'DIMANCHE DE
LA PASSIO

ASSEMBLEES DU SEIGNEUR 18

Procession. L'entrée de Jésus a Jérusa

lem (Mec 11; Mt 21; Le 19; Jn 12) A.Paul

Messe delaPassion. Le troisiéme chanft

du Serviteur de Yahvé (Is 50) B. Mag

gioni. Les récits de la Passion dang

les eévangiles synoptiques A. Vanhoye

Notes Doctrinales. La Passion de
Jésus Ch. Duquoe,

PUBLICATIONS DE ST-ANDRE
LES EDITIONS DU CERF




Dimanche de la Passion

Assemblées du Scigneur 19

LES EDITIONS DU CERF




Procession des rameaux

Année A : Mt 21,1-11
Avec I'autorisation des Supérieurs - 3
© LES EDITIONS DU CERF, 1971 Année B : Mc 11,1-10
29, boulevard Latour-Maubourg, Paris 7° ou Jn 12,12-16

Année C : Lc 19,28-40




—

\_Lentrée de Jésus & Jérusalem

Mec 11,1-10 ; Mt 21,1-11 ; Le 19,28-40 ; Jn 12,12-19

PAR ANDRE PAUL
Section d'Etudes Bibliques de Ulnstitur Catholique (Paris)

L'entrée de Jésus & Jérusalem se trouve relatée dans les quatre
évangiles. Les divergences sont nombreuses : certaines frappent dis
I'mbord, alors que d'autres, plus subtiles, réclament plus d’atten-
tion. Chacune de ces variantes ne prend toute sa signification que
dans la globalité « rédactionnelle» de la version i laquelle elle
appartient. Pour saisir la portée d’une page d'évangile, il importe de
se familiariser avec les réflexes de son auteur, sOUS-jacents au lexte
et I'enrichissant de la multitude de leurs virtualités. La référence au
contexle est nécessaire, afin d'articuler dynamiquement un élément
donné avec I'ensemble du résean dont il tire sa séve et sa vigueur
propres.

Nous inspirant de ces principes, nous commencerons notre étude
par une analyse du langage employé dans le quadruple récit évan-
gélique : nous examinerons ensuite chacune des versions dans sa
perspective particuligre,

I. LES SOURCES D'UN LANGAGE

Les divers récits de I'entrée 4 Férusalem utilisent une langue
commune faite, pour une part, de traits symboliques et culturels,
qu'il nous faut dabord analyser. Le résultat de cette analyse, si
modeste soit-il, nous permetira de mieux comprendre chacun des
« systémes » évangéliques et leur dynamique interne.
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Le mont des Oliviers et le Messie

A la lumidre des conceptions juives contemporaines, la venue de
Jésus et son bref séjour au mont des Oliviers peuvent revétir un
réel caractére messianique. Le fexte suivant du Deutéro-Zacharie
pourrait ére soit le point de départ d'une tradition, soit le témoin
d’une croyance naissante concernant le Messie ;

Ses pieds, en ce jour, se poseront sur la moniagne des Oliviers, qui
fait face & Jérusalem du cdté de l'orient. Le mont des Oliviers se
fendra par le milien en direction est-ouest en une immense BOTgE...
(14.4).

Ces mots décrivent I'intervention de Yahvé en personne dans le
combat eschatologique dont Jérusalem sera la scéne, & la fin des
temps (voir déja Ez 11,23),

Flavius Joséphe, le célébre historien juif contemporain des der-
niers évangélistes, se fait I'échio de ce courant, dans un passage des
« Antiquitds Judaicques » ;

A cc moment-1A vint & Jérusalem un Egyptien qui se disait prophéte
et qui conseilla & la populace de monter avec lui au mont appelé
le mont des Oliviers, qui se trouve en face de la ville, & cing stades
de distance. Il répétait, en effet, aux gens, qu'il voulait leur montrer
de 1A, comment sur son ordre les remparts de Jérusalem s'écroule-
raient et il promettait de leur frayer ainsi un passage?.

1l est donc probable qu'a I'époque de Jésus et des évangélistes,
P'oracle de Za 14,4 était lié aux représentations familidres de 'évé-
nement messianique. Dans le midrash haggadique tardif, le « Sepher
Eliyahu » 2, on releve le réle important du ch. 14 de Zacharie parmi
les textes de I'A.T. dotés d'une portée messianique: le mont des
Oliviers (v. 4) y est central. D&s lors, on pergoit toute la portée mes-
siznique que prend dans le récit marcien du ministére & Jérusalem,
le séjour de Jésus et de ses disciples au mont des Oliviers (Mc 11,
11ss) *,

LG8 ;. pomalidle & I Guarre dex Juifs, 11,261.262

2. Apocalypse hébmique diffusée nux vi*® et viI® £ mais qui peot remonter oo
m* 5. de notre ére.

3. Voir: 1. Bowsman, The Gospel of Mark. The New Christian Jewish Passover
Haggadah, Leiden, 1965, p. 224,
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Béthanie et \Bethphagé

Tout autant/que leur situation géographique 4, I'étymologie de ces
deux localités posséde un réel intérit pour I'intelligence du récit.
| Bethanie (en hébreu : Bet-'ani) peut signifier la < maison du

“palvres” « de 'humble » ou « d'affliction » : dans le cadre de Ia
section marcienne ol s'insére I'entrée 3 Jérusalem %, les connotations
de ce nom de licu peuvent jouer d'une manidre fort pertinente.
Acclamé par la foule, Jésus ne s'arréte pas a Jérusalem ob il ne
fait que passer: le soir de I'entrée solennelle (Me 11,11), il se retire
i Béthanie.

Bethphagé (en araméen : Bet-Pagge) peut vouloir dire la « maison
des figues » : autre donnée digne d’attention si I'on sail que, chez
Marc, les séquences de I'entrée 3 Jérusalem et du séjour nocturne A
Béthanie se poursuivent par la péricope du figuier stérile (11,12-14),

L’dne

Dans le Moyen-Orient ancien, 'ine &tait Iié aux mythes et aux
cultes de plusicurs divinités. On connait par exemple le mythe
égyptien de Typhon (ou Set), dieu du mal, I'adversaire d'Osiris,
dieu du bien. L'animal sacré de Typhon est I'Ydne, et la divinité
elle-méme est parfois représentée comme un homme 2 téte d'ane.
L'ine est aussi la monture de Dionysos, etc, ®,

Dans I'A.T., I"ine est présent en divers récits de la tradition
patriarcale ; il est aussi la monture rovale et partant la monture du
Messie. On doit citer deux textes, interprétés messianiquement par
la tradition juive : I'oracle de Juda en Gn 49,11 ¢ « 11 lic & la vigne
son anon... », et Za 9,9 : « Voici que ton roi vient i tol, il est juste
et victorieux, humble et monté sur un fne ».

La littérature midrashique a lié ces deux textes dans ses dévelop-
pements homilétiques sur le Messie et sa venue, Ainsi, dans Bereshir-
Rabbah 987, on peut lire :

Il lie son dne § la vigne... (Gn 49,11), Les Maitres expliquent ces
mots de cette facon: Dien dit: Je suis attaché A Ia vigne (c'est-i-
dire & Isral) et au raisin de prix de sa ville (c'est-A-dire de Jérusalem) ;

4. Cf. M.-J. Laowance, Evangile selon saint Marc, Paris, 1942", p. 287,

5. C'est-idire, I'ensemble des récits de la Passion = of. infra.

5. CE TUENT. V, p. 285,

1. Traduction de J-J. Brimnne-Nanpomme, Exiégise midrashique dex Prophésies
messianiques, Poris, 1935, p. 46,
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le petit d'une dnesse, ¢'est-d-dire quand viendra celui dont il est dit
(Za 99} : Pauvre ef monté sur un fne®...

Certes, la mise par écrit de ces enseignements sest faite plusieurs
siccles aprés la rédaction des évangiles, mais les réflexes théologi-
ques, qui commandérent leur premiére formulation et leur transmis-
sion, ont toute raison d'étre anciens et méme contemporains des
derniéres décennies de I'histoire du Second Temple. A ce titre, ils
portent sur la penése de notre récit un éclairage précicus.

L’animal sacré, jamais utilisé

Ce détail ne se trouve explicitement que dans les récits de Mare
et de Luc. A la lumigre de I'histoire des religions, on pergoit le
caractére sacré d'un animal qui n'a jamais été utilisé, La béte des-
tinée au sacrifice ou & tout usage sacré, devait étre vierge de tout
usage profane. La littérature paicnne en témoigne, comme ['atteste
ce passage des « Métamorphoses » d’Ovide :

Tu rencontreras, dit Phoebus au fils d’Agénor, dans des champs
solitaires, une génisse qui n'a jamais subi le joug ni trainé la charrue
au soc courbe. Suis la route ob elle te guidera, et, dans les champs
herbeux ot elle se reposera, jette les fondations d'une enceimte 2
qui tu donneras le nom de Béotienne?,

La consigne de Jésus aux disciples peut relever d'un tel confexte.
Mais elle s'inspire surtout et plus directement de la Ilégislation
biblique telle qu'on la trouve formulée en Nb 19,2 (Une vache...
sians défaut ni tare, et qui n’ait pas porté le joug), Dt 15,19 21,3 ;
1867

Echos d’intronisations bibliques

Le récit évangélique de I'entrée & Jérusalem rappelle plusieurs
passages de I'A.T., par exemple 2 R 9,13 : « Aussitdt, ils prirent
tous leurs manteaux et les étendirent sous lui, & méme les degrés;
ils sonnérent du cor et criérent : Jéhu est roi ». Mais, il faut surtout
retenir 1 R 1,33, olt David donne ses consignes au sujet du sacre

B. Bur @a 2.9 dans la littdrature rabbinique, veir: HLL. Steack et P, Hul:r.rp
BECK, Konimentar guwn Newen Testament aws Talniud wnd Midrash, €. 1, Munich,
19654 pp, 842844,

& Livre 11l ; of, aussi Vikows, Géorgiquer, IV,540.
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?; ?a;umﬂnjl & PFEFIIM Smrrac vous la garde royale, faites monter

pibibasare) mon fls Salomon sur my Y : ot faites-

\ L ettty a propre mule et faites-le

\ L& werbe épibibuzé (« faire monter sur ») ne se rencontre dans le
N\ T quen Luc et dans les Actes (Le 10,34+ 1935 1Ac 23,24). On

@g’!_;gggidmm le récit lucanien de l'entrée messianique (19,35 ¢ « Ils
Eran. monter Jésus » (épebibasan). Les trois autres ¢vangélistes ont
écrit © « I s"assit » (ékathisen, Mt 21.7 ¢ Mc 11,7 In 12,14),

N\ \

« Parousie » des souverains hellénistiques

On ne peut isoler Mc 11,1-10 et ses paralléles du contexte des
réceptions solennelles du souverain dans les cités hellénistiques. Le
texte suivant, extrait de la Guerre des Juifs de Flavius Josiphe est
un excellent échantillon de ce genre :

Quand Ie peuple d'Antioche apprit que Titus était tout prés, la joie
ne lui permit pas de rester & Vintérieur des murs, et tous se préeipi-
ierent 4 la rencontre (épi tén hypantésin) du prince. Iis s'avancirent
& plus de trente stades; et ce n'étaient pas seulement les hommes
qui s’étaient ainsi répandus hors de la ville, mais la foule des femmes
avec les enfants. Quand ils virent venir Titus, ils bordérent les
deux cotés de ln route, étendant les mains vers lui et I'acclamant ;

puis ils retournérent derriére lui & la ville, avec toute sorte de béné.
dictions 10,

L'expression « 4 la rencontre de... » se retrouve, presque identique,
dans le récit johannique de l'entrée & Jérusalem (Jn 12,13 : « 4 sa
rencontre », éis hypantésin autdi ; cf. Mt 8,34 et 25.1).

_Dans P'univers hellénistique, une telle entrée fuisait partie du
ritucl de la « Parousie » (Parousia), visite officielle du roi dans une
province ou une ville. A I'époque ol le culte du souverain fut
instauré, ce terme revétit un sens a la fois politique et religieux. On
lit dans un décret d’une cité du royaume de Pergame qui décernait &
Attale 11T (138-133 av. J.-C)) les honneurs d'une entrée joyeuse :
« A sa rencontre doivent s'avancer les prétres susdits et les pré-
tresses... ». Aussi L. Cerfaux a-t-il pu écrire : « Le cérémonial des
Joyeuses entrées fournissait naturcllement aux chrétiens des images
& l'aide desquelles ils se représentaient la venue du Seigneur,
L'entrée de N.S, & Jérusalem avait revét les traits d'une visite du
Messie 4 sa capitale » 1,

10, VIL 100104,
1. Le Chrixt dane la théalogie de salnd Paul, Paris, 1951, p. 36,
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Hosanna

Les vv. 25 et 26 du Pzsaume 118, cités par les quatre évangélistes,
présentent des retouches significatives des réflexes rédactionnels
propres 4 chacun (Mt 21,9 Mc 11.9; Le 19385 In 12,13), Cette
citation est un extrail du dernier Psaume (118) du « Hallel », nom
donné par |'ancienne synagogue 4 un groupe de psaumes (113 a
118) par lesquels on « lounit » Dieu A certaines solennités, fétes ou
ptlerinages (lors de la Pique, a la Pentecite, durant les huit jours
des Tabernacles et 4 la Dédicace), au sacrifice du matin. Le chant
du « Hallel » marquait particulidrement les festivités pascales, sur-
tout le rituel du repas (ef. Mt 26,30 ; Mc 14.26).

A la féte des Tabernacles, ce chant revétait une grande solennité.
A certains versets, I'assemblée agitait le « lulab », bouquet composé
de palmes ct de branches de saule, conformément 3 Lv 23,40 (les
branches du « [ubab » étaient parfols appelées « Hosanna 3). « Pour
I"époque néotestamentaire, écrit J.T. Nelis, le traité mishnaique
Sukka (39) nous a conservé quelques usages particuliers, Tout
d'abord on agitait le lulab... Ce rite avait licu au moment du sacrifice
du matin, pendant que les lévites entonnaient le Hallel, commengant
par le ps. 118, ensuite quand ils chantaient les vv. 25 et 28 de ce
méme psaume, cf. 2 M 10,7 » 4,

<« Hosanna » est la translitération grecque de U'araméen hosha'-na,
traduction de I'hébreu hoshi'a-(n)na, qui signific 1 « Suuve ». Le mot
exprime une supplication instante ou tient lieu d'acclamation litur-
gique. A la féte des Tabernacles, c'était une supplique pour deman-
der la pluie ; mais, dans Ia littérature évangélique, c'est plutdt un
cri de louange. « Comme Halleliwia, Hosanna devait faire partie de la
terminologie du culle chrétien au moment de la rédaction de
P'évangile », éerit P. Bonnard 2, 11 est frappant de constater qu'en
28 144 et en 2 R 6,26, tout comme au Ps 118 (117), 25 — on le
mot hébreu a le sens originel de : « Au secours | », — la Seplante a
reéllement traduit le verbe hébraique et I'a rendu par I'impératif
sdson, tandis que dans la quadruple citation évangélique qui nous
intéresse, la tradition a préservé la forme hébraique du cri expri-
mani une invocation liturgigue.

Celui qui vient

Ce participe (ho erchomenaos) n'intervient que dans une citation :
il prend néanmoins un relief trés vif dans le réeit de I'entrée & Jéru-
salem. Tout comme en Mt 11,2 et en Le 7,19 ('envoi des disciples

12. Diciionnaire encyclopédigue de la Bible, Turnhout-Pars, 1960, ¢ 1798,
13, L'évangile selon sgint Marthien, Meochfitel, 1963, p. 304,
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de Jean aupris de Jésus), cette forme vise certainement le Messie.
¢ Cette manidre de désigner le Messie comme “celui qui vient"
n'est cependant pas courante ; on doit se demander si elle ne refléle
Pas une conceplion messianique particulidqre », éerit J. Dupont, qui
a proposé yne enquéte fort documentée sur les sources hibliques de
ee/termic . Devenu d'unc certaine fagon titre messianique, ce parti-
cipe @ probablement contribué, dans le courant dynamique de la tra-
dition, au rapprochement de Gn 49,10-11 (« Le sceptre ne §'éloi-
gnera pas de Juda.. jusqu'd ce que vienne... 11 lie son finon ala
vigne,.. ) avec Za 9,9 (« Voici que ton roi vient a toi... ») ; & moins
qu'il nait joué un rile dans le mouvement d'interprétation du pre-
mier de ces deux oracles (Gn 49,10-1 1) par la tradition fixée ensuite
dans le second (Za 9,9) 15,

Les palmes

Il n'est question de palmes que dans le récit johannique (« des
rameaux de palmiers », bala tén phoinikén). Comme nous I'avons
déja dit, d’apres Ly 23,40 et ses échos tardifs dans le judaisme, des
branches de palmier (kallythra phoinikén) entraient dans Ja Compo-
sition du wlulab », utilisé & la féte des Tabernacles (comparer
Ne 8,15). Le lien entre les palmes et la féte des Tentes se rencontre
dans des éléments décoratifs de synagogues juives anciennes (bas-
reliefs ou mosaiques).

L'usage des palmes a une longue histoire lice & Ia numismatique,
¢t sa portée symbolique varic selon les licux et les périodes. On
retrouve des palmes sur les monnaies de Vespasien et de Nerva, en
commémoration de la victoire sur l'insurrection juive (70-71), La
réplique des Juifs se manifesta lors de la seconde révolte, leurs
monnaies portant & leur tour les palmes d'une victoire nationale
encore espérée. D'aprés les sources littéraires postérieures & cette
époque, le palmier devient le symbole d'Israél : avant Ia premiére
révolte (sous Hérode Antipas, par exemple), sa valeur symbolique
était politiquement neutre,

L'usage liturgique des palmes nous renvoie au temps ofl le natio-
nalisme macchabéen était particulidrement vif, Le mot  baton

14. L'ambassade de Jean-Bapiisee (Matthiew 1126+ Luc 718.33), dans Now-
velle Revie Théaloglgue, BH(1961), p. 814,

15. Pour approfondir les donoées de oo pamgraphe, s¢ reporier 4 : H W, Kumn,
Das Relttier Jesw in der Eingugspeschichie der Markutevangeliums, dans Leitschrift
fiir die Newtestamentiliche Wissemachafy, 50 (1959, P 8291 - 1. M EREINSORP, The
Oracle of Judah amd the Messlanie Eniry, duns Jouwrnal af Biblical Literatirs,
EO (1961}, pp. 53564, 11 ¥ ournit ausst toute une Sude 4 Faire sur le rble et Pemplod
de cette tournure dans In littérature hemétigue et gnostique,
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(« branche de palmicr ») ne se retrouve dans toute la Bible qu'en
I M 13,51, dans le récit de I'entrée triomphale de Simon & Jéru-
salem ;

Les Juifs v (dans la Citadelle) firent leur entrée le vingt-trois du
deuxidéme mois de 'an cent soixante et onze avec des acclamations et
des palmes (meta aineséds kal baidn)... parce qu'un grand ennemi
avait éié brist et jeté hors d'Isragl,

Quant au mot phoinix (palmier, palme), s'il est employé plusieurs
fois dans I'A.T., on ne le rencontre qu'en Jn 12,13 et Ap 7,9 dans
le N'T. Le Deuxigme livre des Maccabées en fait mention dans le
rituel de la féte de la Dédicace, instiluée en souvenir de la purifica-
tion et de la dédicace du temple aprés la victoire remportée par les
Macchabées (cf. 1 M 4,54ss). Le rituel est délibérément modelé sur
celui de la féte des Tabernacles :

Iis célébrérent avec allégresse huit jours de féte & la maniére d:.::
Tentes... portant... des rameaux verts et des palmes {phoinikas), _lls
firent monter des hymnes vers Celui qui avait mené & bien la purifi-
cation de son licu saint (10,6-7).

La formule johannique « rameaux de palmiers » (baia phoinikén)
s¢ retrouve ielle quelle dans le pseudépigraphe apocryphe, le & Tes-
fament de Nephtali » (5,4-5), qui rapporte comment les palmes sont
données & Lévi comme symbole du pouvoir sur tout Israél. 4

Il semble donc & peu prés certain que les palmes étaient un attri-
but de la victoire, un ornement du triomphe royal et le symbole du
pouvoir d'lsraél; elles avaient un lien, par le biais du « lulab »,
avec certaines célébrations liturgiques ',

Cette brave enquéte nous rendra plus accessibles les divers codes
culturels que le quadruple récit de 'entrée & J&rusalem met en ceuvre,
Chacun d’cux présente une forte coloration messianique : vision du
mont des Oliviers avec tout ce qu'elle représentait pour le Juif
contemporain de Jésus, image de 'ine avec les Eraditiaﬂ:s qui lui
€taient attachées, y compris lo formule-titre « Celui qui _vient »,
Chaque évangéliste a nuancé cette coloration selon sa sr:nmh:htfli et
Ses orientations propres. Ainsi, Luc refléte davantage les anciens
réeits d'intronisations ou de sacres bibliques, tandis que Jean parait
s'inspirer des rituels classiques de la « Parousie » hellénistique,

Evénement messianique, celte scéne revét aussi, dans les quatre

16. On pourra lire aussi BA. Mastiv, The Daie of the Trumphal Entry, dans
New Testwment Stwdies, 16 (1969), pp. 7682,
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évangiles, ur daracrére liturgique indiscutable, La citation du Ps 118
renvoie aux grandes fétes d'lsraél et au chant du « Hallel ». La
mention des palmes, chez Jean seulement, semble apporter une pré-
cision dans l¢ sens d'une célébration plus nationale et partant plus

Splitique, /

SLO00vergentes ou différentes, toutes ces données ne constituent
cependant qu'une amorce a4 la vérilable approche exégétique des
textes.

IIl. LA QUADRUPLE TRADITION EVANGELIQUE

MARC 11,1-10

Réflexes rédactionnels et cohérence du discours

Il est aisé de déceler, enMe 11,1-10, I'articulation de deux récits ¥ :
d’'une part, Jésus envoie ses disciples préparer sa monture (vv. 1-6),
d’autre part, il est acclamé par la foule (vv. 7-10). La confrontation
de la_premiére de ces deux sections (11,1-6) avec le récit des pré-
paratifs de la Pique (14,12-16) confirme cette division en méme
temps qu'elle révile la cohérence du mouvement rédactionnel qui a
produit I'ensemble du discours marcien, et partant, I'unité de
Me 11,1-10. Le tableau suivant fait ressortir la similitude frappante
des deux récits, mais il suggére surtout les liens profonds qui unissent
I'entrée & Jérusalem au récit de la Passion, dont la dernidére Céne
avec ses préparatifs fait organiquement partie ',

Me 11.1-6 Mc 14.123-16

Quand Le premier jour des Azymes...
ils approchérent de Jérusalem... Oh veux-tu que nous allions...
Il envoie deux de ses disciples Il enyoie deux de ses disciples
(apastellel dio ton mathétin) faposiellei duo 1dn mathétdn)

1#;?: Vni;frlr'ﬂpiﬂim de V. Tavior, The Gospel according to 8t. Mark, Londres,
3 B i

18, E. Troomé, La formaiion de Pévangile selon Mare, Paris, 1963, dcrit :
£ Le pamilélisme asscz frappant qui existe entre Marc 11,06 et 14,12:16 ne- fail
pas du premier de cos textes lo prépamtion du second, mais mgghre plutdl 1'uti-
lisation d'un méme thime par deux traditions indépendontes, dont 'une o trouve
=i place duns le Mare primilif, wndis que Toutre éait insérée dés e début dans
:'I: rﬁ:}.dt la Passion finalement recucilli par le rédacteur du Mare canonique »
P
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en leur disant: en leur disant:

Allez au village qui est en face Allez & la ville

de vous (hypapere ais...) (hypagete eis..)
Ef... vous trouveres ¢t viendra A votre renconire

un inon attaché. un homme portant une cruche
d'ean,

Détachez-le et amenez-le, Suivez-le,

Et si 1'on vous dit.. et la oh il entrera

Répondez : Lo Seigneur dites : Le Maitre

(ho Kyrios) en a besoin... (ho Didaskalos) dit...

Iz g'en allérent Les disciples partirent...

et trouvérent un fnon ct ils trouvérent

{kai hearon) (kai hewron)

Ils leur dirent comme Jésus comme il (le) leur avait dit

avait dit (kathds eipen) (kathds eipen)

ct on les laissa (faire). el préparérent la Pique,

Dans les deux textes, la volonté de Jésus de tout ordonner selon
son intention propre est trés nette. Quoi qu'il en soit du mystére
qui planc sur cet avenir immédiat du Messie dans lequel les dis-
ciples sont engagés, les consignes qui leur sont données sont pré-
cises et sans éguivogque 12

Le Royaume du Crucifié

La confrontation qui précéde a fait ressortir un trait particuliére-
ment intéressant : bien qu'il soit commun aux récits des trois Synop-
tiques, le titre « le Seipneur » (ho Kyrios) a ici, chez Marc, un relief
trés accusé par opposition i la formule « le Maitre » (ho didaskalos),
en 14,14,

Le cas est unique dans le deuxidme évangile : Jésug parle de lui-
méme en se désipnant comme « le Seigneur », tout comme, A plu-
sieurs reprises, il se désigne comme le « Fils de I'homme». A
I'épogue néotestamentaire, le titre « Seigneur » Etail trés en faveur :
soit comme terme de politesse courante {au vocatif : mari en ara-
méen, Kyrie en grec) ; soit comme titre honorifique, réservé a cer-
taines personnalités, aux docteurs de la loi en particulier (équivalent
de rabbi) : soil pour désigner le souverain (Marana/ho Kyrios). Dans
la Septunte, Kyrios traduit Yahvé. .

