simplicité dans les 
modes de vie, les structures de justice pour 
tous dans nos économies, et les relations 
durables et non violentes avec le monde 
naturel ?

Les dimensions sociales d’une conversion 
écologique intégrale : 

Comment pouvons-nous travailler ensemble 
pour surmonter les nombreuses expressions 
de la violence dans nos sociétés ? La 
pauvreté et la marginalisation ? Le racisme, 
la discrimination dans nos communautés, nos 
institutions, nos pays ? 

Comment pouvons-nous travailler à 
surmonter les divisions qui conduisent à 
des conflits violents, à la guerre et à la 
destruction de la Création ? 

Comment pouvons-nous développer une 
spiritualité plus consciente sur le plan social, 
qui soit attentive à l’injustice dans nos 
institutions et notre culture, qui travaille 

à transformer les conflits de manière non 
violente, qui travaille à élever la nouvelle 
Création ?

Confession de foi

Croyez-vous en Dieu qui crée la Terre et 
l’Univers avec toute leur riche diversité, 
leur beauté et leur bonté, nous invitant à la 
contemplation, à l’émerveillement et à la crainte 
reconnaissante ?

Croyez-vous en Dieu qui confie la Terre aux soins 
de la communauté terrestre, nous invitant à 
vivre ensemble dans la justice, la compassion, la 
paix et l’amour ?

Croyez-vous en Jésus, qui nous enseigne que 
l’amour de Dieu, des autres et de la création 
résume le sens et la valeur de la vie ?

Croyez-vous en Jésus, qui nous appelle à vivre 
de manière à assurer la justice pour tous et à 
faire preuve d’une généreuse compassion envers 
ceux qui sont le plus dans le besoin ?

Croyez-vous en Jésus, Dieu fait chair et sang, 
une partie humaine de la Terre, qui a vécu et 
respiré, travaillé, prié et prêché parmi nous, 
souffert, est mort sur une croix et est ressuscité, 
glorifié, pour montrer clairement l’étendue et la 
puissance de la vie et de l’amour de Dieu ?

Croyez-vous en l’Esprit Saint qui renouvelle la 
vie dans la Création, qui gémit avec compassion 
envers une création souffrante et qui attend, 
en travaillant avec nous, la renaissance de la 
Création ?

Telle est notre foi.  Grâce à elle, nous voyons la 
révélation de Dieu émerger de manière nouvelle 
parmi nous.  Grâce à elle, nous embrassons 
la promesse que nos désirs spirituels les plus 
profonds seront comblés par l’Esprit Saint dans 
les âges à venir. Amen.

Prière Universelle 

Pour que nous prenions conscience du grand 
don de la Création et de tous ses éléments, 
prions le Seigneur …

Afin que nous puissions approfondir notre 
gratitude pour le riche réseau de vie de la nature 
dans lequel nous vivons et que nous puissions 
nous ouvrir à des manières plus sages, plus non 
violentes et plus justes d’en prendre soin et de la 
partager, prions le Seigneur …

Pour que nous puissions assumer notre 
responsabilité prophétique en ces temps de 
crise, afin de nous dire mutuellement la vérité de 
Dieu et de nous appeler les uns les autres à vivre 
au sein de la Création avec sagesse, durabilité, 
justice et respect, prions le Seigneur …

Pour que notre conversion et nos actions 
non violentes contribuent à provoquer des 
transformations urgentes et de grande 
envergure tout autour de la Terre afin de 
restaurer la santé de la planète et d’empêcher 
les changements climatiques dramatiques et 
les graves dévastations de la vie qui menacent 
l’avenir, prions le Seigneur …

Pour que l’Assemblée synodale qui va s’ouvrir à 
Rome cette semaine apporte au Peuple de Dieu 



un sage discernement de la direction de l’Esprit 
de Dieu, une guérison efficace et généralisée 
de la Terre, et une vie et une énergie nouvelles 
à toutes les communautés de la Terre, prions le 
Seigneur …

Prière sur les Offrandes 

Dieu d’amour, regarde ces dons avec faveur. Ils 
expriment notre offrande de nous-mêmes, de 
notre travail, de nos espoirs pour répondre à ton 
appel urgent à guérir et à renouveler la Terre, 
en nous détournant de nos habitudes de péché 
pour participer à l’enfantement de la nouvelle 
Création.  Dans cette eucharistie, ouvre-nous la 
Source d’où jaillissent toutes les bénédictions.  
Nous te prions par Jésus, le Christ.  Amen.

Prière après la Communion

Dieu aimant et plein de grâces, par notre 
participation à ce saint mystère, restaure-nous 
dans notre esprit et dans notre cœur, afin que 
nous puissions vivre avec énergie et joie la 
conversion riche et intégrale à laquelle tu nous 
appelles et nous réjouir dans ton Esprit de 
l’enfantement de la nouvelle Création. Nous te 
prions au nom de Jésus et dans la puissance 
de ton Esprit Saint, en qui nous avons la vie, le 
mouvement et l’être, maintenant et à jamais.    
Amen.

