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Lajjoie du salut qui vient

Is 35,1-6a.10

PAR FELICE MONTAGNINI

Ce passage fait partic d’un ensemble plus vaste : Ts 34—35, dont
les chants commentent en quelque sorte le désastre qui a frappé
Edom (cf. 34,5-6). On y trouve des expressions qui ont un cerain
relent de sadisme (cf. 34,3-7). Cette virulence s'explique par I'aver-
sion traditionnelle qu'Edom et le peuple hébreu avaient I'un pour
'auire. Celle-ci remontait au temps de I'exode (cf. Nb 20,14-21).
On I'a vu croitre tout au long des époques suivantes (Gn 27.1 :
1§ 14,47 ; 2 § 8,13-15) pour atteindre son paroxysme durant I'exil.
Les Edomiles se sont alors si odieusement complus dans les malheurs
accablant le peuple de Yahvé, que les prophétes leur onl promis un
digne chitiment (cf. Ab; Jr 49,7-22; 50,1-51: 58: Ez 25,12-14 -
33.2-15; MI 1,25). Ce chitiment apparait d'autant plus extraor-
dinaire que les Edomites, établis sur leurs rochers au sud de la
Mer Morte, pouvaient sembler en sécurité et A ’abri de tout assaut.

Les chap, 34—35 d'Is se placent aisément dans ce contexte
historique. C'est pourquoi maints commentateurs sont enclins & les
dater de l'exil, et & n'y voir gu'une illustration de la dure loi du
talion. Les fils d'Edom, qui ont incité les ennemis du peuple de Dieu
& raser sans pitié Jérusalem (Ps 137,7), méritent bien d’étre traités
avec la méme cruauts.

Mais, & cdté de ces sévéres représailles, il faut encore distinguer
un autre aspect de nos prophéties : 4 l'oracle de chitiment succéde
un oracle de consolation. La punition d'Edom, malgré le plaisir
manifeste qu'il éprouve & la déerire, ne retient pas Pattention du
prophéte, qui se porte aussitot sur le salut que Dieu prépare A son
peuple en infligeant de la sortc un chitiment exemplaire & ses
ennemis, Notre passage commence justement & 1'endroit ob 1'on est
géj& ;{ngsé, comme il se doit, de la prédiction du désastre i celle
u salul,

LA JOIE DU SALUT QUI VIENT

On observe couramment dans la Bible I'étroite liaison entre ces
deux temps opposés et complémentaires qui s'appellent 'un P'autre,
Il suffira de rappeler ici que la configuration du livre canonique
d’Isaie, dont la deuxiéme partic est précisément appelée « livre de
la consolation », se trouve tout entiére marquée par cette sorte de
dialectique, qui d'ailleurs parait sous-jacente A4 la structure des
phrases de notre péricope. En chacune revient 1'opposition entre
ces deux temps, mais 1'accent est mis sur celui du bonheur. En
effel, & deux reprises la tristesse esl changée en joie. D'abord (vv. 1-
2), la nature désolée, le désert et la steppe se couvrent de végétation ;
ensuite (vv, 3-6), les mes abattues sont envahies par une nouvelle
confiance inespérée, tandis que les éclopés de tout genre récupérent
leur agilité.

Un désert qui revit (vv. I-2)

La premiére image est des plus naturelles i I'heure ofi la caravane
des rescapés de l'exil marche sur le chemin du retour. A son
passage, un frémissement de vie parcourt le désert et, comme par
enchantement, le transforme en une terre fertile,

Les déserts de la zone syro-palestinienne se prétent A cette image
hardie : loin de présenter une aridité absolue, ils sont formés de
stratifications calcaires sur lesquelles la seule rosée nocturne réussit
4 faire pousser une certaine végétation, bien maigre il est vrai, Voila
pourquoi, au v. 1, le « désert » se voit trés naturellement mis en
paralléle avee la « steppe » %

Mais I'idée du désert qui fleurit et se transforme est, comme
loujours, suggérée ici par des souvenirs religieux attachés i la foi.
Certes, I'habitant des terres cultivées, voit dans le désert une région
inhabitée (Jr 2,6) désolée et privée de végétation (Dt 32,100, aride
(Os 13,5), effrayante (Is 13,2; 30,6), et il se I'imagine plongée dans
les ténébres (Jr 2,6.31). Mais I'Israélite n’a pas oublié que c'est
précisément 3 travers 'expérience du désert qu'lsragl est parvenu
a l'alliance avec Dieu (Ex 24,3-8); la méme il a regu la loi qui a
fait de lui le peuple de Yahvé (Ex 19.5). Dans ces perspectives, la
période du désert n'évoque pas tant le souvenir des souffrances
indicibles endurées par la génération de l'exode, que celui d'une
tendre intimité avec Dieu (Jr 22-3), au cours de laquelle une
terre rude et desséchée a pu se transformer en jardin. De méme
que le ciel, la terre, les montagnes et les iles apparaissent solidaires
du destin de 'homme (cf. Ps 89,13 ; 95.11; 114.3-6: Is 24,1ss),

1. La steppe qui fleurit et « porfe flevrs comme jonguiller » est une compu-
raizon abrégle signifiant cocl : la steppe, d'aride gu'clle est, sern changée en
une terre couverte de jonguilles.
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ainsi — ‘en)\ vertu d'une association de la nature, que les faits
concrets de | l'exode rendent encore plus étroite — lorsque les
rescapés de Iexil de Babylone retournent vers leur patrie, le désert
qu'ils parcofirent refleurit *.

Notons gie la joie de la steppe est décrite en des termes évoquant
Aléatcd’ime de ceux qui participent A une célébration liturgigue.
En—effet, les racines gil (exulter), sis (se réjouir), rnn (jubiler)
reviennent trés souvent dans les psaumes. Si elles ne désignent pas
P'exultation liturgique avec la méme et exclusive constance que leurs
synonymes zmr (psalmodier), Al (louer), néanmoins elles relévent
surtout du vocabulaire liturgique.

Cette constatation peut avoir son intérét, En effet, dans la mesure
ol T'on reconnait au langage du prophéte une intention liturgique,
I"étude de notre péricope nous ouvre des perspectives plus larges,
jusquialors insoupconnées,

On sait comment les podtes bibliques aiment associer la nature
au sort de I'homme : est-il opprimé, les coups qu'il endure se
répercutent sur les créatures matérielles (cf. Is 33,9 - Jr 4.28 - Os 4.3).
Clest ainsi que les montagnes, le ciel et la mer prennent une part
active aux ¢épisodes du salut, surtout 4 'accomplissement du salut
typique de I'exode (cf, Ps 114.4-7). Cetie association toutefois ne
semble pas le fait d’un langage poétique, mais bien d’une conception
particuliére qui se représente volontiers ces fails comme les moments
d’une grande liturgie. Cette idée apparait surtout dans le document
sacerdotal, par exemple lorsqu'il parle du passage de la Mer Rouge
(Ex 14,1-2) ou de la marche & travers le désert (Nb 10.1 1-12.13-28),
On la retrouve un peu partout dans le récit de 'exode, et non moins
clairement dans celui de la chute de Jéricho, présentée sous la
forme d'une véritable célébration liturgique (cf. Jos 6 passim).

Eclairés par cette conception des événements salvifiques de I'exode
et par la conviction, dont témoignent les prophétes, que le retour
de la captivité de Babylone sera une répétition (Is 51,9-10), 2
certains égards plus merveilleuse encore, du salut opéré par Yahvé
aux temps anciens (Is 43,16-20), nous n'avons plus de difficulté a
prendre les termes liturgiques des vv. 1-2 dans leur sens propre.
Nous découvrons alors que le prophéte se représente la scéne comme
une action liturgique : les rescapés traversent en procession le désert,
qui fait la haic au passage et unit sa voix aux chants de louange
des rachetés.

2, Clest co qui se trouva dit en tous termes au v, 28 = 4 Ta steppe est donnde
@ I gloire du Liban, In splendeur du Carmel et de Saron ». En d'auirs mots,
elle sera couverte dume végétation semblable & celle qui donne leor éclar & In
chalne du Liban, célébre pour ses fordts de chdres, aux collines verdoyantes du
Carmel, qui bordent nu nord-ouest o pleine d'Esdrelon, el & Saron, Ia pluing
cititre de In Palestine méridionale.
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Une foi qui renait (vv. 3-6)

Les yv. 3-4, ol le prophéte tourne son attention vers les hommes,
moatrent bien que I'exultation de la nature n'est qu'un reflet et un
écho de la joie des rachetés. Par un impératif inattendu, renforeé
par I"indétermination voulue du sujet ®, il exhorte les découragés i
reprendre courage (v. 3). L'image des mains fatiguées se retrouve
en Is 13,7 et Ib 4.3-4 pour indiquer un élat d’extréms abattement
intérieur,

Ce que le v. 3 dit en images, le v. 4 I'affirme en clair, La parole
adressée aux pusillanimes (« Courage, ne craignez pas! ») n'est
pas un appel i la lutte contre les oppresseurs, mais plutdt une
invitation & ne pas se troubler devant la venue inopinée de Dieu.
La crainte, dans la Bible, n’est pas un sentiment qu'on éprouve face
aux hommes Y, mais la réaction caraciéristique de la créature devant
les théophanies (cf. So 3,17 ; Le 1,30; Mi 28,5 par). Le v. 4a se
référe done 4 une annonce de manifestation divine, exprimée au
v. 4b dans les mots : « Vayez! c'est votre Dieu... qui vient vous
seiver » ",

C'est & wrai dire ce dernier verbe « sauver » que commentent
les vv. 5-6 en Evoquant les aveugles qui voient, les sourds cqui
entendent, les boiteux qui marchent et les muets qui parlent (cf.
Mt 11,5; Le 7,22). Ces phénoméngs ne sont pas seulement mer-
veilleux en eux-mémes, mais encore — et plus — en tant gu'actes
salvifiques. Aussi tous les évangélistes veillent-ils, en racontant des
guérisons miraculeuses, & utiliser le verbe sdzd (sauver), de préfé-
rence a therapeud, qui désigne l'acte de guérir (of. Mc 528
Le 8.50). Cette remarque ® vaut surtout pour Mt, I'évangile « ecclé-
siastique », le catéchisme de I'Eglise primitive, qui, précisément pour
cela, se plait — plus que les autres évangiles — 2 présenter les
actions du Seigneur non dans leur apparence externe, mais selon
leur signification profonde (comp. Mt 8,25 avec Lc 8,24 et Mc 4,38).

3 Quoi est pinsi fnvité A rendre force aux mains [atiguées, ete.? La LXX
suppose que l'ordre s'adresze aux mains elles-mémes : fschusaie, chefres,

4. Yoir R. Ch. Taewch, Synomima des N.T. (trad. de I'anglaig), Tiibingemn,
1307, p, 2.

5. Wair 8. Lyowsenr, Le réclt de Panmonclation ef o materniié divine de la
Sainte Vierge, dans L'Ami du Clergd, 1956, pp. 3348,

6. Ln remarque acquiert une poriée plus prunde encore, si len salt que
méme Jo verbe therapend n'est jamnis employé dons le N.T. en un sens purement
profane. Woir Th. Wért. 2. NT., 111, pp. 130 3 (Bever). N'empéche gu'on lul
préfére sdzd en mison de son insistance plus meme sur aspect religisux el
salvifigue.
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L'accomplissement du salut (v. 10)

Le v. 10 décrit les Israélites libérés des liens de leur esclavage
el présgnte/leur retour au pays comme un fait éminemment religieux,
comme la' conclusion du jugement divin a I'égard d'Tsraél, d’abord
iehaftié parce que rebelle & alliance, puis pénitent pardonné.

Aucune étape de I'histoire du peuple de Dieu ne se réduit 2 la
pure succession extéricure des événements. En chacune, au contraire,
s'impose la loi de Palliance : il s’agil d'y obéir (Ex 19,55) ; on est
chiitié, voire exilé, pour l'avoir enfreinte (Dt 28,63-68 ; Am 5,27 :
Os 9,1-6; 2 R 17,18) ; mais Dien pardonne aux pécheurs repentants
(Os 2,1-2; 11,8-11; Ts 40,11; 52,12). Heurs et malheurs d'Tsragl
ne découvrent tout leur sens qu'a ceux qui y lisent en filigrane
I'histoire de I'alliance. Pour les autres, ils restent une énigme, un
mashal (Dt 28,37; 1 R 9.8).

Lors du retour de I'exil, avec lequel s'achéve le cycle du jugement
divin, tous les événements antérieurs ¢t la loi méme qui les a secre-
tement dirigés, se trouvent mis en pleine lumidre.

Comme nous 'avons déja fait pour les vv. 1-2, ¢'est de nouveau
en recourant A la philologie que nous pourrons interpréter en pro-
fondeur le début du v. 10 et saisir pleinement le sens du verbe
« revenir »". La suite du texte nous assure déjd que ce retour
n'est pas un simple fait extérieur, mais la réintroduction dans 1'inti-
mité de Yahve. 11 faut toutefois noter que cette précision s'accorde
bien avec les divers sens du verbe shih qui en font I'un des termes
les plus nuancés du vocabulaire hébraique. Comme notre mot
% revenir », mais avec une insistance manifestement voulue, ce
verbe suggere, dans I'AT., tous les aspects inclus dans I'acte de
& se tourner ». Et la littérature prophétique ne manque pas de les
exploiter, surtout & propos du théme de 'exil, Si les Israélites ont
pris la direction de I'exil (sh*hilr), « voici venir des jours — oracle
de Yahvé — ol je changerai (w'shabri) le sort de mon peuple »
(Jr 30,3), conformément 4 la promesse de Dt 30,3 : & Yahvé ton
Dieu raménera (w'shab) tes captifs (sh°bdr), il aura pitié de toi
(wshab), il te rassemblera & nouveau du milieu de tous les peuples
ol Yahvé ton Dieu t'a dispersé ». Mais cela exige gue soit restaurée
' la rectitude des rapports avec Dieu, tout bouleversés (shib) par
le péché. D'olr I'appel de Zacharie, en parfaite conformité avec la
situation de I'exil : « Revenez (shibit) 4 moi, et je reviendrai
fw* ashith) a vous » (1,3).

Mais le rapport fondamental qui unit I'homme 4 Dien peut-il &re
restauré sans que soient redressées par le fait méme les déviations
engendrées par I'apostasie ? Non, certes, car Dieu promet aux exilés,

T. Yoir Th, Wart, & NT., IV, pp. 2455, arl. metanoéd (WilRmHWER).
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en usant d'un jeu de mots sans équivoque : « Si tu reviens (fashiah ;
sous-entendu : a moi), je te ferai revenir (wa'ashibka » sous-entendu :
dans ta terre) » (Jr 15,19). A cetle promesse divine fait écho la .
priere d’Ephraim prisonnier : « Iais-moi revenir {hashibéni), que
je revienne {w*ashdbd) » (Jr 31,18),

Dans la mesure ol on le considére comme la svnthése et la
conclusion de la rencontre entre Dieu et son peuple, inaugurée lors
de I'alliance (cf. Os 2,16 ; Jr 2,2-3), ce retour dans la terre promise
manifeste vraiment I'intervention salvifique de Dieo, Aussi apparait-il
parfaitement apte a signifier I'espérance eschatologique, qui a comme
objet le régne universel de Yahvé (Is 45,14),

LA VISITE DU SEIGNEUR

Dieu Sauveur, Dieu de 'univers,

Souverain et Créateur de toutes choses,

Pere du Fils unique,

né Image vivante et véritable :

tu I'as envoyé pour le bien du genre humain :
par lui tu as appelé tous les hommes

et tu les as réconciliés.

Nous te prions pour ce peuple :
Envoie-lui I'Esprit Saint,

que le Seigneur Jésus vienne le wvisiter,
qu’il parle dans 1'esprit de chacun,

qu'il prépare les caeurs a la foi,

gu'il conduise les Ames a toi,

O Dieu de miséricorde,

EUCHOLOGE DE SERAPION 1

. Euchologe de Sérapion : Recucil de pridres composé par Sérapion, évigue
de Thmuis en Egyple au 1v* sibcle. - Trad. de L. Diss : Aux sources de la
Wiurgie, Paris, Ed. Fleurus, 1963, pp. 113114,




Exhortation a la patience

Je 5,7-10

PAR CELSAS SFICO

Rien de plus simple et clair que cette petite péricope, tirée des
ultimes recommandations de I'éerit si pastoral de saint Jacques.
Aprés avoir dénoncé les malheurs des riches, dont les biens sont
éphémeres, et qui oppriment les pauvres comme les justes (Je 5.1-6),
notre auteur s’adresse i ces victimes, aux frustrés et aux humiliés :
il les exhorte 4 une patience sereine vis-A-vis des riches (vv. 7-8), et
de tous leurs fréres (v. 9), tel le laboureur qui attend la moisson
(v. 7) et & I'exemple des prophétes qui ont subi de mauvais traite-
ments (v. 10). Cette endurance est motivée par la certitude et
Pattente de la Parousic du Christ (vv. 7-8) qui rélablira toute
justice et donc rétribuern chacun équitablement (v. 9. Si 1'on
observe que les termes : patience-patienter sont utilisés quatre fois
en quatre versets, el que cetle vertu est précisément celle de la
morale eschatologique de tout le N.T., on verra dans notre épitre
une piéce maitresse de la panoplie du chrétien de la fin des temps.
Aprés avoir brievement analysé le sens de chaque verset, nous
dégagerons leur enseignement doctrinal.

Commentaire

Les chretiens pauvres, étant assurés que le jugement de Dieu
atteindra les mauvais riches, n'ont qu'a patienter et & durer jusqua
ce jour de la délivrance, ol I'injustice sera chitiée (v. 7). Il o'y a
pas un mot dans le N.T, en faveur d’une révolution violente : il
est interdit de se venger, la rétribution est un privilége exclusif
de Dieu (Rm 12,19; He 10,30). Puis donc que ce bas-monde est
le régne du désordre, de I'ipreté et du malheur, il faut remettre A
plus tard la possession du bonheur. Cette sagesse détermine une
attitude appropriée : patienter en attendant... Ce n'est pas surhumain
ou impossible, car c'est ce que fait lout agriculteur qui peine el
cultive la terre (cf. Jn 15,15), uniquement en vue des fruits ou de
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la moisson. Or toule vie ou fécondité est une question d'eau; la
pluie « fait enfanter la terre » (Is 55,10: Gn 2.5) et c’est Dieu
qui la donne (Ps 65,10-14 ; Mt 545). Une petite parabole, analogue
i Si 6,19, évoque donc la nécessaire soumission du paysan A Uinter-
vention du ciel : « Prenant patience jusqu'd ce qu'il ait recu la
pluie de Uautomne et la pluie du printemps » (v. )% Il n'a rien
d'autre & fairc qu'a attendre les changements de saison.

Cette sagesse, le v. 8 l'appliqgue aux chrétiens : « VFous auss,
uyez patience, affermissez vos cwewrs, car Uavénement du Seigrnieur
est proche ». En fonction de cette venue du Christ, il faut tenir
bon, car les derniers temps sont ceux de la calamité et de I'iniguité,
Or la patience est un acte de force ou de courage, dont le coeur
est le sigge. D'oil I'exhortation a la fixité-solidité (cf. Le 22,32
Ac 18,23; 1 Th 3,2), une sorte d'inamovibilité comme celle d’une
maison bitie sur le roc (Mt 7,25), L'expression « affermir le ceeur »
est courante dans I'AT.2 Elle est devenue dans le NT., une
formule de paraclése et un objet de priere?, car ¢'est Dieu ou sa
grice qui consolide le ceeur, et la meilleure expression en est
« Dieu... vous affermira, vous fortifiera, vous consolidera » (1 P
5.10).

Autre conséquence de cette morale eschatologique : arriver a
cette perfection de la patience qu'est la sérénité; littéralement
« Ne gémissez pas les uns contre les autres » (v. 9a; cf. 4,11-12) 4.
Dans I'épreuve, on s'aigrit facilement, on murmure (cf, 1 Co 10,10),
on se plaint de tout et de tous, rancune et colére se développent,
¢l on accuse i tort et 4 travers d'auires membres de la communauté,
Mais juger ses fréres va directement contre le précepte du Seigneur
(Mt 7,1 = Le 6,37) ; et saint Jacques s’y référe en motivant Uinter-
diction de critiquer : sinon vous serez jugés et condamnés par Dieu
lui-méme. I est peu de points de la morale sur lesquels les auteurs
de N.T. aient autant insisté ®, et il convenait qu'il it rappelé dans

. La formule est traditionnclle en Ism#l. A Ia fin de I'4t8, la terre est aride
el dure comme pierre. La premibre pluic ameublit le sol, permet et favorise
les semailles. En mars-uvril, ley dernibres plules, au moment ofi les épis sont
formés, font vepir la molsson & mawrdié, Cf. F.M. ABEL, Géographie de la
Palestime, Paris, 1933, 1, pp. 130 ; Ph. Revsosn, [leaw, so vie e sa signi-
fication dans I"'A.T., Leiden, 1958, pp. 18ss. La restoumtion d'lsmaél et la fin
des temps sont compurées & une moisson (P 126,56 ; Mt 13,30).

L Jg 1958 8 6,37; 22,16, Cf. & Qumrln : 7 § H, m, 78 : v, 6.

3 He 139; Rmn 1,11: | Th 3,13: 2 Th 217. Cf. C. Seog, Théclogie morale
da N.T., Paris, 1965, 1, p. 124

4 Le verbe sémazd se dit normalement des nrdents désirs de la pridre et de
l'espéennce (Me 7,34 ; Rm B,23), avec la nuance d'une victime qui ploic sous
une charge (2 Co 5.24) ¢t s'oppose & la joic (He 13,17 ; il avrait donc le sens
& soupirer.

3. CL C Seiog, op. of, 1, p, 794,
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ln perspective du Jour du jugement eschatologique : « Voici, le
Juge se tient aux portes » (v, 9b),

Lorsqu'on prescrit une vertu si courageuse, 'usage veut qu'on
la montre réalisable et que l'on stimule les intéressés par Iexemple
des hérog'et des saints®. Peu importe que les faits et les modéles
-Soient léintains, ils continuent & enseigner et & provoquer des imita-
teurs (He 11,4), lorsque les mémes conjonctures se renouvellent,
Le v. 10 évoque ici & ce titre le cas des prophites dont la fidélité
4 leur vocation s'est maintenue en face d'une hostilité généralisée,
et il se référe slirement (cf. le macarisme du v. 11) & la béatitude
gue le Seigneur avait promise 4 ses disciples lorsquils endureraient
les mémes insultes el perséeutions que les prophétes (Mt 5,12).
« Lex prophétes martyrisés », ¢’éait devenu un théme parénétique
dans la primitive Eglise”. Ils parlent « au nom du Seigneur »
(Dn 9,6; Jr 20,9 ; 44,16), donc envoyés par Lui et jouissant d’une
autorité supréme. Cela ne les a pas empéchés de subir toutes sortes
de mauvais traitements et de miséres®. Si nous leur sommes sem-
blables dans des épreuves cruelles, nous devrons I'8tre aussi dans
une patience analogue,

Doctrine

La patience (makrothymia, litt. longanimité), fruit du Saint-Esprit
el donc de la grice (Ga 5,22), est la marque du vrai chrétien
(Col 3,12; Ep 4,2). Elle était souvent louée dans les livres sapien-
tiaux, sous la forme hébraique : « lent & la colére » et comme
attribut de Dieu (Ex 34,6; Ps 86,15; 103.8; Na 13: 1 P 3.20%
il supporte les pécheurs et leur ménage un délai afin d'avoir 1'oc-
casion de leur pardonner (Rm 2,4 ; 922 1 Tm 1,16). Les disciples
du Christ sont patients envers le prochain qui les a offensés (Mt
18,26) ; ils le supportent et ui manifestent sa bienveillance: A ce
titre, s¢ montrer patient est la premitre note de la charité®,

6. Les exempla sont un élément essentiel de Ia paréndee (cf. C. Svicq, op. df.,
i, pp, 688-7T44) ; d'ob 1'8loge dos Péres dans 5i 44,1ss et des grands croyants
duny He 11,

T Ac 7.52: He 11,325 Of. H.J. Scropes, Die Jidischen FProphetenmorde,
Upsal, 1943. La tradition mpportait qu'lsaie avait éé scié, Jérémie ot Zacharie
Inpidés, Daniel jeté dans In fosse gux lions, Michée souflleté, beaucoup de
prophiics anonymes tués pur Iépée. Job, qui subit tant de maux et qui est
mentionné au v, 11, élait compié parmi les prophdtes (Si 49,100

8. Ca dernier mot cxt =ang doute o meillenre traduction de Thapes néo-testa-
nientaire kakopathela. 11 s'emploie pour un travail pénible, de grandes souffrunces
el méme le supplice.