L. Cerfaux a jeté un regard pénétrant sur ce passage marcien :
« Saint Mare, écrit-il, n'emplo’e jamais Kyrios avee le sens de rabbi.
Méme Ia simple formule de politesse, si fréquente chez les autres

19, ¥oir I'ouvrage récent de R. Scomackenpung, Das Bvangelium nach Markus,
L 11, Disseldarf, 1971, p. 124,
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évanpélistes, ne vient qu'une seule fois sous sa plume (7,28), une
sorte de lapsiys ealami, mais si naturel qu'il fait micux voir que
saint Marg a, fouchant notre épithéte, des réticences voulues. L'atten-
tion est d'aylant plus vivement attirée lorsque, brusquement (11,3),
Qun) Kyrios solennel, quoique mystéricux, est placé sur les levres
deJésus, On fait précisément au Sauveur sa premiére ovation
royale » *,

Diés lors, I'anon que Jésus envoie chercher est trés probablement,
dans la pensée de Marc, la monture du roi messianique prévue par
Zacharie. Dans cette hypothése, lorsque Jésus réclame un « dnon
attaché * sur lequel personne ne s'est jamais assis », il vizerait hien
le « jeune poulain » (dans la Septante, pdlon neon)* de Za 9.9. Et
I'acclamation décrite en Mc 11,7-10 ne serait que la réalisation de
cet oracle vétérotestamentaire que Jésus s'était directement appliqué
en Mc 11.2-6. L'unité des deux sections qui composent le récit mar-
cien de l'entrée 4 Jérusalem apparait ainsi davantage confirmée.

« Béni soit le rovaume qui vient de notre pére David » (1 1,10a}.
Cette phrase de Marc est paralléle & : « Fils de David » (Mt 21,9),
« lui, le Roiw (Le 19.38), « le roi d'Israél » (In 12,13). Chacune de
ces quatre formules ajoutées comme éléments actualisants au Ps 118,
25-26 est en quelque sorte Iindicatif théologique de I'évangé-
liste : & ce titre, elle oriente nettement interprétation de l'ensemble
du récit, Certes, en Marc, la phrase est quelque peu étrange : mis
4 part un passage incertain des Actes (4.25), David n'est jamais
appelé «notre pere». Une telle appellation est réservée aux
Patriarches, & Abraham surtout. Cependant, avec Lagrange on peut
considérer celte expression comme « conforme i 'attente des Juifs » :
car « le type populaire des espérances messianiques était le rétablis-
sement de la royauté de David » %, Dans la version palestinienne du
Shemoneh Esreh (Dix-huit bénédictions), la plus officielle et la plus
représentative des priéres juives, on lit ces mots : « Fais miséricorde,
Yahvé, notre Dieu... # Israél, ton peuple, & Jérusalem, ta cité, a
Sion... et au régne de la maison de David, Messic de ta justice ».

Cim}isc encore cet extrait des Psanmes de Salomon, datés du 1™ sigcle
av. J.C. :

Vois, Sr.-i_g-nr.ur. et suscite-leur leur Roi, fils de David.,,
pour qu‘ll régne sur lIsraél ton serviteur..,
Alors il rassemblera le peuple saint qu'il conduira avee justice (XVII),

20. Le titre et la dignief royale de Jéius, dans Recuell Lucten Cerfaix, t. 1,
Gembloux, 1954, p. 40,

21. Le participe « attaché » (dedemenon), en Mc 11,2, pourmit évoquer Gn 49,
11: & Il attache (desmewedn) & In vigne =on dne ».

22 Cf. F, Gus, Jésus prophdte d'oprds les évanplles synoptigues, Louvain,
1957, p. 158,

23. Op. dl., p. 291
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L'entrée de Jésus & Jérusalem s'instre donc dans la logique de la
promesse « davidique » faite et répétée A Isragl. Mais il faut appar-
tenir au « Reste » d’'lsragl et partager sa foi pour saisir ce qui va
s¢ jouer dans la & Cité du Grand Roi » (Ps 48,3), ce qui différencie
la prophétie de sa réalisation.

La Passion est ce grand événcment par le biais duquel Jésus,
rejetant toute répétition stérile, garantit & tout jamais la fidélité de
I'bomme a la parcle divine dans la rupture nécessaire d'une diffé-
rence, qui seule peut assurer la continuité du plan divin. D:‘.-s‘ lars,
le véritable role de Pentrée & Jérusalem, n'est-il pas d'introduire e
Messie dans sa cité, pour y subir la Passion 7 L'articulation litté-
raire et rédactionnelle de Mc 11 avec Mc 14, sur laquelle nous
avons suffisamment attiré Pattention, trahit cette puissante visée,
didactique et théologique, du deuxitme évangéliste *.

MATTHIEU 21,1-9

Synchronie rédactionnelle et actualisation de I Ecriture

Le récit de Matthieu, tout en s'inspirant profondément du récit
de Marc, s'en départit sensiblement. Par ailleurs, il posséde un trait
commun avec Jean, l'utilisation textuelle d’une partie de Za 9.9,

Le tableau suivant nous permettra de saisir I'un des traits origi-
naux de la réexpression matthéenne de l'entrée & Jérusalem. Il nous
initicra & I'exercice de mécanismes rédactionnels mis en ceuvre par
le premier évangéliste dés la premiére page de son auvre.

Mt 1,18-25 M 21,1-7

L. Situation (vv. 18-19)

Woici quelle fut lorigine de
Jésus Christ, Marie, sa mire,
avant &é finneée...

1. Situation (v. 1a)

Quand ils furent proches de
Jérusalem et gu'ils furent arriviés
i Bethphagé, wvers le mont des
Oliviers,

24, 51 Béthanie signific « la maison de I'humble 5, on per¢oit Ia coloration « pas-
cale » de ce panneaw indicatcur au début du récil. - Les limites do cet article ne
nous permeitent pas d'examiner les lions de Me 11,1-10 avee son contexte, parti-
culitrement avec la guérison de Hartimée qui précéde (10,46-52) ef, d'unc manitre
plus mmple, avec la section qui commence en 10,31 - On pourra 82 reporier &
notre article : La pwfrison de Paveugle (des aveugles) de Jéricho, dans Foi er Vie,
Caliiers. Ribligues, 9 (19700, pp. 6863,
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x {}raefa-camiig?w (vv. 20-21)

1t avait formé ce dessein, quand
\ I"Ange du Seigoeur...

\§§ jf MEG:/ 4

3. Citation dAT. (vv. 22-23)

Or tout ceci advint pour accom-
plir cet oracle prophétique du
Seigneur...

4. Exécution (vv, 24-25)

A) Une fois réveillé, Joseph
B) fit comme lui avait

prescrit I"Ange du Seigneur
C) Et il prit chez lui son épouse

Et sans qu'il I'edit

COnnIe...
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2. Oracle-consigne (vv. 4-5)
Alors lésus envoyn deux dis-
ciples en leur disant : « Allez au
village qui est en face de vous;
el aussitdt wvous trouverezr, @
I'attache, une fnesse avec son
dnon prés d'elle ; détachezla et
amenez-les moi. Et si 'on vous
dit..,

3. Citation &£A4.T. (vv. 4-5)

Ceci  advint pour accomplir
I'oracle du Prophéte: « Dites &
la fille de Sion...»

4. Exfcution (vv. 6-7)

A) Les disciples s'en allérent

By Et faisant comme le leur
avait prescrit Jésus

C) lls mengérent 'ine et 1"inon
EL ils disposérent sur eunx
leurs manteaux.

Dans ces deux textes, Malthieu utilise le méme modeéle, littéraire
et didactique. La citation (3) d Ecriture est placée entre | oracle-
consigne (2) et l'exdcution (4). La composition de cette demidre
section (4) s'inspire trés probablement de « formules d'exécution » *8
que I'on rencontre dans la Bible grecque, en Ex 12,35 et Ib 42,9
par exemple. La phrase stéréotypée de I'élément B est bien fami-
licre & la Septante; on la trouve en Ex 1,17; 12,35; Lv 8.4 ;
Nb 20,27 ; ete.

L'examen de la citation est d’un intérét majeur. En réalité, c'est
un centon composé du premier stique d'ls 62,11 (« Dites 4 la fille
de Sion ») et d'une partic seulement de Za 9,9. Ce dernier texte se
trouve wmputé de son incipit (¢ Exulte de toutes tes forces, fille de
Sion ») et du passage « il est juste et victorieux » (dikaios kai $éizon
autos) qui, dans le livre de Zacharie précéde immédiatement les
mots « humble (praiis) et monté sur un éne ». De plus, la version
matthéenne de Za 9.9 ne refléte exactement ni le Texte Massoré-

25, Une étude trés poussée, dont nous noos sommes inapied i, o &8 faite sur
oo sujol par R Puscw, Eine alvesamentdiche  Ausfifheangsformel dm Manhiine
Evangelium, dans Biblische Zedtschrift, 10 (1966), pp, 220-245 ; 11 (1597, pp. T3,
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tique ni le texte des Septante. Comme I'écrit W. Grundmann, « le
lexte de Matthieu est un texte mixte {Mischitext) entre le T M. et la
LXX » ™,

1l n’entre pas dans le but de cet article d'élucider la question des
sources du texte ¢ matthéen » de Zacharie. D'aillenrs, des études
récentes ne manquent pas a4 ce sujet®”, Mais cetie question en sou-
léve d’autres, solidaires de la premidre ! quels sont les rapports
génétiques entre le récit matthéen de 'entrée a Jérusalem et Ia
@ Reflexionszitat » qu'il renferme ? La réexpression matthéenne du
récit est-elle dépendante de la citation (ce qui expliquerait, selon une
des hypotheses courantes, la présence de deux animaux dang le
récit matthéen), ou bien cette dernigre porte-t-clle 'empreinte de
I'ensemble de son contexte évangélique ? Les variantes matthéennes
de Za 99 s'expliquent-¢lles par une citation assez libre d'un texte
d’A.T. retouché ou non par sa tradition, ou bien sont-clles les
témoins d'un processus rédactionnel ob interprétation christolo-
gique jouerait sur les deux registres, celui de I'approfondissement
du texte biblique et celui de son aclualisation dans une séquence
de Ihistoire de Jésus ? Chacun des spécialistes de Matthien a son
opinion sur cette question, dont le champ dépasse de beaucoup le
récit de ['entrée & Jérusalem, Mais on peut considérer que I’hypo-
thése la plus riche est celle gui essaie de rendre compte, moins des
étapes successives qui appartiennent 4 la préhistoire du texte que
des composantes synchronigues d'un mécanisme rédactionnel et de
leur fonctionnement : travail théologigue et travail littéraire ne sau-
raient ici éwre distingués,

Quoi qu'il en soit, 'intention matthéenne d’accentuer fortement
I'abaissement et I"humilité du Christ au momen| de son entrée mes-
sianique dans la Cité du Grand Roi (cf. Mt 5,35), est trés nette.
Jésus est rol, mais 4 la condition qu'il soit d'abord le « roi humble »
(basilens praiis). C'est un tel roi que vise en priorité — et dans un
méme circuit rédactionnel — la béatitude des « doux » (praeis), en
Mt 5,5. Clest le méme roi qui déclare: « Je suis doux (praiis) et
humble de ccur» (Mt 11,29). Le Chrst entre & Jérusalem pour
que se dérpule réellement le drame de sa passion, sans lequel il ne
serait pas vraiment toi. On comprend combien Matthieu a voulu
 christianiser » l'oracle de Za 9.9, fort populaire chez les Juifs.

26, Dar Evangelition nach Mafthifus, Derlin, 1968, p. 449.

27. Voir K. Srtexpany, The School of St Mattheaw and its Use of the ONd
Tegtament, Lund, 1968, pp, 1120200 ; G, Sepcne, Der Weg des Gerechiig-
kair, UTmtersuchune rur Theologie des Matchiing, Gottingen, 1966°, pp. T2-76 ; R.H.
Guntiy, The Use of the Old Testament in 5t. Maithew's Gorpel with a special
reference fo the Mewianle Hope, Leyde, 1967, pp. 120-121.197-199 ; W. Rom-
FucHs, Die Erflillungszitate des Manhdus-Evangelivms, Eine biblisch-thealogische
Untersuchung, Statigart, 1969, pp, 8083124125,
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La suppression| des mots « Exulte de toutes tes forces, fille de Sion »,
fait disparaitré la note de joie: en revanche, leur remplacement
par lés premipres paroles d’Is 62,11 permet d'évoquer la vision
eschatologiqué de la Jérusalem définitivement restaurée (Is 60,1—
462,12), onmoment ol Jésus se prépare & souffrir, & Jérusalem.

e

Deux animaux, une seule monture

La difficulté majeure du récit matthéen vient de la présence de
deux animaux : « une dnesse » et ¢ un dnon » (vv, 2.5.7). La struc-
ture de l'oracle de Za 9,9 (parallélisme synonymique) n'implique
certainement qu'un seul animal. En hébreu, les deux termes « dne »
(hamor) et « dnon ('fr) sont masculins (en gree, onos peut étre
masculin ou féminin) : le premicr désigne 'animal adulte et donc
utilisable par I'homme, le second s'emploie pour 'animal jeune, non
encore utilisé, On a volontiers soupgonné Matthieu de n'avoir point
saisi le jeu du vers sémitique, d’avoir omis le parallélisme et vu
deux étres, In mére et le fils, Ia ob 'auteur primitif n'en avait vu
qu'un seul, considéré selon deux qualités différentes mais complé-
mentaires, utilité et jeunesse. Cette lecture erronée du texte prophé-
tigue aurait rejailli sur la composition du récit et entraing la dualité
animale. Or, dans I'hypothése d'un évangile composé pour des
Judéo-chrétiens, cette opinion fait difficulté ; ceci d’autant plus que,
dans ses divers commentaires de Za 9.9, 1e judafsme rabbinique n'a
vu qu'un seul animal (ainsi que I'évangéliste Jean).

Par ailleurs, il n'est pas évident que I'onos de la citation (qui pour-
rait se traduire « fne » aussi bien qu'« dnesse ») soit identifiable avec
Vonos du récit, qui au v. 2, est indiscutablement féminin (< ... avec
elle »). Bien plus, en optant pour « petit (lit. « fils ») d'une béle de
somme », ¢'est-d-dire pour la lecture massorétique contre le simple
adjectif « jeune » (neos) de la Septante, on met avant tout 'accent sur
la capacité d'utilisation de I'animal, en I'occurrence d'un énon. Si
dong, comme il est permis de le faire, on lit « ine » et non « finesse »
dans la citation matthéenne de Zacharie, on retrouve la portée du
purallélisme : il s'agirait d'un seul et méme animal, capable d’étre uli-
lisé par 'homme (« fils de... » est un sémitisme qui introduit une qua-
lité) mais, comme il s¢ doit dans cet événement messianique parti-
culidrement sacré, ne l'ayant jamais été (dnon). C'est ce dernier
caractére de ['ine que Marc a accentué (« un dnon... sur lequel per-
sonne ne s'est encore assis »). Dang son réeit (v. 2), en mentionnant
la mére & cOté de I'animal, Matthieu n'avait probablement pas
d’autre intention que d’insister sur ce caractére sacré de "inon,

Certes, une difficulté demeure: au v. 7, les disciples disposent
leurs manteaux sur les deux animaux et Jésus est dit s'asseoir sur
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les deux & la fois. Ici, nous touchons du doigt combien la cohérence
d'un récit (évangélique) n'est pas & évaluer selon les seuls critiéres
de la convenance narrative. La dynamigue du texte doit intégrer les
représentations immédiates dans un systéme profond qui leur donne
cohérence. N'oublions pas que le chiffre « deux » est particuliére-
ment valorisé chez Matthieu. L'évangéliste ne serait-il pas mi ici
par les mémes réflexes qui lui ont fait mettre en scéne deux démo-
maques & Gadara (8,28) et deux aveugles 4 Jéricho (20,29-34) 7 La
lecture doit libérer, en quelque sorte, les potentialités de ces réflexes.

Le « fils de David » est « le Seigneur »

_ Des le premier verset, Matthieu a mis sur notre récit une empreinte
littéraire qui lui est propre, Tout d’abord, les trois verbes employés
sont & l'aoriste (égpisan, « furent proches » ; éithon, « arrivérent s ;
et apesteilen, « envoya »). La formule « alors Jésus» (tote Iésous)
est aussi trés matthéenne. Elle accompagne souvent soit « Jésus »
soit un verbe dont le sujet est « Jésus ».

Ces premitres observations nous indiquent que, grilce & ces
retouches, I'évangéliste a voulu articuler harmonieusement entrée &
Jérusalem avec la péricope des aveugles de Jéricho qui précide
immédiatement. Dans ce récit de guérison (Mt 20,29-34), 1a men-
tion de « la foule » (he ochlos, 2031 ; Le 18,39 écrit de son cité :
@ Ceux qui allaient en téte ») est une Aéche vers Mentrée & Jérusalem,
En Mt 21,19, on retrouve d'abord « la trés grande foule » (v. 8);
ensuite « les foules qui marchaient devant et celles qui suivaient »
(v. 9; ce qui signific: « tous ceux, sans exception, qui suivaient
Jésus). Tout comme les deux aveugles, ces foules « criaient » (ekra-
zon, a I'imparfait et non plus & 'aoriste) : « Fils de David » : ce
trait. propre & Mt (voir les formules différentes en Mc 11,9-10
el en Le 19.38), souligne les liens étroits et profonds qui existent
entre Mt 20,29-34 et Mt 21,1-9. Tl s'agit de deux instants solennels
qui marquent deux étapes d'une méme progression: I'un sur le
-.:h}umin qui va de Jéricho & Jérusalem, 'autre & Ientrée de Jéru-
salem,

La troiseme étape de cette progression — avec laguelle sarticule
aussi I'entrée & Jérusalem — c'est le Temple. Matthieu éloigne tout
texte intermédiaire entre I'entrée & Jérusalem et I'entrée dans le
Temple (I'épisode du figuier stérile est reculé jusqu’en Mt 21,18-19 ;
comp. Mc 11,12-14), afin que les deux séquences — et méme les
trois si I'on compte la scéne des aveugles de Jéricho — se succédent
el s'enchainent parfaitement. Dans la séquence du Temple, Matthieu
nsére deux éléments qui lui sont propres : Ta guérison des « aveugles
et des boiteux », réplique (davidique) & 2 § 5,6-10 dans une forme
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midrashique, et Pépisode des enfants qui, eux aussi, acclament Jésus
en criant : « Fils de David ». Ainsi le texte s'articule-t-il en profon-
deur avec les deux péricopes qui le précedent,

« »Ce qui compte ici, ce n'est pas tellement la présence des
S/ ta 17, 97 . o % ¥
“@fifnts 'qud, — autre procédé midrashique, — prépare et justific la

« Reflexionszitat » de 21,16, mais la teneur de leur proclamation
t« Fils de David »). le lieu ot elle est faite (le Temple, coour de la
Cité du Grand Roi), et la référence implicite mais réelle au
Psaume & : « Seigneur (Kyrie), notre Seigneur, combien il est admi-
rahle ton nom sur toute la terre... » (v. 2, LXX). On retrouve cette
articulation entre « fils de David » et « Seigneur », déjh relevée dans
Pinvocation des deux aveugles (¢ Seignewr ! aie pitié de nous, fils
de David »), et que le récit de l'entrée & Jérusalem orchestre bril-
lamment. N'est-ce pas dans cette marche “liturgique” en trois étapes,
dans ce pelerinage qui se termine par une sorte d'intronisation du
Mecsie dans la demenre unique du « Seigneur », dieu d’'Isragl, que
le récit de 'entrée & Jérusalem prend tout son sens ?

Le récit de la Passion donnera sa signification véritable 4 cette
intronisation. En réalité, le « fils de David » que 'on acclame, est
qvant tout lg € roi... humble » *¥ que désigne suffisamment la cita-
tion de Mt 21.5. 11 est aussi le « fils de 'homme » qui « monte &
Jérusalem pour y étre liveé » (20,18, troisitme annonce de la Pas-
sion). C'est 1a ce qui permettra au Christ, fils de David, de se
désigner comme ele Seigneur » (Mt 21,3). Le ¢ fils de David »
est « le Seipneur » en étant le «roi umble» : tels sont les trois
sommets de cette péricope *.

LUC 19,28-40

La non-entrée a Jérusalem

Dans la premiére partie de son récit (vv. 28-35), Luc suit d'assez
prés le texte de Mare, avec ¢a et Ja des retouches significatives qu'il
conviendra d'examiner. Les vv. 37 4 40 appartiennent 4 une autre
veine : ils s'insérent profondément dans certains des courants vigou-
reux qui donnent A I'ensemble du discours lucanien son originalité
et sa dynamique propres.

28, ¥ a-til une relation d'équilibre entre ln mise en reliel par Matthien de I'humi-
litd du roi-Messia et 'absence, en 21,1, de « Béthanie #, € la maison de Phumble s 7

29, On peut établir un lien entre Mt 21,9 et 23,39, texte ob l'on reirouve, & In fin
de Tapostrophe & Jérusalem et immédintement avant e discours eschatologigue,
In citation du Ps 118,26. Dés lors, le récit matthéen de 'entrée k Jérusalem scrait-
il In préfiguration da la Parousie 7
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Remarquons tout d’abord que Luc ne signale nulle part I'entrée
de Jésus & Jérusalem. Tl dit seulement (vv. 28 et 41) que le Christ se
dirigeait vers cette ville ou qu'il en approchait. C'est « dans le
Temple » (v. 45, eis ro hieron) que I'évangéliste le fait entrer. Cette
observalion est importante par rapport & 'ensemble de la synthése
lucanienne : le troisiéme évangile ,en effet, débute et se termine au
Temple (ch. 1 et 24.53).

Un autre trait marquant dans le verset initial du récit lucanien,
vient de l'emploi du mot grec « Hierosolyma» pour désigner la
cité sainte. Ce terme est peu fréquent chez Luc en comparaison des
autres évangélistes. Le mot qui lui est familier est le vocable
hébraique <« Hierousalém » qui, chez les trois autres évanpélistes
ne s¢ rencontre qu'une seule fois, en Mt 23,37 (par contre : 26 fois
en Lo et 39 fois en Ac). 11 semble bien que Luc utilise « Hierou-
salém » lorsque la mention de la ville est dotée d’une portée théolo-
gique, c'est-ii-dire joue un réle précis par rapport & [Ihistoire du
salut dont I'histoire de Jésus est le centre.

I'exception confirme-t-elle la régle, et Luc veut-il déplacer de
« Jérusalem » au « Temple », 'intérét de I"événement 7 Si oui, pour
quelle raison ? Les analyses qui suivront permettront de répondre a
cette question. Un phénoméne identique se rencontre dans le récit
de la Présentation de Jésus an Temple (2.22s8), seul passage, sur
six en Lo 1—2, o la ville de Jérusalem est désignée par le mot grec
« Hierovolyma ». N'est-ce pas précisément dans le Temple que
Siméon, « poussé par 'Esprit» (2,27) va rencontrer Jésus, apporté
par ses « parents... pour accomplir... les prescriptions de la Loi » et
proclamer la venue du « salut» (2,30) & toutes les nations ?

Dautre part, Lc 19,28-40 apparail nettement comme ['écho de
Le 12,35 ... Oui. je vous le dis, vous ne me verrez plus, jusqu’a
ce que vienne le jour ob vous direz : Béni soit celui qui vient au
nom du Seigneur ». Le fait que cette phruse soit la conclusion de
Vapostrophe & Jérusalem (e« Jérusalem, Jérusalem... ») * est particu-
litrement frappant. Mathien place cette apostrophe (terminde,
comme chez Lue, par Ps 118,26) immédiatement avant le Discours
eschatologique, c'est-d-dire bien aprés 'entrée & Jérusalem (23,37-
39). Dés lors, il s'agira de dégager la corrélation entre Le 13,35 et
Le 19,28-40.

Le verset 37 est particulidrement riche en traits Jucaniens signifi-
catifs. Notons d*abord la mention du mont des Oliviers, déja signalé
au v, 29 (cf. Mt et Mc par): cette reprise topographique semble
indiquer qu'un nouvel événement commence. Nous verrons qu'il en

30, Celte pércope trouve une résurgence of un prolongement en Luo 19,4144
(lamentation sur Jérusalem), texte propre & Lue qui sert de lien entre Le 19,28-40
o 194546 (Memtrés dans le Tenple).
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est ainsi, Dy ni;..m-:: la répélition du verbe « approcher » (« tandis
qu'il approchait », eggizontos de autou) suggére I'existence d'un
patallélisme’ narratif avec le v. 29 (« comme il approchait», hés
épgiven). )
é’,},a\j('nmmic « tout Ie groupe de... » (hapan to pléthos) est forte-
mentleeinienne aussi. L'expression « le groupe des disciples » (o
pléthos tén mathéton), se retrouve en Ac 6.2 pour désigner la com-
munauté des chrétiens. Ce mpprochement entre le troisitme évangile
ct les Actes des ApOtres présente un intérét précieux pour I'éclairage
de Le 19,37. Dans la synthése lucanienne, Christologie et Ecelésio-
logie s'impliquent en effet I'une 'autre a chaqu:., page, si bien qu’il
faudrait pouvoir lire Le et Ac en sunmpresgmn afin de pénétrer
réellement dans les réseaux de signification qui composent la dyna-
mique globale de I'cuvre. Dés Jors, on peut se demander si, en
Le 19,37, le « groupe des disciples» ne désignerait pas déja la
communauté des fidéles du nouveau peuple de Dieu constitué par
Jésus Christ.