Bénédiction finale  
Crée à partir de la “Prière chrétienne avec la 
Création” du Pape François dans Laudato Si’, n°246

Nous croyons que toutes les créatures sont 
issues de la main toute-puissante du Créateur, 
évoluant dans le temps et l’espace, remplies de 
la présence et de l’amour tendre de Dieu. 

Puisse Dieu éveiller notre louange et notre 
reconnaissance pour chaque créature 
et nous accorder la grâce de nous sentir 
profondément unis à tout ce qui est. Amen.

C’est par le Christ que tout a été fait. Formé 
dans le sein de Marie notre Mère, le Christ Jésus 
est devenu une partie de cette Terre, regardant 
ce monde avec des yeux humains.

Puisse le Christ nous donner des yeux pour 
le voir vivant dans chaque créature dans sa 
gloire de ressuscité. Amen.

L’Esprit Saint guide ce monde vers l’amour du 
Créateur et accompagne la Création dans ses 
gémissements.

Puisse l’Esprit Saint habiter nos cœurs et 
nous inspirer à faire ce qui est bon, à prendre 
soin avec sagesse et amour de la Terre, notre 
maison commune. Amen.

Et que notre Dieu trinitaire, merveilleuse 
communauté d’amour infini, nous bénisse tous 
par la justice, la paix, l’amour et la beauté, Dieu 
qui est Créateur, Verbe et Saint-Esprit. Amen.
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Le 4 octobre, fête de saint François d’Assise, marque la clôture officielle du Temps 
pour la Création 2023.  Le grand amour de Saint François pour la Création de Dieu, 
son engagement pour la paix, sa popularité mondiale et son importance œcuménique 
et interreligieuse font de lui une source d’inspiration importante pour Temps pour la 
création. Il nous rend capable de maintenir notre attention et notre énergie dynamiques 
pendant le reste de l’année.

Comme au début du Temps pour la Création, les croyants du monde entier sont invités 
à participer à un service de prière en ligne le 4 octobre.  Ce service sera préparé et 
animé par le Comité œcuménique de jeunesse du Temps pour la Création.  Une fois les 
préparatifs terminés, de plus amples informations et les instructions pour y participer 
seront disponibles sur le site https://seasonofcreation.org/fr 

Pour ceux qui préfèrent célébrer un service de prière œcuménique local pour célébrer et 
clôturer le Temps pour la création, un projet de texte est proposé dans l’Addendum 1 du 
Guide de célébration du Temps pour la Création, pp. 23-32.

Fête de St François  
d’Assise 

4 octobre 2023
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Le Cri de la Terre est un appel mondial et 
angoissé pour des solutions non violentes à la 
violence du changement climatique, à la perte 
de biodiversité, à la destruction de l’habitat, au 
manque d’accès à l’eau potable et à l’impact 
énorme de la violence humaine sur la biosphère. 
La violence s’attaque à notre maison commune et 
aggrave la crise croissante qui menace la survie 
même de notre planète.

Le Cri des Pauvres nous appelle à nous engager 
dans une lutte non violente pour le bien-être des 
personnes et des communautés de vie les plus 
marginalisées dans le monde, en reconnaissant 
et en combattant la violence qui menace la vie 
humaine et la planète.

Partout dans le monde, les communautés 
autochtones ont été lourdement affectées par 
les activités des entreprises qui exploitent les 
ressources naturelles, telles que le pétrole, le 
gaz, l’or, l’argent, le fer, le cuivre et l’étain, ainsi 
que par d’autres projets de développement à 
grande échelle sur leurs territoires. Ces activités 
extractives ne tiennent souvent pas compte 
de la cosmologie des peuples autochtones 
à l’égard de la Terre Mère et conduisent à la 

violation de leurs droits sociaux, économiques 
et environnementaux par la contamination de 
leur eau et la destruction de leurs terres, de leurs 
animaux et de leur santé. Les conflits socio-
environnementaux qui en résultent sont souvent 
à l’origine de décès, de blessures, de détentions, 
d’emprisonnements et de poursuites judiciaires à 
l’encontre des peuples autochtones.

Malheureusement, dans la plupart des cas, le 
droit des populations autochtones à participer 
aux processus décisionnels et le droit à la 
consultation et au consentement préalable, 
libre et éclairé en ce qui concerne les projets 
d’extraction sur leurs territoires ne sont pas 
respectés, bien qu’ils soient explicitement 
stipulés dans la Convention 169 de l’OIT et la 
Déclaration des Nations unies sur les droits des 
peuples autochtones. Dans de nombreux pays, 
les structures institutionnelles et législatives ne 
défendent pas les droits des communautés, mais 
semblent au contraire favoriser les objectifs des 
entreprises. En outre, les défenseurs autochtones 
de l’environnement, qui sont menacés et traités 
comme des criminels, n’ont souvent accès ni à la 
justice, ni à la protection.