%1 Co 134 1| Th 514, Cf C. Smog, Agapd dans le N.T., Paris, 1959, 1,
pp. Tias
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Mais I'épitre de Jacques, qui congoit la patience comme une
fermeté morale dominant sans lassitude les mouvements instinctifs
suscités par 'adversité, rattache d’abord cette vertu 4 Ia foi (1,3-4).
Sachant qu'« il est bon d’attendre en silence le secours de Yahvé »
(Lm 3.26), son intervention (Ba 4.,25), le chrétien endure lorsque
les circonstances sont difficiles ou irritantes, et il persévére sans
aigreur ni découragement, A l'instar de Job qui avait perdu santé
et fortune (v, 11); mais cette forme d’dme obstinée, qui obtient
toutes les victoires (cf. 1 M 84), releve alors et surtout de I'espé-
rance, car elle a la certitude de I'aboutissement heureux des épreuves
providentielles (He 6.12.15), tel le laboureur qui attend avec
confiance la moisson. Il a le sens des délais, il dure et il endure
sans gémir, tellement il est siir d'une béatitude consommée (v. 11);
déja il la voit venir, elle est proche (fggiken, comme Le¢ 21,20 :
Ph 45;: He 10,25; 1 P 4.7).

Voila pourquoi notre épitre relie si constamment la patience
présente 4 la certitude de la Parousie, c'est-d-dire 4 la présence
ou venue du Christ %, son retour triomphal, & la fin des temps,
époque du jugement (1 P 4,17) et des récompenses (Ac 10,42 ;
2 Tm 4,1.8). Loin d'étre terrorisante, cette perspective est récon-
fortante pour les malheureux ; elle tient leur ceeur solidement fixé
et comme enfoncé, donc immuable, dans cette espérance. On ne
peut exprimer plus concrétement ce qu'est la morale eschatologigue
du N.T. A l'instar des prophites maltraités, les disciples de Jésus-
Christ « tiennent bon » parce qu'ils sont siirs d’aboutir et c'est
déja leur bonheur : le fruit mirit au ciel.

10. Cf, A, Feunuasr, Le sens du mot Parousie, dans Studies fn honour af Ch. H.
Dodd, Cambridge, 19%, pp. 261-280,




Le Christ et son Précurseur

Mt 11,2-11

PAR JACQUES DUPONT

Rapportées dans le méme ordre et & peu prés dans les mémes
termes en Lc 7,18-28, les deux petites péricopes de Mt 11,2-11 étaient
déja jointes dans la tradition ; aprés avoir répondu aux envoyés de
Jean qui linterrogent sur sa mission (vv. 2-6), Jésus dil ce qu'il
pense de la mission de Jean (vv. 7-11). Nous avons donc affaire &
un diptygque dont les deux panneaux sont complémentaires. Dans
la suite du texte, les deux évangélistes se séparent ; il s'agil encore
d'enseipnements de Jésus & propos de Jean, mais empruntés & des
traditions partiellement différentes.

La lecture liturgique respecte done la division objective du texte
évangélique. 11 Faut lui en reconnaitre le mérite: méme si, par
rapport 4 Pancienne lecture qui se terminait aw v. 10, adjonction
du v, 11 risque de créer de sérieuses difficultés au commentateur
et a 'homéliste : la meilleure attitude pastorale n'est sans doute pas
celle qui élude les difficultés *.

I. QUI EST JESUS?

1. La question de Jean

Jean n'avait pas craint de critiquer la conduite d'Hérode Antipas,
qui vivait avec la femme de son frére. Pour le faire taire, le tétrarque

1. Moo reprénons o plus bodvement une exégise qui a 66 développée duny
deux études anténeures : Estn celwi gui wienf 7 (M £1,2-10), dans  Assemblées
du Seignenr, 1™ série, n" 4 (Deuxidme Dimanche de 'Avent), Bruges, 1961,
pp. 3550 ; L'ambarsade de Jean-Bapriste (Mt 11,26 ; Le 7.08-23), dons la Nouv,
Rev. Théol, 83 (1961), pp. 305821 et 943959, Lélude du v. 11 est nouvelle,
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I'avail enfermé dans la forteresse de Machéronte, qui dominait la
rive orientale de la mer Morte, 11 avait cependant des égards pour
son prisonnier et l'autorisait a voir ses disciples. Clest par leur
Intermédiaire que Jean interroge Jésus : « Es-tu celui qui vient, ou
devons-nous en attendre un autre ? »

En entendant cette question, le lecteur de 1'évangile ne peut man-
quer de se rappeler ce qui lui a été dit de la prédication de Jean :
« Celui qui vienr aprés moi est plus fort que moi » (Mt 3,11).
L'expression fait écho a l'oracle d'Is 40, dans lequel Jean avait
reconnu la définition de sa propre mission : ¢ Voix de celui qui
cric dans le désert : Préparezr la voie du Seigneur, rendez droils
les sentiers de notre Dieu » (v. 3 of. Mt 3.3); la suite Annoncait :
« Voici que le Seigneur vient avec force, et son bras domincra »
(v. 10). Le trait caractéristique de « celui qui vient » devait donc
cire la force.

Sur la nature de cette force, qui va bientSt se manifester, Jean
a des idées trés précises. Il la compare d’abord a celle du paysan
qui saisit sa hache pour abaltre I'arbre stérile et le jeter au feu :
@ Déja Ia hache se trouve & la racine des arbres : tout arbre qui
fie produit pas de bon fruit va étre coupé et jeté au feu » (Mt 3,10),
11 Fillustre aussi par I'image du paysan qui nettoie son aire, brilant
lout ce qui n'est pas le bon grain : « I tient en sa main la pelle
4 vanner et va nettoyer son aire; il recueillera son blé dans le
grenter, et les bales, il les consumera au feu qui ne s'éeint pas »
(v. 12). Jean invite les pécheurs & se repentir ef leur offre un
hflptélme pour la rémission des péchés; qu'ils se hitent avant que
narrive celui dont le baptéme d'Esprit et de feu sera un bain
destructeur (v. 11). Autrement dit, Jean voit dans « celui qui vient »
le Juge redoutable qui extirpera par le feu inextinguible tous les
Pécheurs qui ne se seront pas repentis de leurs péchés et n’auront
Pas chungé de conduite avant qu'il ne soit trop tard.

On arrive au méme résultat en partant de Ml 3,1, qui sert cpale-
!flcnt il définir la mission de Jean (cf. Mt 11,10) : & Voici que
Jenvole mon messager, of il préparera la voie devant ma face ».

messager sera suivi du Scigneur en personne : « Qui soutiendra
le jour de son entrée ? Qui subsistera lorsqu’il se manifestera ? Car
Il arrivera comme un feu d'affineur et comme la potasse des blan-
chisseurs, 1l s’assiéra pour affiner et purifier, comme pour de I'argent
ou de T'or; il purifiera les fils de Lévi.. » (M1 3,2-3). Les images
Vvarient, mais c'est toujours le méme jugement purificateur qui doit
plonger les pécheurs dans le feu.

Jean se considére donc comme chargé de préparer Isragl au
terrible jugement; son exemple et sa parole veulent amener les
Pecheurs & se convertir ¢t & échapper ainsi au chitiment élernel cui
les menace. Une fois 14 « celui qui vient », il serait trop tard pour
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se soustraire 4 sa force destructrice. Par ailleurs, Jean s'est également
rendu compte du role subordonné qu'il doit jouer par rapport a
Jésus. Mais) ce qu'il apprend de la maniére dont Jésus remplit sa
mission/ ne/ correspond absolument pas 4 lidée qu'il se fait du
jugement qui doit commencer bientot. D'oll I'étonnement que traduit

Osa question.

2. La réponse de Jésus

A la question de Jean, Jésus répond par une description de son
activité bienfaisante & I'égard des malheureux. Il faut évidemment
s¢ demander en quoi cette description peut éclairer le prisonnier
de Machéronte.

Matthieu nous met tout de suite sur la voie. Au lieu d'écrire vague-
ment, comme Luc : « Les disciples de Jean l'informérent de tout
cela » (7,18), il précise : « Jean avait entendu parler des ceuvres
du Christ » (11,2). « Les ceuvres du Christ », c’est-i-dire celles par
lesquelles le Messie devait se manifester : l'expression ne nous
renseigne pas sur le sens que les disciples de Jean attribuaient aux
actes de Jésus ni sur la signification que Jean a pu leur découvrir ;
elle est destinée & orienter 'esprit des lecteurs de I'évangile sur la
portée réelle de I'énumération par laguelle Jésus répond 4 la question
de Jean. Ces ceuvres de bienfaisance sont 4 comprendre comme des
manifestations messianiques.

Pour saisir celte portée, il suffit de se rendre compte que les termes
dans lesquels Jésus s’exprime sont choisis & dessein pour rappeler
les oracles messianiques de la seconde partie du Livre d'Isaie.
L'expression la plus caractéristique est la derniére : « La bonne
nouvelle est annoncée aux pauvres »; elle évoque évidemment le
passage d'Is 61,1, qui fournit chez Luc (4,18) le théme de la prédi-
cation 4 MNazareth :

L'Esprit du Seigneur est sur moi, il m'en a oint;

il m'a envoyé porter la bonne nouvelle aux pauvres,
guérir ceux qui ont le cceur brisé,

proclamer aux prisonniers la liberté,

aux aveugles le recouvrement de la vue..

Méme procédé d'énumération des bienfaits de 'ére messianique ;
méme insistance aussi sur « la bonne nouvelle annoncée aux pau-
vres », en téte de liste dans Isaie, en point d'orgue dans I'évangile.
Jésus commence par « les aveugles recouvrent la vue »; il en est
également question chez Isaie.
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D'autres passages doivent intervenir :

Alors les yeux des aveugles s'ouvriront
ct lex oreilles des sourds entendront ;
alors 'estropié bondira comme un cerf
et la langue des bégues sera claire (Is 33,5-6).

Les morts ressusciteront
el ceux qui sont dans les tombeaux se léveront (26,19).

Le message de Jésus se référe moins A un texte précis — en dehors
d'Is 61,1 — qu'ii I'ensemble des oracles par lesquels le Livre d'Isaie
décrit les bienfaits de I'ére messianique. Jean reconnaitra 1'allusion.
Il comprendra que Jésus ne se contente pas d'aflirmer qu'il est le
Messie ; il donne ses preuves : son action bienfaisante réalise ce
qulsaic avait annoncé pour le temps messianique. Mais en méme
temps — et c'est srement la pointe de la réponse — Jésus invite
discrétement Jean i envisager le role du Messie sous un aspect
assez différent de celui qui avait retenu son attention, Le contraste
cntre les deux conceptions fournit 'occasion de I'avertissement qui
termine le message adressé A Jean,

3. Le danger de seandale

_Au sens premier, « scandale » désigne en gree la détente d'un
p:&gc.‘ll s'applique aussi au pigge lui-méme, au sens propre et an
sens figuré. Dans la Bible grecque, son sens s'élargit encore, et on
lcm_plmc pour n'imporie quel obstacle sur le chemin, spécialement
la pierre qui fait trébucher. Le « scandale », ¢’est tout ce qui risque
de provoquer une chute ; métaphoriquement, la cause dune chute
morale ou religicuse. Dans 1'évangile, il y a généralement antithdse
¢ntre « scandale » et foi ; se « scandalise » celui qui n'accéde pas
4 la foi ou qui défaille dans sa foi.

Jésus s'exprime en général ; « Heureux celui qui ne se scandalisera
Pas & mon sujet ». Il ne vise pas Jean directement, mais il est clair
que, faisant partic du message qui lui est desting, celte parole
conatitue une mise en garde. T1 prévoit que sa répons i
ety g p q pomse & Jean pourrait

Ce qui risque de scandaliser Jean n'est pas le fail que Jésus
revendique une dignité messianique : la question qu'il a fait poser
4 Jésus le montre tout disposé 4 I'admettre. La difficulté vient de
©¢ que Jésus comprend sa mission d'une manitre toute différente
de I'idée que Jean s'en faisait. Au lieu du « Fort » déployant
contre les pécheurs la puissance vengeresse de la colére de Dieu,
Jésus ne se présente que comme la manifestation de la tendresse
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miséricordicuse du Seigneur & I'égard des pauvres et de tous ceux
qui souffrent. Le contraste est grand ! Jean parviendra-t-il & admettre
la révélation de 'amour qui se fait dans 'humilité et la faiblesse ?
On ne s'étonnera pas de I'épreuve qui l'attend. Qu'on se souvienne
de la réagtion de Pierre qui, aprés avoir confessé la dignité souve-
rame’de Jésus A Césarée de Philippe, se scandalise i lidée des
~solifirances que Jésus annonce (Mt 16,22-23).

L’épreuve de Jean trouve une bonne illustration dans Ihistoire
de Jonas. Lui aussi avait été chargé d’un message de colére : Dicu
va détruire Ninive! Mais Ninive se repent, et Dieu n'exécute
pas sa menace. La prophétie de Jonas ne se réalisera done pas!
« Jonas en eut un grand dépit et se ficha » (Jon 4.1). N'avait-il
pas eu raison de vouloir se dérober & sa mission ? « Je savais en
effet que tu es un Dien compatissant et miséricordieux, longanime,
riche en griice et te repentant du mal » (v. 2). Dieu ne se décide
jamais & frapper ! Pareillement ici. Au lieu du justicier redoutable
que Jean attendait, au lieu du déploiement grandiose d’une puissance
destructrice s'exergant contre les pécheurs, voici que Jésus apporte
aux hommes une nouvelle révélation de 'amour de Dieu. Que le
zéle ardent de Jean ne I'empéche pas de croire 4 'amour que Dieu
manifeste en Jésus : tel est 1'écueil qui le guette.

II. QUI EST JEAN?

Pour définir la mission de Jean et en exprimer la grandeur, Jésug
commence par poser trois questions (vv. 7-9). La premiére ne
mérite méme pas de réponse, la deuxiéme appelle une réponse
négative, la troisitme non seulement une réponse positive mais un
surenchérissement : « Qui, je vous le dis, et plus qu'un prophéte ».
Le procédé est manifeste : nous sommes en présence d'une gradation,
oll chaque étape doit rapprocher d'un sommet, 'affirmation décisive,
qui s'imprimera dans Pesprit des auditeurs. Ce sommel est-il atteint
avec la fin du v. 97 On peut en douter, car 'affirmation « plus
qu'un prophéte » n'est pas encore trés éclairante et semble appeler
une explication.

Il faut poursuivre la lecture. Au lieu de I'explication attendue, le
v, 10 et le v. 11 en fournissent deux, sans lien entre elles. La
premiére appuie I'affirmation « plus qu'un prophéte » par une
citation biblique. La seconde reprend le procédé ascendant, mais
pour Pachever en paradoxe : le plus grand parmi les hommes est
inférieur au plus petit de ceux qui sont dans le Royaume, P. Bonnard
arrange les choses en imaginant que la réponse se terminait primiti-
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vemenl avec le v. 10 et que le v, 11 constituait d’abord un logion
indépendant *. Solution simpliste, dépourvue de fondement Une
futre solution s'indique, qui mérite d’étre prise au séricux : celle
qui voit dans le v. 10 un complément ajouté aprés coup : nous
verrons, en effet, que la citalion se comprend mieux au niveau de
la transmission chrétienne qu'i celui de Ia prédication de Jésus, Le
V. 11 fournirait donc la suite immédiate du v. 9 et le véritable
sommet de toute la déclaration®. Il est vrai que son caractére
paradoxal effarouche bon nombre d'exégétes. Pour se tirer d'em-
h:'arra:;, ils supposent alors que la seconde moitié du verset a été
ajoutée par la communauté chrétienne ®. En voulant sauver la logique
on tombe dans la banalité, Plutht que démousser la pointe de
Paffirmation, nous chercherons 2 préciser sa véritable portée dans
la pensée de Jésus,

1l;'ln pratique, nous examinerons d’abord rapidement les vv. 7.9,
Ous passerons ensuite directement au v. 11, qui en achive idée.
:13{:._.;: reviendrons pour finir sur I'explication complémentaire du

. Le prophéte dans le désert

Trois fois, Jésus demande pourquoi les gens se sont rendus au
désert, L'indication du lieu peut paraitre vague. N'elit-il pas éé
plus clair de parler du Jourdain ? Mais la mention du désert
&voque immédiatement celui qui se présentait comme « la Voix qui

2. P, Bowwano, L'Evangile selon saint Matthies nmmen
Neuchitel, 1963, p. 163, A il
3 Cette hypothése se présente sous dews formes. Ly premibre, qui nouws parmit
Maccoptable, avait é16 proposée par J. Weiss ot par A. Merx ef o &€ reprise
I:m AH. McMeng, The Gospel according to S1. Maithew, Londres, 1915 (repr,
'5’-55]. p. 134 et par T.W, Manson, The Sayings of Jesus, Londres, 1949 (repr.
1954), pp. 6970 : In citation e fernit pas partie du texte authentique de Luc:
clle seruit done attribuable i@ une retouche de Maithieu, Dans le second ms:
on admet que la citation faismit déjl partie de In source utilisée par les deax
Evangélisies, mais en soulignunt qu'oils ¥ constitunit un élémont ndventice, Ainsi
R. BuLtvanw, Die Geschichte der synoptischen Tradition (Forschungen sur
Religion und Literatur des A. und N.T., 39), 3* éd, Goettingue, 1953, p. 178;
F IFIJ'.\ST!I’-.RML‘-‘.‘-‘, Dar Matthdusevangelium (Handbuch wum MN.T., 4), 2+ é—:l.l
Tubingue, 1927, p. 97 F. Havck, Das Evamgelium des Likay (Thesl. Handkan.
menfar zum N.T., m), Leipzig, 1934, p. 9 : W.E, Bunpy, Jesur and the First
Three Gospels, Cambridge Mnss., 1955, p. 169, ete.

4, "I-"mr surtout E. Percy, Die Bottchalt Yeni. Eine traditionskritisehe und
l'-"";#ﬂ.!‘d-lz Untersuchung (Lunds Universitets Aorsskrift, N.F. 1, 49, 5), Lund
E:'-‘H: pp. 201202 ; également R. SCHMACKENNURG, Régne of Rovaume de Diew,
-?;mgrlr._héeﬂagriai .!Irr.lé&.hq[:ar (Etudes ibfologiques, 2), Paris, 1965, pp. 112-113,

.« Opinion 1 pundoe, Ou'il suffise de clier | . Imann
M. Dibelius, E, Lohmeyer, W%. Kiimmel. i




e EVANGILE : ANNEE A

crie dan® le désert » (Mt 3,3). Clest bien 4 Jean que l'on pense
dds le début ; son personnage assure toul leur relief aux questions
qui le concernent.

Les geny ne sont pas partis dans le désert pour y conlempler un
roseau agité par le vent : littéralement, « secoué », « ébranlé »
'pirde-vent. Le contraste est sans doute voulu entre ce roseau et
Ta fermeté inébranlable qui apparente Jean au prophéte Jérémie
(Jr 1,17-19): un homme qui, dans la conscience de sa mission
divine et soutenu par la force de I'Esprit de Dieu, ne phe devant
rien ni personne. Cette inflexibilité de Jean est un premier trait qui
I'éléve au-dessus du commun et caractérise sa grandeur.

Aulre contraste : celui qui oppose Jean aux hommes vétus d’habits
moelleux. Ces gens-la vivent dans les palais des rois, non dans le
désert. Jean, lui, « avait un vétement de poils de chameau el une
ceinture de cuir autour des reins » (Mt 34). En méme temps qu'il
fait ressortir I'extréme austérité de la vie de Jean, le contraste
souligne un trait qui I'apparente au prophéte Elie, auquel il a
cmprunté sa maniére de s'habiller (2 R 1.8).

(est donc pour voir un prophéte que les gens sont allés au désert.
Jésus fait ici écho # 'opinion courante (cf. Mt 14,5; 21.26), et il
I'approuve ; Jean tient sa mission « du Ciel » (21,25), il est 'envoyé
de Dieu et son porte-parole. Il I'est méme en un sens si éminent
que l'appellation de prophéte peut paraitre insuffisante pour définir
sa grandeur ; Jean est plus encore qu'un prophéte, Les gens I'avaient
pressenti ; certaing s'étaient méme demandé s'il n'était pas le Messie
(ef. Le 3,15; Jn 1,19-25; 3,28 Ac 13,15). Lui-méme avait mis les
choses au point, et Jésus n’a pas & y revenir. La grandeur unique
de Jean vient de la place qu'il occupe dans Phistoire du salut ;
au terme et au sommet de Plge des promesses, il se trouve en
méme temps sur le seuil de I'dge nouveau, celui du Régne de Dien.

2. Le plus grand et le plus petit

La premiére partie du v. 11 n’est pas difficile & comprendre. On
vient de dire que Jean est plus qu'un prophéte ; maintenant la vue
s'élargit, ct Jean (Mt précise : « le Baptisie ») est comparé &
I'ensemble des hommes : parmi tous ceux gui ont vécu, aucun
n'est plus grand que lui. Notons l'expression pour désigner les
hommes : « ceux qui sont nés d’une femme ». Elle est traditionelle
el évoque plus précisément les hommes dans I'humilité de leur
condition terrestre ; « I'enfant de la femme » est faible (Si 10,18),
sujet au péché (Jb 15,14 ; 254), sa vie est éphémére (Jb 11,2.12 ;
14,1). On peut supposer que cette expression n'a pas été choisie
au hasard ; elle prépare naturellement le contraste avec la seconde
partie du verseL
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Cette seconde partie est difficile; elle a donné lieu & bien des
interprétations différentes. On se heurte d’abord 4 une question de
construction grammaticale. Faut-il comprendre : « Celui qui est
plus petit dans le Royaume des Cieux est plus grand que lui »,
ou bien : « Celui qui est (actuellement) plus petit est plus grand
que lui dans le Royaume des Cieux » ? Dans le dernier cas, « celui
qui est plus petit » désignerait Jésus lui-méme, qui suit Jean aux
yeux des hommes, mais lui sera supérieur dans le Royaume. Déja
proposée & 1'époque patristique, cette interprétation garde encore
ses partisans ®, Elle doit étre éeartée ?, non seulement parce qu’elle
ne correspond pas & I'ordre naturel des mots, mais surtout parce
que I'emploi absolu, assez singulier d'ailleurs, de I'expression « celui
qui est plus petit » se rélérerait & la premitre partiec du verset et
désignerait done, non pas Jésus, mais n'importe quel homme. Il ne
s'agit pas de chercher une échappatoire, mais d'expliquer un texte
qui déclare plus grand que Jean n'importe quel sujet du Royaume,
fiit-il le plus petit.