Le verbe « loner » (ainein) est également lucanien. Le lien entre
& louer » et « voir » est trés intéressant & observer: on le retrouve
ailleurs, par exemple en Le 2,20 18,43 et Ac 3,9. Le tableau qui
suit montre 'étroite parenté de ces quatre textes :

ic 2,20 Le 1843 L 19,37 Ac 1.9

Les bergers (1) Tout le peuple (1) Tout le groupe Tout le peuple (1)
des disciples (1)

ayant vit (4) se mit A

donna fouwange (2) lower (2)

a4 Diew (3) Diew (3)
pour tous les
miracles qu'ils
avaient vis (4)

le wir marcher (4)
el lower (2)
Dien (3)

glorifiant et
louant (2)
Diew (3)
pour tout ce
qu'ils avaient
entendu et
vii (4)

Chacun de ces passages se composent de quatre éléments iden-
tiques : un sujet (1), qui varie certes mais dont I'un revient & deux
reprises (Lc 18 et Ac), chaque fois & propos d’une guérison : & Tout
le peuple», un objet invariant, « Diew®» (3); une action (2),
« louer » (Dieu) ; et une motivation (4), qu'exprime le verbe « voir »
{les ceuvres divines). Dicu. qui est I'objet du geste de louange, est
aussi, par ses ceuvres, source et cause de cette motivation, Un vrai
circuit s'établit : s"originant en Dieu, il propulse 'homme & la hau-
teur de celui-la méme & qui s'adresse la louange.

Ainsi insérée dans un réseau dont le fonctionmement est assuré
dis le début de I'évangile (Le 2), 'acclamation de Jésus, en Le 19,37,
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transporte la scéne et ses personnages en un lieu oir le emps et
'espace des hommes trouvent spontanément d'autres dimensions. Un
véritable « décollage » s’'opére par mpport 4 'action qui précede :
dans la vision lucanienne, Jésus et tous les fdéles solidaires de son
destin, sont ainsi détournés des servitudes terrestres d'une entrée
royale 4 Jérusalem. On s'explique dés lors le motif pour lequel Lue
a supprimé l'entrée & Jérusalem et, ce faisant, a mis bien en relief
'enirée dans le Temple. demeure sans équivoque de Dieu. De méme,
on comprend que Ps 118,26 (« Béni soit celui... ) soit cilé ici pour
la seconde et derniére fois, 4 la différence de Matthieu. Le « jus-
qu'a ce que... » de Lec 13,35 a atteint le but et le terme de sa tra-
jectoire, Avec Jésus el déja a travers le dmme qu’il vit et qui le
méne dans la gloire (prophétique de 1"Ascension : « Moise et Elie...
apparus dans la gloire, parlaient de son départ, qu'il allait accomplir
4 Jérusalem », 9,31), 'eschatologic rencontre I'histoire et s'inscrit
en elle ; "homme qui en fait ln réelle expérience se trouve pris dans
le jen 4 la fois le plus totalitaire et le plus libératear d'un acte
paradoxalement contemplatif (Le 19.37b): son histoire rencontre
I'eschatologie et se monnaie en elle.

Les acteurs d'une liturgie céleste

Le v. 38 contient probablement la clé de 'intelligence de tout le
passage, dans la formule : « Lui, le Roi» (ho Basileus). L'impor-
tance et la portée de ce titre — tout autre chez Mt, Me et In — se
saisiront grice & 'éclairage conjugué du v, 37 (déjh analysé) et du
v. 38b : « Paix dans le ciel et gloire au plus haut des cicux ». Or,
le parallélisme avec Le 1—2 s'avere, ici encore, des plus frappants :

Lc 2, 13-14

Une foule (pléthas) de

Farmée céleste...

Gloire 4 Dien au plus haut
des cicux

et paix sur la ferrée auix
hommes de (sa) bienveillance.

Le 19,37-38

Tout le groupe (pléthos) des
diseciples...
Paix dans le eiel

et ploire au plus haut
dex cleux,

La mise en scéne est identique, au début comme & la fin de la
vie de Jésus. La correspondance entre la « foule (pléthos) de I'armée
céleste » et « tout le groupe (piéthos) des disciples » est certaine ;
dans les deux cas, on se trouve en présence des acteurs d'une litur-
gie céleste. D'ailleurs, Luc est le seul des quatre évangélistes qui
ait omis « Hosanna » dans son récit de I'entrée & Jérusalem (19,38),
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1=/ comme pour€viter tout ce qui pouvait rappeler des pélerinages ter-

restres et leurs évocations par trop nationales. Or, 4 travers les

\ signaux qui ipdiquent l'existence de liens orpaniques entre ces

deux fextes (« gloire.. au plus haut des cieux »), il convient de

\remarques ¢¢ qui en méme temps les distingue. D'un cOté, on it :
\idgz&:ﬁ{?/m

rre » (2,14), de autre, « paix dans le eiel » (19,38). A
l'intérieur de l'unique élan qui révéle la gloire divine, on pergoit le
double mouvement, d'abaissement et d'exaltation, Aussi, « Dieu »
(en 2.14) laisse-t-il sa place céleste au « Roi » (en 19,38) : transfor-
mation trés signifiante, De méme, les paroles de louange et de gloire
passent-elles de la bouche des étres célestes (2,14) & celle des « dis-
ciples » (2,38), qui, de ce fait, prennent 2 Ia fois la place des bergers
et celle des anges. Dissociées dans le mouvement d'abaissement au
moment de la naissance de Jésus, ces deux catégorics d'élres sont
désormais réunies en une seule au moment de 'exaltation : « Tout le
groupe des disciples », c'est-ii-dire, comme en Ac 62, les fidiles
de Jésus Christ. Le tableau suivant montre "articulation de tous ces
éléments :

Le 2,14.20 Le 19,37-38

L'armée céleste (v. 14) Tout e groupe des disciples (v. 37)

- gloire au plus haul des cieux
[ a Dieu

- paix sur la ferre
aux hommes

Ley bergery (v. 20)

- voir tous les miracles

lover Dieu

(Tour le groupe des disciples : v. 38)

- voir tout ce,., - gloire au plus haut des cieux
[ le Roi
= louer Dicu - paix dans le ciel

Le contexte, dans lequel la péricope Lc 19,2840 est enchissée, est
solidaire de cette réexpression originale de I'entrée & Jérusalem. Le
V. 28 (« Et ayant dit ces choses... ») articule délibérément ce récit
avee la parubole des Mines (19,11-27), propre au troisidme évangé-
liste. L'introduction de cette parabole (le v. 11, & situer dans le pro-
longement de Le 945 et Le 18,34) montre nettement que celle-ci
illustre allégoriquement 'exaltation du Christ (v. 12), événement dont
la version lucanicnne de l'entrée (ou micux: de la non-entrée) a
Jérusalem sera non plus I'allégorie mais bien le récit anticipé ou
prophétique. Le correctif théologique ou « christologique » d'un
messianisme dont approche de Jérusalem accentuait "aspect scan-
daleusement inadéquat, se détecte aisément dans le passage de
Le 19,11 a 19,37-38,
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JEAN 12,12-19

Le texte johannique n'est nullement le récit d'une entrés & Jéru-
salem (pour Jean d'ailleurs, Jésus est déji venu dans cette ville
durant son ministére public). La route qui méne & Jérusalem est
désignée (v. 12) comme le lien de la manifestation déerite. De plus,
i la différence de Marc et de Matthieu qui situent I' onction de
Béthanie » tout au début du récit de la Passion (Mc 14.3-9 et Mt
26,6-13), Jean a placé celte séquence immédiatement avanl I'e entrée
messignique » (12,1-11).

Quant au récit lui-méme, il différe trés sensiblement des trois
autres, Néanmoins, il existe quelques éléments de parenté entre Jean
et Matthieu (la citation de Zacharie). 11 y a sans doute aussi une
correspondance réelle entre Jn 12,17-18 (le « signe » de Lazare) et
Le 19,37 (les « miracles » qui provoquent la louange).

Un premier point & élucider consiste dans la place et le contenu
des gestes et paroles d'acclamation, Contrairement aux trois Synop-
tiques, Jean les situe dans la premidre partie de son récit. La raison
de cette inversion trouve probablement sa justification dans les paro-
les d"acclamation elles-mémes : « Celui qui vient » est désigné comme
« le roi d'lsraél ». Eclairée par ce qui a été dit sur la « Parousie »
des souveraing hellénistiques et sur le symbolisme des palmes, un
tel titre, étant donné l'environnement narratif qui lui est donné, s¢
colore d'une forte teinte politique et nationaliste (cf. 1,49 ; 6,14). On
;j: done aux antipodes de ce que révélait la formule paralléle de

c.

Or, dans la seconde partie du récit johannique (vv. 14ss), Jésus
en personne, dans un acte impromplu mais non moins prophétique.
apporte le correctif nécessaire & ce qui précéde; « Jésus, ayant
trouvé un fnon, s'assit sur lui». La citation d’Ecrilure qui suil
donne A ce geste sa valeur et sa portée. On reconnait en elle un
Elément de Zu 9.9 « Voici que ton roi vient.. ». Jean qui omet
la préméditation de cet acte par Jésus et sa préparation par les disci-
ples, a de surcroit supprimé les mots si importants chez Matthieu :
« Humble et monté sur un five (ou : « une fnesse »), L'élément-clé
de cette « citation » se trouve manifestement dans les premiers mots :
« Sois sans crainte, fille de Sion». Une telle tournure est fréquente
dans la version grecque du Livre d'Isaie (cf. par exemple 40,9).
Mais, d'aprés de bons juges, elle semble plus directement refléter
le texte de Sophonie 3,16 : « Ce jour-Ja, on dira & Jérusalem : Sois
sans crainte, Sion ! ». Au v. 14 du méme chapitre, on lit: « Pousse
des cris de joie, fille de Sion!», et au v. 15b: « Yahvé est roi
d'lsraél au milieu de toi. Tu n'as plus de malheur & craindre ».

L’articulation de ces diverses phrases constitue un arriére-fond
suffisamment net tant pour la citation johannique que pour son
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contexte imrfédial, y compris la désignation de Jésus comme roi
d'Isragl avec les nuances et précisions qui lui sont apportées dans
leg v 14 et 15, Dans ce ch. 3 de Sophonie, 'image (divine) du roi
est entidgrement dépouillée de toute trace nationaliste, Elle a sa
place dans ufie collection d'oracles qui débute par ces mots : « Oui,
eféaiafors aux peuples des lévres pures, pour gu'ils puissent
tous invoquer le nom de Yahvé» (v. 9). Clest donc ceite méme
image que Jean projette sur le « roi d'Tsraél » acclamé par la foule.

Cette présentation universalisante de la royauté du Christ qui,
4 l'instar de la royauté de Dieu & Jémusalem (selon So 3,15b), s'ou-
vre d’'Israél 4 l'ensemble des nations, est merveilleusement orches-
trée dans les versets qui suivent (Jn 12,16-19). La montée du cres-
cendo trouve son sommet en ces mots : « Voila le monde (ho kos-
mos) parti aprés lui » @ excellente introduction & la révélution, par
Jésus, gux Grecs venus d Jérusalem (12,20), de « 'heures de la
glorification du Fils de "homme (12,23),

LE MYSTERE DE JESUS

Jésus souffre dans sa passion les tourments que lui font les
hommes ; mais dans 'agonie il souffre les tourments qu'il se
donne & lui-méme : turbare semetipsum. C'est un supplice
d'une main non humaine, mais toute-puissante, et il faut
élre tout-puissant pour le soutenir.

Je crois que Jésus ne s'est jamais pla int que cette seule
fois ; mais alors il se plaint comme §'il n'efit plus pu contenir
sa douleur excessive : « Mon Ame est triste jusqu'a la mort »,

Jésus cherche de la compagnie et du soulagement de la
part des hommes,

Cela est unique en toute sa vie, ce me semble. Mais il n'en
recoit point, car ses disciples dorment.

Jésus sera en agonie jusqu'a la fin du monde : il ne faut pas
dormir pendant ce temps-la.

Jésus, pendant que ses disciples dormaient, a apéré leur
salut. Tl I'a fait 4 chacun des justes, pendant qu'ils dormaient,
et dans le néant avant leur naissance, et dans les péchés
depuis leur naissance,

PASCAL

Messe de la Passion

Premiére lecture :

Is 50,4-7

Deuxiéme lecture :

Ph 2,6-11
(Voir N¢ 57 : 26¢ dimanche ordinaire)

Evangile :
Année A : Mt 26,14—27,66
Année B : Mc 14,1 —1547
Année C : Le 22,14—-23,56
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~ Le troisiéme chant
— du Serviteur de Yahvé

Is 504-9a
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PAR BRUNO MAGGIONI
Professeur a I'Université Catholigue de Milan

Les potmes du Serviteur de Yahvé posent de nombreax proble-
mes ', mais nous pouvons nous en tenir ici 4 deux points fonda-
mentaux. Tout d’abord, comment se situent ces chants par rapport
a I'ensemble du Livre de la consolation (Is 40—55) @ situation his-
torique et théologique, auteur, pensée ? En deuxidéme lieu, faut-il
voir dans le Serviteur un individu ou la communauté, un personnage
concret du passé, ou une évocation du Messie & venir 7

Ce sont li des questions qui ne nous intéressent pas en elles-
mémes, mais seulement dans la mesure ol elles permettent une meil-
leure compréhension théologique et kérigmatique d'Is 50,4-9, En tout
cas, notre texte doit &tre lu non seulement en lui-méme, mais encore
en relation avec les autres chants du Serviteur, et dans le contexte
plus vaste d'Is 40—55.

a) M. Cazelles a démontré, en sappuyant sur des arguments
suffisamment convaincants, que les chants du Serviteur ont été
insérés ultéricurement dans la tame d’Is 40—55% Mais cela ne
signific évidemment pas que cette insertion est due au hasard ou
gu'elle n’a aucune signification. Nous avons au contraire de bonnes

1. La littérators est tréa vasie, Nous nous contenterons diindiquer deux études
remarqoables 'une par son éendue ot son séricux, l'nutre par & clané: CR.
Nowt, The Suffering Servant in Daulero-Tsalah, An hinorical and critical stwdy,
Oxford, 1963* ; A, BruwoT, Les podmes dis Serviteur o ses problémes, dans Revie
thomisre, 1961, pp. 324, 1l fout ¥y ajouter un article de W. ZiivEner et 7. Jere-
Mias, dums TW.NT., 5 (1954), pp. 664672

2 Voir : Les podmes du Serviteur. Leur place, leur structure, lewr théologie,
dans Rech, Se, Rel, 43 (1955), pp. 535 ; Is 42,8 coniinue 41,29 ; 4996 continue
48,21 ; .9 continue 50,3 54,1 continoe 52,12
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raisons pour penser qu'elle correspond & une intention précise d’or-
dre doctrinal 2. On a donc 13, dans une certaine mesure, une vérita-
ble « relecture » du Livre de la consolation *.

Relecture, ne veut pas dire nécessairement autre auteur, le méme
pouvant parfaitement avoir repensé et miri ce qu'il avait écrit anté-
rienrement. Toutefois, la diversité d’auteurs est d’autant plus pro-
bable que les chants du Serviteur laissent supposer une situation
historique et théologique nouvelle : non plus l'exil avec la crise de
la foi qu'il suscita, mais bien plutdt les doutes et les incertitudes
engendrés par les désillusions qui suivirent le retour dans la patrie.
Selon A, Robert, il ¥ a une autre différence ; les podmes du Servi-
teur s'apparenteraient & la littérature sapientielle ®, Enfin, les exé-
gétes ne s'accordent pas sur les limites précises & donner aux chants
du Servitenr, mais admettent presque unanimement que 42,1-4 ;
49,1-6 ; 50,4-9a ; 52,13-15 et 53,1-12 en font partie. 1l n’y a donc pas
d’hésitation & propos de la péricope qui nous ogcupe.

h) Revenons un instant sur 'idée de la « relecture ». J. Coppens
a montré que les chants du Serviteur de Yahvé manifestent, par rap-
port & Ts 40—55, un progrés de la pensée, & propos surtout de qua-
tre thémes : "avenir des nations et d'Israél, la figure du Serviteur et
sa mission ®. A. Feuillet a fait un travail similaire en s'attachant
it trois points de vue : eschatologique, théocentrique et patriotique.
Selon lui, le Dentéro-Isaie s'intéresse moins au retour d'Isragl, qu’au
« mystére » di salut et & la gloire de Yahvé que cet événement
manifeste. D'autre part si le prophéte insiste sur le théme de 1'élec-
tion, il ne s'enferme pas dans les limites du particularisme natio-
naliste mais s'ouvre plutGt & des perspectives universalistes ™.

Les deux exégites aboutissent pratiquement 4 la méme conclusion
la relecture représentée par les poémes du Serviteur, va dans le sens

4 Ln plopart des exépbles estiment gue les chants da Serviteor ont &6 insérés
postéricurement dans 1o Livee de la consolation ; d'nutres, moins nombreux, tien-
nenl pour In théze opposée. Il ¥ u, en cffct, des indices qui oricntent vers 'une
ol I'autre oplnion.

4. Plusicurs auteurs ont vouln démonitrer que les chants do Serviteur s'intdgrent
bien dans [n trame d'ls 40—35. Ainsi par oxemple, J. ToURNAY, Ler chanis du
Serviteur dans lo seconde partie d'lsule, dans Rev. bibligue, 59 (1952), pp. 355389,
481-512. Mon sans quelque exngémtion, & nolre avis, l'aoteur veol trovver des
rapports de pensée et de vocabulaire avec le contexte. Les chanis du Servitear et
e Deutéro-leate témoigneraient de Ila méme situation historique, ferajent appa-
raitre un méme type de développement de la pensée, et recourmient aux méémes
procédés Htémires.

5. CL les mots Logoy of Médiation, dans Suppl. Dict. Bib., 25, oo, 455456 ;
27, cc. 1011-1015.

6. J. Corpeys, Fes origines Hitdraires des poédmies du Serviteur de Yahvd, dansg
Stindia Biblica et ovientalia, T, Vetiis Tast,, Rome, 1959, pp. 114-124.

7. Isaie, dans Suppl. Dicr, Bib., 4, c. T0L
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( d’une & spiritialisation » plus profonde de I'idée de salul et de mis-
| sion-d'lsraél, et/dans le sens d’un universalisme plos affirmé. Lais-
sanl tomber le$ traits nationalistes qui émaillent le Deutéro-Tsaie,
Pauteur des ppémes retient seulement les éléments les plus spirituels,
\g{ﬂf}]:@ﬁ@b[ﬁ en un tout homogene. En méme temps il esquisse avec
plus-deprécison le portrait du Serviteur auquel il donne une indivi-
dualité plus nette, et & qui il attribue un réle actif dans le déroule-
ment du plan de salut universel. Le Sarvitenr n'est pas simplement
un « lieu » on le dessein de Dien se manifeste avee éclat i la face de
tous : il assume un role actif de médiation. En outre. la souffrance
n'est plus présentée comme causée par le péché et infligée par Dieu
i la maniére d'un chdtiment purificateur, mais bien plutt comme
inhérente & la mission « salvifique » du Serviteur.
Il y a done un progrés notable, et c'est dans ce contexte qu'on
doit faire 'exégése du Troisiéme chant du Serviteur ®,

ANALYSE DU TROISIEME CHANT

Remarques préliminaires

Ici comme déja dans le second chant (49,1-6), le Serviteur prend
la parole pour présenter sa mission, La répétition de la formule mtro-
ductive (le Seigneur Yahvé) divise le passage en 4 parties: vv. 4 ;
56 78; 9",

La progression des idées se trouve done trés nettement scandée,
Le Serviteur se présente comme un homme & I'écoute de Dieu, avec
la mission de soutenir et de réconforter ceux qui sont épuisés. Sa
disponibilité et son obéissance le poussent a aller de avant malgré
les obstacles et les persécutions. Sa foi inébranlable en Yahvé lui
donne assurance face aux opposants. Ceux-ci se verront confondus
par le jugement de Yahvé,

Une comparaison rapide avec les trois autres chants du Serviteur
fait appamitre que deux thémes surtout constituent l'originalité
d’ls 50,4-9: le Serviteur sans cesse a4 Pécoute de la parole, et ln

B. Co progrés n'a évidemment pas sa senle explication dans n méditation d'un
prophite éclaird par Disu. Le chongement de siation a égaloment joué un rdle,
pricisément en snsoitnnt eetle réflexion. Sur I'influence du & présent » comme fac-
teor d'approfondissement de la révélation, voir notre article : I presenie come
triferie ermeneiico, dans Theolopla del prevende, 2 (1971), pp. 313,

9. Cf, A. Penna, Tsafs, Turin, 1958, p. 509,
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persécution {ce dernier théme trouvera son développement théolo-
gique dans le quatridme chant). Notre exégése insistera tout natu- |
rellement sur ces deux aspects,

Le style direct apparente ce morceau aux récits prophétiques
autobiographiques : forme et contenu rappellent les « confessions »
de Jérémie. Le genre littéraire nous oriente donc d'une maniére
décisive vers un éerit prophétique *®. Mais nous restons convaincu
quiil ¥ a aussi des traces d'inspiration sapientielle.

Verset 4

Le poéme commence par décrire la maniére dont Yahvé prépare
le Serviteur & sa mission (cf. 42,1 et 49.2). Tous les mating Yahvé
@ éveille » son oreille pour écouter la Parole de Dieu; il lui «a
donné une langue » pour I'annoncer. Rien de plus clair. Toutefois, le
texte apporte une précision : « une langue de limudin » ', En raison
du sens tres étendu de ce terme, certains traduisent « langue
experte », d'uutres « langue de disciple ». La différence n'est pas
sans importance : dans le premier cas, en effet, 'accent porte sur la
facilité de parole ou sur P'habileté dans la prédication, dans Je
second sur la fidélité de I'annonce ou sur la docilité pour répéter,
avec courage, tout ce que dit Dien, sans se laisser arréter par les
conséquences qui en découleront. 1l nous semble que le contexte
oriente dans cette deuxidgme direction, et, pour cette raison, nous
préférons ln traduction « langue de disciple ».

Il faut en outre introduire une nouvelle précision: d’apres le
contexte, le « prophéte-disciple » n'est pas remarquable seulement
par sa fidélité dans I'annonce de la parole, mais encore par son
habileté & la comprendre. Ceci fait songer 4 un disciple docile et
intelligent. 1.'action de Yahvé 4 'égard du Serviteur est done décrite
comme une « éducation » (vv. 4 et 5). Or, 'éducation n'est pas -
seulement d'ordre intellectuel mais encore affectif, pratique, vital
S. Porubcan ** met en paralléle cette éducation intime et profonde
— capable de rénover I'homme de lintérieur — avec les textes
prophétiques sur I'Alliance nouvelle et intéricure (Jr 31,31-34:
32,36-41 ; Ez 36,26-27 : voir aussi Is 54,13).

La suite offre quelques difficuliés textuelles et de traduction, mais
ce n'est pas le lieu d'entrer dans ces problémes. Au total il reste
clair que le Serviteur a une mission d’instruction et d’éducation de la

10. Cf J. Correns, Le Serviteur de Yahvé, Vers la solution d’une énigme, dans
Sacra paging, 1, Paris, 1959, p, 438,

. Le verbe lamad signific, d'une facon générale, éire habitué, s'exercer, appren-
dre. D'oli le substantif Wewmud @ habited, expert, disciple,

12 8. Poruscas, Il Papo Nuove in Lo 4066, Rome, 1958, ppe 171 et 292,
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foi, d& réconfort 4 I'égard de ceux qui sont « Epuisés ». Ce terme

dpit étre bicn ¢ompris. Il ne s'agil certainement pas ici de fatigue

physigue mais/d"épuisement moral. Pour micux le comprendre, il

\. est utile de s¢ reporter au contexte, Tl faut peut-&tre voir dans ces

. gong fatiguéd ceux qui s'estiment abandonnés par Dieu (voir :14):29:
42.35-50,2). Leur situation n'est certainement plus celle d’exilés,
mais celle qu'ils connaissent maintenant, aprés l'exil, n'a pas telle-
ment changé, et s'avére peut-&ire pire. Et voili ainsi précisée la mis-
sion du Serviteur : faire comprendre la signification des événements
actuels, et en montrer ["aspect salvifique en les situant dans I'histoire
du salut. ) i o

La faculté d'écoute dont on parlait ci-dessus, devient ainsi aptitude
4 saigir le dessein de Dieu. ;

Le Serviteur se présente fous les matins devant le Seigneur pour
I'écouter. L'expression et le contexte ne suggérent pas une révélation
au sens strict, comme en regoivent les prophétes. Il s'agit plutot
d'une disponibililé constante au Seigneur, d'une méditation assidue
de sa purole, & la recherche de lumicre (pour comprendre sa propre
situation) et de courage (pour servir le Seigneur nonobstant les

obstacles). . e
Le Serviteur est en dialogue assidu avec Dieu . T est difficile

ici de ne pas songer & un Sage qui scrute les Eecritures™, et qui
bénéficie d'une lumiére paisible el progressive.

Verset 6

La fidélité 4 la mission jusqu’au martyre (vv. 5-6) a attiré Patten-
tion de nombreux commentateurs sur la figure de Jérémie (Jr 20.1-
2555 1.6). Nous ne pensons pas que le Serviteur doit &tre absolu-
ment identifié & ce prophéte. Nous croyons plutét que la méditation

'\ de la destinée de Jérémie a aidé I'auteur de notre texte & comprendre
la signification profonde de la mission prophétique — qui impligue
la persécution — & comprendre, en somme, la logique de "action
salvifique de Dieu, ’

L'énumération des outrages (v. i) fait apparaitre un crescendo *®.
Aprés 'avoir soumis 4 la flagellation (Ps 129.3 P_r 10,13 ; Lm 3,30)
on lui arrache 1a barbe (2 S 104 ; Ne 13,25), peine non seulement
doulourcuse, mais humiliante ; enfin, outrage supréme, on lui crache
an visage (Nb 12,14 : Dt 25,9 ; Jb 30,10).