Les communautés indigènes Aymaras et 
Quechuas de la région de Puno, dans le sud du 
Pérou, vivent principalement de l’agriculture et 
de l’élevage et s’efforcent de respecter le mode 
de vie traditionnel indigène “buen vivir”, c’est-à-
dire de vivre en harmonie les uns avec les autres 
et avec la Terre Mère, également connue sous 
le nom de “Pachamama”. Ils participent à la vie 
de leur communauté et à d’autres organisations 
locales qui protègent et défendent leur mode de 
vie, leur territoire, leur eau et leur environnement. 
Ces dernières années, le gouvernement péruvien 

RESSOURCES COMPLÉMENTAIRES 

Une voie non violente vers la justice écologique :
La Communauté Condoraque et la Terre Mère

Marie Dennis  |  Pax Christi International’s Catholic Nonviolence Initiative
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a multiplié les concessions minières de manière 
exponentielle, au mépris des droits des peuples 
autochtones et de ceux de la Terre Mère. Les 
Aymaras de la région de Puno ont vu l’eau de la 
rivière Condoraque contaminée par une mine 
de tungstène ouverte sur le territoire de leur 
communauté dans les années 1970. La pollution 
causée par la société minière a affecté non 
seulement l’environnement, mais aussi la santé 
des personnes et des animaux. Les populations 
autochtones de la région n’ont pas été consultées 
avant le début des activités minières. Lorsque 
la compagnie minière a quitté les lieux dans les 
années 1990, elle n’a pas réparé les dommages 
qu’elle avait causés. Une autre société minière 
a ensuite commencé ses activités dans la 
région à condition qu’elle répare les dommages 
environnementaux causés par la première mine, 
mais cela ne s’est pas produit.

Pendant des années, les populations indigènes 
et l’entreprise ont été en conflit, obligeant les 
dirigeants de la communauté de Condoraque à 
demander l’aide des institutions publiques en 
montrant la contamination de leur territoire 
et en demandant, sans succès, des sanctions 
et des mesures correctives. En avril 2009, 
la communauté a bloqué la route qui servait 
d’entrée et de sortie à la compagnie minière. En 
réponse, la compagnie minière a dénoncé les 
dirigeants de la communauté Condoraque comme 
étant des criminels, essayant de les intimider et 
de saboter leurs demandes.

La même année, l’association Droits de l’Homme 
et Environnement (DHUMA), membre de Pax 
Christi Pérou, s’est rendue dans la communauté 
en conflit. DHUMA a organisé de nombreuses 
formations sur les droits de l’homme et 
l’environnement à l’intention de la communauté 
de Condoraque, des autorités du district, du 
conseil des usagers de l’eau, des lieutenants-
gouverneurs et de la population en général. Les 
membres de la communauté ont été informés 
de leurs droits et aidés à renforcer leur capacité 
à entreprendre des actions non violentes pour 
revendiquer leurs droits, y compris par le biais 
d’une défense juridique devant les tribunaux.

Après des années de plaidoyer, la communauté 
de Condoraque a gagné plusieurs appels 
ordonnant l’assainissement immédiat des 
sources d’eau touchées ; la compagnie minière a 
finalement lancé un plan pour restaurer la rivière 
Condoraque dans un état sain ; et certaines 
mesures de restauration promises ont été prises. 
Une commission de surveillance de la qualité 

de l’eau, composée de trois membres de la 
communauté Condoraque, de représentants de 
la société minière, du bureau local des eaux, du 
gouvernement municipal et des communautés 
situées en aval de la rivière, a été créée pour 
contrôler l’eau en permanence.

Les résultats obtenus en matière de réparation 
des dommages environnementaux et de respect 
des droits de la population indigène dans l’affaire 
des “eaux brûlantes” de Condoraque constituent 
désormais un précédent pour toutes les affaires 
similaires dans le pays. De nombreuses actions 
non violentes ont contraint la compagnie 
minière à respecter la dignité de la communauté 
de Condoraque et à honorer son droit à être 
consultée sur les projets susceptibles d’avoir un 
impact sur ses terres, son eau ou son mode de vie.

Le pape François nous exhorte à défendre notre 
Terre Mère, et à le faire dans un esprit puissant et 
non violent : “pacifiquement, mais fermement”. La 
non-violence n’est pas simplement une position ou 
un idéal ; c’est un processus inlassable de lutte et 
de transformation qui défie résolument la violence 
sans l’utiliser, transforme et résout les conflits et 
recherche la justice, la paix et la réconciliation 
pour tous. En tant qu’éthique universelle, la 
non-violence offre à l’Église un fondement 
théologique, pastoral et stratégique pour le travail 
à long terme de construction de l’avenir envisagé 
dans Laudato Si’.

Photos:  
DHUMA — Derechos Humanos y Medio Ambiente facebook.
com/dhumapuno
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