On observe tout de suite que ce texte ne saurait exclure du
Royaume & venir celui qui vient d'&tre appelé prophéte et plus que
prophéte, alors que les patriarches et les prophétes ont évidemment
leur place dans ce Royaume. La remarque est juste. Faut-il en
conclure que le ¢« Royaume » dont on parle ici n'est plus celui qui
va venir et ol les élus entreront, mais une réalisation terrestre de
ce Royaume, celle qu'inaugure le ministére de Jésus et qui se réalise
dans I'Eglise au profit des chrétiens ? Une interprétation fort répan-
due® veut effectivement que le v. 11 oppose deux 4conomies du
salut : Jean, le plus grand dans I'économie ancienne, est cependant
inférieur au moindre des bénéficiaires de 'économice nouvelle,
laquelle commence avec Jésus. Ajoutons que cette explication est
souvent liée & I'hypothése qui voit dans le v. 11b une correction
limitative apportée par la communauté chrétienne 4 P'affirmation de
Jésus conservée au v. 11a : Jean est le plus grand parmi les enfants
de la femme, mais le moindre parmi les chrétiens lui est supérieur ®.

6. Cf. F. Disevius, Zwel Worte Jesy, dany Zeitschr, fir die Newtestl, Wiss,,
11 (19100, pp. 188-192 (190:192) ; les commentaires de Luc par F. Havck, W.
GRUNDMARN, A, Stosoe ; le Theol, Wirterbuch zum N.T., v (1942), pp. 540
51 (W, GrunoMany) et 656 (0. Micaer) ; Q. CULMANN, ho opisd mou erchomenos
dans Confectanea Neotestamentica, %1, in hon. A. Fridrichsen, Lund-Copenhague,
1947, pp. 26:32 (30 ; Tn,, Christologie du Nowveaw Testament (Bibl. (héol),
Meuchdtel, 1958, pp. 27 et 33,

7. Vair surtout E. Porcy et R, Scrieackensuno, log, eff, ; également J. Scasie-
WiND, Dar Evangelium nach Manhdus (Das N.T. Deutsch, 2), 5* &d., Goettingue,
1950, p, 143,

8. Woir, par exemple, les commentaires de Matthien par P. Bonnard, D. Buzy,
I Gomi Civit, J. Knabenbaver, M.-J. Lagrange, J. Schmid, W, Trilling.

9. Ci. M. Duncuios, Die wrchrisiliche Ueberlicferung von Johannes dem T8ufer
{Forschungen zur Rel. und Lit. zun A, ued N.T, 15), Goettingue, 1911, pp. 13-
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Ces-explications nous paraissent mal engagées. Tl faut reconnaitre
qu'on peiit \difficilement attribuer & Jésus un emploi de I'expression
« Royaume des Cieux » en un sens qui identifierait pratiquement
ce Royaume avec I'Eglise ; mais il faut avouer aussi que la correction
attribuée dux chrétiens serait un peu grosse. On doit donc se
demander si, pour éviter d'exclure Jean du Royaume eschatologique,
iPestvraiment nécessaire de supposer que le Royaume dont il s'agit
au v. 11b n'est plus ce méme Royaume eschatologique.

Comme I'a justement souligné R. Schnackenburg 1, I'interpré-
tation correcte du verset doit tenir compte du parallélisme antithé-
ligue de ses deux parties. Le verset affirme que le plus grand parmi
les hommes envisagés dans leur condition terrestre est inférieur au
dernier des bénéficiaires du Royaume de Dieu *'. L'opposition porte
en réalité sur deux ordres de grandeur ; elle veut faire ressortir la
supériorité absolue du second. Dans I'ordre des grandeurs de cette
terre, la premiére place revient i Jean: mais cel ordre n'est rien
en comparaison des privileges que confére la participation au
Royaume. L'affirmation n’implique nullement que Jean ne serait
pas appelé, lui aussi, & jouir de ces privileges du monde & venir ™2,

On voit le procédé suivi : une gradation trés éludide aboutit A
mettre en pleine valeur la grandeur exceptionnelle de Jean : mais
cette grandeur appartient encore aux réalités du monde présent, elle
n'est rien en comparaison des grandeurs du Royaume de Dieu. La
se lrouve exaclement la pointe paradoxale des vv. 7-11. Par cette
pointe une déclaration relative & Jean retrouve le théme central de
la prédication de Jésus : celui de I'annonce du Régne de Dieu,
Assurément, Jean est grand, trés grand ; mais gu'importent les
grandeurs humaines en regard des prérogatives dont jouissent les

14: lp., Die Formgeschiichte des Evangeliums, 3* &d., Tubingue, 1959, p. 245,
m 1, R. Bucrsase, e Geschichie der syn, Trad., p 178 ; E. HABNCHRN, Der
Wag Jesu. Eine Erklfrung des Miarkus-Evangeliions wrd der kanonisehen Paralielen
(Sammlund Topelmann, 1w, 6), Berlin, 1966, p. 316,

10 R. ScuNackessura, Régne ef Royawme de Died, pp. 112-11% La remorgue
avait déjh 81é mise en vuleur par Th, Zany, Day Evangelium desr Marthiis (Kom.
mentar wum MN.T., 1), 4 éd., Leipzig-Erlangen, 1922, p. 427, Cet auteur obserye
aussi que, purtout of Jésns parle d'8re grand o petie dans le Royaume (M 5,19+
18,14 5 20,21-28), il s'agit du Royaume escholologigue.

11. Si Pexpression & coux qui sont nés de In femme » (11n) #voque peut-dtre
surtout la condition mortelle des hommes (Jb 11,2127 14,1), ln formule antithé-
tque serait asser égquivalente 4 celle que Luc insére en 20,36 en appelant « fils
de la résurrection » les &lus qul seront & parells aux anges » en vertn de Jeur
immaortalité (pluldt qu'en veriu de leur célibat, celui-ci n'étant quiune conséquence
de limmortalité), Ces & fils de o i&surreclion » sopposent aux & filk de oo
monde-ci » (v. 34),

12, On relirit avec intérél les découvertes amguelles le versel qui nous aecupe
a conduit e jeune Schweitzer, alors qu'il éudinit, avec un esprit eritique, les
cours de Holtzmann : A, Scuweirzex, Ma We ef ma pensde, Paris, 1960, pp, [15-16,
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bénéficiaires du Royaume de Dieu? L’attention ne s'arréte pas sur
Jean ; & partir de lui, elle s'éléve jusqu'a la considération du Régne
qui vient et des conditions d’existence toutes nouvelles qu'il apporte
i ceux qui y auront part. Nous nous trouvons ici en présence d’un
trés bel exemple de la pédagogie de Jésus. En pratique : I'important
est moins d'admirer Jean que de faire en sorte d'avoir part au
Royaume de Dieu.

3. Le précurseur du Seigneur

La citation insérée au v. 10 explique par un texte scripturaire
Iaffirmation qui vient de déclarer Jean « plus qu'un prophéte ».
La premiére partie de cette cilation coincide exactement avec
Ex 23,20 dans la version des LXX : « Voici que moi, j'envoie mon
messager devant ta face » (I'hébreu et 'araméen disent : « un
messager »). La seconde parlic ; « qui préparera ton chemin devant
toi », correspond plutt & ce que Dieu dit de son messager en
MI 3.1, ot on lit dans I'hébreu et I'araméen : « et il préparera
un chemin devant moi », et dans le grec : « et il examinera un
chemin devant ma face ». Il ne s’agit en tout cas pas d'un mot &
mot ; @ un chemin » devient « ton chemin », « devant moi » est
chaugé en « devant toi » ; le fait que I'évangile rend mieux le sens
du verbe sémitique peut faire douter ici d'une dépendance & I'égard
de la LXX.

Pour rendre compte de cette citation, il faudrait donc faire appel
non seulement i deux textes bibliques distincts, mais aussi 4 deux
langues différentes : Bible grecque pour la premidre partie, Bible
hébraique ou araméenne pour la seconde. Or la méme citation (
part les deux derniers mots) se trouve également en Me 1,2, ol
elle fait aussi figure de pidce rapportée ; mais c'est sans fondement
quon a voulu expliquer Mc 1,2 comme une glose empruntée aun
verset qui nous occupe. La citation de Mt 11,10, remontant 4 la
source utilisée par I'évangéliste (cf. Lc 7,27), ne peut pas davantage
s'expliquer & partir de Mc 1,2. 11 semble donc qu'on peut parler
de deux témoignages indépendants de la méme citation hybride qui
sert i définir la mission de Jean. Le texte doit en avoir été emprunté,
non i la Bible directement, mais 4 une tradition de I'Eglise primitive,
peut-Gtre & un recueil de festimonia 4 'usage des premiers prédi-
cateurs chrétiens **. C'est pour faire court que la source utilisée par
Maithieu et par Luc place la citation sur les ldvres de Jésus, ne
disposant pas du procédé des notes en bas de la page. Nous avons

13 3 STENDARL, The School of 81 Matthew and frr Use of the Od
Testament (Acty Seminarii Neatestamentic Upsaliensis, xx), Upsal, 1954, pp. 49.53,
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affaire, ‘en\ réalité, 4 une interprétation chrétienne de la mission de
Jean-Baptiste.
“ Cette inferprétation présente un trés grand intérét théologique. |
\ Pour en mesurer la portée, il faut se rendre compte qu'on applique - '
A Jean I'oracle de M1 3,1 (comme Mt 11,14 lui applique M1 3,22). Année B
Maisil & €€ nécessaire d’adapter cet oracle, qui parlait du messager
-envayé pour préparer la venue de Dieu en personne : « Voici que
j'envoie mon messager, et il préparera un chemin devant moi... ».
Le texte d'Ex 23,20 fournit une base biblique permettant de passer '
du « devant moi » au « devant tol ». Mais ce ¢« toi ®», qui désigne
Isratl dans I'Exode, reste dans la pensée chrétienne une désignation

du Seigneur qui vient, tout en restant distinct du Dieu qui prononce ; - a9 10
Poracle & son sujet. « Prophéte du Trés-Haut », Jean est « celui Premicre lecture : Is 61,1-22.10-11
qui marche devant le Seigneur pour lui préparer ses voies » (Le Deuxiéme lecture ;: 1 Th 5.16-24
1,76). Ce que Malachie annongait de la venue de Yahvé est ainsi y

reporté par les chrétiens sur la venue terrestre de Jésus, Reconnaitre Evangile : Jn 1,6-8.19-28

en Jean le précurseur dont parle Malachie, c'était en méme temps
reconnaitre en Jésus le Seigneur dont la gloire et la puissance sont
celles de Dieu lui-méme. El voild évidemment ce qui importe aux !
veux des chrétiens, 5

CONCLUSION

Apres avoir vu ainsi Mt 11,2-6 définir la mission messianique de

Jésus comme une manifestation de 'amour miséricordieux du Pére,
on se serait attendu A trouver dans les vv. 7-11 une définition de
la mission prophétique de Jean. En réalité, la pensée ne s'arréte
pas sur Jean, elle va ao-deld. D'abord, en opposant toutes leg |
grandeurs terrestres aux grandeurs du Royaume 3 venir (v. 11),
Ensuite, et surtout, en montrant la lumiére que le réle du précurseur
projette sur la dignité divine du Seigneur dont il précéde la venue.
La fonction de Jean, et celle des saints en général, n'est pas de
retenir 'attention sur eux-mémes, mais de conduire au Seigneur
dont ils sont les témoins parmi les hommes,




L’évangile des pauvres

Is 61,1-2a.10-11

PAR FRANUCO FESTORAZZI

}..u _premiére partie de cet oracle évoque spontanément A la
mémoire du chrétien 'inauguration solennelle du ministére de Jésus
en Galilée, telle que la rapporte Le 4,16ss . Ce texte évangélique
souléve d'intéressants problemes d'interprétation : Isaie est cité
selon la version de la LXX quelque peu modifiée ; le sens que lui
confére le contexte et la rédaction du troisicme évangile : la recherche
de Ja tradition primitive, en vue de remonter jusqu'au Christ, ete. 2.

Une élude compléte de sa génétique doit faire apparaitre les
diverses étapes de sa tradition. Cela permet de découvrir, d'une part
I'expérience de foi qui est A la base du texte et de ses relectures,
d'autre part la pointe du message évangélique et son originalité,

Le Trito-Isaie et son message

Une fois admise I'hypothése — qui n’est guire controversée —
de 'origine postexilique d'Is 56—66, il faut, pour saisir le sens de
hotre ftexte, en Ctudier le milieu d'origine et les relations avec
I'ensemble de ces chapitres.

En ce qui concerne le second probléme, nous nous en tiendrons
4 la these commune de I'unité d’ls 60—62 %, laissant de cOté, pour

!. Voir aussi Is 61,10 en Lc 14647, Parmi les commentaires du Trito-Isafe,
voir : A. Pewwa, Irafs (Lo Socra Ribbin), Turin, 1958, PP. 555 ; G. Foukgg,
Dy Bueh Tesajs, LI, Kap. 4046, Ziirich, 1955 : C. WESTREMANK, Dar Buch
Jesaja, Kap. 40466 (AT.D), Géttingen, 1966,

2. Cf. A. Georce, La prédication ingugurale de Jésus dans la symagogus de
Wazareth. Lue 4,16-30, dans BV.CA., 59 (1964), pp. 1729 : G. Penez Rourmuesz,
Hnus & la synagoyue de Nazareth, duns Asserabldes du Seigneur, 1™ séde, 38,
PR 26-39,

3. Outre les commentuires déjd citds, voir A, Geow, dans Tnireduciion 4 lex
Bible, 1, Tournai, 1957, pp. 567ss ; A. FeviLier, Isate, dans D.B.S,, 1v, col. Tidss ;

L'EVANGILE DES PAUVRES 29

le moment, la question du rapport chronologique de ces chapitres
avec les autres, bien que ce probléme ne soit pas sans importance
pour leur exégése.

Il s'avire plus facile de reconstituer le Sirz im Leben. Les exilés
sont revenus dans leur pays et le travail de la restauration a com-
mencé, non sans se heurter & des difficultés et & des injustices de
la part des peuples voisins, ¢t méme au sein de la communauté
d'Israél (Esd; Ne 5). Toutefois, ce qui préoccupe le prophéte et
retiant son attention, c'est avant tout le fait que les rapatriés sont
découragés et manquent de confiance. Ils ont é1é dégus en effet de
ne pas bénéficier de l'intervention divine dans toute la mesure oi
ils 'avaient attendue,

L’attitude du peuple de Dien rentré en Palesting différe nota-
blement de celle des exilés auxquels s'adressait le message du
Deutéro-Isaie. 11 s'agissait alors de faire entendre au fier Israél
la dure lecon de l'incapacité ol se trouve I'homme de parvenir au
salut par ses propres forces. A présent, il faut faire renaitre, dans
la communauté en proie i la misére et au découragement, la confiance
en lintervention du Dicun vivant. Mais il va de soi que celle-ci ne
peut se produire qu'a certaines conditions : la plus fondamentale
de toutes est que le peuple ne renouvelle pas 'erreur qui a entrainé
son exil en ne comptant que sur les forces humaines.

La mission du « prophéte » el la réponse du peuple (Is 61)

Is 61 occupe une place centrale en Is 60—62, et c'est vers ces
trois chapitres que convergent tous les oracles du Trito-Isaie. Yahvé
promet d'intervenir d’une maniére extraordinaire el efficace en faveur
de Sion. Les chap. 60 et 62 proclament la gloire de la nouvelle
Jérusalem. L'intervention divine se produit moyennant I'annonce
du « prophéte » et transforme les « pauvres » ("anawim) au milieu
des nations. La réponse de ces derniers est un cri de joie et un
hymoe de louange a Dieu (Is 61).

Reprenons maintenant les divers éléments de cette synthése.

a) Le « prophéte »
Un premier probléeme exégétique porte sur I'identification de ce

personnage que nous avons convenu dappeler le « prophéte ». En
raison de certaines affinités, quelques exégétes le rapprochent du

SeLvin-Fourer, Einlefiung in dar Alte Testament, Heidelberg, 1965, pp. 421ss;
He-l. Knaus, Die ausgebliebene Endtheophande. Eine Studie zu Jex 56-66, dans
LATW, 78 (1966), pp. 317332,
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« Serviteur de Yahvé » dont parle le Deutéro-Tsaie 4. 11 nous semble
que tel n'est pas le sens originel du texte. En effer, les traits qu'il
s¢ donne l-méme ici {onction et esprit) evoquent bien la physio-
nomie d'un prophéte. Par ailleurs, Ie contexte dans lequel appa-
raissent’ cgs deux personnalités et Je content de leurs missions
respectives’ comportent trop de différences. En Is 61,155 nous est
piésentée la mission de ce prophéte d'aprés I'exil, qui doit apporter

& Pévangile » (le grec euaggelisasthai traduit bien 'héhrey Ibasser)

de paix et de libération,

b) Les « pauvres »

Les destinataires et le contenu de Ja mission du « prophite »
sont décrits 4 I'aide d’expressions et d'images qui correspondent
bien au milieu postexilique et Iui sont familidres. Le peuple de
Dieu se compose de fait, & cette époque, de « coeurs meurtris »,
de « captifs », de « prisonniers », termes qu'ls 61,2¢ résume d'un
mot : « les affligés ». On comprend dés lors I'expression « année
de grice » (61,2a), qui évoque I'année jubilaire et dans le contexte
signific « salut » en général, par opposition & « jour de vengeance »
ou condamnation (61,2b). Mais nous voudrions attirer 'attention
sur le premier mot utilisé dans le message « Evangélique » : "anawin,
1l est intéressant parce qu'il exprime un théme fondamental de
PAT. : celui des « pauvres de Yahvé », qui se retrouve avec toute
sa richesse de signification dans le N.T. Ici, comme le suggére tout
le contexte du Trito-Isaie (ou simplement d'Is 60—62), il semble
inspirer les termes suivants, de telle sorte que ceux-ci se trouvent
éclairés par lui et non A I'inverse *.

Le terme "anaw signifie étymologiquement « courbé » et désigne
I'attitude d'humble soumission de qui se trouve en condition d’infé-
riorité devant un autre. C’est le vocable Je plus apte a signifier le
rapport religieux sous son aspect fondamental : I'adoration humble
el « tremblante » devant le mystére du Diey vivant et de son
dessein °.

Or ce sens correspond bien au Sitz im Leben du message d'Ts
60,1ss, adressé & un peuple qui a le plus grand besoin d'étre tota-

4. On trouvern les opinions exégtiques sur ces textes d'Tsiie el celle que
nous avons cholsie, dans notre commentaire d'ls 42,14.6-7, publié dons Asrembléer
du Selgnewr, 2 shrie, 12,

3. Evidemment, nous considérons oo texte comme authentique et nous nous
séparons des interprétations qui expliguent le térme en recourant aux mots qui
le suivent, Cetle manibre de procéder ne nous semble pas respecter lo contexfe,

6. Sur le thime « religions z des ‘wrawlm, voir A. Geonon, Pauvre, dons
D.BS., vin, col. 387sx; J, Duvonr, Les Pauvres en esprs, dams A la FeRcontee
de Diew;, Memorial A, Gelin, La Puy, 1961, pp. 265272 : Ler Blatitudes, t 1,
2* & réimprimée (Etudes Bibliques), Paris, 1969, pp, 209.217.
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lement ouvert au dessein mystérieux de Yahvé et de I'attendre avec
une confiance inconditionnelle (Job est 'exemple le plus classique
L ion religieuse),

ﬁeﬂﬁzgcﬁtl:ec?:::;wﬂvi les {erme.s qui décrivent la situation triste
el infortunée des rapatriés (afiliction, esclavage, découragement)
preanent une teinte religieuse. Cette attitude se révele la condition
idéale pour que Dieu intervienne avec sa toute-puissance de Seigneur
€l son amour a I'égard du peuple élu.

¢) La réponse du peuple

Is 61,10-11 nous fait entendre la réponse convaincue et joyeuse de
la communauté des 'anawim *. L'intervention de Yahvé est donnée
pour certaine, parce qu'il est un Dien it_lstc: fidéle 4 son dessein de
salut (voir les termes interchangeables : juxuw—salut]._ :

Parvenus & ce point, pour mieux faire saisir I'esprit de ces chapi-
tres dans leur ensemble et le sens particulier de l'incise « devant
toutes les nations » (v. 11d), nous proposons une hrr.‘:vcr réflexion sur
les modalités de Pattitude religieuse et de lintervention de Dieu.

Ici une option s'impose : avec beaucoup d’exégites modernes,
fious supposons une certaine unité du Trito-Isaie que nous comptons
parmi les prophétes d'aprés I'exil (plus ou meins immédiatement
aprés), s se ressentent de I'influcnce de duux‘ grands prophétes de
U'exil, Ezéchiel et le Deutéro-Isaie, sans toutefois égaler la personna-
lité de leurs modeles. 11 leur manque, par exemple, la doctrine de
« Pesprit », caractéristique de I'un, et la vision universaliste si
accentuée chez P'autre. La situation contingente peut, au moins en
partie, expliquer ces déficiences®; on trouve ici, si I'on ose dire,
un exemple de la maniére dont procéde la révélation : par vagues
ou par lames multiples, plus ou moins profondes. A

Le Trito-Isaie, du fait qu'il est plus marqué par le courant natio-
naliste, atténue I'accent universaliste de son inspirateur (le Deutéro-
Isaie). 11 s'agit 1a, d'ailleurs, d'une tension propre & I'époque post-
exilique entre nationalisme et universalisme, Le courant ngtm‘nahste
prévaut habituellement. Sous sa forme la plus modérée, il n’exclut
Pas du salut les autres peuples, mais le leur propose toujours i
travers Israél et son expérience de foi. On comprend, dés lors,
Vinsistance du Trito-Isaie sur le Temple, sur la Torah comme

7. La fluidieé du mapport propldte-communauté ressart clairement du texte el
du comtexte immédial. :

8. Voir Th., Cuany, Ler prophiter of e culie 4 partir de ".".‘"- T?unm:, I?S_S,
PP 9355 L'A. explique bien la nouvelle situation dans le mltlﬁu.Fﬂ! se déploie
Pactivité prophétique du Trito-lsaie. Nous pensons cependant qu'il faut mettre
aussi nceent sur les divers cournnts de réflexian théologique qui reviennent &
diverses époques ef sur les multiples thémes de la tradition de foi isruélite.
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sources fdu salut, et du méme coup la primauté qu'il accorde an
peuple héhreu.

La portée d’Is 61 dans le Livre d’Isaje

M _sstAliflicile de préciser quand a éé achevée la collection de
Fieuvre d'Isafe. Les diverses parties du livre semblent embrasser
une période trés longue, qui s'étend de I'ere prophétique d’avant
I'exil & I'dre apocalyptique bien postérieure & I'exil. Manifestement
ce phénoméne a une incidence sur I'interprétation rédactionnelle
de chaque chapitre qui ne révéle son sens complet qui travers
ce travail de stratification jusqu'a ce qu'il soit inséré dans I'ceuvre
définitive. Disons tout de suite qu'il est impossible d'inventorier ici
la richesse rédactionnelle d'Is 61. Nous nous contenterons de quel-
ques réflexions pour la faire pressentir,

L'expérience doulourcuse de I'exil améne 2 dépasser Iattente
d’une venue imminente du régne messianique de caractére nationa-
liste (primauté de Juda), tel qu'il a pu étre évoqué par le Premier
lIsaie : le Roi-Messie et son régne y apparaissent sous un aspect
particulariste. La deuxidme partic d'Isaic met en relief cette évo-
lution en parlant d'un royaume universel, ouvert indistinctement
4 toules les nations, encore que le prophéte ne réussisse pas i se
départir tout & fait de I'idée d'une certaine primauté d'Tsragl, Le
retour d'exil fait renaitre 'espérance d’un Isragl puissant, tandis
que le courant universaliste continue, de quelque manitre,  fajre
sentic son influence. Cette conception comporte un trés grave dan-
ger ; on est tenté d’en revenir 4 un certain type de religiosité, déja
réprouvé par Jérémie (chap. 7 et 27 : discours sur le T emple).