13. Cf. . von Ran, Théologie de I'Ancien Testament, tome 11, Gendve, 1967,
218

14, Cf. A. RonmaT, dans Suppl. Dict, Bib., 5, cc, 1011-1015,

15, Cf. A. Pexna, op. cir, p. 510,

LE TROISIEMFE CHANT DU SERVITEUR 33

Il est difficile de savoir qu’il s’agit d’outrages effectivement endu-
rés, ou plus simplement, d’une description réaliste pour faire com-
prendre que la fidélité A Dieu expose le Serviteur de Yahvé a toutes
sortes de perséeutions physiques et morales méme les plus graves.
Mais ce détail reste finalement sans grande importance.

S'agit-il du martyre d’une communauté ou d’un individu ? Nous
pensons qu'on parle ici d’un individu, mais sans exclure pour
autant la communauté. En tout cas deux choses nous paraissent
importantes, Tout d’abord, c'est Isra&l qui persécute le Serviteur
dont la prédication, du fait méme de son anthenticité et de s fidélité
a I'Alliance, semble s’opposer aux privileges d'Israél face aux
nations. A la vérité, le v. 6 ne nomme pas les persécuteurs. Mais
on voit mal comment il s'agirait de paiens. 1l est plus simple de
penser a Isragl lui-méme *, incapable d’accepter la mission que lui
assigne la prédication du prophéte 7.

Ensuite, on ne peul ici tracer une ligne de démarcation nette
entre I'individu et la communauté, Plaident en faveur de I'individu,
le genre littéraire de la confession, et le fail que les souffrances
énoncées au v. 6 ne sont pas présentées comme un chitiment alors
que, pour le Deutéro-lIsaie, la souffrance du peuple est vue comme |
une punition de son infidélité (40,2 ; 43,24 ; 50,1). Mais I'ensemble
nous invite & voir dans le Serviteur une figure « exemplaire », une
sorte de récapitulation de tout Je peuple. Cette apparente contra-
diction ne semble pas difficile & résoudre, En méditant sur le sort
réservé aux prophétes (en particulier Jérémie) et au petit groupe
des vrais croyants (le « reste »), Pauteur de nos podmes a saisi Ia
logique du dessein du salut (la fidélité & Dieu implique la persé-
cution), une logique pour ainsi dire « ecclésiale ». Celle-ci se révile
a son tour comme une grille de lecture pour comprendre ce que
vivent le peuple de Dieu et les prophéles & lintérieur de ce peuple, A
Du méme coup, il devient possible de prévoir et de décrire ce qu'il
adviendra au Messie,

Versets 7-9a

L'assurance du Serviteur (v. 7) s¢ trouve uniquement dans la
fidélité au Seigneur. L'expression « J'ai rendu mon visage dur comme
pierre » (pour indiquer le courage et la décision dans Paccomplisse-

16, Cf. C.R., Nontmn, op. cit., pp. 146-147.

17. MNous ne pensons pas nous égarer en avangant que o vértable motif du refix
d'lsrall ne se trouve pas dans Vappel pur et simple A I'universalité, mais blen plo-
it dans 1a voic concrdte ofl le Serviteur voulait engager son peaple. Ism#l en effet,
aurail parfaitement accepté le sriomphe sur les nations, alors qu'il s'agit ioi, June
certaine manibre, de les servir. Et c'est cela que Te peuple n'admetiait pas,

3
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ment de la ri:i%siun], fait une fois de plus songer & Jérémie (Jr 1,18)
| gt & Ezéchiel (Ez 3 Hss). ; j

§'il en étail besoin, cette « assurance» du Serviteur achéverait
de nous copvaincre que sa souffrance est celle d'un juste et non

explicafion dans une faute (car alors le Serviteur devrait confesser
sa honte), ni simplement dans une situation politique (par exemple
I'exil ou une persécution venue des paiens). 11 s'apit d'une persécu-
tion liée 4 sa vocation prophétique et missionnaire, & sa fidélité
totale & Diew. Le v, 9a est tout A fait clair sur ce point: Yahve
manifestera que le Serviteur a raison, et confondra les persécuteurs
qui s'opposaient & lui au nom d'une prétendue orthodoxie.

Du coup la persécution du Serviteur pose un probléme, L'explica-
tion traditionnelle qui en appelait & la faute ne suffit pas. 11 faut,
par conséquent, repenser lotalement le style de I'action salvifique de
Dieu, la signification d’Israél, et sa relation aux nations, la voie qui
conduit # I'espérance messianique.

Le vocabulaire du v. 8 reléve manifestement du langage juridigue,
mais cela ne signifie pas nécessairement que le Serviteur soit effec-
tivement impliqué dans un procés judiciaire. On a la une formule
stéréotypée qui fait partic du genre des « confessions» : le Servi-
teur est assuré de sortir victorieux du débat. On songe & Job
(Jb 13,19) et & la scéne du jugement eschatologique rapporice en
Sg 5,1-23.

A LA LUMIERE DU CONTEXTE

Is 50,4-9a dans le contexte immédiat

La brusque transition entre les vv. 3 et 4 ferait croire & un
changement de sujet. Les vv. 1-3 proclament la fidélité de Yahveé,
une fidélité inébranlable qui n'admet pas la répudiation. Dés lors
Isra¥l manifeste sa propre incrédulité, lorsqu'il voit dans l'exil le
signe d'un abandon de la part de Dieu. La véritable et plus grave
faute d'lsmél se trouve dans Dinfidélité, parce que [infidélité
témoigne toujours d’une incompréhension radicale de I'aspect le
plus original de Pamour de Yahvé i P'égard de son peuple.

Et soudain, avec le v. 4, le discours, tout en continuant  la pre-
midre personne, n’a plus pour sujet Yahvé, mais le Serviteur. Ce
brusque contraste montre que le chant a €6 inséré ici. Mais I'inser-
tion a été faite avee intelligence, Elle a une signification ; au peuple

| incrédule, s'oppose le Serviteur fidéle. Celui-ci ne représente donc
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pas I'Isra¢l historique, mais 1'lsragl « tel qu'il aurait dt étre » ; non
point I'Israél d'aujourd’hui, mais 1'Tsraél de 'avenir. Ainsi le Servi-
teur devient un modéle et un critére.

Le terme de « Serviteur » scande tout le Livee de la consolation.
Ce mot appartient au vecabulaire de toates les religions, mais sa
signification précise varie en fonction du contexte religieux dans
lequel il s'insére, et dépend ainsi de Iidée gu'on se fait du Dieu
auguel on se référe. En Tsmael, le terme de Servitenr désigne un
individu ou une communauté choisis par Dien en vue d'une mis-
sion. Nous sommes dans le contexte de 'Alliance. Aussi le terme
ne connote-t-il pas seulement la soumission et Pobéissance, mais
encore et surfout, Pamifié. C'est d’abord le Serviteur lui-méme qui
bénéficie de I'amitié de Dien : fit-il sourd ou aveugle (Is 42,19), il
n'en demeure pas moins Serviteur de Dieu qui n'annule pas ses pri-
vildges. Mais dans un second temps, le Serviteur répond a Iinitiative
de Dieu par un attachement total, I'oreille attentive, & 1'écoute de
son Dieu (504-5).

En outre, le v. 10, qui est une sorte de commentaire de notre
chant, voil dans le Serviteur, un modéle pour la communauté. Le
contexte immédiat nous permet done d’affirmer que le cas person-
nel du Serviteur de Dieu devient le type des rapports entre I’homme
et le Dien de I'alliance.

Dans le contexte du Livre de la consolation

Nous avons déja vu que certains traits du Serviteur font songer
& un prophéte et d'autres 4 un sage. Quelgques auteurs ont cru éga-
lement en trouver qui évoqueraient un personnage royal®. Cette
indétermination n'est pas sans importance, et elle trouve indubita-
blement son fondement dans les chants du Serviteur, présenté succes-
sivement sous l'aspect d'un prophéte, d'un sage, et d’un roi. La
figure de I'Ebed se trouve située ainsi dans la plus authentique tra-
dition d'Israél et de ses espérances, au point de convergence de
loutes les traditions. Aussi I'Ebed n'est-il pas une figure messia-
nique parmi d'autres, mais plutét une sorte de synthése qui réca-
pitule les différentes images (y compris Iimage royale), selon les-
quelles s'expriment 'espérance messianique.

_Mais ce n'est pas toul. On hésite également entre passé et présent,
histoire et espérance. Certains traits orientent vers un personnage
concret du passé, par exemple Jérémie ; d’autres vers des situations
actuelles (le « reste » d'Israél au moment de V'exil et aprés), Mais

18. Par exemple : V, de Lentw, Le Servitewr de Yahvé figure royale ou pro-
phédgue ?, dane L'attente du Messie, Bruges, 1958, pp. 51-36.
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il e suffit pas de dirc que la réflexion sur le Serviteur cst
née d*ine, méditation de I'histoire passée et présente ou qu'elle en
constitue uné tentative de relecture, On ne rendrait pas compte
alors du cafactére idéal des traits du Serviteur ; dans notre chant
\‘pgug'gtm;Ip"[» il apparait comme un prophéte (roi et sage) idéal. 1l
faut-done ajouter que I'auteur, en méditant sur Phistoire passée ot
présente, songe a 1'lsraél de l‘a:.renir.‘ au peuple idéal des temps
messianiques, au Messic 1®. Ainsi le Serviteur n'évoque pas seule-
ment un souvenir o un modéle proposé en vue de la conversion : il
sagit d'une espérance. _

La pensée oscille en troisitme lieu entre le peuple, le « reste »
et un individu, Nous pensons que cette oscillation se trouve déj
dans les poémes du Serviteur eux-mémes. Quoi qu'il en soit, clle
apparait plus clairement si nous les replagons dans le contexte
d’Is 40—55. Cette polyvalence de signification nous autorise i voir
une relation profonde entre les trois aspects, un transfert des titres
et des prérogatives de l'un a I'autre. Plus précisément encore, elle
montre qu'il n'y a qu'une seule vocation, pour la communauté, pour
lo « reste » et pour les individus i l'intérieur de la communauté. Le
Serviteur obéissant fait apparaitre avec toute la clarté désirable
quelle est la vocation du peuple de Dieu. .

Cette manigre de concevoir les choses se retrouve clairement dans
je N.T. lui-méme. La communauté reproduit le Christ qui en est
le centre, I'Eln par excellence ; son élection contient celle de la com-
mnaute,

Derniére question ; en quoi consiste exactement ['originalité de la
figure du Serviteur telle que I'esquisse le passage que nous avons
commenté ? { _

Le Serviteur accepte avec promptitude et en toute liberté la mis-
sion de prédication et de souffrance que Dieu Iui confie : mais cela
tous les prophites Pavaient déj fait. _

Il est chargé d’un message pénible qui lui attire la pﬂr&é‘::utl.un‘:
mais ce message ne constitue pas une révélation nouvelle ; il s"agit
plutdt d'une lecture fidéle de la Parole déja révélée, et cette lecture,
au total, ne parait pas tellement originale. _

L'originalité la plus remarquable se trouve dans la maniére dont
le Serviteur, en méditant les Ecritures, a su interpréter et mettre en
rapport avec I'histoire du salut la destinée du prophéte persécuté.
Le Christ fera de méme, cn se référant justement i ces textes, au
moment de vivre sa propre destinée de Messie rejeté.

19, Sur les traits qui fvoquent les temps messinniques, voir: A, BRUNOT, ot
oit., pp. 18-24.
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RELECTURE DU N.T.

A propos d'ls 50,4-9a, CH. Dodd attire I'attention sur plusienrs
textes du N.T.* dont Mc 14,65 fournit un exemple particulitre-
ment intéressant.

D. Lohmeyer a tenté de montrer que le procés intenté i Jésus
devant le Sanhédrin est rapporté par I'Evangile de Mare en suivant
le schéma d'Is 50,585 # : il suffirait, pour s'en convaincre, de mettre
en parallele Mc 14,65, et Ts 50,6 (LXX) . On peut difficilement
nier la dépendance entre les deux textes. Marc veut présenter Jésus
comme le Serviteur de Yahvé dont a parlé Isaie, et montrer qu'il
accomplit les espérances prophétiques. Les outrages, qui semblent
une victoire sur Jésus, ne font pas échec au plan de Dieu, mais sont
au contraire sa plus profonde réalisation.

Notre texte a donc servi & la communauté chrétienne primitive
pour pénétrer le mystére de la passion de Jésus et, inversement,

Jésus est la clé qui nous permet de comprendre aujourd’hui, dans
toute sa profondeur, le texte d'Isaie.

LA MORT DU SEIGNEUR

Seigneur, je ne puis penser & ta mort sans pleurer
Je compte les coups dont je te flagelle

Et désespére d’en étre épuisé

Je rouvre et rouvre la blessure mortelle

Que je te fais afin de m'y planter

Voici la bréche oil tout homme se greffe

Sur son Dieu mort pour en ressusciter,

PIERRE EMMANUEL ™

20. C.H, Doon, Conformément o Ecritures, Paris, 1968, p. 93,
il. D. Lonmever, Dar Evangelium das Markus, Goeltingen, 1951, p. 330.

22 Cf. V. Sumiui, Gemi nella pin awice tradizione eristiana, Taorre, Pellice,
1954, p. 233,

23, Pierre EmMaNueL, Evangéliaire (Livie de vie, 93), Paris, 1961, p. 19,




. Les récits de la Passion dans
~“oles évangiles synoptiques

PAR ALBERT VANHOYE
Professeur & Ulnstitut Biblique de Rome

Pour qui veut précher la Passion, la tentation est grande de consi-
dérer les divers récits évangéliques comme de simples mines de
renseignements dans lesquels il peut puiser 4 sa guise. 11 prendra tel
détail dans Matthieu, tel autre dans Luc, Marc, ou Jean, et pensera
obtenir ainsi un récit plus complet, plus riche. En réalité, & procéder
de cette fagon, on risque fort de laisser échapper le plus précieux
de la substance évangélique. Pour I'authentique prédication chré-
tienne, en effet, la matérialité des faits a moins d'importance que leur
signification religicuse. Or la signification n'apparait bien que dans
Pensemble de la composition. Séparer un détail de son contexte pour
le transporter dans un autre récit, c'est I'empécher de dire ce qu'il
voulait dire et c’est aussi brouiller la perspective de I'autre récil.
Micux vaul donc respecter U'orientation particuliére de chacun des
récits évangéliques et, pour micux discerner cette orientation, il
convient d'examiner attentivement leur composition littéraire.

Outre son intérét doctrinal et pastoral, ce genre d'élude présente
'avantage de correspondre a une tendance actuelle de 'exégése. De
nos jours, en effet, les exégétes ne se conlentent plus des analyses
de la « Formgeschichte », qui considérail les évangiles comme des
compilations de matériaux traditionnels qu'il fallait étiqueter et clas-
ser. Mais ils s'intéressent de plus en plus & la rédaction d’ensemble
de chacun des évangiles et ils cherchent & en déterminer les lignes
direetrices, Clest de cette. manitre que nous voudrions étudier ici
les récits synoptiques de la Passion, pour les éclairer du dedans?.

1. Cetie éude sur ln structure ef In théologie des récits de In Passion se limite
i ln Passion proprement dite, de 'mrristation & l'ensevelissement (pour le com-
meninire de PInstitotion de Tencharistie, of. Awsemdlées du Seignewr, 2* série, 20,
La Cine du Selgnews). Elle reproduit, avee quelques modifications, un  article
publid dand In NMoivelle Revue Théologiqie, 99 (1967), pp. 135163, — Pour une
étude plus compléie, of. los commentnires et Varticle « Passion » duns 18 Supplé-
mienl au Dicdonnaire de la Bible, 1. V1, col. 14191492 (para en 1960, composé
par X. Léon-Dufour). Voir aussi : P Besorr, Passion of Réswrection du Sefgneur
(Lire In Bible, 6), Paris, 1966.

LA PASSION DANS LES EVANGILES SYNOPIIQUES

1. ORIENTATION GENERALE

1. Souffrance et gloire

LUne observation d’ensemble mérite d’tre soulignée au préalable :
le récit de la Passion tient dans chaque évangile une place importante
e, en un sens, disproportionnée. Nous y sommes habitués et nous
ne nous en étonnons pas. La chose n'allait pourtant pas de soi. 1
faut remarquer, en effet, que les évangiles ont été composés aprés
la résurrection du Christ et par des gens qui, vivant dans la lumiére
de cet événement triomphal, avaient conscience d'étre avant tout des
« témoins de la résurrection » (Ac 1,22 ; of. 2,32; 3,15; ete.; 1 Co
15,14 ; Rm 10,9), De ce fait, on ne s’attendrait pas & tant d'insis-
tance sur les scénes douloureuses de la Passion. Ne devraient-elles pas
étre estompées et laisser la place aux aspects « positils » de I'existence
de Jésus ? Dans la vie publique, 'ccuvre du thaumaturge, ot s’annon-
cait déja le triomphe sur la mort, son succés auprés des foules, son
enseignement lumineux et rempli d'autorité, la fagon dont il avait
organisé ses disciples et, d’autre part, les apparitions du ressuscité
et les pouvoirs confiés & I'Eglise : voila, semble-t-il, ce qui devait
apparaitre comme important et définitif. Quant & la Passion, elle
pouvait rentrer dans 'ombre, comme un interméde malheureux qui,
grice & Dieu, n'avait pas eu de conséquences durables.

C'est dans ce sens que, laissé & sa pente naturelle, serait allé le
coeur humain, toujours empressé & fuir la rudesse de la réalité pour
sa réfugier en un monde idéal,

En fait, la lJumitre de la Résurrection n’a pas favorisé cette fagon
de voir, Elle n'a pas abouti & une religion d’évasion. Elle n'a aucu-
nement détourné les chrétiens des aspecls meurtrissants de la vie de
Jésus, mais les a conduits, au contraire, & valoriser toute I'existence
de leur Sauveur et spécialement ses aspects les plus déconcertants :
contradiction et souffrance.

Entre In Passion et la Résurrection, l'intelligence humaine voit
d’abord un contraste : la Passion est une défaite, la Résurrection une
victoire qui répare cette défaite. La Passion humilie, la Résurrection
glorifie, Mais la foi chréticnne n'en reste pas & ce contraste. La
lumigre de la Résurrection s'applique irrésistiblement & la Passion
elle-méme, de sorte que Passion et Résurrection forment une unité
indissoluble, Au lieu d’une rupture, on pergoit alors entre elles un
rapport étroit : fruit de la Passion, la gloire du ressuscité révale la
valeur de son sacrifice. Elle montre que la Passion, en réalité, n"était
pas une défaite, mais un combat victorieux, accomplissement réel
du dessein de Dieu. En conséquence, les chrétiens ont considéré la




AT EVANGILE

(S ‘
/D Passion elle-méme comme une lumigre et un trésor, Loin d'en lais-
(| ser-les souvenirs s'estomper, ils 8’y sont atiachés et les ont appro-
\ fondis, La Jongueur et la qualité des récits évangéliques en témoignent
\ e memigre jréfutable.
\g,;ﬂcﬂg;ﬂ,&htinn portée i In Passion camciérise la révélation du
“Christel en atteste authenticité divine, Le message chrétien n'est
pas une construction mythique qui permette d’oublier le réel. 11 ne
nous oriente pas vers des réves inconsistants, Car Dien n'escamote
pas les réalités de I'existence, fussent-elles lourdes & porter. 11 les
valorise, 11 ne nous aide pas & nous en évader. 1l nous apprend & y
adhérer plus pleinement, & les estimer, & leur donner une attention
profonde et & en tirer parti. La lumiére de la Résurrection révéle
la walenr de la Passion et par 1 valorise notre vie réelle.

2. Formation du récit

Une seconde constatation vient renforcer el préciser la premiire,
Elle porte sur I'allure du récit, qui tranche assez nettement sur celle
du reste de 'évangile: Alors que Ia vie publique n'est représentée
que par des épisodes facilement détachables les uns des autres, la
Passion forme un ensemble cohérent, trés fermement articulé. On
est fondé a croire que celle partie de Pexistence de Jésus a é1€ I'objet
trés tot d'une attention spéeiale et qu'on I'a considérée comme un
tout organigue.

Une comparaison des synoptiques avec saint Jean confirme ce point.
On =it qu'en général, le TV*® évangile différe considérablement des
synoptiques. Sur le minigtére de Jésus, il fournit un grand nombre
de données dont la tradition synoptique n'a pas conservé le souve-
nir ; il mentionne, par exemple, plusieurs séjours de Jésus & Jéru-
salem, ce qui transforme complétement le schéma de la vie publique.
Mauis lorsqu'on arrive & la Passion, les récits se rapprochent de
fagon remarquable ; ils s’accordent sur le choix des épisodes et sur
I'ordonnance générale de la narration.

Déji sensible & partir de Jn 11,47 (complot contre Jésus, onction
a4 Béthanie, triomphe des Rameaux), I'accord se fait encore plus
substantiel & partir de I'arrestation de Jésus a Gethsémani (Jn 18,13).
Il semble done qu'un récit commencant A I'arrestation ait été formé
trdés 16t dans la trodition de I'Eglise primitive, ou du moins un
schéma qui en fixait les lignes essenticlles.

Ce premier schéma a été ensuite complété. On lui a adjoint en
particulier les préambules que nous venons de mentionner (complot,
onction, Rameaux) et qui éclairent le sens des événcments. Dans
les divers groupes apostoliques, la mise en cuvre de 'ensemble s'est
faite de fagon assez différente, selon les données particuliéres dont
on disposait et les auditoires auxquels on s'adressait,
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Une analyse littéraire du récit de Marc améne 'exégése moderne
A distinguer dans sa trame deux composantes : d’une part, un récit
e base, d’allure sobre, schématique, et écrit dans un grec assez pur,
et, d'autre part, des compléments insérés dans ce récit, qui ont sou-
vent une allure plus vivante et plus concréte (par ex. épisode du
jeune homme qui s'enfuit : Mc 14,515 ; les noms des fils de Simon
de Cyréne: 1521) et dont le grec est mélé de nombreux sémi-
tismes. On peut y reconnaitre Mapport particulier d’un 1émoin,

Si Von rapproche ces données des altestations anciennes, on est
conduit & penscr que Marc, utilisant un réeit de la Passion tradi-
tionnel dans I'Eglise de Rome, I'amplifia en s'inspirant de la prédi-
cation de Pierre. L'allure composite du récit, observable aussi dans
les autres synoptiques, attesle que nous n'avons pas li une création
littéraire purcment individuelle, mais une proclamation ecclésiale
(cf, Jn 21,24). La Passion de Jésus est le trésor de I'Eglise et c'est
I'Eglise qui nous le présente,

3. Personnalité des auteurs

_ (Euvre commune, la tradition n'est pas pour autant le produit
incontrélable d'une collectivité inorganique ; elle se base sur le
témoignage apostolique et est exprimée par des disciples pleinement
attorisés. :

La fidélité de ceux-ci envers le message qu'ils transmettent ne
les empéche nullement de faire ceuvre personnelle, Les matériaux
ulilisés ne sont pas identiques. Luc, en particulier, apporte dans le
récit de la Passion beaucoup de notations qui lui sont propres et
qui, souvent, s'apparentent 2 la forme johannique de la tradition.
Maithieu et Marc sont trés proches I'un de 'autre ; chacun d’eux
offre cependant des éléments originaux.

Mais la différence la plus sensible est celle des perspectives. Enten-
dons-nous bien: aucun des récits n'est systématique; aucun ne
s'enferme dans une seule perspective & 'exclusion des autres, Cha-
cun d'eux posséde néanmoins ses insistances propres, el sa tonalité
particuliere. En schématisant, on peut caractériser les différents
récits de la fagon suivante :

MARC : UN RECIT KERYGMATIQUE

Marc proclame la réalisation déconcertante du dessein de Dien. 11
expose les faits dans leur réalité objective. Son style est souvent celui
de I'improvisation orale qui donne au récit plus de vivacité. Clest
le récit d'un témoin. Marc n'a pas peur de nous heurter; il le
cherche plutst. 1 fait ressortir les contrastes, il souligne le paradoxe :
Ia croix est scandaleuse, elle n'en révéle pas moins le Fils de Dieu.
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En Marc, le'mystére de In Passion s'impose & nous ct nous impres-
sionne comme du dehors. L'aboutissement est un acte de foi, sou-
niission au mystére (Mc 15,39).

MATTHIEU : UN RECIT ECCLESIAL ET DOCTRINAL

(est le « réeit d’une assemblée de croyants ». Cette orienlation
s¢ manifeste dans le style méme. qui vise 4 la clarté, évite les négli-
gences de Iimprovisation et se fait volontiers schématique, un style
qui convient & la liturgie. Mais elle apparait plus encore dans la
présentation des faits : éclairés par la foi de I'Eglise, les événements
deviennent intelligibles. Matthieu s'intéresse moins que Marc an
détail concret, mais il ne manque pas une occasion d'insister sur
'scomplissement des Ecritures, sur la prescience de Jésus, sur son
autorilé gouveraine ; il montre, d'autre part, 1'égarement du peuple
d’'Israél & la suite de ses chefs; le Rovaume de Dieu doitl leur éire
cnlevé pour étre donné & une nation qui en produise les fruits
fef. 21.43). Le récit aboutit & la formation d'une intelligence chré-
tienne du mystére, par participation 4 la foi de 'Eglise.

LUC: UN RECIT PERSONNEL ET PARENETIOUE

Luc manifeste en plusieurs endroits des préoccupations d'historien
et d’écrivain : il cherche & mieux rendre compte du déroulement des
faits et 4 composer un récit bien mené. Mais il ne vise nullement
i la froide objectivité du narrateur impartial. Au contraire, son récit
est le récit du disciple qui revit 'histoire de son maitre. L'attache-
ment personnel &'y exprime par I'affirmation répéiée de 'innocence
de Jésus, par I'omission de déails offensants ou cruels, Pour le
disciple, ln Passion constitue en méme temps un appel @ il faut suivre
Jésus sur le chemin de la croix. Le récit est done personnel et paré-
nétique. 1| suscite ou confirme l'engagement de chacun & la suite
du Christ.

Telles sont les caractéristiques que nous pourrons observer de plus
prés en examinant maintenant Uorganisation des trois réeits . Omet-

1 L'onenistion particulidre que noos venons de noler poor chacon des trois
synoptiques e se vérifie pos seulement dans e réeit de ln Passion, mais commande
Porganisation de 'ensemble de chague évangile, Pour nous limiter & quelques obser-
vations, mppelons que Mnore est Pévangile des foits (il ropporte moins de paroles
el d'enseignementy, mais ges réclts gont plus circonstonciés) 3 il eot ausd 'évangile
du mystbre messianique. Matthien, lui, présente en de grands diseours une doc-
trine ecclésiale et christologique trds complite, Quant & Lue, il tend & personnaliser
les paroles de Jésis ; se gordant d'agglomérer les tradilions en de longs discours,
il précise plutd & qui s'ndresse chacun des enseignements, Les béatitudes de Mat-
thien ont un ton généml (3* pesonne), celles de Luc ont un ton direct (2° personne).
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mnt les préludes de la Passion (complot, onction & Béthanie, dernier
repas et agonie), nous prenons le récit & partir de 'arrestation, pre-
mier épisode de la Passion proprement dite. A chaque étape, notre
examen commencera par P'évangile de Mare, qu'on est fondé 3
considérer comme antéricur & la r&daction actuelle des deux autres,

Le schéma général se laisse éfablir sans grande difficulté : entre
I'arrestation (Me 14,43-52) au début, et la mise au tombeau 2 Ia fin
(15,42-47), on distingue le proces juif (14,53-72), le procés romain
(15,1-15) et I'exécution par le supplice de la croix (15,16-41). Ce
schéma se retrouve dans tous les évangiles, mais 1'organisation inté-
ricure de chaque partie différe de 1'un 4 I'autre.

II. CARRESTATION DE JESUS

Dés la scéne de l'arrestation, I'orientation propre 4 chague évan-
péliste se manifeste clairement.

MARC : LE CHOC DES FAITS

Mare raconte les faits dans leur rude réalité. Le style est direct
et méme brusque par endroits: « Survient Judas, un des douze, et
avee ui une foule avec des glaives et des bitons » (14,43). Iésus
est appréhendé ; un de ceux qui sont [ dégaine son glaive et frappe.
Une parole de Jésus fait ressortir I'anomalie de la situation : « Com-
me pour un brigand, vous étes sortis avec des glaives et des bétons... »
(14,48). Jésus est abandonné de tous. Un jeune homme qui le suivait
5¢ fait prendre, mais s'échappe nu.

Pas d'explication, ou peu. Marc ne rapporte aucune parole de
Jésus & Judas, ni au disciple qui s'est mis & frapper. La remarque
adressée aux assaillants vise moins & expliquer les faits qu’'a sou-
ligner ce que la scéne a de pamadoxal et de choquant, La clé du
paradoxe est indiquée cependant, mais en une tournure elliptique
(14.49). On reste sur une impression déconcertante,

MATTHIEU : LES PAROLES QUI ECLAIRENT

Matthieu, au contraire, a le souci de bien s'expliquer, Son récit
laisse tomber certains détails pris sur le vif (les derniers mots de
Mc 14,44 ; I'incident de Mc 14,51s), mais il est mené d’uné allure
plus égale, plus digne, plus claire. Au lieu de « survient Judas », il
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met s« Voici \que Judas... vints (2647). Au lieu d’employer un
simple pronom (« s'approchant de lui» Mc 1445 ; «ils mirent la
miain sur i »/14,46), il désigne Jésus, avee plus de respect, par son
\-nom (Mt 26/49-51, quatre fois). 1l évite les négligences de style,
*\éﬁf‘mg%ﬁhez Mare, qui dit par exemple : « elthon euthus prosel-
‘thorny—(Mc 14,45). 11 évite aussi les ambiguités. En Mc 14,47 D'ex-
pression « un de ceux qui étaient Ja » n'est pas assez précise : est-ce
un ami ou un ennemi? Matthieu dit: « un des compagnons de
Jésug » (26,51). En Mc 14,50 on pourrait croire que ce sont les enne-
mis qui s'enfuient, puisque c'est & eux que Jésus vient d’adresser
:u;s observations ; Mt 26,56 prend soin de noter qu'il s’agit des disci-
ples,

Mais surtout Matthieu éclaire les faits par des paroles. Jésus parle
4 Judag (26,50), 4 demi mot, il est vrai, mais on peut saisir une
allusion au Ps 55 (vv. 13-14 et 21-22). 11 parle au disciple qui a
manié I'épée et il explique longuement la lactique divine (26,52-54).
Il parle & la foule,

Sil'on veut un guide qui indique le sens théologique de cette scéne,
c'est it Matthieu qu'il faut recourir. Bt ce qu'il nous dit prend une
importance particuliére, du fait qu'il s’agit ici du déclenchement de
la Passion : les principes qui éclairent attitude de Jésus lors de son
arrestation jettent leur lumigre sur 'ensemble du mysteére,

Matthieu nous montre Jésus choisissant en pleine connaissance
de cause et en toute liberté le chemin de I'humiliation, parce qu'il y
reconnait le chemin marqué dans le dessein de Dieu. Jésus refuse
de s'opposer 4 la violence par la violence, car cette tactique, loin de
sauver les hommes, les enferme dans un cercle infernal (26,52). 11
refuse de recourir & une intervention miraculeuse de la puissance
divine ; il ne doute aucunement de pouvoir obtenir de son Pére une
intervention de ce genre (26,53), mais il sait aussi que telle n'est pas
la voie qui le méne au but. L'heure est venue ol doivent s'accomplir
les Ecritures. 1.'expression revient deux fois, d’abord dans la parole
adressée au disciple (26,54), puis en conclusion de la parole adres-
sée « aux foules » (26,56). En ce dernier endroit, la phrase de Mt
n'est pas elliptique comme celle de Mc ; elle constitue une affirma-
tion des plus nettes et prend méme une allure scolsire: « Mais
tout cela est arrivé afin que s'accomplissent les Ecritures des pro-
phétes »,

_ Le lecteur chrétien est ainsi renseigné dés le début sur Ia perspec-
tive du récit. Il ne sagit pas d’un simple compte rendu. Lorsqu’elle
regarde la Passion, I'Eglise primitive la contemple & travers I'Ecri-
ture, qui lui en révéle le sens. Elle a conscience qu'il existe une
correspondance parfaite entre le dessein de Dieu prophétisé dans
I‘A.T: et les événements, déconcertants au premier abord, de Ia
Semaine sainte, Cette correspondance lui a été révélée par Jésus
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lui-méme qui, dés avant I'accomplissement, s'en est montré conscient
en paroles et en actes. Jésus a marqué la connexion entre ce qui
illait arriver et le dessein de Dien révélé dans "Ecriture.

Les disciples, eux. ne saisissaient pas alors ceiie connexXion. Paro-
les et actes de Jésus les déroutaient complétement et ils réagissaient
i contretemps, maniant I'"épée au moment de l'arrestation, puis se
tirant d'embarras par la fuite ou, plus tand, par le renicment. 11 a
fallu que toute la Passion s'accomplisse, il a fallu qu'clle aboutisse
i la Résurrection, pour que la lumitre enfin les envahisse. Clest
lorsque 1'événement s'achéve que son accord avec I'Ecriture nous
devient totalement perceptible. Mais cette perception une fois
acquise, il nous faut nous souvenir de tout et nourrir ainsi notre foi.
C’est & quoi Matthieu nous convie,

LUC : LA PERSONNE DU MAITRE

Attentif & marquer les étapes successives de la révélation, Luc ™

ne se référe pas aussi clairement aux Eeritures. La phase négative
que Jésus doit traverser est désignée par lui comme « 'heure » des
ennemis et « la puissance des ténébres » (Lc 22.53). Ces expressions
n'ont qu'un rapport implicite avee les prédictions des prophdtes,
Luc réserve pour le temps de la Résurrection la découverte de I'ac-
complissement : ¢’est le Christ ressuscité qui « ouvre 'esprit » de ses
disciples « & I'intelligence des Ecrtures » (24,455 cf. 24,25-27.32 ;
Jn 222:12.16).

L’ordonnance du récit révéle la main de [historien. L’essai de
résistance armée, que Mare et Matthicu racontent aprés Ia mention
de I'arrestalion, est placé par Luc avant celle-ci, ce qui donne un
meilleur enchainement des faits. Plus d'un détail manifeste anssi
'art de 1'écrivain: c'est ainsi que Luc montre la foule avant de
nommer Judas (22,47); on apergoil d'abord la foule et ensuite
seulement on peut identifier I'homme qui Iui sert de guide.

Mais il faut surtout observer la fagon dont Luc parle de Jésus.
Luc ne peut se résoudre 4 dire que le traitre embrassa Jésus;
il prend une formule indirecte : « 1l s'approcha de Jésus pour I'em-
brasser » (22,47). Par contre, une parole de Jésus révéle sa clair-
voyance et souligne en méme temps ce que le procédé a d'odieux :
« Judas, par un baiser tu trahis le Fils de I'homme ! » Ainsi chaque
chrétien est mis en garde contre l'infidélité envers son Seigneur.

Luc évite aussi d'insister sur le fait de l'arrestation. Il ne la men-
tionne qu'en passant, par un simple participe (22,54). Sa dévotion
attenue tout ce qui porte brutalement atteinte 4 la dignité humaine
de Jésus, 1l fera de méme pour les scénes d’outrages ; lors de la
premigre (22,63-65), il ne parlera ni de soufflets, ni de crachats ;
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/> quant & la seconde, il n'y fera que deux allusions voilées (23,16.22),
sans mentionngr explicitement ni la fagellation, ni le couronnement
d’épines. |
\ '\ “En revanche, Lue sattache & montrer la grandeur de Jésus, et
\l\\,_ tout sa_grandeur morale. Celle-ci apparait déja dans le mot
“\Jidressé &-Tudas, si poignant dans sa sobriété, Elle se refléte dans la
question posée par les disciples, question qui les montre conscients
de l'autorité de leur maitre : « Seigneur, allons-nous frapper du
glaive 7 » (2249). Elle se manifeste dans la réponse négative de
Jésus et plus encore dans son geste : Jésus ne se conlente pas de met-
tre fin, d’un mot, & emploi des armes, il répare positivement les
déghits causés, il guérit la blessure infligée a4 son adversaire. Plus
encore que le pouvoir divin de faire des miracles, on admire ici
un exemple stupéfiant de générosité (cf. Le 6,27-36).

III. PROCES JUIF

Aprés son arrestation, Jésus est remis aux autorités de son peuple :
on le conduit chez le grand prétre. Une procédure va s'engager,
Les évangiles synopliques ne prétendent évidemment pas nous en
raconter tout le déroulement, Ils se désintéressent de quantité de
détails et laissent plus d'une fois les historiens dans I'incertitude.
Les éléments qu'ils ont choisis sont ceux qui, & la Jumiére de la
résurrection, ont élé compris par la tradition primitive comme plus
importants et qui, pour ce motif, ont été insérés dans la catéchése,
Ces éléments nous sont présentés dans trois compositions différentes.

1. Séances du procés

Duns le procés, Marc distingue deux temps : I'instruction, qu’il
raconte aussitot (14,53-64) et la séance du conseil, qui a lieu au
petit matin (15,1). L’expression qu'il utilise pour celle dernidre
(«ayant préparé un conseil ») lui donne un caractére plus formel-
lement juridique. Mare, cependant, n'attend pas ce moment pour
faire élat des accusations portées contre Jésus. Dans son réeit, elles
sont rapportées dés I'instruction du procés, qui devient de ce fait
la pitce maitresse de I'ensemble. Littérairement, la mention de la
séance du conseil se rattache 4 la section suivante ; indiquée par un
simple participe, elle se situe dans la phrase de transition qui intro-
duit le procds romain (15,1).

MATTHIEU, au contraire, emploie pour la séance du conseil un
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verbe A Vindicatif (27,1) et, avant de passer au procés romain, il
instre un nouvel épisode (27.3-10). 11 obtient ainsi une division plus
petle entre procés juif et procdés romain. Mais, comme Mare, il
développe surtout Dinterrogatoire nocturne; il y met méme plus
d'insistance, car il donne & la question du grand prétre la forme
d’une adjuration solennelle (26,63).

Luc, par contre, ne s'intéresse qu'a la comparution officielle, qui
a lieu de jour (22,66). 1l ne dit ren de l'interrogatoire aniéricur,
dont la valeur juridique parait contestable. Les préoccupations de
Ihistorien rejoignent celles de I'écrivain, car celte omission améliore
Pallure du récit, dont le mouvement n'est pas ralenti par des inter-
ruptions et des reprises (comp. Mt 26,57.59.66 ; 27,1).

2. Ensemble de la composition

Aucun des évangélistes ne se contente de rapporter les éléments
du procés. Tous y ajoutent d'autres faits significatifs. Jésus, en effet,
ne fut pas simplement soumis 2 une enquéte ; il fut aussi malmené
et couvert d’outrages.

MARC: DIGNITE MESSIANIQUE
ET MAUVAIS TRAITEMENTS

Marc présente l'ensemble en une composition fortement contras-
tée. Aprés avoir situd 'épisode et présenté les personnages (14,53-54),
il raconte d'abord Pinstruction. L'orientation de celle-ci est fixée
dis le début: on cherche 4 « faire mourir » Jésus (14,55). Mais
cette visée est contrariée par les faits: on ne trouve contre Jésus
aucune charpe valable. Des multiples dépositions qui sont faites,
Marc retient seulement une parole concernant la destruction du
Temple, tout en notant que, sur ce point comme sur les autres, les
témoignages ne concordaient pas. Finalement, le grand prétre inter-
roge Jésus sur sa position dans e dessein de Dieu : est-il le Messie,
le fils du Béni ? La réponse de Jésus constitue une déclaration solen-
nelle de messianité transcendante. L'instruction semble done aboutir
au résultat inverse de celui qui était cherché : au liew d'étublir la
culpabilité du prévenu, elle révile sa supréme dignité,

Mais, second paradoxe, la révélation de la personnalité de Jésus
ne trouve aucun écho positif. Elle ne suscite pas le moindre hom-
mage. elle ne rencontre pas Ia moindre adhésion, Sa seule consé-
quence est, au contraire, de déclencher toutes les réactions en sens
opposé : on crie an blasphéme, on déclare Jésus « passible de la
peine de mort » (14,64 : conclusion de l'instruction, qui correspond
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ardent de ses disciples le renie (14,66-72) : ses enncmis le ligotent
comme un malfaiteur pour le livrer & Pilate (15,1).

A en juger/de Pextérieur, les faits opposent i la parole de Jésus
Je plus crugl/des démentis. Par I'ordre qu'il adopte, Marc fait res-

“\grlivi®s contraste paradoxal entre Iaffirmation par Jésus de sa

dignité et les traitements indignes qui en résultent aussitét,

MATTHIEU : LE CONTRASTE ECLAIRE PAR L'ECRITURE
(LE PRIX DU SANG)

Tout en retenant les mémes éléments, la rédaction de Matthien
est, dans I'ensemble, plus schématigue que celle de Mare, Matthien
€vile les maladresses et les répétitions caractéristiques de Pimprovi-
sation orale (comp. Mt 26,60-62 & Mc 14,56-60). Le détail est chez
lui mieux ordonné. Dans le triple reniement, par exemple, il s'entend
a ménager une meilleure gradation. Il sait insister sur les points
importants (adjuration du grand prétre 26,63 : double accusation de
blasphéme 26,65).

Dans la déclaration solennelle de Jésus, Matthieu conserve une
nuance que Marc a négligée. Au lieu d'étre une affirmation directe -
«Je le suis = (Mc 14,62), la réponsc de Jésus au grand prétre se
réfere A 'expression utilisée par ce dernier : « C'est toi qui 'as dit »
(Mt 26,64). Jésus souligne ainsi qu'il n'a pas pris Iui-méme 'initia-
tive de proclamer sa propre dignité et il laisse percevoir ses réti-
cences par rapport aux conceptions messianiques de ses accusateurs.

La disposition générale du passage est semblable & celle de Marc
el comporte donc le méme contraste entre la parole de Jésus et le
sort qu’on lui fait. Mais avant de passer au proces romain, Matthieu
ajoute la péricope sur le « prix du sang » (27,3-10). Certains détails
de ce récit laissent voir que Ia place choisie pour I'insertion ne se
réclame pas de la chronologie (les grands prétres et les anciens ne
peuvent se trouver en méme temps au Temple et au palais du procu-
rateur ; I'achat du champ ne s'est pas fait instantanément), Cette
place résulte d’une intention de composition. De fait, ce complément
d’information transforme profondément la perspective du proces juif.

Il lui donne sa propre conclusion. Une derniére fols, tous les res-
ponsables en sont réunis : Judas, les grands prétres et les anciens.
Le marché qu’ils ont conclu ensemble, quelgues jours plus tét (26,1 5),
8'y trouve rappelé avec insistance. Le théme qui domine Ia péricope
w'est pas « la mort de Judas », comme on le dit trop souvent, mais
«les pieces d'argent », « prix du sang ». La mort de Judas n'est
relatée que d'un mot, tandis que les pidces d’argent sont mentionnées
i sept reprises (4 fois par le nom, 3 fois par un pronom) et le sang
i trois reprises.
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L'évocation des deniers maudits permet & Matthieu de nous livrer
la clé du paradoxe que Marc laisse sans réponse. Tl ressort claire-
ment, d’'une part, que le procés est un procés inique. Les piéces
d’argent Pattesient inexorablement, Judas en convient, qui avoue :
« J’ai péché en livrant le sang innocent » et il jette le prix de sa
trahison (27,4-5). Les grands prétres, qui d’abord ne veulent rien
savoir, finissent par en convenir cux aussi: « Clest le prix du
sang » (27.6).

Il apparait, d'autre part, qu'a travers le complot de Judas et des
autorités juives, c'est le dessein de Dieu qui s'accomplit, tel que le
prédisait 'Ecriture. Les piéces d’argent, en effet, ont ét¢ mention-
nées par les prophétes (27,9-10). Elles montrent, par ailleurs, que
le jugement de Dieu s'exerce: Judas ne profite pus de son gain
infime et les chefs juifs inscrivent cux-mémes sur leur terre I'attes-
tation de leur crime, stigmatisé « jusqu’a ce jour » par I'appellation
« champ du sang » (27,8). Les positions respectives de I'ancien Israél
et de I'Eglise du Christ sont ainsi nettement définies, et nous retrou-
vons la double caractéristique de Mt, évangile doctrinal, évangile
ecclésial.

LUC: L'ATTITUDE DU DISCIPLE, LE TEMOIGNAGE

DE JESUS

Quant & Lue, il a adopté un ordre trés différent : il raconte d’abord
le reniement de Pierre et son repentir (22,54-62), décrit ensuite les
outrages infligés & Jésus par les gardes (22,63-65) et rend compte
enfin de l'interrogatoire matinal (22,66-71) et de la remise du pri-
sonnier 4 Pilate (23,1).

Cette composition correspond bien @ la perspective « personnelle-
parénétique » de Luc. Avant méme que ne commence le proces, la
premiére question qui se pose est celle de I'attitude du disciple pen-
dant la comparution de son maitre. La tendance naturelle porte 4
se désolidariser de Jésus prisonnier, On n'aime pas se déclarer dis-
ciple d’un maitre qui s'abaisse jusque-li. Pierre dit qu'il ne le con-
nait pas (22,57). Le récit de son reniement démasque la tentation
qui s'insinue dans le cceur de chacun. Et le récit de son repentir,
Suscité par un regard du Seigneur qui se tourne vers lui (22,61),
révele le secret de toute conversion généreuse.

Dans sa délicatesse, Luc insiste moins que Me et Mt sur la faute
de Pierre. 11 ne mentionne pas de jurement. D'autre part, l'ordre
du récit modifie le rapport entre le reniement de Pierre et les moque-
ries des gardes. Dans Me, le reniement suit les outrages des valets
(14.65) et met Pierre du méme cbté queux, Dans Luc, l¢ reniement
précéde, et le repentic intervient avant qu'on ne parle des mauvais
traitements infligés & Jésus. 11 y a de ce fait séparation : Pierre en
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larmes n'est pas du coté des insulteurs. Le lecteur chrétien non plus.
Cest-avec les kentiments du pécheur converti qu'il suit la Passion de
sOn: Sauveur .

Lors de l comparution, Lue omet le déflé des témoins et 1'accu-
’fﬂhﬂ.c:ﬁgmmunl la destruction du Temple. 1l concentre 1'attention
sur-1a seule révélation de la personne de Jésus. Donnant & Pinter-
rogation une forme collective, il évite de mettre Jésus en état d'in-
fériorité devant un grand prétre qui le somme de répondre. Jésus,
d’ailleurs, manifeste d’abord par ses paroles sa connaissance des
caeurs et son autorité (22,67-68). La déclaration qui suil est formulée
par Luc de manigre plus simple, de fagon A ne pas dérouter les lec-
teurs grees. Luc, de plus, dédouble la question ; il distingue messia-
nité et filiation divine, ce qui met dans son texte plus de clarté.

La déclaration de filiation divine n'est pas qualifiée de blasphéme.
Luc ne rapporte pas non plus de formule de condamnation. 11 ne
dira nulle part que Jésus a été condamné, Tci il se contente de noter
qu'aprés les paroles de Jésus, les autorités juives estiment pouvoir
se dispenser de tout autre témoignage et ménent Jésus devant Pilate.
Telle est ln manigre dont Luc souligne l'importance décisive du
témoignage de Jésus sur lui-méme. On y reconnait I'attachement du
disciple.

IV. PROCES ROMAIN

1. Entrée en muatiére

La comparution de Jésus devant Pilate est racontée par MARC
en quelques lignes. Tei plus qu'ailleurs, on constate que I'évangé-
liste n'a pas la prétention de tout raconter. L'interrogatoire reste si
schématique qu'il parait obscur, Marc rapporte ex abrupfo une ques-
tion de Pilate, sans se préoccuper aucunement de la préparer : « Es-tu
le roi des Juifs? » (15.2). Jésus répond ¢ « Clest toi qui le dis».
Aucune explication ne sera donnée.

Matraieu améliore la présentation. 11 a soin de mettre le nom
de Jésus en bonne position et de marquer le caractére officiel de la
scéne en désignant Pilate par son titre : « Or Jésuy [ul mis en pré-
sence du gowverneur... » (27,11). Mais lui non plus ne prépare pas
la question de Pilate.

1, Un doute pline sur Pauthenticité de Le 22,62 identique & Mt 26,75, Son
nhsence: tmnsformernit In perspective: I'msistance porterait alors sur Pacconplis
soment de ln prédiction de Jésos @ le disciple doil reconnaitre que Jésos avail Lout
préve ; Lo 2261 répond & 'nvance & ln dérision de 22,64 : ¢ Fais le prophéte »,
el prépare 22,60-T1.
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Luc, lui. la prépare. En bon historien, il commence par donner
la parole aux accusateurs, qui énumérent leurs griefs, parmi lesquels
vient la prétention de Jésus @ la royauté messianique (23,2). La
question de Pilate parait alors naturelle,

En lappelant le « roi des Juifs » on transpose, en effet, an plan
politique, la dignité du Messie. C'est la déformer grossiérement la
déclaration de Jésus, mais conserver cependant un reflet de la réa-
lité. Saint Jean fera & ce sujet une mise au point (Jn 18,33-38).

2. Ensemble de la composition

MARC : LES JUIFS CONTRE LE ROI DES JUIFS

L'absence de toute préparation ne fait que mieux ressortir, chez
Marc, la question de Pilate. Le procés romain est le procés du « roi
des Juifs ». Le titre reviendra plus d'une fois sur les levres du gou-
verneur (15,9.12); les soldats romains le reprendront & leur tour
(15,18) et il inspirera leurs jeux cruels.

Proces étrange, car ce sont des Juifs qui s'y acharnent contre le
roi des Juifs et celui-ci ne répond rien (15.3-5). Deux sciénes se
suivent. La premitre cst l'interrogatoire. Aprés la question initiale,
les grands prétres accusent, Pilate essaie de s'informer, Jésus se tait.
Pilate reste tout déconcerté !

La deuxidme scéne ne sera pas moins déroutante. Le « roi des
Juifs » y est mis en compétition avec un émeutier homicide. Lequel
ffaul-il libérer ? lequel chiitier 7 Le procurateur romain propose de
hbc%mr le roi des Juifs (15,9), qui n’a commis aucun crime (15,14),
mais la foule des Juifs, excitée par les grands prétres, veut qu'on

inflige & son roi le supplice romain, la croix (15,13.14), et Pilate,
finalement, céde.

MATTHIEU : LE PEUPLE D'ISRAEL ET LE SANG DU
CHRIST

Dans Ie réeit de I'interrogatoire, Matthieu n’introduit que quelques
fetouches de style. Son apport particulier se place dans I'épisode
de Barabbas, auquel il ajoute deux éléments: Iintervention de la
fum_mrlz de Pilate (27,19), et la scéne du lavement des mains (27.24-25),
Mais il ne sagit pas de simples insertions, Matthieu reprend tout

Pensemble et nous présente unc nouvelle composition, admirable-
ment construite,
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1. Au débit) les personnages en présence : le procurateur et la foule,
et la question qu'ils doivent trancher : lequel relicher ? Barabbas ou
Jésus? (27,15-17).

2. Des depk chtés s'exercent des influences : docile & une prémonition
Ofegué ent songe, la femme de Pilate reconnait en Jésus un « jusie > et
“Intervient en =a faveur auprés de zon mari (27,19) ; aupris de la foule

juive, par contre, grands prétres et anciens agissent en fayeur de

Barubbas et contre Jésus (27.20).