Les deux colonnes de la restauration apris 'exil sont en effet
le Temple et la Loi : institutions bonnes en soi si on les comprend
bien, mais dangereuses si on les considére comme instruments
magiques de salut indépendamment de Dieu, Mais voici que les
‘anawim réagissent : essentiel de la religion authentique consiste
pour eux & tre « courbés » devant le Dieu vivant. Selon la men-
talité des « pauvres d'Tsrail », I'homme est prét désormais 4 ac-
cueillir la révélation du « Serviteur de Yahvé », le juste, le pauvre
d'Israél ’,

Clest lui I'élu, I'envoyé de Dieu qui sauve tout le peuple, I'huma-
nité entidre. Sa parfaite disponibilité & I'égard de Yahvé est Je
modéle vivant de I'homme religieux. Sa physionomic et sa mission

9. Selon linicrprétation donnde dons  Assembides du Seignewr, 2% série, 12,
nous pensons que les chants du ¢ Serviteur de Yahvé » dutent d'aprés "exil

el reflétent une conception différente, en partie complémentaire, de eelle du
Trito-Isafe.
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extraordinaires (cf. I'application de ces chants au Christ dans le
N.T.) deviennent 'unique voie du salut. Clest ]L:ll qui instaure ce
royaume eschalologigue que la derniére partie d’Isaie {.:h_ap: o f e
27 : grande apocalypse) dépeint avec la palette de la littérature
apocalyptique.

Conclusion

Aprés avoir replacé Is 61 dans son conlexte, nous sommes 4
méme de percevoir la nouveauté et la force d'expression que pren-
nent les paroles du prophéte dans la bouche de Jésus, \

C'est I'annonce du Serviteur de Yahvé pour les ‘amawim, I'affir-
mation que le Royaume de Dieu est finalement réalisé, que les der-
niers temps sont arrivés. La venue du Christ opére en I'homme
une transformation si radicale gu'elle instaure un nouveau type _dc
rapports avec Dien, avec les hommes, avec 'univers, c'est-ii-dire
un nouveau type de religion, celle du coeur dont parle Jérémie, celle
de 'esprit annoncée par Ezéchiel. : :

Ce nouveau rapport devient possible dés lors que I'amour de
Dieu s'est manifesté totalement el souverainement dans le Christ,
au bénéfice de tous les hommes sans distinetion. Une relation s’étn:
blit alors ofi le culte est rendu & Dieu par des hommes tout & f:ﬂ_t
transfigurés (dépassement du Temple ; Lf Jn 4,24), ot 'unique loi,
qui abolit Ianciénne, est eclle de I'Esprit (Rm 8.2ss),

Tout cela se trouve résumé dans le commandement nouveau don-
né par le Christ & ses disciples : « Aimez-vous les uns les autres,
comme je vous ai aimés » (In 13,34). En méme temps, la réponse
de I'homme aux merveilles opérées par Dieu ]ra-.J:;:;lt la_ pleine n::
joyeu hésion de foi des ‘anawim (Is 61.10- qui trouven
fé’l.";rr ﬁ?ﬂdﬁ: dans la Vierge Marie, figure de I'Eglise (Lc 1,46-47) 2,

10, Voir M, Tuurian, Marie, Mére du Seigneur, figure de FEglise, Toizé, 1963,



Conseils et priére

1 Th 5,16-24

PAR PAUL-EMILE LANGEVIN

L'Eglise des Thessaloniciens était chére A son fondateur, I'apitre
Paul. Tl ¥ voyait un « modéle » de communauté chrétienne (1 Th
1,7). La parole de Dieu & peine accueillie dans la foi, elle avait
entrepris d'imiter Paul et le Seigneur « parmi bien des tribulations,
avec la joie de I'Esprit Saint » (1,6). Si I'Apétre écrit & cette Eglise
vers le début de I'an 51, c'est moins pour y réprimer des abus que
pour affermir les liens de sympathie qui I'unissaient aux chrétiens
de Thessalonique (1—3) et pour « compléter ce qui manguait en-
core & (leur) foi » (4—5; cf, 3,10). Dans le texte qui nous occupe
présentement, Paul rappelle les dispositions intérieures de joie et de
priere qui doivent caractériser le chrétien (vv. 16-18) ; il dicte ensuite
la ligne de conduite i tenir devant les manifestations extraordina.
res de I'Esprit (vv. 19-22) ; il exprime enfin sa profonde confiance
en l'action sanctificatrice de Dieu (vv. 23-24),

1. Dispositions intérieures du chrétien (vv. 16-18)

a) « Restez toujours joyeux » (v.16)

Paul invite les chrétiens de Thessalonique & vivre dans Ia joie.
Un pareil appel reviendra dans ses lettres : « Fréres, soyez joyeux ;
travaillez & votre perfection... Le Dien d’amour et de paix sera
avec vous » (2 Co 13,11); « Réjouissez-vous sans cesse dang le
Seigneur ; je le dis encore, réjouissez-vous... Le Seigneur est proche.
N'entretenez aucun souci ; mais en tout besoin recourez & I'oraison
et & la priére pénétrées d’action de grices » (Ph 4,4-6).

Chose étonnante, la joie paulinienne peut coexister avee les échecs
ou difficultés de toutes sortes. L'Eglise de Macédoine ressent une
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« joie surabondante parmi les multiples tribulations qui I'ont éprou-
vée » (2 Co 82). Regardés comme des affligés, mais « toujours
joyeux » (2 Co 6,10), les chrétiens vivent d'une joie puisée & des
sources secrétes. Paul lui-méme trouvera sa joie dans les souffran-
ces de la prison (Col 1,24 ; Ph 1,18). Comment expliquer un tel
état de choses? Par le fait que la joie chrétienme est, selom Paul,
un fruit de I'Esprit (Ga 5,22). « Le régne de Dieu est... justice, paix
el joie dans I'Esprit Saint » (Rm 14,17). Le regard illuminé par
I'Esprit, dans la foi (Ph 1,25 ; Rm 15,13), découvre en effet que le
Christ apporte la grice de Dien, ouvre le « jour du salut » (2 Co
6.1-2) en inaugurant le regne de Dicu.

Les dons spirituels déji recus dans le Seigneur (Col 1,10-11) sus-
citent une si grande joie parce qu'ils mettent le chrétien « en mesu-
re de partager le sort des saints dans la lumidre » (Col 1,12), La
joie chrétienne s’enracine ainsi dans 'espérance. C'est le « Dieu
de I'espérance » qui fait abonder la joie (Rm 15,13), L'Esprit Saint
et la grice qui nous fut communiquée alors que nous étions pé-
cheurs, fondent en nous la certitude que Dieu nous introduira dans
sa gloire (Rm 5,1-11). « Réjouissez-vous sans cesse... Le Seigneur
est proche » (Ph 4.4-5).

b)Y « Priez sans cesse. En (oute condition sover dans Uaction de
grices » (vv. 17-18).

Une telle joie crée dans '"ime un climat de priére, Comment ne
pas remercier le Seigneur qui nous a mis en mesure de partager
le sort des saints (Col 1,12), qui a lui-méme fait croitre en nous la
foi, 'espérance et la charité (Ep 1,15; Col 1,3-4; Ph 1,9; 1 Th
2—3) 7 Nokre marche vers le salut, en toutes ses étapes (Rm 8,29-30),
demeure 'ecuvre de la bienveillance divine (Ep 1,3-14). Aussi deman-
dons-nous au Dieu gqui a commencé notre sanctification de la mener
& terme (Col 1,9), La priére passe spontanément de Paction de
grices & la demande. Paul donnera encore I'exemple sur ce point :
« Mous devons rendre grices 4 Dieu 4 tout moment & votre sujet,
frires,.. Nous prions & tout moment pour vous, afin que notre Dieu
vous rende dignes de son appel, qu'il méne 4 bonne fin par sa
puissance toutes vos intentions de faire Ie bien et activité de volre
foi » (2 Th 1,11; cf. Ep 1,16-20; Ph 4,6). Le plus souvent, la
pritre de demande est désintéressée, dirions-nous, chez Paul : il
exprime le désir que le régne de Dieu progresse, que son apostolat
porte fruit® La prigre prend done un caractire éminemment
apostolique.

L'invitation & vivre sans cesse dans la joie et la priére prend une

1.2 Th 31; 2 Th 1,11 ; Ep 61819; Col 43;: Ph 19,
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singuliére \importance quand Paul la présente comme I'expression
d'une « volonté de Dieu sur vous dans le Christ Jésus » (v, 18).
Qu'on n'y voie donc pas un désir personnel de Paul, ou une matiére
de seconde importance. La formule « volonté de Dieu » (theléma
Theou) iftroduit ou résume chez Paul des thémes capitaux de sa
théologie ou de sa spiritualité : notre « sanctification » est la « vo-
tonté de Dieu » (1 Th 4,3); parmi les priviléges majeurs du Juif
figure celui de connaitre la « volonté de Dieu », par la Loi mo-
saique (Rm 2,18) % Il importe donc au plus haut point que le chré-
tien vive dans un climat de joie et de pridre : c'est une « volonté

de Dit.:lf ». Il suivra d'ailleurs en cela I'exemple el 1'enseignement
du Christ 2,

2. Les manifestations extraordinaires de I Esprit
(vv. 19-22)

Paul juge bon de donner ensuite certaines directives, simples
mais fondamentales, sur I'attitude A prendre devant les manifes-
tations extraordinaires de I'Esprit. Les chrétiens de Thessalonique
ne tenaient pas en haute estime, semble-t-il, ces dons spirituels
que les Corinthiens, par contre, apprécieront tellement. Paul invite
les uns & « ne pay mépriser » ces dons (v. 19), et les autres a
cultiver avant tout la charité (I Co 13—14).

La structure des vv, 19-22, ol deux préceptes négatifs (mé... mé)
sont suivis de trois préceptes positifs introduits par dé, nous laisse
croire que Paul consacre ce passage 4 un méme objet : les dons
que I'Esprit communique aux chrétiens comme il 'entend (Rm 12,3-
6).

Il ne convient pas d'éteindre ou de mépriser ces dons (vv. 19-20),
mais plutit de les « rechercher » comme des biens précieux (1 Co
14,1), parce qu'ils établissent des rapports spéciaux entre Dieu et
les hommes, peuvent servir 4 « édifier, exhorter et réconforter »
les chrétiens (14,3-5.12), voire A& convertir les infidéles (14,25).

L'Esprit promis et accordé aux fondateurs de 1'Eglise * se mani-
feste sous maintes formes, chez les simples baptisés comme en leurs
chefs spirituels. Il importe de le respecter en ces dons spéciaux
ol il apparait a I'euvre, encore que nous ne devions pas accueillir
sans discernement tous les messagers qui se disent guidés par
I'Esprit. Les « faux apitres » et les « ouvriers perfides » étaient

2. La « volonté de Dieu » a pour objet @ ce qui est bon, co qui plait (&
Dneu), oo qui cst parfait » (Rm 12.2),

3. Mt 13,2044 ; Lo 2,10 10,21 ; Jn 3,29 8,56 11,15; 15,11 ; 1622 17.13,

4. Az 1B 233 Ja 14,1617.26; 16,13
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connus dés le temps de Paul, qui ne s’'étonne pas outre mesure de
leur présence : « Satan lui-méme se déguise bien en ange de lumicre ;
il n’est donc pas surprenant que ses ministres se déguisent en
ministres de justice = (2 Co 11,14-15).

A quels signes reconnaitrons-nous les véritables porteurs de
I'Esprit ? Paul ne s'attarde pas & I'étude de ce probléme, Il lui
suffit de donner une consigne comme celle-ci : « Vérifiez tont (dans
ces dons spirituels) : ce qui est bon, retenezle; gardez-vous de
toute espéce de mal » (vv. 21-22). On pourrait toutefois l'l:-(:lllﬂiuil‘
dans les épitres pauliniennes de précieux éléments pour le « discer-
nement des esprits ». Si l'exercice d'un don dit « spirituel » porte
alteinte 4 la charité, il ne peut sagir d'un authentique don de
I'Esprit ou, pour le moins, d'un envoyé fidéle & sa mission reque
de I'Esprit (I Co 13)., Le « prophéte » dont I'action nuirait
I"édification de la communauté chrétienne (14.4-5.19) ou sémerait
le désordre (14,33.40), ne serait guére plus véridique. Le « charisme »
qui conduirait un « apotre » & contredire une doctring slirement
contenue dans I'Evangile ne saurail étre authentique, vu que I'Esprit
Saint et le Christ ne peuvent s'opposer (Ga 1.7-B).

La consigne est nette : accueillez les « charismatiques » avec
sympathie, mais sans naiveté; retenez, pour qu'ils vous guident,
ceux en qui parle vraiment I'Esprit ; écartez les autres.

3. L’action sanctificatrice de Dieu (vv. 23-24)

Panl termine la seconde section de sa lettre (4—5) — comme la
premiére, en 3,10-13 — par une priére ardente o il reprend les
idées maitresses de son exposé. En 'oceurrence, le théme de I'action
sanctificatrice de Dieu ® figurera au premier plan.

Paul congoil sans doute la sainteté comme une séparation du mal
ou de tout ce qui entraverait la réalisation du plan salvifique de
Dieu (Ep 1,3-14; cf. 1 Th 4,3; 521). Mais il la reconnait surtout
& la pratique de la charité, i la joie, au climat de pritre ol vit
le chirétien (1 Th 4,9 ; 514-17).

Tout baptisé chrétien a été sanctifié par le baptéme, qui le sépara
du péché pour I'unir au Christ mort et ressuscité (Rm 6,1-5). Mais
Paul voit encore la sainteté comme un état 4 intérieur duquel
on peut progresser. « Je ne suis pas déja au but, ni déji devenu
parfait », disait-il de lui-méme, « mais fe pourswis Ma course pour
tdcher de saisir, ayant été saisi moi-méme par le Christ Jésus »
(Ph 3,12). Or, une cause déterminante de ce progrés est sans doute
Peffort que chacun fournit, mais surtout 'action de Dieu. « Dieu

5. Dans les expressions hagiasas et amemprds térfthein,
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est 13 qi‘opére en vous A la fois le vouloir et 'opération méme,
al prof}t de ses bienveillants desseins » (Ph 2,13). Clest bien ce
quexprime notre v, 23 : « Que le Dieu de la paix lui-méme (autos
de 0 Theo$) vous sanctifie totalement ».

Notre sanctification est Vawvre de Diew, comme I'AT. Iensei-
gnau déja (Ex 31,13). Paul découvre au coeur de 'homme, dans
les-mouvements mémes de sa volonté, I'action divine (Ph 2,13). 1l
fonde sur la fidélité divine la certitude que Dieu ménera i terme
Veeuvre commencée lors de notre appel i la foi. Le Dieu qui #'est
montré fidéle & ses promesses tout au long de I'A.T. (Jos 23,14-15 :
Dt_?.?-lj} poursuivra jusqu'd son ferme ullime — notre glorifi-
cation (Rm 8,30) — I'ceuvre entreprise an moment ot il nous
appelait (1 Co 1,8-9). Notre espérance repose sur cette fidélité de
Dieu plutdt que sur notre force personnelle. Nous tenons en notre
appel A la foi un gage trés siir de notre sanctification.

L’Apotre entend souligner I'amplenr de la sanctification que Dieu
opérera en nous ® ; tout I'étre de I'homme, en son corps — temple
de I'Esprit Saint (1 Co 6,19) — comme en sa partie spirituelle, est
& garder pur de tout reproche. Celui qui a créé tout I'homme désire
le sanctifier intégralement.

Conclusion

Ce que Paul attend des chrétiens de Thessalonique, c'est d’abord
qu'ils vivent de I'Esprit. Cette Eglise persécutée (1 Th 1,6: 2.14 .
3,3), inquicte du sort réservé aux baptisés gui seroni morts i ave-
nement du Seigneur (I Th 4,13), devra souvent se rappeler que
« l'espérance ne dégoit point, parce que l'amour de Diew a éié
répandu dans nos caurs par le Saint-Esprit qui nous fut donné »
(Rm 5.5). Déjir les convertis de Thessalonique vivent dans la « joie
de I'Esprit Saint » (1 Th 1,6; ¢f. Ga 522); qu'ils la cultivent !

L'Apbtre songe sans doute & I'activité de I'Esprit quand il invite
ses lecteurs i la priére. Nous ne savons comment parler 4 Dieu,
mais I'Esprit, lui, peut « intercéder pour nous en des pémissements
ineffables » o il demande pour nous ce qui « correspond aux
vues de Dieu » (Rm 8.26-27). Il nous fait prendre conscience de
notre ¢tat et de nos besoins de fils de Dieu, lui qui crie en nous,
i I‘_an_:lresse de Dieu : « Abba! Pere! » (Ga 4,6). Aussi les Thessa-
l?mclens doivent-ils accueillir volontiers toute manifestation authen-
tique de I'Esprit (vv. 19-22).

Enfin, c’est encore 'Esprit qui « sanctifiera totalement » les
Thessaloniciens (v. 23). L'évangile qu'ils ont accueilli ne s'est-il

G, ,L“ mots halofelels, holokléron ot "éoumémtion prewma, pauche, stma,
ne lnissent avcun doule sur cetle infention.
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pas présenté A eux « avec puissance, dans l'action de I'Esprit Saint,
avee surabondance » (1 Th 1,5) ? L'Esprit demeure & 'euvre chez
ceux qui ont recu la Parole dans la foi. A celui qu'il ¢« appelle A
la sanctification », Dieu « fait le don de son Esprit Saint » (1 Th
4,7-8), comme de la force spirituelle qui transforme 1'homme
pécheur, 'achemine « vers la vraie connaissance en (le) renou-
velant 4 I'image de son Créateur » (Col 3,10) et ainsi & prépare
la rédemption du peuple que Dieu s'est acquis, pour la louange de
sa gloire » (Ep 1,14).

DONNE-NOUS LE REGNE DE L’ESPRIT

Seigneur, Dieu d'Abraham, Dieu d'Isaac,

Dieu de Jacob et Dieu d'Isragl,

toi qui es le Pére de notre Seigneur Jésus Christ,
Dieu qui t'es complu en nous,

dans l'infini de ta miséricorde,

de sorte que nous te connaissions |

Par notre Seigneur Jésus Christ,

donne-nous le régne de I'Esprit Saint.

Donne & tous ceux qui liront cet écrit

de te connaitre, parce que tu es le seul Dieu,
d'étre affermis en toi,

de se détourner de toute hérésie,

sans fol, sans Dieu !

SAINT IRENEE !

1. Sainl Irénée : évigue de Lyon 4 la fin du n® sitcle. - Contre lex héréres.
11, 6. Trad, de L. Dmss : Printempr de la thfolopie, Paris, Ed. Fleurus, 1965,
. 144,




« Quelqu’un est 1a,
Gue vous ne connaissez pas »

In 1,6-8.19-28

PAR PIERRE-MAURICE BOGALRT

Plus que les Synoptiques, I'Evangile de Jean insiste sur la personne
et la mission de Jean-Baptiste, Muet sur tant de détails biographi-
ques, il marque plus particulicrement la place du Précurseur dans
le déroulement du plan du salut. Aux yeux de saint Jean, cette
mission est si capitale qu'il n’hésite pas 4 en insérer la mention dans

la majestucuse harmonie do Prologue au risque, selon certains,
d'en rompre I'é&juilibre

Il y ewt un homme envoyé de Diea :
son nom cail Jean.,

Il vint comme tdmoin,

pour rendre émoignage & la lumidre,
afin que fous erussent par lui,

Il w'érait paz o lumidre,

mais le témaoin de la lumiére...

Jean lui rend témolgnage. T proclame
« Voici celui dont j'ai dit :

lui qui vient aprés moi

ext passé devant moi,

parce quavant moi il était » (Jn 1,6-8.15).

Quelle que s0it notre opinion sur la structure du Prologue, —
que nous considérions comme ajoutées ou non ces incises sur le
Baptiste, — il nous faut admetire qu'a la double mention de ce
dm-_mer au cowrs d'une magistrale ouverture, correspond une parti-
culiere insistance de tout I'Evangile. Et, avant mémc de raconter
la vocation des disciples, tout au début de cette partie de I'Evangile
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gui va du Prologue a Cana, — souvent appelée la premidre « se-
maine » du ministére, — c'est vers I'énigmatique figure du Pré-
curseur que s¢ tourne 1'évangéliste 2,

On s'explique aisément pourquoi au cours de cette « semaine »
linterrogatoire de Jean par les Juifs précéde 1'appel des disciples,
En effet, ¢’est sur le témoignage de Jean que les premiers d'entre
cux suivront Jésus : « Fixant les yveux sur Jésus qui passait, Jean-
Baptiste dit: "Voici 'agneau de Dieu’, Les deux disciples 1'enten-
dirent parler ainsi et suivirent Jésus » (1,36-37). Clest encore sur
la parole d’André que Simon va & Jésus (1,41-42). L'Evangile
souligne ainsi la fonction irremplagable de Jean le Baptiste 4 I'aube
du ministére du Christ.

Plus loin encore, au cours de cette partie du guatriéme Evangile
oll nous voyons I'extension progressive de la Parole & toute la
Palestine, — au Temple d’abord (2,13s5), & Jérusalem ensuite
(2,23-25), puis & la Judée (3,22), 4 la Samarie (4,4) et 4 la Galilée
(4,43), — lorsque s'éléve une discussion entre les disciples de Jean
et un Juif & propos de Jésus, c'est de nouveau le Baptiste qui,
en des termes d'une surprenante humilité, définit le réle qu'il joue,
la portée et la limite de son témoignage, invitant ainsi ses propres
disciples & suivre Jésus (3,25-36).

Au chap. 5, invoquant le témoignage du Pére, Jésus inaugure
le témoignage qu'il se rend 2 lui-méme, non pas lant 4 sa messianité
— 1'Ecriture et Jean suffisent & la prouver — qu'a sa filiation
divine. Tl précise alors la place tenue par le Baptiste et rappelle
en ces termes la scéne de 'interrogatoire que nous devons commen-
ter :

Vous avez envoyé trouver Jean

et il a rendu témoignage & la vérité.

Non gue je reléve du témoignage d'un homme ;

si je dis cela, c'est pour votre salut,

Jean était la lampe gui brile et qui luit,

et vous avez quété une joie d'un instant & sa lumiére,

Mais pour témoignage, j'ai mieux que celui de Jean (5,33-36).

Un mot résume tout ce passage. Jean est la lampe®, Il n'est pas
la lumiére elle-méme. Ce point apparait mieux encore si I'on
rapproche de ce passage le Ps 132,17 dans le texte des Septante :

I. Sur la premigre o« semoine » do minstére, voir M-E, Boissarn, Do
Buptéme & Cana (Coll. Lectio Diving, 18), Pams, 1956, pp. 14-15.

2 Le méme mot luchnos, &« lampe %, s lit en Ja 5,15 et dans la version greeque
du Ps 132,17, Le méme verbe grec signifiant « se réjouir » se retrouve Aun
v. I6h du méme psaume ef dans notre passnge, ob le P, Maollat traduit :
# vous avez quétd one jole... » Co mpprochement o éé présenté pour la premidre
fais pur Fr. Neugebauer en 1961,
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@ J'ai préparé une lampe pour mon Oint » Mieux que la phrase
souvent citée de I'Ecclésiastique ?, ce paralléle vétéro-testamentaire
vient i point pour expliquer In 5,35, Il souligne la place éminente
mais nécessairement effacée que le Précurseur devail tenir dans le
plan du salut.

8%Lse présente sous la forme d’une interview, le texte de l'interro-
gatoire de Jean par les Juifs ne constitue pas moins un manifeste :
« Voici quel fut le témoignage de Jean... » (v. 19). Car ¢'est bien
de lémoignage qu'il s'agit. En réponse aux questions qu'on lui
pose, Jean se rend d'abord témoignage & lui-méme; et c'est en
prélude au témoignage rendu le lendemain & I'Agneau de Dieu
(v. 29) gqu'il s’explique ici sur son propre baptéme.

Les Juifs lui offrent I'occasion de porter un tel témoignage :
« Les Juifs envoyérent de Jérusalem des prétres et des lévites
auprés de Jean pour lui demander... » (v. 19). Les Synoptiques et
saint Jean nous ont habitués & ces missions destinées & mettre Jésus
en difficulté. Le plus souvent elles sont officieuses. Il s'agit ici d’une
ambassade officielle accomplic au grand jour. Mais on croit déja
entendre la suspicion et U'incroyance dans les paroles des envoyés,
Et cetle impression tient tout entidre dans l'appellation « les
Juifs ». On sait en effet que c'est & 1'Israél infidiéle et endurci que
Jean la réserve, tandis qu'il donne le nom d'Isradlite & ceux qui
s'ouvrent i la parole de Jésus (1,47),

L'interrogatoire qui forme le cadre du témoignage se divise
nettement en deux parties : d'abord la question sur l'identité, ensuite
celle sur le baptéme. Chacune entraine des réponses sous forme
oraculaire, mystérieuses a force d'étre concises, Celles-¢i constituent
le témoignage que Jean se rend & lui-méme, et non un témoignage
rendu au Christ comme tel dont la personne ne s'est pas encore
manifestée.

I. IDENTITE DE JEAN (vv. 20-23)

Par sa forme globale, cet interrogatoire ressemble i d'autres
enquétes sur la messianité rapportées par les Synoptiques. Jésus
subit un interrogatoire analogue de la part des disciples du Baptiste
envoyes par leur mailre emprisonné (Mt 11,2-6 par). Ailleurs, & la
question de Jésus : « Qui dit-on que je suis? », les disciples
répondent ! « Les uns disent: Jean-Baptiste ; d'autres: Elie: et
d'autres : I'un des prophétes» (Mc 827s par; cf. In 7.40s).

3, Cf i 48,1 : « Aloms ls prophite Elic se leva comme un few, s parcle
briilait comme une torche ».
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Autre paralléle synoptique : I'"écho parvient & Hérode de diverses
opinions au sujet de Jésus : il est Jean-Baptiste ou un prophéte ou
Elie, qui est ressuscité (Mc 6,14-16 par).

La tradition johannique ne parail donc pas &i édloignée de celle
des Synoptiques. Elle n'en différe que sur un point — capital, il
esl vrai — : chez Jean la question de la messianité se pose A propos
de Jean-Baptiste, dans les Synoptiques 4 propos de Jésus.

Dés maintenant retenons de ces interrogatoires que le peuple
attendait la venue d'un Messie, d'un prophéte, le retour d’Elie. Et
leur avénement était lié, de prés ou de loin, 4 celui du Royaume.

1. Jean n'est pas le Messie (v. 20)

Il o'y a pas de doute : & elle seule, cette premiére réponse
négative est décisive. On a pu identifier le Précurseur & Elie, on a
pu le dire le plus grand des prophétes, mais Jean-Baptiste n'est pas
le Messie. Voila résolu le point crucial. Cela admis, les questions
qui suivent ne sont plus que des corollaires. Pour Jean comme pour
les Synoptiques et toute la tradition chrétienne, seul Jésus est le
Messie, le Christ. Tout autre se voit refuser ce titre destiné a
combler I'espérance séculaire d'Israél.

Il parait étonnant qu'il ait fallu souligner ainsi ce fail. L'insis-
tance est surtoul sensible dans le quatritme Evangile. La raison
s'en trouve dans D'histoire du ministére de Jésus et de I'Eglise
primitive. Grande y fut la tentation de considérer Jean comme le

Messie, Lui-méme avait fortement réagi contre une telle identifi- _

cation. Malgré tout, tels disciples attardés, rencontrés plus tard
par les apbires, la feront encore : ils donneront ainsi aux paroles
du Baptiste un regain d'actualité et du méme coup l'occasion de
survivre.

2. Jean n'est pas Elie (v. 21a)

Marc (9,13) et surtout Matthieu (17.11) admettent 1'identification
de Jean avec Flie ressuscité. Luc se trouve d'accord avec Jean pour
refuser 1'équation. Pour Luc, Jean-Baptiste marche devant le
Seigneur dans U'esprit et la puissance d'Elie. Il est, en quelque
sorte, un nouvel Elisée (¢f. Le 1,17 2 R 2,15), Successeur d'Elie,
il n'est donc pas Ehe lui-méme. Chez saint Jean, nous retrouvons
cette méme branche de la tradition. Aussi doit-on renoncer #@
interpréter Jn 5,35 dans la ligne des Synoptiques, Ce n'est pas au
Siracide 48.1 mais bien & un psaume messianique (Ps 132,17) que
renvoie ce passage (voir pp. 41-42).

« Je ne le suis pas. » Cette négation séche, radicale, presque
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énervée demande une explication *. Si Jean se reconnaissait succes-
seur d'Elie, il ne refuserait pas brutalement un titre qui lui serait
cher, Comme le fait saint Luc, il préciserait le sens de I'appellation.
1l n¢ la rejétierait pas. Le programme que la prophétie de Malachie
assignait # Elie lors de son retour allait-il au-deld de ce que le
Baptiste” croyail pouvoir s'attribuer ? Pour lui, sans doute, Elie
it une personnalité messianique. Celui qui n'était pas le Messie
ne pouvait pas non plus étre Elie. Ft ainsi Jean-Baptiste manifestait
qu'il tenait pour infiniment réduit son réle dans I'histoire du salut.
Il n'était méme pas cet Eliec dont Tryphon, I'interlocuteur juif de
Justin, disait qu'il oindrait et manifesterait le Messic®,

Reste alors a expliquer pourquoi I'identification a pu étre faite
dans une autre ligne de la tradition. On a montré récemment qu'une
part de la tradition juive a pu considérer Elie comme le Messie
en personne. C'est possible et on expliquerait fort bien alors I'atti-
tude du Précurseur. Mais il n'y a guére d'indications en ce sens
dans les sources juives . En tout cas, méme dans cette hypothase,
il faut supposer que Jean s'appuie sur une tradition indépendante
de Matthieu-Mare. Au point de vue logique, sinon chronologique,
Luc fait la synthése en déclarant que Jean-Baptiste est venu dans
I'esprit d'Elie ",

3. Jean n'est pas le prophéte (v. 21b)

A plus d'une reprise, Jean I'évangéliste mentionne /e prophite *,
Par contre, les Synoptiques ne paraissent pas témoigner de attente

4. La formule grecque Ouk ofmi : = Je ne suls pas », voil sans doute sa force
accrue de tout le poids qulon atiribue génémlement & affirmation Eim rx Je
suis ¥, Vaoir & ce sujet la note de la Bible de Férusalem pour Jn 824, Cette
remarque vaut déji pour Je v, 20 de notre texte.

S« Voici que je vals vous envoyer Elie e prophite, avani que n'arrive mon
Jour, grand et redoutable. 1| roménera le ceeur des péres vers leurs fils et Je
creur des fils vers leurs pdres, de peur que je ne vienne frapper le pays d'ana-
thtme » (M1 323-24). L'enscignement du Bapliste mpportd en Lo 3,314 donne
une mote trés sembluble.

6. Dialogue avec Tryphon, VI3 (Truduction de G. ARCHAMBAULT dunx In
collection @ Textes et Documents », de Hemmer of Lejay, t 1, p. 43 ; reprise
dans La Philosophie pusse au Chrint, textes présentés par A. Humman, Paris,
1958, pp. 133-134),

7. Yoir M1, Stiasswy, Le Prophdte Elie dans le Judaiome, dans Elie le Prophére
(Etudes Carmélimines), . II, Paris, pp. 199-255,

8. Cf. R. Swanies, Jésus, nowvel Elie, d’aprés saint Luc, dans Assembléer du
Selgnerr, 1" sfrie, &, pp. 4166,

9. L'article indique qu'on espére la venue d'un prophite donnéd, non de n'im.
porte quel prophdte. Doans I'Evangile de Jean, il est question du prophite
en 6,14, en 740 et peut-fire en 7,52 Pour ce dernicr cas, le vénérable Papyrus
Bodmer 11 est le seul témoin certain (peut-8tre aussi Pap. Bodmer XV).
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messianique du prophéte par excellence. Jc'su‘s; y est présenté comme
un prophéte, sans plus. Ici encore apparait une différence entre
deux traditions. Mais il ne faut peut-ftre pas la majorer. Le judaisme
du premier siécle avant notre &re avait conscience de ne plus
connaitre de prophétes (cf. Dn 337-39; 1 M 927). Et ce long
silence divin laissait supposer que le prophite appelé & le rompre
aurait un role dépassant celui des anciens prophétes.

Ce prophéte 4 venir, le Deutéronome I'annongait : « Je leur
susciterai, du milien de leurs fréres, un prophéte semblable a toi
(Moise), je mettrai mes paroles dans sa bouche et il ll:m: dira
tout ce que je lui commanderai » (Dt 18,18). Les malheurs d., Israél
avaient rendu particuliérement pressant dans certains milieux I'espoir
basé sur cette promesse. En sont témoins les textes découverts i
Qumriin qui font allusion & la venue du Prophéte et des messies
d’Aaron et d’Isral ., Dans la grotte 1V on a méme retrouvé un
recueil de citations bibliques se suivant en chaine, oli figure expres-
sément la promesse de Dt 18,18. Et il n'y a aucune raison de
limiter & Qumriin la portée de ce témoignage. _

Dans ce contexte, le refus de Jean-Baptiste se comprend mieux.
Pour certains, I'identification du prophéte avec le Messie devait
étre encore plus évidente que son identification avec Elie". Ce
titre de prophéte que les Synoptiques jugent insuffisant pour le
Christ, la tradition jobannigque y voit au contraire un attribut
messianique et dés lors elle le dénie & Jean-Baptiste ; le souci de
souligner la place subalterne de ce dernier lui a fait éviter 'emploi
du terme. En revanche, les Synoptiques n'hésitent pas 4 proclamer
Jean-Baptiste le plus grand des prophétes (cf. Mt 11,9 Le 7,26.28).

4. La réponse de Jean-Baptiste (vv. 22-23)

A la question insistante de 'ambassade hiérosolymitaine (v. 22),
Jean ne pourra éviter de répondre, 11 parle, et les foules accourent.
Il & donc une mission : & Je suis la voix de celui qui crie dans le
désert : Redressez le chemin du Seigneur, comme a dit le p{ﬂphém
Isaie » (v. 23). Alors que les Synoptiques ne font que citer ce
verset fameux d'Isaie (40,3) & propos de la mission du Baptiste **,
c'est le Précurseur lui-méme qui, dans le quatritme Evangile, fait
de cet oracle son propre message.

10. Vaoir J. Guner, Prophélisme i attente d'un Messie-Frophdte dans Fanclen
Fudalrme, dans L'Aftente du Messie, Paris, 1954, pp. 85-130,

11. On sait que le messianisme des Samaritains roposait sur ln tmmﬁgvn_du
Dt 18,1518 Vu que I'Evangile de Jean s'intéresse spicialement pux Samaritmins,
rien d'étonnant qu'il refuse le tiire de prophlte au Précurseur.

12, Voir J, DuposNt, Ewin eelid gl vent ? dans Astemblfer du Selgneur,
17 stnie, 4, pp. 36-37.
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(& Le-témoignage du quatriéme Evangile remonte & un ancien
disciple du Baptiste. 1l accuse un réalisme historique qui n'a puére
d'exemples dans les paralléles du N.T. et de la littérature judaigue.
En notanl/ que le Deuréro-Isaie fut le fondement du message johan-
nite, il précise un trait authentique de la pensée du Précurseur 2, »
L% & pas & nous en éonner, Une fois de plus, du reste, Qumrin
est-venu nous rappeler I'importance de ce texte dans la spiritualité
de I'époque. Qu'on nous permette de citer :

Quand cela existera en Isratl, ils se sépareront du milieu de la
demeure des hommes pervers, afin d'aller au désert pour y préparer
le chemin de Celui-la, ainsi qu'il ext écrit : ¢ Dans le désert, préparez
un chemin pour Yahvé, tracez droit dans la steppe une route pour
notre Dieu . La wvoilA Ia recherche de la Loi ...

Les Synoptiques sont dailleurs beaucoup moins préoccupés de
la personne de Jean-Baptiste que le quatritme Evangile, Leur
maniére de présenter la méme citation témoigne que le judaisme
palestinien — et pas seulement Jean-Baptiste — restait conscient
de I'importance de l'oracle du Deutéro-Isaie. Mais leur perspective
est celle de I'accomplissement des prophétics et non de I'actualité
persistante du message johannite dont le contenu ne les intéresse
guere (voir cependant Lc 3,7-14).

Dans sa' propre pensée comme dans la théologie de I'Eglise
primitive, Jean-Baptiste est donc essentiellement un précurseur,
Il annonce un avénement, il préche au peuple la pénitence et Iinvite
A se préparer & la venue du Seigneur, Sans qu'il faille pour autant
en faire un adepte de I'essénisme, il s'appuie sur des prophéties
pour fonder sa mission, Dans la foi et I'obscurité il annonce la
venue imminente d’un homme dont il ne sait rien encore, ou si peu.

II. INTERROGATOIRE SUR LE BAPTEME (vv. 24-27)

1. La question (vv. 24-25)

On hésg’te_ sur la traduction exacte du v. 24. On peut comprendre
que la mission comportait des Pharisiens, ou qu'elle se composait
uniquement de Pharisiens, ou encore qu'elle avait été envoyée par

13 X Scusuiir, Ler Ecrits du Nowvean Tertament ef ler texrex de Oumrdn,
dans Revie de Sciences Religionses, t. XXIX (1955), p. 396

14. Manuel de Diseipline, VI, 12-15; traduction P, Guilbert (), Carnmmosac
et P, Guernt, Lex Texter de Qumedn traduiiy of annoiés, L 1, Paris, 1961
pp. 58-39). Voir aussi le méme derit, col. IX, lignes 1921, I
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ceux-ci. Relenons en tous cas que, dans cette seconde question,
le baptéme se trouve mis cn rapport avec les Pharisiens. Clest &
eux surtout que le baptéme de Jean devait poser un probléme.

Cependant, celte seconde question ne différe pas cssenticllement
de la premitre. Si Jean-Baptiste avait répondu qu'il était le Messie,
Elie ou le prophéte. on aurait trouvé normal qu'il baptisht. Doit-on
supposer que la question élait un traquenard pareil 4 ceux que les
Pharisiens tendirent plus d’une fois & Jésus 7 Ici, on ne peut sans
preuve supposer cette intention.

Les Pharisiens attendaient done du Messie, d"Elie, du prophite
qu'il préchit un baptéme. Et, de fait, il ne faut pas nous étonner
que leur foi et leur attente messinniques se soient montrées sur ce
point plus précises et plus explicites que celles des Sadducéens
traditionalistes et minimalistes. L'attente du baptéme messianique
existait, qu'il ne faudrait confondre ni avec les ablutions rituelles
multipliées par le judaisme ni avec celles, savamment graduées,
de la secte de Qumrin. Le baptéme « eschatologique » devait étre
un rite de pénitence unique et non un acte de la vie de tous les
jours. Dans I'Evangile de Jean, ce baptéme est & peine défini. Les
Synoptiques sont plus explicites, mais il importe pew ici. En toul
cas, cc que nous en savons le distingue radicalement des ablutions
répétées et du baptéme des prosélytes qui agrégeait les étrangers &
la communauté juive.

Cependant, un texte découvert A& Qumriin restitue I'atmosphire
spirituelle dans laquelle fut préché le baptéme de Jean. Il vient
dans le Manuel de Discipling, presque comme un corps étranger :

Et alors Dieu, par sa Vérité, nettolera toutes les ceuvres d'un chacun
et 11 épurera pour Soi la bitisse (du corps) de chagque homme pour
supprimer toul 'esprit de perversité de ses membres charnels et pour
le purifier par I'Esprit de sainteté de tous les actes d'impiété; et Il
fera jaillir sur lui I'Esprit de vérité comme de l'can lustrale %,

Mais on peut se demander si ce texte ne va pas au-deld de ce
que Jean annoncait. Aux gens de Qumrin aussi, il aurait di
répondre ; je ne suis pas celui que vous attendez mais seulement
un précurseur, un pionnier.

2. La réponse de Jean (vv. 26-27)

Jean répond gu'il baptise dans 'eau. C'est une restriction. Et 'on
peut imaginer que 'auditoire la saisit immédiatement. En tout cas,
son sens se précise un peu plus loin, quand on lit au v, 33 : « Celui

15. Colonne IV, lignes 20:21 (tead. A, DuposT-Sosen, Ley Ecritd éxsénfane
décauverts. prés de la Mer Morite, Paris, 1959, p. 97
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sur qui‘ty, verras I'Esprit descendre et demeurer, c'est lui qui baptise
dans I'Esprit Saint ». Jean, lui, ne baptise que dans 'eau. Il est
done clair que le baptéme de Jean ne correspond pas & I'aspersion
eschatologique du Manuel de Discipline. Ce bapléme dans I'Esprit
Saint, gdelqu'un d'autre 'inavgurera: « Quelgu'un, an milieu de
VoS, qie vous ne connaissez pas » (v. 26). En ce moment, il n'est
méme pas dit que le Messie baptisera.

Celui qui doit venir, celui en fonction duquel s'ordonne le
ministére de Jean-Baptiste, reste d’abord inconnu. C'est un théme
classique que celui du Messie caché, et Justin reprend cette idée
dans le dialogue avee Tryphon (viu, 3 voir aussi Jn 7.27). L'im-
portant ici c'est gue le Baptiste, donl la mission consiste 4 manifester
le Messie, ne le connaissait pas, lui non plus. « Et moi, je ne le
connaissais pas; mais c’est pour qu'il fit manifesté A Isragl que
je suis venu baptiser dans 'eau » (v. 31). Ainsi souligne-t-il la
subordination totale de sa mission a celle du Messie. Cette mission
ne peul s'exprimer, sinon négativement. Dans 1'Evangile de Marc
la mention du baptéme de Jésus par Jean est intimement jointe A
la déclaration d'indignité (Mc 1,7-10). Chez Jean, par contre, celte
méme mention est réservée & la deuxiéme journée de la « semaine ».
Du coup, le drame du Précurseur apparait plus fortement, Clest
dans la foi qu’il accomplit sa mission. Ce n’est que progressivement
qu’il mesure 'abime qui le sépare de celui qu'il annonce et clest
griice & une intervention d'en haut qu'il le reconnaitra (vv. 32-33).

L’affirmation de Jean-Baptiste selon laquelle il n'est pas digne de
dénouer les sandales de Jésus a été comprise par cerlains comme
une allusion au baptéme '*, C'est possible. I faudrait alors com-
prendre cette phrase dans le sens de Mt 3,14 © « C'est mol qui ai
besoin d'&tre baptisé par toi, et toi, tu viens & moi | » Mais cette
explication n'est pas nécessaire. Avant toute autre chose, la sou-
mission, la foi totale de Jean-Baptiste constituent la clef de ses
paroles,

[II. EPILOGUE (v. 28)

La localisation de « Béthanie, au-deld du Jourdain » est difficile,
A dire vrai, certains manuscrits ont une variante savante : Bethabara,
toponyme hébreu, & traduire « licu de passage » ou « gué ». [l
n'est pas absolument exclu que cette legon soit originale, mais il a
peut-éire existé jadis, outre le village de Marthe et Marie, un licu
dit Béthanie aujourd’hui oublié. Qu'on se rappelle combien sont

16, CI. BoisMARD, op. dr., p. 36, note 15
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généralement précises les indications topographiques du quatritme
Evangile.

Si 'on accepte de lire Bethabara, « le gué », il doit s’agir alors
du passage du Jourdain, quelque peu au Nord de la mer Morte,
L'ouverture de I'Evangile se ferait an lien méme od, jadis, le
peuple élu franchit le Jourdain pour entrer dans la Terre Promise.
Une telle typologie ne déplairait pas a saint Jean. 11 n'est pas
défendu de la mentionner, méme s'il fallait I"attribuer & Origéne
plutdt qu'a I'évangéliste.

CONCLUSION

Ainsi, le bilan de cette premidre journée reste assez négatif. La
parole du Bapliste laisse comme une forme en creux qui attend
d'dtre comblée. Jean-Baptisic n'est ni le Messie, ni Elie, ni le
prophéte. 11 baptise, certes, mais seulement dans I'eau. De celui
qui vient aprés lui, il s'avoue indigne de dénouer les sandales. Tout
comme les Juifs qui l'interrogent, il attend le Messie. Pas plus
qu'eux, il ne le connait. Il ne sait qu'une chose : il le précéde.
Pour que se fasse la révélation de I'Agneau, de I'Elu de Dieu, il
faudra attendre la seconde « journée ».

Tirée de son contexte général, notre péricope souligne encore
davantage la relativité totale, la compléte subordination de I'cuvre
du Baptiste. Cette note — mise en regard des Synoptiques — se
révéle fondamentale dans 'image que le quatritme Evangile nous
donne du Précurscur. Jean-Baptiste n'y représente finalement gue
le personnage-type dans lequel se concentre I'atiente de tout I'A.T.

Clest & peine si les événcments de sa vie sont notés : 1'évangéliste
ne raconte pas sa naissance (cf. Le 1); son emprisonnement, il le
signale par une simple allusion (3,24) ; c’est sur la base d'un verbe
a l'imparfait que I'on peut deviner sa mort : « Jean é&ait la lampe »
(3,35).

On constate. pourtant, que ce méme Evangile insiste plus que
les autres sur son témoignage. A vrai dire, le récit de sa prédi-
cation, mieux que celui de sa vie, permettait de souligner A la fois
Pimportance et ln relativité de son rdle,

St le témoignage de Jean-Baptiste a été rapporté avec tant de
s0in par Jean, c'est qu'il gardait une valeur actuelle & ['époque
de la rédaction du quatridme Evangile. Les chrétiens auxquels il
S'adressait, admettaient le rOle providentiel de Jean-Baptiste dans
I'histoire du salut. Et, de méme que les premiers disciples avaient
suivi Jésus sur la parole du Baptiste, celle-ci pouvait encore des
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années aprés sa mort en entrainer d'autres i la suite du Seigneur.
Cette exégése n'est pas nouvelle, On sait que jusqu'a Ephése la
mission de la premiére communauté chrétienne a rencontré des
disciples du Précurseur (Ac 19.3). Et plus d'un passage s'éclaire
1 la lumitre de cette hypothése. Ainsi Jn 4,38 :

« Je vous ai envovés moissonner

la ob vous n'aver pas peiné;

dlautres ont peiné

et vous, vous héritez du fruit de leurs peines »

A plus juste titre que les prophétes, séparés de Jésus par des
sitcles, on peul reconnaitre dans ces « autres » les disciples du
Baptiste. Ils ont peiné au temps des semailles '7, préparant, 4 1'en-
contre du proverbe, la joiec commune des moissonneurs et des
semeurs (Jn 4.36). 11 ne parait pas du tout invraisemblable que
ce soit d'abord aux disciples déja touchés par le message de Jean
que le ministére de Jésus — et plus tard celui des apdtres — s'est
élendu par priorilc.