3. Vient alors le dialogus entre Pilate et la foule: Lequel délivrer ?
Barabbas. — Que faire de Jésus? Le crucifier. — Pilate essaie une
objection, mais la foule n'en démord point (27,21-23).

4. Une mise en scéne exprime alors les positions prises. Pilate, en se
lavant les mains, refuse de prendre la responsabilité de la mort de
Jésus. Le peuple déclare l'assumer (27,24-25).

5. La conclusion répond au début; Pilate reliche Barabbas et livre
Jésus au supplice (27,26).

Dans Valternance régulidgre de cette composition concentrigue,
I'intention doctrinale et ecclésiale apparait clairement ; il s'agit une
fois de plus des rapports du Christ avec le peuple d'Israél. Alors
que la femme du paien intercéde pour « le juste », la fille de Sion
exige 4 grands cris la mort de son Messie, de son Christ (au lieu de
parler comme Marc du « roi des Juifs », Matthien met ici par
deux fois « Jésus que 'on appelle Christ » 27,17.22). La responsa-
bilité que Pilate repousse, « tout le peuple » la prend sur lui (27.35).
Cette position adoptée par le peuple de I'ancienne alliance marque
un tournant dans 1'histoire du salut : désormais, pour entrer dans le
Royaume de Dieu, chaque Tsraélite devra se convertir et s'agréger
i la nouvelle alliance scellée dans le sang de Jésus (Mt 26,28).

LUC: L'INNOCENCE DE JESUS

Chez Luc, le procés romain se trouve décrit selon une autre pers-
pective et regoit d’autres compléments. Nous avons déji signalé la
liste des chefs d'accusation, mise au début de I'interrogatoire (23,2).
L’accnsation est relancée ensuite, précisant 'origine galiléenne de
Jésus (23,5). Cela donne lieu i une nouvelle péripétie, que I'histo-
rien a soin de raconter : le renvoi de Jésus A la juridiction d'Hérode.
Mentionné dans un scul passage de Mt (14,1-12) et deux de Me, le
tétrarque apparait en six passages de Lc.

Cette rencontre présente pour Luc un intérét spécial ; elle Iui four-
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nit 'occasion de stigmatiser une fausse maniére de sintéresser i
Jésus, par curiosité et goit du divertissement, sans la moindre dis-
position 4 un engagement personnel. Pareille attitude n'obtient rien
de Jésus. Elle se retourne alors en un rejet méprisant. Clest au
cours de la comparution devant Hérode que Luc parle de dérisions,
brigvement d'ailleurs (23.11). A la fin du procés, il s'abstiendra de
décrire les cruautés romaines.

Du fait de ces diverses modifications, le récit de Luc se divise en
trois épisodes :

. Comparution devant Pilate, qui renvoie & Hérode (23,2-7);
2. Comparution devant Hérode, qui renvoie a Pilate (23,8-12) ;
3. Convocation générale, ol Pilate finit par céder aux Juifs (23,13-25).

Dans le dernier épisode, le personnage de Barabbas perd de son
importance. Son nom, répété cing fois en Mt, n'apparait qu'une
seule fois en Le (23,18). Le troisitme évangéliste éprouve de la
répugnance i insister sur cette mise en paralléle de Jésus avec un
meartrier. Ayant d0 I'évoquer, il se préoccupe de faire bien perce-
voir le contraste (23,25).

Son théme principal est, en effet, I'innocence de Jésus. Aussitot
aprés sa question initiale, Pilate déclare qu’il ne trouve contre
l'accusé aucun motif de condamnation (23,4). Cette prise de posi-
tion surprend le lecteur, car rien ne 'explique dans ce qui précede ;
pour en rendre compte, il faut recourir aux développements du
IV® évangile (In 18,33-38). Elle caractérise d'autant plus nettement
la perspective de Luc.

De fait, la déclaration d'innocence est reprise et amplifiée dans la
suite : au v. 14, on Pilate s’appuie sur sa propre enquéte ; au v. 15,
ol il interpréte dans le méme sens le comportement d'Hérode. Pilate
revient une quatrime fois sur le sujet lorsque les Juifs réclament
la mort de Jésus (v. 22). Conséquent avec lni-méme, le procuratenr
exprime plusicurs fois son intention de reldcher Jésus (vv. 16.20.22).
Mais les clameurs des Juifs s'y opposent et Pilate, de guerre lasse,
finit par « livrer Jésus & leur volonté » (v. 25).

Cette description de l'attitude de Pilate refléte sans doute le
loyalisme de Luc envers Rome, mais elle constitue surtout & ses
Yeux l'occasion de souligner avec vigueur I'absence compléte de
culpabilité en Jésus, Le disciple fidéle ne cesse d'insister sur ce
point, qui fonde sa vénération pour le Christ souffrant. 11 sait aussi
qu’il y a la une importante lecon pour les chrétiens. §'ils sont
Irainés devant les tribunaux, cela ne doit pas étre par leur faute,
s, 4 Pexemple de leur maitre, en raison de leur fidélité & accom-
plir Ia volonté de Dieu (cf. 1 P 4,15-16).
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V. LE CAQVAIRE

Cuudmmé au sup;rhm dt- la croix, Jésus est maltrmté par lcs

cnrnpnmmn des émngﬂes nous invite ici & une considération l_ﬂug
attentive que jamais.

MARC: DES TENEBRES JAILLIT FINALEMENT LA
LUMIERE

1. Le déroulement du récit

Située entre deux mentions paralléles de la crucifixion qui est en
vue (« pour qu'il soit crucifié » Mc 15,15 ; Mt 27,26 ; - et: « pour
le crucifier » Mc 15,20 ; ML 27,31), Ia scéne de dérisions se présente
comme le prélude de D'exéeution du condamné (Me 15,16-20;
Mt 27,27-31 ; rien dans Lc). Les soldats s’y empressent d'illustrer le
verdiet du procés romain par une mise en scéne appropriée: le
« roi des Juifs » recoit un manteau de pourpre, une couronne, des
hommages ; mais a4 couronne est d’épines et les hommages sont
des moqueries accompagnées de coups. Une fois de plus, le dessein
de Dieu se traduit dans les faits par une image inversée.

Vient alors l'exécution proprement dite. Dans le récit de Mare,
on peut distinguer six moments suceessifs @ 1. Réquisition de Simon
de Cyréne (15,21) ; 2. Crucifiement (15,22-27) ; 3. Moqueries (15,29-
32) ; 4. Téndbres (15,33-36) ; 5. Mort de Jésus et répercussions (15,
37-39) ; 6. Mention des saintes femmes (15,40-41).

L'encadrement du réeit (épisode de Simon au début, mention des
femmes & la fin) pourrait suggérer l'idée d'unc certaine association
aux souffrances de Jésus, mais les précisions apportées par Marc
vont dans un autre sens : Mare donne des noms, ceux des fils de
Simon, ceux de plusicurs femmes. Ces noms garantissent la réalité
des faits ; ils renvoient 4 des témoins qu'on peut interroger. Marc
proclame les événements du salut, événements déroutants mais qui
s& sont inscrits objectivement dans I'histoire humaine.

La suite du récit ne va pas 4 l'aventure, Mare s'entend & bien
disposer les détails significatifs que lui fournit la tradition évangé-
lique. Ce n'est pas par hasard qu'il place le titre de « roi des Juifs »
(15.26) entre denx mentions du crucifiement (15.25.27). Ce titre, nous
I'avons noté, caractérisait le procés romain (15,2.9.12.18) et le verbe
« crucifier » a scandé le méme procts (15,13.14.15.20). La position
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donnée & Jésus entre deux malfaiteurs (15,27) peut aussi se rappro-
cher de sa mise en p:lra]i&lu avee I'émeutier Barabbas (15,6-15).

Nous avons dong ici I'issue du pracés ramair. Lo parudm:u qui se
dessinait alors en paroles prend maintenant pleine consistance. Jésus
est reconnu comme « roi des Juifs », mais dans un contexte qui con-
tredit totalement cette dignité ; dénuement complet (on lui a enlevé
jusqu'd ses vétements : 15,24), humiliation supréme (pour assesseurs
il a deux bandits), impuissance du supplicié qui doit mourir.

La séric des mogqueries s'enchaine sans difficulté & la scéne du
crucifiement. Elle n'en o pas moins une orientation trés différente,
Ce n'est pas au proces romain qu'elle se réfdre, mais au procés juif,
dont elle reprend presque tous les éléments.

Un premier groupe d'insulteurs, les passants (15,29), correspond
au dénlé des faux-témoins. 1ls reprennent I'accusation portée alors
(14,58) : Jésus a prétendu détruire le Temple et le reconstruire en
trois jours. Un deuxiéme groupe est celui des juges (« grands prétres
et scribes » 15,31 ; cf. 14,53) ; ils rappellent la question posée lors
de Dinstruction et la déclaration messianique de Jésus, «le Christ,
le roi d’Isragl » (15,32 ; cf. 14,61-62). Cependant, Marc ne mentionne
pas ici la filiation divine : il a réservé cet €lément décisif pour le
retournement final (15,39).

Le contexte est un contexte de dérision, les faits ne cadrant pas
avec les prétentions altribuces A Jésus. Du point de vue humain, il
fandrait que Jésus descende de sa croix (15,30.32). Pour fonder sa
prétention & tout restaurer (en rebiitissant un nouveau Temple), il
devrait maintenant échapper lui-méme & la mort imminente. Pour
manifester ses pouvoirs de Messie, il devrait remporter & présent la
victoire sur ses adversaires. Alors on pourrait croire en lui (15,32),

L'évangéliste sail que cette maniére de voir est fausse, mais il la
laisse s'exprimer cruellement. Avee lui, nous subissons le choc de
la réalité et nous nous enfongons dans 'obscurité du mystére.

Vient alors 'heure du jugement de Dieu. Elle ne se présente pas
i'abord comme une heure de libération, mais comme une heure
d’oppression extréme. Les ténébres s'épaississent (cf. JI 2,1.2.10;
Ha 33.11; Am 89; elc.). Dans cette atmosphére accablante, le
cri de Jésus, citation du Ps 22, semble donner raison aux insulteurs,
Ce n'est pas le Temple de Jérusalem qui se trouve délaissé par Dieu
¢t voué & la destruction, mais Jésus, qui a parlé contre le Temple.

L’humanité de Jésus subit une sorte d'exéeration, au sens étymo-
logique du terme, qui s'oppose & « consécration ». C'est le mystére
du paroxysme de I'épreuve, qui conditionne la perfection du don.
Cette exécration aboutit en fait — la suite du psaume le suggére, la
suite de I'évangile le montrera — & Ia pleine révélation du Fils de
Dieu. En acceptant jusqu'au bout la volonté du Pére, Jésus se
manifeste comme celui qui ne fait gu'un avec le Pére dans 'amour.
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Don de Jésus au Pere, don du Pére & Jésus, don de Dieu aux
hommes, tout $'accomplit en cet événement ténébreux.

Dict a « choisi d’habiter la nuée obscures (ef. 1 R 8,12; 2 Ch
6,1). Pour l'idstant, tout reste donc énigmatique et ceux qui assistent

\ 4 la scénen'y comprennent rien. Une derniére possibilité de salut

“gue,phis ou moins ironiquement, ils envisagent pour Jésus, ne se
réalise pas: Elie, « désigné pour apaiser la colére» (Si 48.10),
n'intervient en aucune fagon. Jésus doit boire la coupe jusqu'i la lie.

Il expire. 1l semble que tout soit fini au sens négatif du terme,
c'est-ii-dire que tout soit anéanti. En réalité, tout est fini au sens
positif do terme; tout est accompli.

Deux signes aussitht se produisent, qui attestent "accomplisse-
ment. Le premier concerne le Temple, dont le voile se déchire
(15.38). Le second consiste en une profesion de foi, que la morl de
Jésug fait jaillir des lévres du centurion : « Vraiment, cet homme
était Fils de Dieu» (1539). Ces signes peuvent paraitre peu de
chose. 11z n'en ont pas moins la valeur décisive d'une conclusion. 1ls
fixent le sens de I'événement et cela, de maniére inattendue, par un
dernier renversement paradoxal.

2. Révélation du Christ

Pour saisir pleinement leur signification dans la pensée de I'évan-
géliste, il faut étre attentif aux rapports que la composition du récit
€tablit entre ces signes et certaines donndes des scénes précédentes.
C'est 'ensemble, en effet, qui novs apporte la révélation du Christ.
Sans la finale, les éléments antéricurs restéraient comme en suspens
el on ne pourrait atteindre aucune certitude dans leur interprétation.
Mais réciproquement, la finale a besoin deux, pour metire en relicf
s véritable poriée.

a) La personne de Jésus

Prenons d'abord le dernier signe, le plus « définitif », qui con-
cerne la personne du Christ. La confession de foi du centurion qui,
ayant vu de quelle fagon JTésus était mort, le proclame Fils de Dien
(15,39) répond, d'une part, aux moqueries des prands prétres, qui
exigeaient, pour croire, de voir Jésus descendre de la eroix (15,32)
elle vient appuyer, d'autre part, la déclaration solennelle, tournée
par cux en dérision, ol Jésus s'était afirmé Fils de Dieu et avait
dit : « Vous verrez... » (14.62),

Déja perceptible au moment du procés, I'importance fondamen-
tale de cette déclaration solennelle se trouve ainsi confirmée par
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l'issue finale. 1l convient d'en considérer maintenant la portée doc-
trinale,

En demandant & Jésus &'l était « le Christ, le fils du Béni», la
question du grand prétre se référail aux promesses messianiques.
« Christ » et « Messie » sont des titres synonymes ; quant a la filia-
tion divine du Messie, elle était annoncée par l'oracle de Natan
(2 S 7.14) et proclamée dans le Ps 2.

A cette question, Jésus répond affirmativement, Mais aussitot il
ajoute des précisions qui fixent mieux le sens des termes. La ques-
tion du grand prétre élait, ceries, susceptible d'une réponse affirma-
tive ol l'orthodoxie juive n'aurait rien eu & critiquer, Mais Jésus
s'est affirmé Messie Fils de Dieu en un sens qui a éé jugé blasphé-
matoire par le Sanhédrin (Mc 14,64 ; Mt 26,65; Jn 19,7; 10,33).
Parce qu'elle unit dans une méme phrase les expressions du Ps 110,
qui concernent le Messie, et celles de Daniel, qui évoquent un Fils
de 'homme, sa réponse prend, de fait, une plénitude inouie, que
ces expressions n'avaienl pas séparément.

_ Le Ps 110 se situe dans la ligne du messianisme davidigue, 1]
invite le roi de Sion & siéger 4 droite de Dieu, mais rien ne dit dans
le psaume qu'il s'agisse d'une session céleste. L'expression pouvait
o comprendre d'une participation terrestre au pouvoir de Dieu :
le roi établi & Sion (v. 2) occupait « le tréne de la royauté de Yahvé
sur Israél » (1 Ch 28,5; cf. 1 Ch 29,23 ; 2 Ch 9,8), Certes, la tradi-
tion messianique tendait & rapprocher de plus en plus le Roi-Messic
de Dicu lui-méme et 4 lui donner des noms divins*, mais aucun
texte de I'A.T. ne conférait au Messie une réelle égalité avec Dieu
au plan céleste.

Quant & la vision de Daniel, elle se situe dans la ligne de la
Iradition apocalyptique, ¢'est-a-dire des théophanies impression-
nantes ol se révéle la Gloire de Yahvé, On peut la rapprocher, en
particulier, de la page d'Ezéchiel qui décrit I'apparition divine
&« comme une forme d’homme » tout en feu et en métal embrasé
(Ez 1,26-28). Comparée aux autres théophanies, la vision de Danicl
Présente plusieurs traits remarquables ;

- ce n'est pas une manifestation glorieuse de Dieu sur terre, mais
Une scéne qui se déroule au plan divin: «sur les nuées du
ciel » (7,13);

£ & ce plan apparaissent, non pas un seul personnage, mais deux :
d’abord « I'Ancien des jours », c’est-i-dire Dieu lui-méme, installé
Sur son trine comme dans les visions d’Isaie ¢t d'Ezéchiel (7,9)

& CL Is 7,04 ; 9555 10,0s; Jr 23,6 © Er 34,23, comp. 34,15 ; 37,2428 ; Za 128,
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ensuite, un Btre qui est « comme un fils d’homme » (7,13) et qui
Savance jusqu'a 1'Ancien ;

- alors quq)’[dzlns les autres théophanies, on ne s'approche de Dieu
‘qu'avee crajfite et tremblement (cf. Ex 3,6; Is 6,5), rien de sem-

SHiableci’est dit ici du Fils de 'homme; il se trouve, pour ainsi

dire, de plain-pied avec Dieu. Tl s'avance vers lui et regoit le pou-
voir divin (7,14), ] )

La prophétie, toutefois, reste confuse. Daniel ne dit pas qui est
ce « comme un fils d’homme » : personne concréte ou abstraction ?
homme ou &tre divin ? individu ou collectivité ? On voit au v. 18
qu'il représente «les saints du Trés Haut », mais de quelle fagon
les représente-t-il 7 comme leur ange ? leur chef ? un symbole ? Par
ailleurs. Daniel ne dit pas que ce personnage soit admis & partager
le trfine de Diew.

La déclaration de Jésus opére la jonction des deux textes en
annongant qu’on verra « le Fils de 'homme assis & droite de la
Puissance et venant avec les nuées du ciel » (Mc 14,62), Cette
fusion des deux traditions constitue une révélation nouvelle. Elle
exclut, en effet, le sens métaphorique tant pour l'une que pour
I'autre,

D'une part, le Fils de 'homme (Dn 7,13) nest plus une appari-
tion mystérieuse, mais un homme véritable, le descendant de David
en qui se réalisent les prophétics messianiques (Ps 110). D'autre
part, la session & droite (Ps 110,1) ne signifie plus simplement la
dignité royale, image terrestre du pouvoir divin, mais ce pouvoir
divin lui-méme, puisqu'il s'exerce au plan céleste (Dn 7,13). Clest
ainsi qu'en réponse A la question du grand prétre, Jésus saffirme
« Fils de Dieu » en un sens qui dépasse absolument les conceptions
courantes et il annonce que sa filiation se manifestera par I'exercice
de P'autorité proprement divine ® Voild ce qui provoque T'accusa-
tion de blaspheme, laquelle déclenche tout le reste: verdict du
Sanhédrin, sévices, remise 4 Pilate et finalement la mort en croix,

Celte chaine de conséquences parait contredire, nous I'avons noté,
Paflirmation du Christ. Comment les outrages subis peuvent-ils
s'accorder avec la position transcendante du Fils de Dieu ou méme
avec la dignité du Messie davidique, qui, selon les prophéties, doit
étre un vainqueur? En réalité, l'opposition n'est gqu'apparente.
L’abaissement de Jésus constitue, en effet, la réalisation d'une froi-

5, CL P, Lasarcun, Le « Wasphdme » de Jésur devans le Sanhédrin, dans Rech,
Sc, Rel, 50 (1962), pp. 7485, ou dons Chrizt vivant, essai sur la christologie du
Neowveau Teriamenst, Poris, 1966, pp. 147-163,
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siéme tradition prophétigue, réalisation qui garantit, disons mieux ;
qui rend effective la jonction des deux autres,

Cette troisidme tradition est celle qui atteste la nécessité du sacri-
fice personnel et sa fécondité dans le cadre du dessein de Dieu. Elle
a pour fondement I'histoire des hommes de Dieu : Isaac mené& au
sacrifice, Joseph vendu par ses fréres et devenu leur sauveur, Moise
rejeté par ceux qu'il veut libérer, les prophétes persécutés, les justes
souffrants dont la priére emplit les psaumes. Cette longue suite de
figures bibliques aboutit a la prophéiie du Servitenr de Yahvé qui,
dans un abaissement déconcertant, donne sa vie en sacrifice (Is 53,
10} et obtient ainsi, avec la justification des multitudes (53,11s),
une stupéfiante glorification (52,13).

Loin donc de contredire la prédiction solennelle de Jésus, le con-
texte d’humiliation et de souffrances qui I'accompagne est le moyen
paradoxal choisi par Dieu pour en amener I'accomplissement. Pour
que sa gloire de Fils de Dieu pénétre parfailement sa nature
humaine, il fallait que celte pature, héritée d’Adam, subit une
refonte totale au creuset de la Passion et fit renouvelée de fond en
comble par I'obédissance filiale de la croix.

Mais rien de cela n'apparait 4 premiére vue. Clest une image
inversée, un négatif, que les événements donnent d’abord du mystére.
La lJumitre ne se met & jaillir qu'au moment des plus noires
iénébres - lorsque Jésus est mort, la parole du centurion atteste sa
filiation divine. Tel est le point le plus important du témoignage
de Mare.

by Leuvre du Christ

En méme temps que la personne du Christ, I'issue finale révéle
son ceuvre. C'est le sens de l'autre signe, qui est, lui aussi, soigneu-
sement préparé. La déchirure du voile du Temple (15,38) répond
dux moqueries des passants (15,29) et authentifie, de manigre impré-
vue, la prédiction rapportée au procés concernant la destruclion
du Temple (14,58).

Dans ce cas comme dans le précédent, la triple correspondance
€claire l'intention de I'évangéliste. Lorsque, parmi les nombreux
faux témoignages déposés devant le Sanhédrin (14,56), Marc n'en
retenait qu'un seul, ce n'était pas sans raison. Au-deld de la pré-
sentation tendancicuse (« je détruirai.., »), il reconpaissait une véri-
table prophétie (cf. 13,15). Le sens de celle-ci n’apparaissait pas non
plus au moment méme. Mais les chrétiens I'ont ensuite percu A la
lumigre de la croix et de la résurrection. Ce que Jean déclarera
explicitement (Jn 2,215), Marc le suggére par le choix de ses termes
et par les correspondances dans la composition du récit.

La prédiction de la destruction du Temple n'était pas une vaine
menace, Le signe de la déchirure du voile en garantit la véracité, Il
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montre en' théme temps que cette destruction est lide & la mort de
Jésus. Entre 18 corps mortel de Jésus et le « sanctuaire [ait de main
d*homme » (Mc 14,58) existait unc mystérieuse solidarité. On ne

pouvait frapper I'un sans atteindre l'autre. Parce que le Temple,

"\ &sonillé par le péché des hommes (cf. Mc 11,17), était voué & la

[9J]]

destraetion, la nature humaine de Jésus a subi ln mort. Et récipro-
quement, parce que le péché des hommes a causé la mort de Jésus,
le Temple terrestre est désormais comme vidé de sa substance. 11
ne pourra plus se maintenir et 'ancien ordre de choses dont il
était la clé de volte, périra avec lul.

Mais il n'y a pas simple abolition, La prédiction comporte une
phase posilive, qui s'enchaine immédiatement & la phase négative de
la destruction. L’ancien Temple doit étre aussitdt remplacé par « un
autre, non fait de main d’homme » (14,58). Au Calvaire, 1a parole
du centurion témoigne de cet enchainement, car elle est en rapport
avee 'édification du nouveau sanctuaire. Elle préfigure 'adhésion
des paiens & la foi et leur entrée dans le nouveau Temple, « maison
de priére pour toutes les nations» (cf. Mc 11,17, citant Is 56.7).

La prédiction, il est vrai, prévoyait un délai de trois jours, évo-
quant par la le mystére de la résurrection. Et certes, le Temple non
fait de main d’homme n'est rien d’autre que le corps mystique du
Christ ressuscité (ef. Jn 2,19-22). Mais Marc nous fait comprendre
ici que cest la mort méme de Jésus qui produit la résurrection.
Acte de supréme obéissance filiale (cf. 14,36), la mort de Jésus
réalise 'union parfaite de son humanité avec Dieu et aboutit donc
a la formation de I'homme nouveau, parfaitement consacré par
I'invasion de la Gloire de Dien (of. Ex 4034 : 1 R 810; 2 M 2.8);
en d’autres termes, elle aboutit & la résurrection, C'est ainsi qu'elle
fonde positivement le nouvesu Temple, dans lequel on entre par
la foi.

Les rapports qui existent entre le théme du Temple et les trois
courants de tradition biblique évoqués plus haut se laissent discer-
ner sans difficulté,

C'est avec le courant messianique gqu'ils sont le plus étroits. Selon
le récit biblique, I'oracle de Natin, qui se trouve & l'origine de
l'attente du Messie, a été proféré pour répondre & l'intention expri-
mée par David de bitir une maison & Yahvé Ce n'est pas David
qui biitira une maison pour Dicu, mais Dieu qui bitira une maison
pour David en lui « suscitant » un descendant. Et ce descendant, fils
de David reconnu comme Fils de Dieu, bitira le Temple de Dicu
(2 8§ 7.2-17).

Dés lors, la relation établie entre le Fils de David et le Temple
de Dieu ne cessa pas d'étre consciente dans la tradition d'lsmél.
Temple et dynastie sont solidaires. La catastrophe nationale de 587,
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prédite par Jérémic (Jr 21,11—22,9; 26,1-15), confirme de maniére
tragique cette communauté de destin et transforme profondément
la perspective en introduisant dans le théme la phase négative de
la destruction du Temple et de la destitution de la dynastie,

Au-deld de la destruction, la promesse de Dieu conservait sa
valeur, Jérémie I'attestait déjh (33,14-22). Exéchiel, a son tour, unit
dans une méme prophétie I'annonce du régne messianique et celle
de P'établissement par Dicu de son sanctuaire (Bz 37,25-28). Au
retour de 'exil, c’est un descendant de David, Zorobabel, qui se met
i rebitir le Temple (Esd 35 5; Za 49) et lorsque le Chroniste
repense histoire d’Lsraél, il la centre tout entiére sur ce double
foyer : lignée de David et Temple de Jérusalem,

Le récit de la Passion constitue |'aboutissement de cette longue
trudition, dont il synthétise & merveille tous les éléments. Le théme
du Temple y est inséparable du théme messianique. La phase néga-
tive de la destruction du Temple et de I'humiliation du Messie y
prépare paradoxalement la phase positive de la glorification du
Messie et de la reconstruction du Temple. Dans le mystére de la
Passion, le fils que Dieu a donné & David s¢ manifeste comme
Fils de Dieu et reconstruit la maison de Dieu. Glorification et
recomstruction ne font méme qu'un, car, nous 'avons dit, le nou-
veau Temple n'est autre que 'humanité glorifiée du Christ

Repris & cette profondeur inouie, le théme du Temple rejoint la
prophétie du Serviteur souffrant, ln phase de destruction corres-
pondant aux souffrances, lu phase de reconstruction a la glorifi-
cation du Serviteur et & la fécondité de son sacrifice “.