Le quatrieme Evangile a sa maniére propre de souligner le
caractére & la fois nécessaire et périmé de Ialliance mosaique ;
cette note théologique explique du reste Panti-judaisme qu'on lui
attribue couramment. L'utilisation faite par Jean des textes de
PAT, est souvent allusive, et il ne cherche pas & arguer A partir
des prophéties. Muis c'est surtout parce qu'il avait une claire vue
du dualisme relatif affrontant le royaume de la lumitre 4 celui des
ténébres et déja une expérience évidente du refus opposé par le
Judmisme au message de Jésus, que Jean présente ainsi la Lol comme
irrémédiablement dépassée.

Et il adopte la méme attitude vis-i-vis de Jean-Baptiste, Il insiste
sur la relativité de son rdle comme sl avait peur d'éventuclles
confusions, mais il veut aussi marquer théologiquement la distance
radicale qui sépare I'"époux et 'ami de I'époux (In 3.29).

Néanmoins, par contraste, I'évangéliste ne manque pas de faire
valoir la récompense du bon serviteur et du témoin fidéle. Du fail
méme que Jean, baptiste et martyr, a été pleinement conscient du
caractére subalterne de son role providentiel, le théme de la joie
revient comme un leitmotiv presque chaque fois qu'il est question

¢ de lui (5,35).

Une fois sa mission terminde et 'Agnean de Dieu manifesté,

le semeur sc voit admis 2 partager la joie du moissonneur (cf. Jn

17. Le P. X. LéonDufour acceple celle nterprétation de JAT, Robinson
{cf. Mélanges Tisserant, t. I, Rome, 1964, p. 303, note 21).
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4,36). Ft cela de I'aveu méme du Baptiste, rappelant I'interrogatoire
et son propre témoignage ** :

¢ Vous m'en 8tes vous-mémes témoins, jai dit :

* Je ne suis pas le Christ, mais je suis envoyé devant lui’.
Qui a I'épouse est 1'tpoux;

meis 'ami de ["époux

qui est l& et qui P'entend,

est ravi de joie A la voix de I'époux.

Clest 14 ma joie; elle est maintenant parfaite » (3,28-29).

18. Vaoir M.-E. Boassann, L'dmi de IEpoux (Jo., III, 29), dans A la renconire
de Dieu, Mémorial A. Gelin, Le Puy, 1961, pp. 289-295.
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JE REVE DE PARABOLES

Jeréve d'une Eglise rajeunie par des prophdtes et des pré-
tres.

Je réve d'un pape qui soit poéte et nous parle en paraboles.

Je réve de paraboles qui soient un jeu de projecteurs pour
les peuples en marche,

Je réve d'une nouvelle année galiléenne ol la foule des
hommes s'émeuve a la voix de Jean et aux paraboles du
Rovaume.

Je réve de voir I'Evangile - qui tant me rajeunit, plus je
vieillis - erié et requ comme un bonheur.

Je réve qu'il soit pour tous mes fréres une heureuse nou-
velle, un fen merveilleux de « Béatitudes ».

Je réve du fond de silence de 'Evangile, au coeur de si peu
de paroles dites en trois ans.

Je réve que le peuple de Dieu ol je suis, qui se cherche
aujourd’hui, suive humblement sa route d'Evangile avant d'en
faire la carte.

Je réve spécialement gu'autour du prétre que je suis se
fasse un silence profond, aprés tant d'écrits et de bruits?.

JoSEPH ROBERT, 0.p.

Année C

1. Extraits d'un texte paru dans Informations cathollquer imternationales du
15 juiller 1969.

Premiére lecture : So 3,14-18a
Deuxieme lecture : Ph 4,4-7
Evangile : Lc 3,10-18
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La joie de la fille de Sion

So 3, 14-18a

PAR SALYADOR MUNOZ IGLESIAS

Milieu historigque

Le prophéte Sophonie exerce son ministére 4 Jérusalem & au
temps de Josias, fils d"Amon, roi de Juda (So 1,1}, c'est-i-dire entre
les années 640 et 609 av. J-C., et plus précisément entre 640 et
630, avant que ce pieux monarque ne réalise ses réformes religieuses
de 628 et 622. Sophonie est antérieur & Jérémie de quelques anndes.

Aprés 'invasion de Sennachérib en 701, le territoire du royaume
de Juda s'était presque trouvé réduit 4 celui de Jérusalem, sa
capitale. Manassé (687-642) en avail bien recouvré une partie, mais
i force de s’humilier devant 1"Assyric et de verser dans I'idolitrie qui
sera décrite el condamnée par Sophonie. Les oracles du prophéte
présentent le Jour de Yahvé comme un jour de chitiment, non
sans laisser entrevoir pour un lointain avenir le salut du Reste
d'Isragl (3.13) qu'avaient déja annoncé Amos (3.12; 515: 9.8)
et Isaje (4.3 7,3 ; 10.20-22 ; 37.3135).

MNotre péricope est un cantique d'allégresse qui conclut 'oracle
sur le bonheur ou le salut du Reste d’Isragl (3,9-13). Les thémes
qu'elle développe — joie débordante de Jérusalem, absence de
crainte, en raison de la présence de Yahvé, roi vaingueur, qui a
levé sa sentence — s'insérent dans la perspective de la joie messia-
nique, qui est proclamée avec insistance par les prophétes et dont
I'histoire du N.T. répercute 1'écho.

Le texte et sa structure littéraire

Notre version comporte deux variantes notables par rapport au
texte hébreu massorétique. L'une et l'autre s"appuient sur les ver-
sions grecque el syriague,

LA JOIE DE LA FILLE DE SION a3

Au lien de « il te renouvellera par son amour » (v. 17d), le texte
massorétique portait : « i se fafra » %, Ceux qui retiennent le texte
hébreu lui donnent un sens qui ne différe pas beaucoup de celui
de 'autre legon @ Dien ne lancera plus de menaces. Si T'on aceeple
la lecon des LXX et de la version syriaque, la rénovation dont parle
le prophite doit étre strictement interprétée, comme nous le verrons,
dans un sens trés semblable au précédent et qui s"accorde avec le
v. 15a.

La variante du v. 18a n'esl pas aussi simple, car les LXX et Ia
version syriaque y ont supprimé et remplacé plusieurs lettres. Tandis
qu'on a en hébreu : Nugey mimmo’ed (¢ affligés loin de — ou a
cause de — la féte »), les LXX et la syriaque donnent : Kimey
ma'ed (¢ comme aux jours de féte »). En principe, on pourrait
s'en tenir 4 la lecon du texte massorétigue : « Dieu dansera avec
des cris de joie pour la consolation des afiligés qui déplorent en
exil I'absence de fétes cultuelles ». Ou mieux : ... pour vous les
afflipés au-deld du temps fixé, selon la signification de mimmo’ed
en 2 8§ 20,5 (¢f. 1 S 13,8.11). Sans doute, le suffixe de la deuxiéme
personne du singulier que I'on trouve au v. 17e (dansera pour toi)
se réfere & un pluriel dans le v. 18a (les affligés), mais il n'y a 1a
guére de difficulté, car il s'agit de Sion qui est un sujet collectif
(cf. So 3.14b; Is 12,6). Cependant, I'autorité des LXX et de la
syriaque, lout comme le contexte de notre passage, nous poussent
4 adopter leur traduction, qui se retrouve en Os 12,10 : « Je te
ferai encore habiter sous les lentes, comme aux jours de la Ren-
contre ». Motre passage ferait donc, comme celui d'Osée, une
claire allusion aux jours de I'assemblée de I'Alliance sur I'Horeb
{cf. Dt 9,10; 18,16) et aux temps idylliques du séjour au désert.
Ce sont les joies de la lune de miel, I'exultation des premiéres
iamours, auxquelles Dieu veut ramener I'"épouse infidéle : « Je vais
la conduire au désert et parler 4 son comur » (Os 2,16). Cette
interprétation du v. 18a s’accorde ainsi avec celle du v. 17d dans
le sens d’'une rénovation par I'amour, laguelle suppose que toute
sentence ait été levée (v. 15a).

La structure littéraire du passage se présente sous la forme d'un
chiagsme. En effet, les thémes des vv. 14-15 sont repris, mais en
ordre inverse, aux vv. 16-18a ;

A, Invitation & la joie (14) 2. Rien & craindre! (16)

B. Nouvelle attitude diving (15ab)C. Yahvé est en Sion (17ab)

C. Yahvé est ¢n Sion (135c) B. Nouvelle attitude divine (17d)
D. Rien & craindre] (15d) A, Joie de Sion (17ce-18a)

I. On n simplement remplacé un resh par un dafeth : harath (se taire) par
hadagh (rénover).
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Dans I'agencement de ces quatre thémes qui sont ainsi répétés,
on peut encore découvrir un double parallélisme synonymigue

Sion /dojf se réjouir, car Yahvé a changé d'atutude ;

elle n'a/rien & craindre, car Yahvé est avee elle.

Ellg 0’4 rien & craindre, car Yahvé est avec elle comme Sauveur :
Yahvé la réjouit en renouvelant son amour d'autrefois,

11 est évident que les motifs de se réjouir ef de ne point craindre,
exprimés d'abord négativement (sentence levée, ennemi éearlé),
sont ensuite amplifiés dans une présentation plus spirituelle du salut
(amour renouvelé 4 I'image de celui de la premiére rencontre). La
structure littéraire que nous venons de reconstituer ne nous permel
pas de suivre I'opinion de A. GEorGE® qui croit découvrir ici
I'existence de deux psaumes. A notre avis, il s'agit bien d'un seul
el unique psaume,

Les quatre thémes que nous y avons relevés se retrouvent tous,
mais sous une forme moins schématique, en d'autres prophéties qui
ont une portée messianique asscz nette :

a) Dans le psaume qui conclut le livre de 'Emmanuel (Is 6—12) :

- Yahvé a changé d'attitude : « Je te rends griice, Yahvé, tu
étais en colére contre moi, mais ta colére s'est calmée et tu m'as
consalé ! » (Is 12,1)

- Rien d craindre! : « 11 est le Dieu de mon salut, J'ai confiance
et n'ai plus de crainte, car Yahvé est ma force et mon chant, il
est mon salut | » (12.2).

- Invitation a4 la joie et présence de Yahvé en Sion - ¢ Criez de
joie et d'allégresse, habitants de Sion ! Car il est exalté au miliey
de toi, le Saint d'Israél ] » (12,6).

b) En J1 2,21-27, les quatre mémes thémes s'entrecroisent i propos
de la libération du fléau des sauterelles (J1 1—2),

¢) Dans un contexte franchement messianique, Zacharie évogue
de méme I'allégresse suscitée par la présence de Yahvé : « Exulte
de toutes tes forces, fille de Sion! Poussez des cris de joie, fille de
Jérusalem | Voici que ton roi vient i toi... » (Za 9.9).

Analyse exégétique

Dans son ensemble, notre passage synthétise les principaux thémes
quc nous avons repérés en Is 12,1-6 et J1 2,21-27; ils reviennent
d'ailleurs sans cesse, soit isolés, soit associés, dans la littérature
prophétique qui traite de la libération.

2. Dons In Rible de Jérusatem, Lives de Saphonte, voir I'ntroduction, p. 52,
el In nole qui se référe gu titre de cette section du Hvre,

LA JOIE DE LA FILLE DE SION

a) Le théme de la joie

Ce psaume de Sophonie débute (v. 14) par une quadruple invi-
lation & se réjouir de toutes maniéres : quatre impératifs se succédent
4 I'adresse de la fille de Sion, d'Isragl, de la fille de Jérusalem. En
finale (v. 17ce), il promet que Yahvé lui-méme prendra part A cette
joie : quatre termes servent i décrire celle-ci, deux verbes, et deux
substantifs dérivant de la méme racine que deux des impératifs du
v. 14,

Un tel théme est caractéristique de la littérature des prophétes,
quand elle évoque 1'ére messianique, dont la libération de la capti-
Vité constitue habituellement la premidre élape (Is 35,10; 44,13 ;
SL11; 52,9; 54,1; 5512; Jr 31,7-14 - 33.9-11; etc), mais dont
I'horizon s'amplific graduellement pour accueillir le Messie et an-
noncer les derniers jours (Is 9,2 ; 65,17-25 ; 66,10 : Za 2,14), Comme
chez Sophonie, cette joie tantdt célebre la présence de Yahvé
(£a 2,14) tant6t se fonde sur son changement d'attitude (Ts 44,225 ;
49,13-15 ; Jr 31,7-14; 33,9-11), tantét se doit d"éliminer toute crainte
(Is 55,118).

Dans la seconde partie de son psaume, Sophonie montre que
Yahvé participera & la joie de Sion (v. 17ce). Clest Iidée qu’on
felrouve en Is 65,185 : ¢ Je vais créer Jérusalem Joie' et son
peuple "Allégresse’. Je me réjouirai de Jérusalem, je serai joyeux
de mon peuple. »

b) Le changement d' attitude de Diey & I'égard de son peuple

Cest un autre théme constant des prophétes pour décrire la
libération future : Dieu a levé sa sentence et éloigné les ennemis
de son peuple (v. 15ab). Clest pourquoi Sion peut rejeter toute
crainte. On retrouve ce schéma en Is 54,14-17 el Za B.13-15. D'apris
Os 11,9, c'est la présence de Yahvé au milieu de son peuple qui
explique son changement d’attitude,

Le développement de ce théme dans la seconde partie du psaume
de Sophonie apparait sous la forme d'un renouvellement du premier
amour entre Dieu et son peuple (vv. 17d-18a). Idée fréquente, elle
Aussi, dans la prédication d'Isaie et d'Osée. Epouse infidéle de son
Dieu, Sion avait mérité les noms de « Délaissés » et d'¢ Aban-
donnée », de « Non-aimée » et de « Pas-mon-peuple ». Désormais
Dicu I'appellera « Ma Plaisance » et « Epousée », « Aimée » et
« Mon-Peuple » (cf. Is 624-5; Os 2,3.16-17.21.25). 11 s’agit d’en
fevenir au premier amour : « Comme une femme délaissée, dont
'ime est désolée, Yahvé te rappelle.. Un court instant je t'avais
délaissée, mais, ému d'une immense pilié, je te rassemblerai (Is 54,4-
7; cf. Os 12,10).
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¢l La présence de Yahvé

Elle est ¢voquée constamment par les prophétes lorsqu'ils décri-
vent la/libération (Os 11,9; J1 2,27 ; 3,21 ; Za 83 etc.). La reprise
de ce thime dans la seconde partie du psaume de Sophonie (v, 17ab)

bliajonfe tne nuance : c'est en Sauveur puissant que Yahvé sera
~présent au milien de son peuple. Cette présence divine, qui procure

le salut, provoque la joie du peuple (cf. J1 2,14) et bannit de lui
toute crainte (cf. Is 35,2-4),

d) La délivrance de la crainte

Ce théme, qui apparail aux vv. 15d et 16be, sc retrouve chez
d'autres prophétes, en relation soit avec le changement d'attitude
de Dieu (Is 54,14-17 ; Za 8,13-16), soit avec sa présence au milicu
de Sion (Is 35.3-4).

La cohérence et le sens théologique de notre passage se dégagent
clairement. Le prophte, qui annonce la libération de la captivité
el déja par 14 le salut messianigque, invite le peuple & se réjouir
et & se départir de toute crainte, car son Dieu Sauveur est avec
lui, prét & pardonner et & lui manifester son amour d'antan par
une alliance meilleure que celle du Sinai. Les termes de I'annonce
qui sera faite 4 Marie, vraie fille de Sion : &« Réjouis-toi.. ne
crains pas.. le Seigneur est avec toi.. tu concevras un fils et tu
I'appelleras du nom de Jésus » (Lc 1,28-31), nous apparaissent
dans la plénitude de leur sens & la lumitre de cette lecture .

Actualisation liturgique

La liturgie du 3* dimanche de I'Avent nous fait apparaitre la
prophétie de Sophonie dans toute sa transparence. Ce qu’elle promet
s'accomplit avec la venue du Seigneur que nous nous préparons
i célébrer le jour de Noél. Depuis que « le Verbe s’est fait chair et
a habité parmi nous » (Jn 1,14), la présence de Dieu au milieu
de son peuple se réalise d’'une manidre inouie ; elle est source de
joie et de confiance en lui garantissant le salut divin. Cette présence
enveloppe plus encore ceux qui participent personnellement i I’action
cucharistique ; le Christ Sauveur nous y unit 2 Dieu son Pére.

) CL L, Deiss, Marle, Fille de Slon, dans Ascemblées du Seignenr, 17 sbrie,
80, pp. 3341,

Joie et paix dans le Seigneur

Ph 4, 4-7

PAR GILLES GAIDE

Le théme de Ph 4.4-7 a déji é1é esquissé au début du ch. 3 @
¢ Enfin, mes fréres, réjouissez-vous dans le Seigneur », comme si
saint Paul en arrivait & I'idée importante réservée pour la conclusion
de sa lettre. Mais voici qu'a peine esquissé, ce théme est interrompu.
Tout & coup I'Apdtre se rappelle qu'il doit encore parler d'un
danger menagant pour 1'Eglise de Philippes : de mauvais chrétiens
tentent d'y jeter le désordre. Il met donc en garde les vrais fiddles,
Cependant, la considération des &« mauvais ouvriers » ne retient
pas tous les regards de I'Apdtre ; & ¢o1é d'eux, il voit immédiatement
les disciples qui sont « sa joie et sa couronne » (4,1). Et le voici
revenu au theme de la joie, dont son ceeur déborde @ « Réjouissez-
vous sans cesse dans le Seigneur, je le dis encore, réjouisser-vous »
(v. 4).

L'impératif a ici son sens fort; il ne s'agit pas d'une simple
exhortation, mais d'un précepte souligné par la répétition : réjouis-
SeZ-Vous..., je vous le dis encore, réjouissez-vous. Pourtant, les
Philippiens ont & souffrir pour le Christ (1,29). Comment saint Paul
ose-1-il leur écrire qu'ils doivent se réjouir ? 11 le peut, car il se
trouve lui-méme « dans les chaines » (1,7) et, loin de se répandre
en lamentations ou en plaintes, il chante sa joie (1,18).

Quelles sont les caractéristiques de la joie & laquelle I'Apbire
invite les chrétiens ?

1. Joie « dans le Seigneur » (v. 4)

Il ne s'agit pas d'une joie quelconque, d’un sentiment tiré des
plaisirs du monde : « Réjouissez-vous dans le Seigneur », c'est-i-
dire dans le Christ, mort pour vous sur une croix et ressuscité?,

. Le Selgneur, chez Paul, o'est le plus souvent Jésus-Christ,
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Toutefois, I'expression employée par Paul a quelque chose d'insolite :
ordinairement, on ne se réjouit pas dans une personne, mais & cause
d'une personne, qui va venir ou qui a été favorisée d'un grand bien.

Or icij/il y a bien plus; en écrivant : « dans le Seigneur »,
I'Apdtre’ reprend une formule qui lui est familiére, une formule
de grande portée théologique, La « joie dans le Seigneur » est une
joie qui résulte de I'union au Christ, une joie intérieure qu'il commu-
nigue aux membres de son corps mystique par la foi (Rm 15,13),

une joie que ne peuvent détruire les tribulations extérieures (2 Co
7.4 Rm 12.12),

2. Joie continuelle (v. 4)

Priére et joie continuelles se trouvent déji associées par Paul
en 1 Th 516 (cf. Ph 1,3). En général, ¢'est surtout a propos du
précepte de la prigre® que revient 'adverbe « toujours », ou la
locution « sans cesse », qui s'applique ici & la joie.

Seule en effet 1a joie chrétienne est enracinée assez profondément
pour résister i tous les orages et i toutes les fluctuations: « On
nous croit affligés, nous qui sommes toujours joyeux » (2 Co 6,10).

3. Joie pénétrée de charité (v. 5a)

L’Apdtre recommande & ses chrétiens la bonté ou la bienveillance,
comme une disposition fondamentale de 1'ime, corrélative de la
joie et de la paix; il souhaite qu'elle éclate aux yeux de tous. La
joie chrétienne, sans s'extérioriser en manifestations intempestives,
bruyantes ou grossiéres, nen est pas moins une joie communicative
qui, comme un rayon de soleil, réchauffe tous les hommes. Cette
douceur, cette mesure, cette bienveillance, se remarquent inévitable-
ment, car elles tranchent sur la dureté du monde.

4. Joie eschatologigue (v. 5b)

.. Le Seigneur est proche ». Ici encore, le Seigneur, cest le Christ
Jésus. Sans doute pourrait-on imaginer que Paul veuille exprimer
lidée que le Créateur est, par le fait méme qu'il erée, proche de
sa créalure, Mais cette idée, vraie et belle en soi, reldve d’une
perspective métaphysique peu familitre 4 I'Apdtre. On pourrait
aussi Cire tenté de penser & une proximité morale, comme dans les
Ps 145,18 et 34,19 : Yahvé est proche de ceux qui I'invoquent, de
ceux qui sont dans la tribulation; en d'autres termes, il est préi
& les secourir, Mais Paul n’a pas I'habitude de s’exprimer ainsi.

2. Cf, Rm 1,10; Ep 6,183 Col 19: 1 Th 310; 2 Th 1,11 ; 1 Tm 55.

JOIE ET' PAIX DANS LE SEIGNEUR &1

Lorsque le N.T. attribue au Christ le mot « proche », il parle
toujours de P'avénement du royaume (Mt 24,32-33 par; Mt 26,18 ;
cf. Le 19,11). De méme en Ph 4,5 Ds le début de I'épitre, la
pensée du retour du Christ se trouve au centre des préoccupations
de I"Apdtre (1,6.10), qui se soucie de préparer ses chrétiens pour ce
Jour-l4. Iei, la pensée du retour du Christ intervient comme motif
de joie,

Dans la 1 Th, I'Apdtre semblait envisager la Parousie comme
prochaine, Elle se produirait, pensait-il, avant que ne soit disparue
la présente génération (4,15). Mt 24,34 avait pu &tre interprété dans
ce sens. Il y avait d'ailleurs une tradition prophélique remontant i
I'AT., qui présentail comme proche la grande intervention de Dicu
en faveur de son peuple. Dans la ligne de cette tradition, le terme
« proche » a une portée plus qualitative que quantitative ; il repré-
sente un théme eschatologique, voire un cliché apocalyptique (cf.
Ap 1,3; 22,10). Sa précision chronologique reste donc relative.

Saint Jean pourra encore dire sous unc autre forme : « Petits
enfants, voici venue la derniére heure » (1 Jn 2,18). Ici, comme
dans la parabole des envoyés i la vigne, une heure ne représente
pas moins que 'une des grandes périodes de Thistoire de 1'humanité,
une ére. En comparaison d'un événement aussi important que le
retour du Christ, tous les autres paraissent insignifiants, et par
conséquent, quelque nombreux qu'ils soient, le laps de temps ol
ils se situent devient court.

La pensée de ce retour doit remplir de joie le coeur du chrétien :
quand on aime guelqu'un, on déborde de joie 4 la nouvelle de sa
venue, et du méme coup s'efface toute pensée d’affliction qu'on
aurait gardée en soi. Aussi bien le retour du Christ mettra-t-il fin &
toute injustice ef méme & tout probléme.

3. Joie faite d’abandon (v. 6)

La recommandation de ne pas s'inquiéter n'était pas ncuve, La
confiance et I'abandon découlent immédiatement d'une foi profonde.
Dés I'AT., le psalmiste invitait 1'lsraélite fidéle A jeter ses soucis
en Yahvé (Ps 55,23 ; 37,5). L'auteur de Pr 1—9 expligquait pourquoi
I'abandon & Yahvé, loin d'étre indigne d'un homme, manifeste de
sa part une grande sagesse : combien faible demeure le sens de
'homme en face de l'intelligence de Yahvé (Pr 3,5)! Jésus, dans
le Sermon sur la montagne, fait de 'abandon une exigence fonda-
mentale du Royaume (Mt 6,24-34).

Drailleurs, cette remise & Dieu de nos soucis ne signifie nullement
abdication, démission ou insouciance béate. Elle comporte une
activité intérieure, car ses soucis, le chrétien doit les présenter i
Dieu « dans I'oraison et la priére pénétrées d'action de grice ».
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Cette expression redondante nous parait surtout remarquable en ce
qu'elle unit I'action de grice & la demande. Cela peut s’entendre

de deux maniéres complémentaires plutdt qu'opposées : on ne-

demande rien pour I'avenir sans remercier des grices regues dans
le passé (surtout celle de la rédemption ; Col 1,12-13 ; etc.) ; on ne
demande rien sans bénir Dieu d'une fagon absolue 4 cause de son
exeellence (Col 3,17 ; Ep 54.20; cf. 1 Co 11,24).

6. Joie qui s’épanouit dans la paix (v. 7)

La définition de la paix donnée par saint Augustin : « la tran-
quillité de I'ordre », a fait fortune, Pourtant, elle ne rend pas parfai-
tement comple de la notion biblique de paix. Cette derniére, trés
posilive et trés large, enveloppe tous les aspects du bonheur tel que le
souhaitait un bon Isradlite ; elle équivaut presque & la béatitude *.
En outre, la paix appartient aux réalités eschatologiques, en raison
méme du caractére de plénitude qu'elle revét.

Dés le Paradis ferrestre, le péché d’Adam et Eve avait troublé
non seulement leur paix avec Dieu (Gn 3,8ss), mais encore leur
paix conjugale. C'est ensuite la paix entre fréres et cités qui se
voit troublée par le péché de Cain; la paix entre les peuples, par
le péché d’orgueil des hommes de Babel. Et cette perturbation de
la paix par le péché se poursuit au long de I'histoire d'Tsraél.

Dés lors, faut-il s'étonner si la paix n'a pas tardé & lui appa-
raitre comme l'objet d'un réve dont la réalisation s'éloignait
dans les temps eschatologiques 7 A vrai dire, I'homme, incapable de
parvenir par lui-méme & la véritable paix, en ressentait une profonde
nostalgie !, Dieu seul pouvait la lui procurer de facon solide et
durable (Is 45,7 ; 57,19) : ce serait un don eschatologique (Ts 32,17-
28; 52,7; 54,13; 60,17 ; 66,12).

Déja Tsaie avait donné & I'Emmanuel le titre de « Prince-de-la-
Paix » (Is 9,5) et présenté les temps messianiques comme le retour
au bonheur paradisiaque, en évoquant la paix entre les animaux
(Is 11,6-9). Mais cela ne suffisait pas. On sentait le besoin d’une
réconciliation avec Dieu. Tant d'offenses exigeaient une expiation.
C'est encore sur le Messie que se porte I'espoir de retrouver la
paix avec Dieu (Is 53,5).

Enfin, le Deutéro-Zacharie décrit le Messie sous les traits de
Salomon, le roi pacifique par excellence :

“J;JSJ. bl‘]m que parfois In BJ. traduit shalom par « bonheur » ; Is 45,7 ; 48,18 ;
54,13 ; cte.

-!. ICnltu nn.—,lnlsjl:l.-u: manifeste en particulier dans les psaumes des montées,
qui implorent o paix pour Térusalem (Ps 12268 ; 125,5; 128.6).

JOIE ET PAIX DANS LE SEIGNEUR

Exulte de toutes tes forces, fille de Sion |
Pousse des cris de joie, fille de Jérusalem !
Voici que ton roi vient & loi :

il est juste et victorieux,

humble et monté sur un fne,

sur un fdnon, petit d'une dnesse,

Il supprimera d'Ephraim la charrerie

et de Jérusalem les chevaux;

l'arc de guerre sera supprimé.

Il proclamera la paix pour les mations.
Sa domination ira de la mer & la mer

et du Fleuve aux extrémités de la terre (Za 9.9-10) &

L'évangile de Luc montre en Jésus, dis sa naissance, la réalisation
de cette espérance messianique (Lc 1,79 ; 2,14.29). C'est un message
de paix adressé au monde, que proclament les anges lors de sa
Nativité.

Paul nous montre en Jésus celui qui accomplit, par son sang
versé, la réconciliation entre le monde et Dieu (2 Co 5,18-20:
Rm 5,10-11; 11,15; Col 1,20-22; Ep 2.16) et la réconciliation des
hommes entre eux pour les réunir en un seul Homme MNouveau,
en un seul Corps (Ep 2,11-16; Rm 124-21; | Co 10,16-17). Lui-
méme est notre paix, il fail la paix par sa croix, i proclame Ia
paix & tous, gqu'ils soicnt loin ou proches (Ep 2,14-17). Bien plus,
les anges ct la création entiére trouvent en lui la réconciliation et
la paix (Col 1.20).

Lorsque I"Apdire écrit aux Philippiens : « La puix de Dieu
prendra sous sa garde vos caurs of vos pensées », et chague fois
qu'il souhaite 4 ses correspondants la paix (1 Th 1,1; 2 Th 1.2;
I Co 1,3; 2 Co 1.2; etc.). il ne se contente pas de les saluer de
manigre banale, ni de leur annoncer une paix quelconque. Il s'agit
vraiment de la paix attendue par I'humanité depuis des millénaires,
et en particulier par Israél ; d’une paix si pleine qu'elle garde tout
I'homme ; d'une paix divine « qui surpasse route intelligence ».

Ceci peut s'entendre de deux fagons : soit paix ineffable gque
I'esprit humain ne peut saisir (cf. 2 Co 9,15; Rm 8,26: 1 P 1,R), soit
paix qu'aucun effort de raisonnement humain ne peut éablir. On
s'accorde généralement A préférer la seconde interprétation (encore
que les deux se complitent plus qu'elles ne s'opposent). (Buvre du
Dieu tout-puissant, la paix promise par Paul est si profonde et si
intérieure que méme les guerres, les persécutions, les plus grandes
épreuves de ce monde ne peuvent la ravir au chrétien,

3. Nous donnons ici la tmduction de la BJ, Mais elle nous semble inexacte sur
F'ill'fieum points. Voir notre ouvrage ¢ Jérusalem, voici fon Roi (Lectio divina),
Paris, 1968, — Ci. Ps 72,8 qui s'inspirc de Zacharie.
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Conclusion

Enfin, cette paix nous est donnée « dans le Christ » (v. 7). Saint
Paul reprend sous forme d'inclusion la formule du début de ce pas-
sage : &/Réjouissez-vous sans cesse dans le Scigneur » (v. 4). Paix
ek-joie découvertes et vécues dans le Christ, c'est déja le message
de"No#l, tel que I'annonceront les anges : « Paix aux hommes... »

MA JOIE, C’EST LE SEIGNEUR

Comme le soleil est la joie

de ceux qui recherchent son jour,
ainsi ma joie c'est le Seigneur,

car il est mon soleil.

Ses rayons m'ont ressuscité,

sa lumitre a dissipé toute ténébre
devant mon visage.

Grice a lui, j'ai acquis des yeux
el j'ai vu son jour saint,

j'ai eu des oreilles

et j'ai entendu sa vérité.

ODES DE SALOMON

1. Udes de Salomon : recueil d'hymnes judfo-chrétiennes, probablement com-

osbes en Syriv au n* sidcle. - 5 e
etires chrétiennes, p. 38, Ode 15, trad. de A, Haopan : Naissance des

Le message de Jean Baptiste

Le 3,10-18

PAR. WOLFGANG TRILLING

Saint Luc a donné dans son évangile une présentation du
ministére de Jean Baptiste, dont 'ampleur n'est égalée que dans
le IV* évangile. La matidre de ce passage lui était fournie par
Marc et par la « source des discours » (Q); mais il a aussi une
partie qui lui est propre, et dont on ne peut déterminer l'origine
avec certitude (3.10-14). Ce n'est pas seulement I'abondance de
la mati#re, mais aussi unc présentation particuliére de la personne
et du ministére de Jean qui caractérise l'exposé lucanien. Nous ne
pouvons pas le montrer ici en détail, car nous envisageons seulement
la péricope 3,10-18. Mais il importe de considérer ce morceau dans
le cadre de la composition ol il se situe. Ainsi seulement se dégage
toute sa portée. Notons qu'il convient, pour suivre les réflexions
que nous allons présenter, de se munir d'une Synopse.

1. Le contexte

Le texte de Luc concernant 'intervention de Jean Baptiste com-
prend les wv. 1-20 du chap, 3. 11 semble qu'on pourrait encore
v ajouter les vv. 21-22. En réalité cependant, le baptéme de Jésus
ne doit pas &itre considéré comme le couronnement du ministére
de Jean, mais comme le début du ministére de Jésus, marqué par
I'envoi de I'Esprit et par la voix du ciel (v. 22). Cette séparation
entre la partie qui se rapporte au Baptiste et celle qui concerne
Jésus est établie par la notice de 3,19-20, racontant que Jean fut
jeté en prison. Et cependant, aussitdt aprés, se trouve le récit du
baptéme de Jésus par lui! La notice en question, loin d'étre d'ordre
chronologique. ne contient qu'une indication de fait. Elle a pour
but de faire comprendre que le temps du Baptiste s'est écoulé avant
que le Messie apparaisse et commence son cuvre. Jean appartient
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4 la période de Ia prophétic, qui, d’aprés 16,16, se trouve en
contraste marqué avec le « temps de Jésus » 1. Cette délimitation
éclaire déjh un aspect de la figure de Jean, dont il faut tenir compie
pour tout/ le texte de 3,1-20 : Jean est un prophéte au sens strict,
il n'est pas une figure eschatologique du salur appartenant i la
périnde de I'accomplissement, comme on le considére chez Me, et
plus encore chez Mt

La composition de Le 3,1-20 présente un enchainement bien
agencé au point de vue littéraire, et logique dans les idées. Le
morceau se compose de cing petites unités, dont la cohésion est
assurce par des remarques d'introduction ou de transition cvoguant
les circonstances (3,1-2.7.10.15.1 8.

a) La premiére remarque de ce genre contient le synchronisme
célebre (3,1-2) que saint Luc a établi pour souligner I'importance
de cette heure historique. Elle est un développement lucanien du
« commencement » (arché) de Me 1,1, Ce « commencement »
décrit en termes concis I'entrée en scéne du Baptiste el son activité,
consistant & annoncer « un baptéme de repentir pour la rémission
des péchés » (3.2-3). La longue citation d'Tsaie (3,4-6) a pour
fonction d’éclairer et de situer ce « commencement » d'aprés
l'_Ecriture, L’apparition de Jean est ainsi encadrée i la fois par les
circonstances de I'histoire profane, qui sont d'ailleurs importantes
pour I'histoire du salut, et par la voix prophétique de 1'Ecriture.

‘ szj Le deuxiéme morceau (3,7-9) contient une introduction (v. Ta),
indiquant & qui s’adresse le discours, Pour Luc, c’est « aux foules »,
4 la différence de ML, pour qui ce méme discours sadresse i
« beaucoup de Pharisicns et de Sadducéens » (Mt 3.7). « Les
foules » d’auditeurs représentent un théme typiquement lucanien
c’est fout le peuple qui se voit visé par le Messie, c'est 3 Iui aussi
que s'adresse le Baptiste (cf. 3,10.15). Le sermon de conversion qui
suit concorde dans I'ensemble avec le texte de Mt (3,7b-10). On
tire généralement de ce fait la conclusion qu'on a affaire ici 4 un
texte provenant de la source des discours (Q), Si I'on compare les
Synn_phquc:g. il 0’y a pas que cet élément-1a de la prédication du
Baptiste qui ait été ignoré par Mare. La question qui se pose pour
tout le passage, 3,1-20 est de savoir dans quelle mesure la source
des discours a pu contenir un tableau d’ensemble du ministére de
Jean. Le discours de 3,7-9 doit avoir possédé une introduction.
Mais celle-ci n'a pas pu étre aussi générale que celle qu'on trouve
maintenant en Le 3,7 = Mt 3,7, Elle a d0 étre précédée au moins

4] _Ccl:u: constatation, faite depuis longtemps, o &4 remise en valeur par le
travail de H. Conzuimany, Die Mitte der Zeit, Tibingen, 1954, 1 ne faut pas
pour autant considérer comme égnlement certaines et acceptables foutes les
thises el opinion: de Concelmann,
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d'une bréve description de I'entrée en scéne du Baptiste, Mais il
n'est plus possible de la retrouver, car elle a manifestement dil
céder la place chez Mt et chez Lc au texte de Mc® Le contenu
de ce deuxidme morceau peut parfaifement étre compris comme
un discours & tout le peuple, comme un sermon prophétique de
conversion. L'auditoire indiqué par Le 3.9 (« les foules ») pourrait
étre le plus conforme & Dhistoire.

¢) Le troisidme morcean (3,10-14) ne se trouve quie chez Lue,
On peut laisser ici de coté la question de savoir olt Luc a pris ce
texte, et dans quelle mesure histoire de la tradition permet d’évaluer
son ancienneté, Tl nous suffit de suivre I'enchainement des idées.
Or il apparait que ce texte est la continuation directe de celui qui
précade. L'appel général A la conversion doit se réaliser dans la
pratique. Renoncer en esprit & la route suivie jusqu'ici, pour
S'engager sur la ¢ voie de Yahvé », exige qu'on pose des actes de
conversion dans son existence quotidienne et dans son milien de
vie concret, Ainsi vient s’ajouter 4 la prédication de la conversion
dans son sens fondamental le plus large, la parénése de la conversion
&n son sens concrel of pratigue. Ce texte est introduit, lui awssi,
par une remarque narrative formant transition : « Et les foules
interrogeaient en disant : Que ferons-nous donc ? » (3,10). Trois
fois des disciples posent cette question de ['application pratigue,
trois fois Jean y répond.

Luc instére ainsi le sermon de 3,7-14 dans une unité qui présente
une structure kérygmatique (prédication de Ja conversion — parénése
de la conversion), et qui en méme temps garde complétement le
style prophétique de I'A.T.

d) Clest le guatriéme morceau qui jouit de Vintroduction la plus
compléte (3,15-16a). Ce fait souligne l'importance du nouveau
sujet abordé : il s’agit de la mission de Jean qui doit étre aussi le
prophéte du Mpessie. L'annonce du Messie est le seul iexie de
prédication donné par Me (1,7-8). Chez lui, ce texte se trouve en
relation réelle et logique avec le verset d'introduction et Parché.
L'Evangile de Jésus Christ (Mc 1,1) a pour Mec son commen-
cement dans ce message messianique du Baptiste! 1l y a méme
une certaine tension entre Mc 14 — ol sa prédication porte sur
le « baptéme de repentir pour la rémission des péchés » — et ce
discours sur le plus fort qui vient aprés lui.

On constate, au contraire, chez Lo une gradation bien nette :
on a d'abord le discours sur la conversion, puis le discours sur le

2 Dans ln swite, il sern important d'examiner pour 3,15-18 les rapporis de la
tradition marcicnne ot de ln tradition-), Les concordonces entre Mt et Le
monirent gu'ils ool suivi ouss une cédaction-0r et oot relife & Me
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Messico I introduction (3,15) montre que ce sujet lui est proposé
par le peuple, et Jean répond, de méme qu'il répondait précédem-
ment, Comme les prophétes, Jean é&tait considéré comme un
personnage qu'on pouvait interroger, et qui donnait comme réponse
I'enseignement de Yahvé (cf. par ex. Ez 8,1; 14,1; 20,1,31).
Auwv. 18, qui est encore une composition de Luc pour terminer
ce passage, on remarque le verbe ewaggelidzesthal, « annoncer la
Bonne Nouvelle ». Luc utilise volontiers ce verbe et il ne le limite
pas toujours & son sens sirict : le message chrétien du salut. Mais
il I'a peut-étre employé ici parce qu'il s'agit de la « Bonne Nou-
velle », de 'annonce du Messie. En ce passage, la conceplion
lucanienne du « simple prophéte » est un peu dépassée.

¢) On a déja parlé du cinguidme morceau, constitué par les vv, 19-
20. Luc a renoncé & donner le récit détaillé de la mort du Baptiste
{Mc 6,17-29), mais il a au moins mentionné en cel endroit le fait
de son emprisonnement, Plus tard en effet, Jean envoie de sa prison
ses messagers 4 Jésus (7,18s). Luc garde le silence complet sur
la fin de Jean Baptiste : devant la « plénitude du temps », inaugurée
maintenant avee Jésus, cet événement parait sans importance .

2. Problémes littéraires posés par 3,15-18

a) 1l faut d'abord préciser le jugement & porter sur I'introduction
(3,15-16a). Mt n'en a pas, et Mc n'en a qu'une trés bréve (« et il
préchail en disant », Mc 1.7a). Durant la période classique de
I'étude du probléme synoptique, ces remarques de transition, d'intro-
duction ou de conclusion qu'on trouve chez Le ont aussi fait I'objet
de recherches. 11 est apparu qu'elles constituent une caractéristique
trés nette du troisibme évangéliste. Les exemples se retrouvent i
travers tout 'évangile *.

Pour le cas qui nous occupe, 'opinion est presque unanime chez
les savants qui s'appuient sur la théorie des deux sources. Elle se
voit encore renforcée par le fait que le sujet du discours qui suit
se¢ trouve anticipé dans la question du peuple, demandant si Jean
est le Messie. Il s’y trouve anticipé et en méme temps précisé | En
effet, dans le texte du discours (3,16b-17), le nom du Messie ne

3. Mutthien a par ailleurs organisé trés Jifféremment son exposé : tout en
faisant cntre les deux personnages la distinction importante el nécessfire an point
de vue théologique, il les mct nettement en paraliéle ct Ies oppose au faux
lsrall endurci. Cf. W. Tritiwa, e Tdufertradifion bel Maithilur, dans Biblische
Zeltschrift, M.E. 3 (1959), pp. 271-289.

4. Cf. 612: 11,1 (comp. 7,08.24): 12,1 ;: 147.15; 151s: 175 19,11, Voir
E. Hizsch, Frilhigeschichte des Evangeliums, u, Tibingen, 1941, pp. 1926

R. Buitdanw, Die Geschichie der synoptischen Tradition, GBitingen, 1957°%
Pp. 359z,
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figure pas, ni d’autre nom davantage ; on se conlente de l[:: désigner
comme « le plus puissant ». L'introduction indique aussitdt & qui
il faut rapporter le discours de Jean! Les vv. 15-16a peuvent donc
étre regardés avec de bonnes raisons comme une création de Luc.

b) Le texte du discours (vv. 16b-17) n'est pas facile & apprécier
du point de vue littéraire. Il existe deux possibilités. Ou bien Mt et
Lec suivent I'un et P'autre la rédaction-Q de ce discours. Ou bien
ils ont combiné Mc et Q dans la premiére partie el emprunté
seulement A Q la deuxiéme partie (Le 3,17). Il ne fait pas de doute
qu'il faille reconnaitre la rédaction-Q dans la formule « dans 1I"Esprit
Saint et le Feu », alors que Mc parle seulement du baptéme « avec
I'Esprit Saint » (Mc 1,8). En faveur de la premicre explication,
on note surtout que Mt et Luc présentent la méme succession
d'idées :

Mt et Le Mc

Je vous baptise avec de l'ean.,.  Vient le plus puissant que moi...

Vient le plus puissant gue moi.. Je vous ai baptisés avec de l'eau...

Lui vous baptizera dans Lui vous baptisera avec

I'Esprit Saint et le Feu. l'EEpIiE Saint.

Si I'on compare Lc et Mt, on ne constate que quelques petites
différences. Il faut considérer comme une addition de Mt au v. 11
les mots ; « en vue du repentir » L'idée de la venue du plus
puissant se trouve exprimée différemment. On lit chez Le : « 1l
vient le plus puissant que moi, et je ne suis pas digne de dénouer
la courroie de ses sandales ». Chez M, I'idée d'w étre plus puis-
sant » est la proposition principale, et celle de la venue devient
une subordonnée : « Mais celui qui vient derriére moi est plus
puissant que moi, et je ne suis pas digne d'enlever ses sandales ».
On peut conjecturer que le renversement des idées a €€ opére
par Mt, qui témoigne ainsi de sa préoccupation christologique
(laquelle ne se découvrira d’ailleurs pleinement qu'en Mt 3,14s).
Il n'importe guére qu'on lise d'un cité : « dénouer la courroie de
seg sandales », et de 'autre : « cnlever ses sandales » * Le texie
ne présente par ailleurs que des différences stylistiques, sans impor-
tance pour le fond. :

Si I'on admet I'opinion d'aprés laquelle Mt et Lc suivent dans
I'ensemble le texte de la prédication donné par la source des
discours, on aboutit & une conclusion importante au point de vue
de I'histoire de la tradition. La déclaration du Baptiste sur le
Messie qui est le plus puissant et sur son baptéme nouveau, concorde
parfaitement pour le fond avec la tradition marcienne et celle de Q.
En d'autres termes, nous rencontrons dans deux sources existant

5. Malgré B. Scrrwask, Dar Johannerevangelium, 1, Disseldorf, 1966, pp. 6365
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indépendamment I'une de l'autre la méme reproduction de Ia
prédication de Jean, C'est Ia un fait d'une grande importance pour
apprécier/ I'age et la valeur de cette tradition. 11 est permis de penser
que noys touchons ici des éléments originels de la prédication de
Jean Baptiste. On peut dire en tout cas qu'il est historiquement
possible que Jean ait parlé de celui « qui viendra aprés lui ».
Lrappellation caractéristique « le plus puissant », qui n'a pas laissé
de traces ailleurs dans la tradition évangélique (cf. seulement Mc
3,27 par), nous en donne une preuve de plus.

3. Inierprétation du texte
a) Le fuit de la conversion (vv. 10-14)

La péricope 3,10-14 se rattache A la précédente (3,7-9) et elle la
compléte pour donner une parénése de la conversion, On y découvre
ce que comporte toujours la « conversion » au sens bibligue du
lerme, & savoir la concrétisation dans les actes. Il ne suffit pas de
changer sa maniére de penser, ses sentiments, sa volonté, La
conversion commence assurément par 1a, mais c'est seulement par
les actes qu'elle parvient au but. Tout d*abord « la foule » demande
ce quelle doit faire. Le jugement sympathique sur le peuple, que
nous trouvons en Le, se rencontre également ici. Par lui-méme le
peuple veut le bien et la justice ; il importe seulement de le mettre
sur la route et de le libérer de la séduction des faux bergers et des
faux docteurs. Jean répond en invitant 4 la bonté, a la pratique de
la charité. « Que celui qui a deux tunigues partage avec celui qui
n'en a pas » (v. 11). Dans le Sermon sur la Montagne, la formule
est plus catégorique : « A qui Uenléve ton manteau, ne refuse pas
ta lunique » (Le 6,29 = Mt 5.40)

Le deuxitme groupe est formé par les publicains, représentants
typiques chez Le de ceux & qui Jésus est envoyé comme ami et
comme Sauveur miséricordieux. Ils donnent respectueusement i
Jean le titre de « Muitre »; sans doute ne faut-il pas y voir la
traduction d’un mot « Rabbi » antérieur, mais le terme est plutét
employé déji dans son acception hellénistique (cf. cependant Jn 3,26).
Jean ne demande pas aux publicains d’abandonner leur profession,
mais il leur interdit de s'enrichir injustement. On sent aussi dans ce
conseil I'éloignement de la situation historique. Le déclassement
social des publicains n'est pas envisagé. lls sont simplement invités
4 se montrer justes dans leur profession.