Quant au rapport avec la prophétie de Daniel, il est facile i éta-
blir, plusieurs textes bibliques rattachant le Temple & la tradition
des théophanies (Ex 40,34 ; 1 R 8.10; 2 M 2.8).

Nous achevons ainsi de voir que les quelques phrases de Marc
situent au Calvaire méme l'accomplissement du dessein de Dieu, le
point de rencontre et de fusion des traditions bibliques. Parce qu’il
réalise en méme temps des prophéties quon autait pu croire incon-
ciliables et dépasse toute attente par cette synthése existentielle
imprévisible, I'événement du Calvaire porte la marque divine. 1l
révitle la personne et 'eovre du Fils de Dien.

6. Dans la tradition jolve, ln Haison des thdmes esl opérte de monibre remar-
quable par lo Targum de Jonathun, Troduisint [eafe, le Targum identifie explich
tement fe Serviteur de Yahvé au Messle : & Voiel que prospérera mon Serviteur,
e Messie. . » (Is 52,13 ; cf. 53,10), il précisc ensuite que le Serviteur-Messie & cons-
trtirn |¢ Samctuaire 3 et il applique an Sanctoaire les expressions qui, dans Ie texte

otiginal, concernent le Servitour @ & mis & mal & couse de nos péchés, livré A cause
dé now indquitds » (53,5,
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3. La .yép:kfl‘;fre

Ibme faudrait évidemment pas conclure que, la mort du Chnst
étant le chog/d ol jaillit la lumigre, on peut arréter 14 le récit et faire

N Qibstrastion’ de la résurrection. Ce serait se méprendre du tout au

oot sur lintention de 'évanpéliste. La mort du Christ ne lui appa-
rait pas comme un point d’arrét, mais comme un point de départ.
et c'est précisément en cela que consiste sa valeur. Les deux signes
qui manifestent sa fécondité la révélent comme un élan victorieux
vers la résurrection.

La mention des femmes, que Mare ajoute alors (15,40s), orienie
le lecienr dans le méme sens. Elle suggére déja IMapproche de la
résurrection, car ce sont les mémes noms gu'on retrouvera au début
du récit de Péiques (16.1).

Le récit de la sépulture confirme le méme enchainement entre
mort et résurrection. Ce récit atteste formellement la réalité de la
maort, surtout chez Marc qui fait état d'une vérification et emploie
un terme gree (ptdma) désignant la « dépouille mortelle » (15,44s).
Mais il confirme en méme temps le retournement de la situation qui
s'est amored ¢ il ne contient plus aucune note d'infamie; au con-
traire, un « honorable membre du conseil » (1543) prend soin de
donner & Jésus une sépulture digne de lui et ne craint pas de se
compromettre. Auprés de Pilate, la parole n'est plus aux adversaires,
mais & cet homme « qui attendait le royaume de Dieu ». En nous
amenant au tombean ef en nommant & nouveau les deux Marie
{(15.47), la finale nous prépare 4 la découverte du matin de Pdques.

MATTHIEU : FIN DE L'ERE ANCIENNE, NAISSANCE DE
L'EGLISE DU CHRIST

Il nous reste 2 examiner de quells maniére les deux autres
synoptiques rendent compte des mémes événements.

La composition de Matthieu ne différe pas sensiblement de celle
de Mare. On y retrouve les mémes correspondances internes. Comme
chez Mare, le récit du crucifiement et de la mort de Jésus est encadré
par la mention du Cyrénéen d’une part et par celle des saintes
femmes d’antre part. Au sujet du Cyrénéen, Matthieu garde plus
de sobriété: il ordonne mieux sa phrase sur les saintes femmes.

Comme chez Mare, le crucifiement est en rapport avec le procés
romain : on y retrouve le titre de « roi des Juifs »(27,37). Encadrées
par une double mention des deux larrons, les moqueries sont répar-
ties de la méme manigre: passanis, puis aulorités juives; elles
reprennent les éléments du procés juif : parole sur le Temple et
déclaration de messianité. Les heures de ténébres sont décrites
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comme chez Mare, la mort de Jésus est de méme suivie du déchi-
rement du voile du Temple et de la confession de foi du centurion.

Le schéma demeure done identique et il présente le méme contenu
de révélation (cf ci-dessus). Mais, griice 4 quelques différences de
détail, le texte de Matthien se fait plus explicite que celui de Mare,
Plus que Mare, Matthieu souligne ’accomplissement des Ecritures.
La boisson amére, offerte & Jésus & son arrivée au Calvaire et que
Marc désigne comme du « vin mélé de myrrhe », fournit 4 Matthieu
I'occasion d'évoquer le Ps 68, en remplagant la myrrhe par du
« fiel » (Ps 68,22 LXX : Mt 27.34),

Aux deux citations tirées du Ps 22 (partage des viitements el cri
d’abandon), Matthieu en ajoute une troisiéme : il se sert du psaume
pour compléter la formulation des moqueries dirigées contre Jésus :
« Il a eo confiance en Dieu ; qu'il le délivre maintenant, &'l s'inté-
resse & luin (27,43 ; of. Ps 22.9). L'addition, en finale, de celte
phrase du psaume donne au lecteur chrétien la clé de ce qui pré-
céde. Elle indique, en effet, que les dérisions subies par ls crucifié
correspondent aux prédictions de I'Ecriture et elle donne du méme
coup I'assurance de sa libération prochaine, car le juste du psaume
est effectivement délivré par Dien (Ps 22.23-32).

Alors que Mare réserve pour I'illumination finale le titre de « Fils
de Dieu », Matthien le rappelle 4 plusieurs reprises au cours du
récit (27,40.43.54). La filiation divine de Jésus est ainsi présentée
comme la donnée fondamentale dont dépend tout le reste : mystére
de Ia destruction el de In reconstruction du Temple, victoire du
Messie crucifié, intervention de Diea en sa faveur.

Matthieu, enfin, a orchestré de fagon grandiose les répercussions
de la mort de Jésus, et mis de la sorte en évidence la portée escha-
tologique de I'événement. A la déchirure du woile, il ajoute, pour
micux marquer la fin de 'ére ancienne, la mention d'un ébranle-
ment cosmigque (la terre qui tremble, les roches qui se fendent) ;
de plus, il marque aussitit 'avénement de 1'ére nouvelle en évoquant
des résurrections. La confession de foi du centurion, mise en rapport
avec ce bouleversement, est étendue & ses compagnons @ sa signifi-
cation prend ainsi plus de relief. 11 ne s'agit pas d’une réaction
limitée & un individu, mais du déclenchement, chez les paiens, d'un
mouvement de conversion destiné & prendre une grande ampleur.

Lors du procés juif, la déclaration de Jésus comportait chez Mat-
thieu un « dés ce moment» (26,64) qu'on ne lisait pas dans Marc,
Le sens de cette précision g'éclaire par le récit de la mort de Jésus,
Matthieu y montre bien que cette mort est '"événement décisif qui
déclenche la réalisation des paroles de Jésus, sommet de toutes les
annonces prophétiques : « dés ce moment » s'accomplit 'intronisa-
tion de Jésus comme Messie, sa filiation divine se manifeste et il
obtient pour I'humanité, méme paienne, 1'accds 4 la communion avec
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Dieu dans tn|nouveau sanctuaire. Une fois de plus, l'orientation
doctrinale et epclésiale de Matthieu marque I'ensemble de son réeit
el lui permet d'atteindre & une plénitude admirable.
__ Au récit d¢ la sépulture, semblable, en plus schématique, & celui
N\ :%,;,M%,,Mmmieu joint un épisode ol cette double orientation
“trouve-une dernibre occasion de s'exprimer : la garde du tombeau
(27,62-66). Les protagonisies en sont « les grands prétres et les
pharisiens », qui représentent le peuple de 'ancienne alliance. Dans
leur démarche, ils s'opposent aux «disciples » de Jésus. Théme
ccelésial |

Le point en litige est le centre méme du message de I'Eglise ; Ia
foi en la résurrection. Denx expressions en sont données : la premidre
rappelle la prédiction de Jésus (27,63), la seconde anticipe le témoi-
gnage apostolique (27,64). En rapportant ici cetle tradition — dont
la saveur apologétique se pergoit bien dans le passage qui la com-
pléte ultéricurement (28,11-15) — Malthicu fait mieux ressortir les
liens étroits qui unissent la Passion et la Résurrection : il exprime
plus clairement la doctrine.

L.UC : L'EFFICACITE DE LA CROIX POUR LA CONVERSION

Contrmirement 8 Matthien, Luc s'écarte considérablement du
schéma de Marc. C'est qu'il veut mettre en relief d'autres aspects
des événements. Plus que jamais, Luc écrit ici « I'évangile du disci-

le ».,

; L'encadrement du récit est déjh révélateur. Simon de Cyréne et
les saintes femmes ne sont pas présentés comme des témoins suscep-
tibles de garantir les faits, mais plutbt comme des exemples qui
entrainent le chréticn & s'associer de plus prés a la Passion de son
Sauveur. A propos de Simon, Luc évite de parler de réquisition ; il
choisit un mot de sens plus général « charger de.. », qui peut aussi
bien étre utilisé pour une mission de confiance que pour une peine.
La suite de la phrase est la formule de V'engagement chrétien :
« porter la croix derriére Jésus» (2326 cf. 923 ; 14.27). Ainsi
I'image de Simon constitue-t-elle pour chaque disciple un rappel de
s vocation & suivre veaiment le Christ,

Ouant aux saintes femmes, leurs noms n'étant pas mentionnés,
Iattention n'est pas attirde sur leur identité, mais sur leur attitude.
Elles font partie du groupe des amis qui « se fenaient Ji » et Luc
précise qu'elles « voyaient..» (23.49). Elles apparaissent comme
des figures méditatives, dont la présence invite le lecteur & contem-
pler, Iui aussi.

Luc a dailleurs pris soin d’amplifier ces indications. Aussitdt
aprés la mention de Simon, il montre une grande foule qui suit Tésus
et des femmes qui se lamentent. Les paroles que Jésus leur adresse
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contiennent un appel & la vraie conversion: « Ne pleurez pas sur
moi, pleurez sur vous.. », appel accompagné d’une mise en garde
devant les chitiments de Dieu : ¢ 8i I'on [ait cela au bols vert, au
bois see qu'arrivera-L-il 7 » (23,27-31),

Méme amplification & la fin : « Toutes les foules présentes & ce
spectacle, aprés avoir contemplé ce qui s'était passé, retournaient en
se frappant la poitrine » (23.48). Le dernier geste décrit correspond
a lattitude demandée par Jésus aux filles de Jérusalem. Le détail
précédent a dailleurs &¢ préparé dans le cours du récil : au moment
du crucifiement, Luc a noté que le peuple était la 2 contempler
(23,35),

Au disciple qui le contemple, Jésus donne, sur le Calvaire, I'exem-
ple du pardon des offenses : « Pére, pardonne-leur, car ils ne savent
ce quils font » (25.34). C'est I'accomplissement de son précepte
d'amour des ennemis, sur lequel Luc a particuliérement insisté
(6.27-36; 17,3). Le premier martyr, Etienne, s'engagera généreuse-
ment sur la méme voie (Ac 7,60),

Les moqueries sont disposées selon un ordre différent, qui ménage
une perspective nouvelle, On peut remarquer d’abord qu’il y a gra-
dation descendante dans la dignité des personnages. En premier
licu viennent « les chefs » (23,35), qui évoquent la déclaration du
proces juif : « ... il est le Christ élu de Dieu ». Ensuite 8'approchent
« les soldats », qui utilisent I'appellation du procés romain : « Si tu
es le roi des Juifs.. » (23,365). C'est & cet endroit que Luc place
I'épisode du vinaigre, donné par les soldats, et qu'il mentionne
linscription désignant « le roi des Juifs » (23,37,

Vient enfin le tour des deux malfaiteurs, Que Jésus soit méprisé
méme par ses compagnons de supplice, ¢’est bien le comble de
I"humiliation. Mais il se produit ici un retournement de la situation :
I'un des malfaiteurs refuse de s'associer aux outrages proférés par
l'autre, il confesse leur culpabilité & tous deux, reconnait I'innocence
de Jésus et dans une humble demande exprime sa foi. Jésus répond
& cette foi en lui annongant que la demande sera exaucée le jour
méme : « Aujourd’hui, tu seras avec moi dans le Paradis » (23.43).

C'est de cette facon que Luc atteste V'efficacité du sacrifice de
Jésus ; la croix de Jésus transforme le monde en produisant la con-
version des dmes et en leur ouvrant le paradis. Avee le bon larron,
c'est chacun de nous qui s voit invité & considérer les souffrances
de Jésus et 4 faire un examen de conscience : « Nous, nous avons
ce que nous avons mérité... mais lui n'a rien fait d’anormal » (23,41).

En méme temps que le repentir, la croix de Jésus fait jaillir I'in-
croyable renouvean dune confiance denfant; « Jésus, souviens-toi
de moi quand tu seras entré dans ton royaume» (23.42). Et la
reponse de Jésus montre que cette confiance est pleinement fondée
le crucifié ouvre toutes grandes les portes de la miséricorde (cf. Le
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636 15; 18.9-14) ; il réalise, mais & un tout autre plan, ce que le
premier larron le défiait de faire: « Sauve-toi toi-méme et nous
i (23.39).
auiﬁnnz:;nftimjt de la mort, le récit de Luc comporte de nouveau
Sdeischingéments de disposition qui transforment le sens des détails.
Le déchirement du voile du Temple est signalé en méme temps que
les ténébres de la sixiéme heure. Les deux traits, qui, séparcs. cons-
tituent chez Marc 'annonce (ténébres), puis i'atmsl:!_tmn (déchire-
ment du voile) du jugement de Dieu, deviennent plutdt 'expression
‘ il universel (23,44s).
: Iﬁ;dﬁh;%c;iuq d::mm: I'exemple du parfait ahar'u]:m entre les
mains de Dicu. Cette attitude, exprimée 4 l'aide d'un vcrset.du
Ps 31 (Lc 23.46) illustre de fagon définitive les legons transmises
en Le 12. A la différence de Marc et de Matthieu, Luc ne répéte pas
sur le Calvaire que Jésus est le Fils de Dieu, mais il montre plus
clairement qu'eux P'attitude filiale de Jésus, qui meurt en invoquant
le nom du « Pére®n (2346 cf. 23,34} ﬁtn‘SI, jusqu_'.‘t Ia fin, Luc
insiste-t-il sur 'exemple donné par Jésus. Leyclumalmn du centu-
rion constate alors que « cet homme élait un juste » (23.47).

Les derniers versets, dont mous avons déja parlé, vont dans le
méme sens que 'épisode du bon larron, Luc n'évogque pas le rem-
placement de I'ordre ancien par une ére nouvelle ; il ne donne pas
dans son récit la méme importance que Marc et Matthieu au théme
du Temple et il manifeste peu d’intérét pour les évocations eschato-
logiques. Mais il se montre attentif aux répercussions intéricures
des événements et & tout ce qui touche aux relations personnelles
avec le Christ. C'est pourquoi il termine en suggérant une attitude
de contemplation et en insistant sur l'efficacité de la croix pour la
conversion des coears (23,48s), j ; P ‘

Lorsqu'il raconte ensuite I'ensevelissement, Luc souligne I'intégrité
morale de Joseph d’Arimathie (23,51) et le dévouement des saintes
femmes, qui aussitot préparent des parfums (23,56). Ce dernier trait
prépare immédiatement le récit de la résurrection.

CONCLUSION

L'étude des récits de la Passion a confirmé, nous s::m]ﬂn:-t-il.
nos observations préliminaires et leur a donné plus de consistance.
Mettant en cuvre les matérinux que leur transmettait la tradition
primitive, les trois synoptiques ont su, chacun & sa fagon, en exploi-
ter admirablement les richesses : Marc insiste davantage sur le choc
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des faits, Matthien montre le Christ dans la lumidre de l1a foi et
définit la situation de I'Eglise, Luc considére surtout le rapport
personnel avee le Seigneur Jésus,

Chez aucun d'eux, la Passion et la mort de Jésus ne sont présen-
tées comme des événements négalifs. La mort en croix n'apparait
pas comme un échec, annulé bien vite par la victoire de la résur-
rection, comme un €pisode malheureux qu'on s'empresserait d’ou-
blier. Elle constitue, au contraire, une réalisation positive, qui, en
accomplissant les Ecritures, révéle la personne et achéve I'ceuvre de
Jésus.

L'attente messianique est comblée (Ps 110), mais aussi Iespoir
apocalyptique d'une manifestation décisive de Dieu (Pn 7). La
souffrance des justes trouve son aboutissement parfait (Ps 22). En
acceptant d'étre le Serviteur humilié (Is 53), Jésus entre en effet
dans sa gloire, gloire qui n'est pas celle d’'un Messie terrestre, mais
celle du Fils de Dieu, Du méme coup, la condition religieuse des
hommes se trouve transformée : le Temple matériel fait place & un
organisme vivant, spirituel, o les croyants entrent véritablement
en communion avee Dieu.

Clest ainsi qu'éelairés par la lumitre de la Résurrection, les
évangélistes ont vu dans la mort méme de Jésus 'acte qui transforme
notre monde en l'ouvrant & Pirruption de la gloire de Dieu. Ni
Mare, ni Matthieu, ni Luc n'attendent la Résurrection pour attester
Finstauration de I'ére nouvelle ; c’est 4 la mort de Jésus qu'ils en
marquent le début. Marc le reconnait & deux signes inattendus :
Matthien le proclame en décrivant d'amples répercussions cosmi-
ques ; Luc évoque les conversions,

De cette vision de foi découle la conception de la vie chrétienne
qui se retrouve dans tous les écrits du N.T. Son espoir d’un bonheur
céleste ne conduit pas le chrétien & fuir la réalité doulourcuse et
humiliée du monde présent ; le chrétien n'attend pas passivement
une intervention de Dieu qui le sorte par enchantement de sa con-
dition. La foi ne le fait pas décoller du réel. Le chrétien s'applique
jour aprés jour A rejoindre dans la réalité humble et déconcertante
de sa vie, l'intervention secréte mais décisive de Dieu.

Il sait qu'il faut « passer par bien des tribulations pour entrer
dans le Royaume de Dieu » (Ac 14,22) ; il sait que la participation
a la gloire du Christ implique la participation & ses souffrances
(Rm 8,17; 2 Co 4,10s: Ph 3,10s; 1 P 4,13) et c’est pourquoi
I'épreuve ne renverse pas sa confiance et sa fierté, mais leur assure
un fondement plus ferme (Rm 53 ; Je 1,2-4; He 127 : Ac 541).




Notes doctrinales

I.a Passion de Jésus

PAR CHRISTIAN DUQUOC
Membre du Comité de direction de « Lumiére et Vie» (Lyon)

La liturgie du dimanche précédant la célébration de la Résurrec-
tion est consacrée & une double mémoire ; l'entrée de Jésus & Jéru-
salem dans une apparence de triomphe et sa Passion, Les articles
exégéliques de ce numéro ont abondamment commenté I'aspect
historique, littéraire et kérygmatique des textes scripturaires véléro-
testamenlaires et néotestamentaires unifiés par la Lturgie. Cette note
doctrinale, tenant compte des apports précédents, s'oriente dans une
voie différente. En effel. ce qui est rappelé chaque année aux cro-
vants n'a pas pour but d'entretenir une nostalgie du passé, ou un
remords sans avenir des errements de nos ancétres. La Parole
proclamée a une actualité, non ajoutée artificicllement au sens des
événements eux-mémes, mais émanant d'eux : la permanence de I_:-l
proclamation de ces réeits au cours de I'histoire de T'Eglise depuis
vingt siecles atteste leur actualité. Mon commentaire se bornera
donc & rendre intelligible le lien entre la mémoire de la P‘assmrn
et sa signification présente. Dans ce but, je SiETE-'ﬂCFﬂI d'abord 1"ambi-
guité de la mort du Christ, ensuite les picges de la relecture
croyante, enfin la portée présente de ces récits.

L’ambiguité de la mort de Jésus

Les récits de la Passion ne sont pas des chroniques neutres. La
mort du Christ a cessé d’étre un fait inintelligible pour les disciples.
L'affort de la communauté chrétienne primitive a porté sur 'intel-
ligibilité scripturaire de cette mort. A Vanhoye, dans son commen-
taire des trois récits synoptiques de la Passion, montre clairement
comment cette intelligence scripturaire des événements est 4 la
fois unifiée et différente, Marc et Luc n'ont pas le méme point de
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vue, mais ni pour Mare, ni pour Lue, la Passion et la mort de Jésus
ne sont des événements accidentels et imprévisibles dont il faudrait
ne plus parler. Au contraire, pour Fun et Iautre, 'assurance de la
Résurrection, loin de les détacher de ces événements, leur permet
d'en discerner le sens que les disciples n'avaient nullement saisi
lorsqu'ils y participaient. L'épisode lucanien des disciples d'Em-
maiis (Lc 24,13ss) décrit fort bien le processus qui a conduit la jeune
Eglise i intégrer & sa foi, comme un événement salvifique, le chemin
humiliant de la Passion.

Les récits synoptiques ne masquent pas le sens de ce qui est
advenu, ils le dévoilent, mais ils le dévoilent de telle fagon que nous
sommes tentés d'oublier I'obscurité historique et humaine de ce qui
s'est joué le Vendredi Saint. La mort du Christ revét, dans ces récits,
une gloire qui est sa vérilé définitive, mais qui ne fut pas sa réalité
existentielle. Je voudrais insister sur cette réalité pour situer 'am-
biguité de la mort de Jésus,

La mort de Jésus, suite & un procés qui est présenté comme
odicux dans le cas des Juifs, et liche dans le cas des Romains,
nous parait étre un crime, conséquence de la méchanceté des chefs
du peuple. La réalité est moins simple. Le procés de Jésus est I'issue
naturelle d'un conflit qui remonte au début de sa prédication ambu-
lante. Les paroles et attitudes de cet homme, qualifié de praphite par
les uns et soupgonné d'étre le Messic par les autres, ont dérouté et
scandalisé. Déroulé parce que ni sa parole ni ses gestes ne §'accor-
daient 4 la tradition respectable reque des ancétres, maintenue et
transmise par la tradition officiclle, par les ascétes et les penseurs.
Scandalisé, parce que des attitudes de Jésus offusquaient profondé-
ment le respect de la Loi dont on fixait I'origine en Dieu méme.

La liberté avec laquelle Jésus parlait et agissait, sans référence
légale et sans justification officielle, conduisit les responsables du
peuple & un drame de conscience. 1 serait injuste de ne voir en eux
que des hypocrites, des rapaces, ou des méchants. Ils ne le furent
mi plus ni moins que ne le sont aujourd’hui les Frangais appelés
« moyens ». Grossir leur méchanceté ou leur hypocrisie nous inno-
cente. lls étaient bornés, incapables d'imaginer un Dien qui ne fot
pas conforme & I'opinion régnante et qui Wapprouvit pas ce qui
s'était et toujours dil et toujours fait. Ce qui serait conservalisme
chez nous, Elait chez eux religion, car ce qui s'était toujours dit
et fait avait une garantie divine : la Loi. Jésus ne s'embarrassa pas
de cette garantie, il ne la méprisa pas (il aurait alors passé pour un
Lransgresseur el son cas n'elt pas éé dangereux), il ne la véném
pas non plus, il 'utilisa librement.

Tout en lui avait I'allure du prophéte, la parole, Iattitude, le mira-
cle méme, et pourtant tout en lui sapait 'organisation séculaire




I ——————— ———

20 o NOTES DOCTRINALES

de la religion) et faisait éclater 'image alors majoritaire de Dieu. Les
chefs du peuple, et ici il 8'agit surtout des Pharisiens, ascéles, pen-
seurs; hommes de haute vertu et moralité, ne pouvaient accepler ce
défi sans abandonner 'absolu de la Loi mosaique. Le chemin qui

ymenaite’ iomme 4 Dien selon Jésus était si différent 4 leurs yeux de

1a-voie biblique qu'il leur parut impensable que cet homme ne fat
pas un faux messie. Le procés est 'issue de ce drame de conscience,

Ce que j'appelle 'ambiguité de ln mort de Jésus tient & ce fait
paradoxal pour nous que l¢ Bien n'élait pas de facon évidente du
cOté de Jésus. Pour un procuraleur romain, qui jugeait avec ironie
la pensée religicuse juive, il était aisé de déclarer Jésus innocent :
il n'avait pas directement comploté contre César. Mais pour un Juif
fidéle, 'innocence de Jésus n'allait pas de soi. 11 bouleversait les
fondements idéologiques de la pation. De ce point de vue, personne
ne pouvait annexer Jésus, ni les Zélotes révolutionnaires, car ils
communiaient avee les Pharisiens dans le méme amour de la Loi,
ni les Sadducéens, prétres cultivés, moins sectaires, mais auxquels
la pensée d'un changement donnait le vertige, ni les Pharisicns,
moralistes rigourcux, heurtés par le laxisme de Jésus, ni le peuple,
attendant la restauration d'Israél,

Jésus avait ouvert un chemin si singulier que nul ne 8’y retrou-
vait, I fit donc 'unité contre lui, et & ses disciples méme sa mort
parut signer 'échec de sa prédication. La condamnation de Jésus
n'ést pas la conséquence d'une machination sadique: elle est le
fruit légal de son comportement.

La scéne de dérision au pied de la Croix est éclairante & ce sujet
(Mt 27,3944 ; Mc 1529-32 ; Lc 23,35-37) : les chefs constatent que
la voie de Jésus ne méne 3 rien. 'l est prophéte de Dieu, Dieu se
chargera de lui, Mais Dieu en le délaissant ralifie le jugement. La
Loj avait raison: la mort de Jésus, et non point son procés, le
range effectivement parmi les blasphémateurs puisque celui dont il
s%€tait prétendu le porte-parole ne le justifie pas.

Est-ce 4 dire qu'il n'existait aucune préparation dans la Loi qui
eilt rendu possible I'acceptation de la Parole de Jésus 7 Certes non,
mais le retournement demandé & des esprits nourris d’un seul com-
mentaire é&tait trop radical pour que la prédication seule P'opérit.
Les paroles de Jésus ont été entendues, elles corrcspondaient & un
désir latent de la religion judaique, trop de senitences s'accordent
A celles des Rabbi d'alors et aux phrases de la Bible pour qu'elles
n'aient pas éveillé un écho. Mais par leur correspondance & ce désir
latent, elles provoquérent la réaction de défense: rien ne conci-
liait cette espérance venue des temps les plus lointains de la Bible
et te comportement étrange. Dieu pouvait-il & ce point se contredire
dans ses envoyés 7
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11 fallait beaucoup de liberté pour se laisser investir par la forme
inattendue de la Parole millénaire. Les Juifs fidéles étaient trop
occupés de leur religion pour avoir cette liberté, « Les percepteurs
et les prostituées vous précédent dans le Régne de Dieu », leur dit
Jésus (Mt 21,31) % Mais alors ob est donc le Bien 5%l en va du
pécheur comme du fidele de la Loi? Cet homme est dangereux.
Caiphe avait fort bien exprimé leur sentiment: « Mieux vaut
qu'un homme meure pour le peuple » (Jn 18,14). La Parole de Jésus
sapait les bases de la nation. Dieu ne délivra pas Jésus, son entreprise
ne venait pas du ciel.

Aux yeux des contemporains, et les disciples ne font pas excep-
tion, la mort de Jésus parut justifier I'opinion que les chefs du peu-
ple portaient sur sa prédication. La relecture que les évangiles
nous donnent des événements de sa Passion ne va pas sans danger,
elle rend évident ce qui ne 'avait aucunement paru.

Les piéges de la relecture croyante

Utiliser le mot « piége » lorsqu'il s’agit de qualifier une relecture
faite & la lumiére de la Résurrection peut choquer. Le qualificatif
n'est pourtant pas injustifié, L'article de A, Vanhoye sur les récits
synopliques de la Passion indique bien la grandeur et la limite du
genre littéraire choisi par les évangélistes, La mort de Jésus a cessé
d'étre le scandale brut qu'elle fut pour les disciples.

Mare qui, pour plus d'une raison, semble rapporter avec le moins
de réinterprétation des épisodes pris sur le vif dont il cite les témoins,
ne mangue pourtant pas d'un dessein théologique : la mort de Jésus
est une nécessité du dessein sauveur de Dieu, elle est déja la mani-
festation du Fils, La scéne finale (Mc 15,38-39) dans laquelle le
centurion confesse le Fils de Dieu et le voile du temple se déchire,
signifiant l'abolition de I'Alliance ancienne et ['universalité de la
nouvelle, donne le ton au récit, L'événement cruel en méme temps
que banal de la mort d'un prédicateur ambulamt malheurcux est
élevé 4 la hauteur d'un événement divin, théologique.

Matthieu et Lue, sous des formes diverses et avec des molivations
fort différentes, obéissent & un projet doctrinal, 'un plus axé sur
I'éclatement de I'ancienne Alliance par la faute du peuple juif et sa
continuité dans la communauté chréticnne, l'autre plus attentif ao
caractére exemplaire de Jésus, juste souffrant.

1. J. Grosman, La Bible. Nouveaw Tesiement (Lo Pléinde), Parls, 1971. — Juri
lise cette tmduction qui emploie avec bonheur le mot courant a percepleur s,
tout en mppelunt qu'a Pépoque coux-cl dajent de grands voleurs.
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N Spas wncévénement particulier, elle est une mort pour nous, et les
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Jean, potrisa part, donne au condamné el au crucifié une majesté
et une dignité que seule la Résurrection pouvait rétrospectivement
prajeter.

Ces relectires sont pleinement justifiées : la mort du Christ n'est

“evangélistes ne sont pas des journalistes ou des chroniqueurs : ils
mettent en lumiére la raison « universelle » de cette condamnation.
s étoffent ce qui deviendra plus tard un article du Credo : « Tl est
mort pour nos péchés ». Les citutions de I'Ecriture dont Matthieu et
Jean truffent leur texte n'ont d'autres misons que d'armcher la
mort de Jésus & la banalité quotidienne pour nous vy faire percevoir
Iévénement inaugural de notre libération.

En quoi y a-t-il un piege possible ? Certainement pas dans la
lecture rétrospective @ la lumiére de la Résurrection. Elle est pleine-
ment justifiée, puisque la Résurrection déboute la mort de sa signi-
fication négative. Le pidge provient d'une tentation d'impatience : la
lumigre de la Résurrection, si elle situe la crucifixion dans sa vérité,
ne le fait qu'en assumant les dilférents niveaux du sens de cette mort.
Les récits de ln Passion ne sont pas séparables de ce dont ils sont
la conséquence.

Des exégites ou des théologiens n'onl pas craint d'isoler la Croix
et [n Résurrection du contexte historique et de Ia vie terrestre de
Jiésus. Si j'ai insisté sur I'ambiguité de la mort de Jésus. si j’ai signalé
le licn entre le procés et l'attitude antéricure de Jésus, c’est pour
souligner combien il est nécessaire de ne jamais arracher la mort de
Jésus & son enracinement historique. Les récits de la Passion ne le
font pas mais, séparés du reste de I'Evangile, leur témoignage a
P'égard de la qualité libératrice de la mort de Jésus, manquerait d’un
fondement humain. Ce drame se déroule entre des acteurs « surhu-
mains » : Juils ¢t Romains ne sont que des marionneties. L'insis-
tance sur les prophétiecs du Serviteur dlsaie tend & identifier
cette mort & un symbole universel. Les antagonistes sont des caté-
gories universelles, le péché, la mort, 'amour, le don. Jésus est le
lieu de ce drame, il n'en est pas acteur.

En réalité ln Passion de Jésus n'est pas séparable de sa vie ter-
restre, de sa Parole. Celle-ci, au méme titre que la Résurrection,
donne sans 4 sa mort. Jésus n'est pas mort de n'importe quelle mort,
il a été condamné, non par suite d'un malentendu, mais par son
attitude réelle, quotidienne, historique. La relecture qui saute immé-
diatement de la particularité de cette vie et de cette mort & un
conflit & métaphysique » entre la haine et 'amour, entre incrédu-
lité et le Fils de Dieu, oublie la multiplicité des médiations nécessai-
res i sa juste compréhension,
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Jen donne un exemple. La méditation de la Passion de Jésus
ne s'est pas toujours gardée d’un dolorisme suspect. Au lien d'inviter
a faire reculer effectivement le mal et la mort, elle a produit par-
fois une fixation malsaine 4 la résignation. La souffrance, la mort
ont élé ainsi glorifiées en elles-mémes, L'hymne de I'Epitre aux Phi-
lippiens (Ph 2,6-11), composée sur le schéma de 'Humiliation et de
I'Exaltation, non située dans la carridgre effective de Jésus, parait
glorifier I'Humilintion comme telle et en faire la condition nécessaire
de I'Exaltation. Ce schéma est formel s'il n'est I'explication de la
vie réelle de Jésus. L'humiliation de Jésus n'est pas n'importe quelle
humiliation ; la condamnation et la mort de Jésus ne sont pas
n’importe quelles condamnation et mort. Seule la combinaison entre
sa prédication et les récits de sa Passion garde d'interpréter ces
derniers hors de leur singularité historigue.

La mort de Jésus est le résultat d'un conflit particulier et non
l'illustration d'un drame universel. Jésus est « libérateur » dans sa
Passion parce que celle-ci résulte de sa Parole et de son compor-
tement « libérateurs ». 11 est « mandit par la loi » (cf. Ga 3,13), non
point parce qu'il aurait été un transgresseur, mais parce que son
action n'ayant pas €& prévue dans les calégories de la Loi, les
détenteurs de In Loi se sont empressés de le ramener dans le cadre
défini, La mort est 'aboutissement de son chemin de liberté, car
I'obéissance de Jésus n'est pas la soumission & un impératif, elle
est I'action s'accordant & la volonté libératrice de Dieu. Humaine-
ment, il donne & nouveau consistance aux hauts faits divins dont la
célébration retentit aux pages de la Bible. La leclure de la Passion
¢st chrétienne non seulement quand clle s'illumine de la clarté de
Piques, mais lorsqu'elle se laisse interpréter par les paroles et I'atti-
tude de Jésus qui sont la source effective du conflit.

Ce n'est pas sans raison que 'opposilion & Jésus s'est toujours
affirmée & I'occasion de faits simples : un diner avec des percep-
teurs, la liberté prise par Madeleine, la rémission des péchés 4 un
paralytique, une guérison un jour de sabbat. Jésus n'a pas écrit
de théorie : son comportement el les paroles qui le commentaient
ont suffi pour que chacun percoive le retournement imposé aux
vigilles assurances religicuses. La mesquinere, la sottise, la négli-
gence, la passion sectaire, I'incapacité a se laisser arracher & soi-
méme par 'avenir ont plus fait pour conduire Jésus au procés que
des crimes énormes. Ce sont des péchés communs qui ne lui ont
plus laissé de place dans notre monde.

C'est précisément le lien banal entre cette histoire et son lerme
dramatique, désormuis suisi dans la victoire de la Résurrection, qui
donne & la Passion de Jésus une signification universelle et donc
actuelle.




?4 = NOTES DOCTRINALES

Signification actuelle de la Passion

La Passion/ de Jésus est a interpréter & I'intéricur d'un double
contexte, celui de I'histoire conflictuelle de sa prédication prophéti-
gue et eelui’de la Résurrection. Le premier contexte fait de I'homme
qui-ew'a pas dérobé sa face aux outrages et aux crachats » (Is 50,6)
le prophéte et Je témoin. Le second contexte assure que sa lutte
n'a pas &té vaine. que In fidélité avee laquelle il a soulenu la cause du
« Royaume de Dicy » est en définitive victorieuse & un point jus-
qualors insoupgonné, puisqu’elle a brisé le destin le plus irrécusa-
ble, la mort. Mais elle a récusé ce destin, non par une opération
magique ou prodigieuse, elle I'a détruit en s'attaquant & la racine
de ce qui nous enchaine et dont 'esseulement de la mort est sym-
boliquement la conséquence.

Dans sa Passion, Jésus est donc un témoin ; il est « homme des
douleurs » parce que la transformation des rapports humains se
heurte &4 une telle conjugaison d'intéréts opposés, de haines ren-
trdes, de bétise triomphante que celui qui s’y engage & sans se retirer
en arridre » (Is 50,5) le paie de sa vie. 1l est témoin, non par sa
soulfrance et sa mort, mais parce que cette souffrance et cette mort
sont le fruit d’une liberté pour Dieu que rien n'a pu fliéchir: ni Je
pouvoir « messianique » que les tentations Iui décrivent comme
bénéfiques pour la libération du peuple, ni la pitié, ni la démagogie.
N'efit-il pas été plus immédiatement bon de répondre aux désirs
exprimés par tous, plutdt que de les inviter & emprunter un che-
min de liberté 7

Jésus est témoin : en ce sens, il meurt martyr. Il exprime ainsi 500
amour du Régne de Dieu et son infini respect des hommes. 11 n’a
pas forcé le destin en imposant de 'extéricur des conditions qui
auraient facilité le triomphe de son messianisme. Mais son martyre
fait éclater la mesquinerie des jugements religieux du Sanhédrin
et la licheté du pouvoir politique, L'innocent n'a pas de place:
Matthieu insiste sur le fait qu'un brigand, Barabbas, est préféré a
Jésus, 11 est moins génant pour la marche quotidienne des affaires
et les idées banales que le prophite dont la parole ne s'appuie sur
aucung idée reque. La Passion met en pleine Jumiére le conflit inhé-
rent au ministére de Jésus,

La Passion cependant prend sa véritable portée dans la Résurrec-
tion. Si Jean nous présente un Christ hiératique et Luc un Jésus
serein, c'est qu'ils vivent de la certitude pascale. Celui dont les
chefs se gaussent — « Il en a sauvé d’autres; lui-méme il ne peut
se sauver, Il est Roi d'Israél. qu'il descende maintenant de la
Croix... » (Mt 27,42) — est désormais le Seigneur. Son témoignage
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est véridique @ « Dieu I'a fait Seigneur et Christ, ce Jésus que vous,
vous avez crucifié » (Ac 2,36).

Ce Jésus avail proclamé dans les Béatitudes : « Heureux les per-
sécutés pour la justice, car le Royaume des Cieux est & eux»
(ML 5,10).

La Passion de Jésus n'est pas une glorification de la souffrance et
de la mort, elle est une célébration de la lutte pour la « justice ».
Ceux qui I'aiment au point de la préférer 4 leur vie méme, ceux-la
témoignent de la venue du Régne de Dieu et vainguent 'injustice et
la mort. Dieu 2¢ révéle Dieu humainement dans cette lutte, 11 est dif-
ficile de pe pas saisir la permanente actualité de cette Passion qui
n'affronte la mort que par amour fou de la vie véritable,

Interprétation au cours des siécles

La perception de la Passion de Jésus, par les croyants ou méme
les incroyants, ne fut pas identique au cours des siécles. La fonction
gu'elle exerca socinlement ne fut pas toujours de méme sens.
L'oubli d'un des éléments du contexte, la lutte;historique de Jésus
ou sa Résurrection, incline & interpréter la Passion selon des cri-
téres différents. La situation de 'auditoire nest pas étrangére a la
sélection des quelques éléments qui organiseront son sens.

Ainsi aux vt et xve sideles, Tn sensibilité doloriste créa une
dévotion & la Croix qui glorifia en Jésus la souffrance, Le chrélien
devenait un homme compatissant & l'image de Marie, mére des
douleurs et de toute compassion. C'était notre souffrance que nous
contemplions en lul, et en nous apitoyvant sur lui, c'était notre pro-
pre détresse que nous pleurions. L'image du Crucifié occupait le
champ de la conscience chrétienne, Jésus n'était pas éclairé par la
Résurrection, et sa Croix symbolisait notre destin plus que le terme
de son combat. C'étaient nos douleurs qu'il portait. Et c'est par
compassion pour nous qu'il s'aflligea ainsi.

Au x1x* sigcle, pour parler schématiquement, ce n'est pas Ia com-
passion qui organisa 'attitude du croyant 4 I'égard de Jésus souf-
frant. Jésus v élait vénéré comme un modéle d'obéissance et de rési-
gnation, il se soumettait au décret de son Pére, et dans cette sou-
mission il nous sauvait. Notre péché était révolte. Les révolutions
qui avaient bouleversé le vieil ordre hiérarchique, ou celles qui
s'annongaient # Phorizon, donnaient & la Passion une fonction
& conservatrice ® 3 Jésus avait subi, il s'était soumis. Au xv* sitcle,
c'était « I'homme des douleurs » qui avait structuré la piété, au
xix® siécle ce fut I'homme soumis et obéissant. Nagukre on avait
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oubli¢ le eontexte glorleux dans lequel In communanté primitive
relisait fa Pussion, on omettait maintenant & quel dessein obéissait
Jésus: 1'obéissance était entendue formellement, comme soumission,
alors que I'obgissance de Jésus avait été faite de fidélité a proclamer
ghvers b coftre tout le Régne de Dieu. La fonction sociale qu'on
“assiffthicalors a I'obéissance inversait le sens qu'elle avait revétu dans
la carritre terrestre de Jésus.

Ni le dolorisme, ni la résignation ne sont aujourd’hui tentations
pour les chrétiens. D'autres pensées naissent, des pensées séculidres
se réclamant du théologien allemand D. Bonhoefier. Les chréticns
méditent la fablesse de Dieu dans ce monde. Loin d'y voir une
ruison de découragement, ils s’en réjouissent, car le Dicu qui nous
aide, c'est celui-ld méme qui nous abandonne,

L'absence apparente de Dicu dans notre société favorise cette
réinterprétation de la Passion. En Christ, Dieu s%est laissé clouer
sur la Croix, de fagon que le champ soit libre pour I'homme, 11
meurt pour nous, et cette mort nous constitue adultes : nous exis-
tons dans ce monde comme si lui, Dieu, n’existait pas. Son absence
est sa présence, car clle est notre liberté.

Les insulteurs au pied de la Croix ne supportent pas ce retrait.
Jésus est un blasphémateur parce qu'il a annoncé cette absence. Tls
appellent l'intervention de Dieu. La liberté de Jésus avait anticipé
notre nouvelle maniére de nous rapporter & Diew. Jésus s'est révolté
contre le sacré, Il pousse cette révolle jusqu'a se laisser crucifier,
il nous libére ainsi de la transcendance oppressive. Je songe A ce
qu’écrivait prophétiquement Nietzsche :

Nous aulres «esprits libres», & la nouvelle que le «vieux dieu est
mort », nous nous sentons comme touchés par les rayons d'une
nouvelle avrore: potre cceur, 4 celte nouvelle déborde de recon-
naissance, d’étonnement, de pressentiment, d'attente. Voici 'horizon A
nouvenu dégagé, encore qu'il ne soit point clair, voici nos vaisseaux
libres de reprendre leur course, de reprendre leur course i tout risque,
voici permise & nouveau toute audace de la connaissance, et la mer,
notre mer, la voici 4 nouveau ouverte, peut-étre n'y edi-il jamais
« mer 2 semblablement € ouverte » &,

Déja ces pensées s'éloignent de nous, et d’autres les remplacent,
La Passion est libération en un tout autre sens que ne le suggérent
les théologiens séculiers. Jésus a éé un révolutionnaire, il est mort
pour avoir porté atteinte & I'ordre établi, mais la contestation qu'il a
amorcée traverse les sibcles. Sa mort n'a pas éteint le feu de sa

2. F. Nimrzschi, Le (ol Savolr, Parls, 1967, p. 226,
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Parole. Au contraire, elle a donné puissance universelle &4 son mes-
sage. D'autres sans cesse depuis vingt siécles ont réassumé. dans la
contradiction avec tous les ordres établis, relizicux, politiques, éco-
nomiques, sociauX, Ia Parole inguiélante et exaltante.

Sa Passion est le premier acte de libération, la lutte contre tous
les destins ; elle porte & V'incandescence le combat entrepris par lui
contre les tenants de la religion traditionnelle. 11 s'est identifié 4 tous
les opprimés, et cette identification ne cessera de bouleverser notre
histoire. Parce qu'il a proclamé heureux les pauvres, les perséeu-
tés. les affamés, les assoifiés: parce qu'il a renversé I'ordre ancien,
il est mort. Cet ordre n'en finit pas de s'éteindre. A chaque fois
qu'il s'affaiblit, vient le « Régne de Dieu » proclamé par Jésus.

Jésus, libéré et libérateur

Ainsi la Passion du Chnst, au cours des sidcles, suscite des inter-
prétations contradictoires, Les hommes s’y reconnaissent différem-
ment. Elle n'est pas transmise pour illustrer nos désirs, mais pour
nous replacer devant cet événement singulier : celui qui avail pro-
clamé le pardon et la justice a éé condamné et é non par la
monstrupsité d'un crime échappant a la commune mesure, mais
par la banalité quotidienne du mal.

Cependant, celui-ld qui fut vaincu pour les regards sans profon-
deur n'est pas resté prisonnier de ln mort : ni la glorification de la
douleur, ni celle de la faiblesse de Dicu, ni méme celle de la libé-
ration politique, ne font justice aux récits. Seule la Résurrection
glorieuse du Crucifié pour la justice ouvre pleinement & I'avenir. Le
dolorisme enferme en soi-méme, Pabandon de Dieu oublie que
Christ est vainqueur, la libération politique omet I'élément du mal
dont nous sommes complices : la banalité. 1l serait confortable que
le Christ mouriit de la seule main de grands criminels avec lesquels
nous n'aurions aucune analogie, T n'en fut point ainsi, et nul n’est
exempt de rejeter hors de notre histoire le témoin de la justice
et de Ia bonté de Dicu.

La Passion est libération si elle s'arc-boute d'une part & la car-
ridre terrestre de Jésus et d'autre part 4 sa Résurrection. 11 n'est plus
alors possible de donner n’importe quelle signification au mot & libé-
ration » : la Passion fait 'office d’une instance critique & I'égard de
ce terme devenu slogan.

La libération recouvre aujourd’hui les luttes du Tiers-Monde pour
son indépendance politique et économique, le combat contre toutes
les formes de répression en Europe, depuis 'excés policier jusqu’a
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I'enscignement, |I'effort pour se désenchainer de tous les impératifs
moraux telle Ja morale sexuelle traditionnelle, et les inégalités
sociales... i / ‘ '

~ Alnsi sous J¢ terme « libération » s'exprime le réve d’une vie sans
fiiimuon A utopie d'une sensibilité parfaitement satisfaite, la pensée
d'une existence heureuse, le désir d’une fraternité sans contrainte, la
volonté d'une spontanéité innocente. La libération a toutes les qua-
lités d'une représentation mythique : elle est force parce qu elle
polarise les énergies ; elle est produit du désir, elle révele les frus-
trations de I'homme contemporain; elle est collective et de ce
fait, puissance révolutionnaire, Libérer la vie, c'est changer la vie.
Des messianismes naissent: ils promettent I'immédiateté de la
jouissance. Le Royaume promis est 4 nos portes.

Les themes bibliques et chrétiens affleurent dans ces sentiments
et ces énergies. Mais ces thémes sont séparés d.e leur enracinement
historique : ils procurent des images de réve. L'Evangile ne promet
pas I'immédiat du bonheur : celui-ci est Ic‘fruu de la justice ot de
Iamour. Nulle part, on ne voil que ceux-ci sunt_ spontanés, que ‘lr:s
obstacles ne sont qu'extérieurs, que les « frustrations » sont bannies.
Ainsi la Passion du Christ, conséquence de sa lutte pour la justice
et espérance de la Résurrection, dte toute forme révée a la libération.
Elle I'ancre dans la dure réalité. Le Royaume de Dieu n'cst pas la
projection du désir, il est le fruit d'un amour qui a mesuré sans
illusion la profondeur de 'opposition collective et du mal individuel.

La Promesse du Royaume, si on la situe dans le contexie de la vie
de Jésus ne fait pas I'économie des chemins du renoncement au
désir immédiat. Clest en cela que la Passion de Jésus est effective-
ment symbole de la lutte pour la justice et expression de I'amour
de Dieu : Jésus renonce & sa propre « libération» parce que la
« libération » d’autrui lui importe davantage. C'est précisément en
cela qu'il est libéré et libérateur.

Conclusion

11 existe cent fagons de commenter la Passion de Jésus. Je n'ai
voulu attirer I'attention que sur un aspect simple : elle est le résultat
d’une lutte pour la justice, non point contre des entreprises si crimi-
nelles qu'elles sont sans rapport avec nos actions. Clest la mesqui-
nerie et la sottise, I'attachement sans liberté aux formes acquises,
I'incapacité d'imaginer Dieu autrement que soutien de la morale,
qui ont conduit Jésus & mourir. Ce sont tout autant nos vertus que
nos vices. !

C'est cela méme qui sans cesse donne & penser : I'innocence du
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Christ a aussi pen 4 voir avec ce que Jes Pharisiens nommaient
# justice » qu’avec ce que nous appellerions aujourd'hui « moralité
ou vertu». La Parole du Christ fut trop innocemment libre pour
que son entourage la supportiit. 11 fut condamné, chitié et crucifié,
Mais Dieu qui ne s¢ mesure pas & nos raisonnements I'a ressuscité,

Relire les récits de la Passion & cetie double lumiére des Paroles
et de la Résurrection de Jésus nous gardera des évidences faciles, des
compassions suspectes, des contresens socialement dangereux, Ni
le concept de péché, ni la notion abstraite de mort, ne sont ici en
jeu, mais un homme singulier en lutle contre les complicités multi-
ples du bien et du mal dans une passion singuliére et une mort appa-
remment désespérée. C'est cet homme Jésus, prophéte et Fils de
Dieu, qui est le Vivant et dont nous pouvons relire I'histoire particu-
lidre comme une question jamais abolie.

TOI QUI ES SEUL ENTRE LES SEULS

Par le Christ mourant sur la croix, 'humanité qu'il portait
toute en lui se renonce, et meurt. Mais ce mystére est plus
profond encore, Celui qui portait en lui tous les hommes était
délaissé de tous. L'Homme universel mourut seul. Plénitude
de la kénose et perfection du sacrifice ! Il fallait cet abandon
— et jusqu’'a ce délaissement du Pére — pour opérer la réu-
nion. Mystére de solitude et mystére de déchirement, seul
signe efficace du rassemblement et de I'unité, Glaive sacré,
allant jusqu'd séparer I'Sme de l'esprit, mais pour y faire
pénétrer la Vie universelle : « O Tai qui es seul entre les seuls,
et qui es tout en tous ».

Henrl pE Lupac?

1. Henri o Lusac, Catholicirme (Unnm Sanctam, 3), 4° &6, Pans, 1947, p. 323,
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