Des soldats viennent poser une question semblable, Eux aussi
recoivent des conseils trés pratiques, qui nous donnent quelques
indications sur la situation des soldats, notamment sans doute celle
des mercenaires (probablement ici ceux d'Hérode Antipas). 1ls ne
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doivent rien extorquer de personne, c’esl-i-dire laisser tranquille
la population civile et ne pas voler. Tls doivent aussi se contenter
de leur solde, Ces mots peuvent &re une explication de ce qui
précéde : au lieu de piller le pays. ils doivent s'en tirer pour vivre
avec leur paie. Il est possible aussi que ce soit un nouvel avertis-
sement s'ajoutant au premier pour les exhorter & ne pas avoir
d'exigences excessives. <

Cette paréndse est caractéristique de Luc. Elle révéle aussi son
style et ses idées. L'importance de I'action est mise en valeur, surtout
de I'action dans le domaine social, l'action de la charité, Les
exigences m'ont pas la rigueur légaliste qu'on trouve i Qumrin
ou parfois chez les rabbins, mais elles s'inspirent de la situation pour
8'y adapter. On n'exige pas I'accomplissement fom‘u:l_de préceptes
ou de régles qui en découlent, mais une fug;uq d’agir concréte i
la place ot chacun se trouve et sous des formes diverses. La diversité
méme des conseils le montre bien. Si par comparaison avec le
Sermon sur la Montagne ils paraissent modérés et indulgents, il
faut se rappeler que c'est le Baptiste qui les donne et non Jésus,
qu'ils sont l'illustration de la conversion et non de la foi. Lardap-
tation aux circonstances et le caractére concrel de ce texte doivent
servir d'exemple & toute prédication, aussi bien qu'a la parénése
chrétienne.

b) Le haptéme du plus puissant (v. 16)

Dés la premiere phrase du discours de Jean, les deux bapiémes
sont opposés I'un & 'autre. Le baptéme de Jean est dnn.m.'- « avec
de I'eau », celui du plus puissant le sera « dans I'Esprit Saint et
le Feu ». Seul Mt a ajouté cette précision sur le baptéme d’eau :
« en vue du repentir » (3,11). 1l a ainsi distingué plus nettement
le baptéme du Messie, de celui de Jean. 2

La tradition marcienne a la rédaction suivante : « Je vous ai
baplisés (ebaptisa) avec de I'eau, mais lui vous baptisera avec I'Esprit
Saint » (Mc 1,8). Mt et Lc disent : « dans 'Esprit Saint et le Feu » °.

On a essayé de montrer qu'un seul des deux termes était originel,
et que l'autre n’élait qu'une addition postérieure. On s’est surtout
beaucoup efforeé d'expliquer la juxiaposition assez inattendue de
« I'Esprit Saint » et du « Feu », en disant que chacun des deux
termes devait s'interpréter par lautre. En mettant 'accent sur
« 1'Esprit Saint », on a été amené & I'opinion — qui a joui d'une
grande faveur depuis les Peres de I'Eglise — que le feu devait
s'entendre du feu du Saint-Esprit, comme le dit en effet le récit
de la Pentecote dans les Actes des Apdtres (2,3). Mais celte inter-

6. Sur le probitme textuel, of. J. Scwmin, Marthdus und Lukas, Fretburg i Br.,
1330, p. 83, note 1,
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prétation \g'avére insoutenable, car on ne peut séparer cette décla-
ration sur le bapiéme de la description du jugement qui lui fait
suite (3,17). Bien que les Actes parlent plusieurs fois de la relation
des deux baptémes I'un avec I'autre et entendent méme expressément
le baptéme chrétien dans I'Esprit de I'événement de la Pentecite
(Ac5: cf. 11,16 ; 19,1-7), il ne reste que 'autre possibilité, celle
de partir de I'idée du jugement, qui apparait au v. 17, Le « feu »
est employé traditionnellement dans la langue apocalyptique comme
image du jugement, et cela dans I'Ancien comme dans le Nouveau
Testament 7

Il s'est avéré plus difficile de rattacher aussi « I'Esprit Saint »
au jugement (de Yahvé)*. La meilleure explication semble étre de
dire que l'effet du jugement se trouve décrit de deux manidres, &
savoir sous son aspect positif et sous son aspect négatif. Le juge-
ment améne pour les uns la plénitude du salut par P'effusion du
don eschatologique de Dieu, qui est I'Esprit. Et le feu améne la
destruction pour les autres, qui sont frappés par la sentence de
damnation. Ces deux idées se rattachent & des traditions de I'A.T. :
dans les livres prophétiques en particulier, la puissance de I'Esprit
de Yahvé, qui purifie (qui juge ) et qui sanctifie, se trouve annoncée
comme une réalité eschatologique (cf. J1 2,28s; Is 4.4). L’Esprit
du Messie dans Is 11,1 est en méme temps I'Esprit du jugement,
qui produit la crainte du Seigneur et seulement par ce moyen la
connaissance de Dieu, Jean Baptiste a pu s'inspirer de ces paroles
du prophéte .

Mais qui cherche a interpréter cette formule dans le sens du
jugement eschatologique, ne manque pas d'étre surpris par I'emploi
du verbe « baptiser » (baptizein). Il ne faut y voir qu’une expression
imagée, amenée en premier licu par la comparaison et le parallle
avec le baptéme de Jean. La il s'agit d’un « vrai » baptéme par
immersion, ici d'un baptéme au sens analogique. Mais il ne faut
pas moins considérer le contenu de la pensée. Ce qui attire I'atten-
tion dans la comparaison des deux baptémes est alors beaucoup
plus leur effet que leur déroulement extérieur, Le premier baptéme,
le baptéme d'eau, produit sans doute aussi la purification, la rémis-
sion des péchés, il scelle la conversion. Mais en cela méme son
action n'est pas comparable & I'action eschatologique de I'Esprit et
du Feu, de Ia sanctification qui sauve et de la damnation qui détruit.
Si I'on y réfléchit, I'image du baptéme parait moins étrange. Enfin,

T. Cf. Mt 13404250 ; 2541; Mc 943; Jn 156; 1 Co 3,13; 2 Th 1,8;
He 1027: 2 P 37,

8. Voir G.R. Brasicy-Munzay, Bapinn in the New Tesiament, Londres, 1962,
pp. 3144,

9. V. Henwtwicy, Der Prophet Jesaja, 1 (AT.D. 17), Gittingen, 1950, p. 71 :
G.R. BEASIEY-MURRAY, op. o, pp. 375

LE MESSAGE DE JEAN BAFTISTE 73

nous observons dans le N.T. un emploi assez souple de cette image
(Mc 10,385 ; Le 12,50; 1 Co 10,2), bien qu'il faille admettre que
le verbe et le substantif ont é1é précisés dans leur emploi par I'insti-
tution du baptéme chréticn.

¢) Le jugement (v. 17)

Le v, 17 revient au « plus fort » et & son activité de juge. Une
autre image apparait ici, celle du culﬁvateu}-_fulaanl la moisson ;
elle est toute pénétrée aussi d'éléments traditionnels se rattachant
A la prédication biblique du jugement. Le paysan vanne le blé sur
son aire, de telle sorte que les bales sont emportées par le vent,
tandis que les grains pesants se déposent. On nous 1nd|un ensuite
ce que deviennent les éléments séparés, les bales el le blé, Le blé
est recueilli dans le grenier, tandis que Im_i bales sont consumées
au feu, L'épithete « inextinguible » provient de la terminologie
apocalyptique et montre qu'on dépasse I'image pour parler sans
voile de I'objet qu'elle représente (le jugement). ,

Le v. 17 ne concerne pas seulement le jugement de condamnation,
donc I'aspect négatif de 'ecuvre judiciaire du Messie : il est aussi
question du blé! Ainsi les vv. 16b et 17 se correspondent. Au
moyen d'images différentes (baptéme, moisson), on nous parle de
l'unique jugement qu'exercera le plus puissant, et cela dans le plus
bref délai! « Il tient en sa main la pelle @ vanner... » On retrouve
la méme urgence eschatologique en Le 3,9 = Mt 3,10. Le tout
produit une annonce du Messie extrémement dense, exploitant des
images puissanies, toute vibrante de la proximit¢ de sa venue, en
correspondance avec '« attente » (prosdokdntos) du peuple (3,15).

Conclusion

Jésus, le Messie, est le Juge de la fin des temps. La foi de I'Eglise
et sa prigre n'ont pas le droit de négliger cet aspect de son role.
La prédication messianique du Baptiste demeure valable, méme si
elle ne contient pas tout ce que le Saint-Esprit a réw.félé._ Mais déja
Luc a compris le discours de Jean comme une prédication actuelle
pour sa propre situation ecclésiale. Cela se manifeste surtout dans
le v. 15 servant d'introduction, avec la question : Jean est-il le
Messie ? Le Baptiste témoigne que le Messie est un autre : celui
qu'il contemple et annonce dans son rile de juge. L'image du juge
reste essentielle pour le N.T. et pour I'Eglise. Ce ne sont pas
seulement les auditeurs de ce temps-li, mais bien tous les c.:hra:‘Euens,
qui ont le choix d'élre « baptisés » dans le Feu ou « baptisés »
dans le Saint-Esprit.




EVANGILE : ANNEE C

L’EAU ET LE FEU

Notes doctrinales

5i ma basse condition

Avait des flammes d’amour assez fortes

Pour absorber la mort

5i elles grandissaient au point

Que les eaux de la mer fussent un incendie.

Et que tout ne fut plus gu'un seul et immense amour
Je ne crois pas que je pourrais

Tant est vive la soif d'amour que je ressens

Aimer comme je le voudrais

Et les flammes dont je parle ne pourraient

Satisfaire pour un instant ma soif d’amour,

Car les flammes comparées

A ce feu éternel sans égal

Ne sont pas plus

Qu'un atome dans le monde

Ou qu'une goutte dans I'immensité des mers .

SAINT JEAN DE LA CROIX

1. Saint Jean de la Croix : Podmes, NXIT.




I’Eglise et le Christ

PAR RAYMOND BOUCHEX

DE JEAN BAPTISTE A L'EGLISE

En wvérité, je vous le dis, parmi les enfants des femmes, il n'en a
pas surgi de plus grand que Jean Baptisie; el cependant, le plus
petit dans le Rovaume des Cieux est plus grand que lui (Mt 11,110

Il n'était pas la lumidre, mais le témoin de la lumiére (Jn 1,8).
Il confessa, il ne nia pas, il confessa : « Je ne suis pas le Christ »..,
¢ Au milien de vous il est quelgu'un que vous ne connaissez pas,
celul qui vient aprés moi, dont moi je ne suis pas digne de dénouer
la courroie de sandale » (In 1,20.26-27).

Comme le peuple était dans 'attente et que tous se demandaient
en leur ceeur si Jean n'élait pas le Christ, Jean prit la parole et leur
dit & tous : « Pour moi, je vous baptise avec de ["eau, mais il vient,
celui qui est plus puissant que moi, et je ne suis pas digne de délier
la courroie de ses chavssures ; lui vous baptisera dans I'Esprit Saint

et le Feu » (Lo 3,15-16).

Ces textes évangéliques sur Jean Baptiste comportent une double
affirmation : d'une part I'aflirmation qu'il est le Précurseur orientant
ses disciples et le peuple d'Israél vers le Christ, d*autre part 1'affir-
mation qu'il n'est pas le Christ. La premigre souligne sa grandeur,
la seconde fait ressortir ses limites. L’insistance sur celles-ci vient
sans doute du désir des communautés chrétiennes de réagir contre
les prétentions de la secte baptiste qui voulait que Jean soit le
Messie attendu.

De ce fait, Jean Baptiste apparait comme le type de tous les
témoins de Jésus Christ, done de I'Eglise, Certes, il y a une différence
entre Jean Baptiste et I'Eglise. Le Précurseur appartient « a la fin
de la période vétéro-testamentaire : il domine et achéve cette phase
de I'histoire du salut ». Il concentre en lui les aspirations du peuple
juif, « le dynamisme et la nostalgie de tous les prophétes ». 11 signe
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la fin du temps « de la prophétie et de I'attente vétéro-testamentaire
du Messie ». 11 « est I'index de I'Ancien Testament ». Avec lui,
« on passe de I'Ancienne Alliance a une i'{uuvuilc époque df'
I'histoire du salut ». Tl est celui qui salue & 'Epoux en ami » -
L'Eglise, issue de I'Evénement de Jésus Christ, appartient tout
entidre au temps de la Nouvelle Alliance. Aussi truum—t-uq_rplulﬁE
son type véritable en Marie, qui est non seulement la 14{];1:: de
Sion engendrant le Messic %uu:' le monde, mais aussi I'Eglise
svanl le Christ pour vivre de lui :
rmée;endnnt, en F:;connaixsum la distance qui le sépare du
Christ dont il est le témoin, Jean Baptiste 1:.1ppcllc sans cesse A
I'Eglise une dimension fondamentale rd'ellw:_ar:mr:. i savoir qu elle
ne peut éire séparée du Christ de qui e!lc tient tout ce qu clle est
et & qui tout en elle se référe, et en méme temps qu u!l:.: ne peut
jamais se prendre pour le Christ. Son objectif n'est pas d a‘ltlrer les
hommes a elle, mais de les orienter vers le Christ. Ou, si 'on veut,
elle attire les hommes A elle, parce qu'elle est le lieu de la communion
au Christ, le milien ol est regue et vécue la vie du Christ. Son l?ut
n'est pas de se manifester elle-méme, mais d.‘: manifester le Christ.
Ou, si l'on veut, elle cherche bien & se manifester aﬂcﬁlfiﬁme, mais
comme le Corps et 'Epouse du Christ. Sa mission nest pas de
remplacer le Christ, mais d’en étre le « sacrement » dans le monde.

ES-TU LE CHRIST?

On a souvent reproché a I'Eglise catholique de s'étre mise ala
place du Christ, en s'identifiant avec lui. Elle aurail substitué sa
propre autorité doctrinale au témoignage apostolique pi_:rné a la
parole du Christ, Elle aurait mis la Tradition & la pinc:.: de !.1F.cnturc,
Elle aurait remplacé la seigneurie du Christ par I'autorite de la
hiérarchie. Elle aurait rejeté dans 'ombre I'unique sacerdoce du
Christ en insistant sur le sacerdoce des ministres. Elle se serail peu
4 peu aflirmée comme la seule détentrice de la vérité, laque:{lr.'.
cependant n'est qu'en Jésus Christ. Comment des lors ne se serail-
elle pas prise pour le centre d'attraction de I'humanité et le centre
de référence de l'effort cecuménique ? 11 n'est pas _;usqu?: certaines
définitions de 'Eglise qui n'évoquent cette prétention. On cite sou-
vent la phrase de sainte Jeanne d'Arc @ « M'est avis que IIEgl{w.
et Jésus Christ, c’est tout un ». Ou celle de Bossuet : « L'Eglise,
c'est Jésus Christ répandu et continué ». Ou encore celle de J.A.
Mahler : I'Eglise est « le Fils de Dien... apparaissant continuel-
lement en forme humaine parmi les hommes.. son mcarnation
permanente ».

I. A. LauppLs, Le message de UEvangile aujourd’hud, Putis, 1969, pp. 557558,
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Qu'ikiyhait eu de cela dans certaines maniéres de procéder, d’agir,
de parlér, \de condamner, pas seulement au niveau universel, mais
aussi au plan de communautés plus restreintes et des pasteurs
locaux, qui oserait le nier ? Cela fait partie des péchés de I'Eplise
dont _-r.'llcy:l 4 demander pardon, et qui lui font sans cesse prendre
consgience que les excés de la secte baptiste peuvent éire de tous
lestemps. La constatation de ces excés ne doit d'ailleurs pas nous
faire protester seulement contre les autres, en particulier contre les
chefs plus en vue de I'Eglise, mais elle doit provoquer un examen
dn:.’: conscience en chaque communauté, en chague pgroupement
d’Eglise, en chaque pasteur et en chaque chrétien. Car tous nous
sommes enclins 4 faire endosser par le Christ les expressions de
notre propre foi et les choix que Iégitimement elle nous ameéne i
faire. Surtout cette constatation doit nous amener 4 renouveler notre
vision de la nature et de I'cuvre de I'Eglise, dans la ligne dessinée
par le concile de Vatican II.

« JE NE SUIS PAS LE CHRIST >

Le premier trait de ce renouveau réside dans I'affirmation claire
que I'Eglise n'est pas le Christ. « Qui es-tu? Que dis-tu de toi-
méme ? » — « Je ne suis pas le Christ ». C'est la premidre réponse
que doit faire 'Eglise, comme tout chrétien, & ceux qui l'interrogent.
Une telle réponse n'est pas pour la rabaisser. Les hommes ne l'en
estimeront que mieux, car ils apprécient I'humilité de ln part de
cetle société qu'ils ont tendance & juger trop sire d’elle-méme. Cette
réponse est la premitre forme de témoignage porté au Christ.

Car le Christ est Diew. L'Eglise ne I'est pas. Elle n'est méme pas
une sociélé idéale, abstraite, existant entre ciel et terre. Flle se
trouve en plein cceur du monde, constituée d’hommes réels, qui sont
des créatures ot qui le reconnaissent. Si I'Eglise était une société
idéale, elle ne serait pas faite pour les hommes. Sa premire attitude,
dont elle ne peut jamais se départir, consiste & adorer le Christ et
4 lm.abéir.tElle s'édifie au milieu des hommes et dans leur coeur
par I'adoration et I'obéissance. Elle forme une communauté d’ado-
rateurs et d'obéissants. Elle n’est jamais autant clle-méme que
lorsqu'elle reconnait et proclame la grandeur du Christ et écoute
sa parul? dans I'obéissance de la foi. Logiquement parlant, avant
meéme d’annoncer le Christ et de dire sa parole, elle lui porte
tmoignage en I'adorant et en I'écoutant. Avant la distinction entre
hiérarchie et fidéles, avant la distinction entre Eglise enseignante
et Eghsp enseignée, il y a I'Eglise tout entidgre soumise 4 la grandeur
du Christ et obéissante & sa Parole.

Le Christ est aussi Seigneur. L'Eglise ne l'est pas. Jésus Christ
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est le seul Seigneur de I'Eglise et de 'univers. Sa seigneurie s’exerce
d'une maniére privilégiée dans 'Eglise. Elle la dépasse pour em-
brasser tout 'univers. L'Eglise n'est pas Seigneur du monde, Elle
ne peut done prétendre a la seigneurie sur le monde et sur le tout
du monde. Elle ne peut prélendre i I'obéissance de D'univers. Sa
grande préoccupation est que la seigneurie du Christ soit reconnue
et acceptée librement. et d’abord par elleeméme. 11 y a en elle des
chefs qui exercent 1'autorité au nom do Christ Seigneur. Mais ces
chefs ne peuvent revendiquer le pouvoir sur le monde | pas davantage
ils ne remplacent I'autorité du Christ ; leur autorité ne s’identifie
jamais purement et simplement & la sienne ; ils sont eux-mémes les
premiers soumis & sa seigneurie.

Le Christ est sainf. 11 est « le Saint », « le Juste », L'Eglise aussi
est sainte, mais pas dans le méme sens : en tant qu'elle constitue
un peuple de pécheurs justifiés, un peuple aimé et choisi par Dieu,
un peuple enveloppé et porté par la grice du Christ Elle ne peut
pas delle-méme s'attribuer le mot de sainte, ni se dire sainie pure-
ment et simplement. A moins de la réduire & une Eglise de purs,
ce qui ne laisserait personne en elle, & moins de sombrer dans une
image abstraite et irréelle de 'Eglise, on est bien obligé d'admettre
que, marquée par les péchés de ses membres, clle est une Eglise
pécheresse, déja délivrée mais attendant la délivrance, en pélerinage
vers la sainteté, toujours en avant d'elle, bien qu'elle lui soit déja
donnée.

Le Christ est la Tére. L'Eglise est le Corps, Si dans les épitres
aux Corinthiens et aux Romains, I'image du corps se trouve appli-
quée 4 I'Eglise pour signifier I'unité qui englobe les membres mul-
tiples aux charismes divers, dans les épitres aux Colossiens el aux
Ephésiens, I'image met en relief la primauté absolue de la Téte, de
qui viennent la vie, I'unité et la puissance de croissance. Le corps
ne peut se prendre pour la téte. Il demeure inexistant sans la téte.
C'est par la téte qu'il s'édifie toujours actuellement, et non par la
seule générosité et bonne volonté de ses membres, Le Christ glorieux
st le seul qui puisse e donner un Corps, en suscitant la foi, 'espé-
rance et la charité par 'envoi de I'Esprit qui vient du Pére, en
g'incorporant de nouveaux membres par le baptéme, en remettant
les péchés dans le sacrement du pardon et en parachevant son Corps
par I"Eucharistie. Ce Corps est structuré en « toutes sortes de
jointures qui le nourrissent et l'actionnent » (Ep 4.16). Ces strug-
tures elles-mémes lui sont données par la Téte.

Cette image du corps doit étre complétée par celle des épou-
sailles. Le Christ est I'Epoux. L'Eglise est 'épouse. Cetle image
vient contrebalancer ce que celle du corps et de la téte pourrait
avoir de trop biclogique et de trop organique. Elle évacue ce « faux
mysticisme, qui tente d'éliminer les frontiéres infranchissables entre
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la téte“et\le corps, entre Dieu et la créature, et falsifie ainsi I'Ecri-
ture » . Entre le Christ et I'Eglise existe la distinction qui demeure
au sein méme de cette union singuliére qui relie le mari et I'épouse.
Pour compléter ces quelques données, il faudrait encore dire que
le Chrisyest la Parole de Dieu, tandis que I'Eglise est le porte-parole
toujours & I'écoute ct se nourrissant toujours de cette Parole ; il est
lePrétre unique auquel nul autre prétre ne vient succéder: il est
'Apdtre au nom duquel tous les autres apdtres sont envoyés el
doivent étre recus.

El:l toute franchise, et sans qu'il lui soit besoin de recourir 4 une
humilité protocolaire, I'Eglise peut affirmer, et en elle toutes les
communautés d'Eglise, tous les pasteurs et tous les chrétiens : « Je
ne suis pas le Christ ». Elle ne se définit pas par rapport i elle-
méme; elle ne se réfere pas & elle-méme; elle ne se centre pas
sur elle-méme ; ce nest pas elle qu'elle annonce ; elle n'attire pas
A elle; son objectif n'est pas de triompher. Peut-étre méme ne
faut-il pas trop insister sur la présence de I'Eglise au monde. Car
avant tout il importe que le Christ y soit présent, méme si c’est
I'Eglise qui manifeste sa présence visible, « sacramentelle » au
monde. _Lc mot de « sacrement » résume bien cette « distance »
de I'Eglise par rapport au Christ; il souligne en méme temps
que l‘exlsthce et la mission originales de 1'Eglise sont a définir par
rapport au Christ. Il met en valeur que le salut, la vérité, la lumiére,
le sens dernier du monde sont dans le Christ gloricux et en nul
autre ; que I'Eglise n'est pas un « en soi » et un « pour soi »,
mais la manifestation et la servante efficace de celui qui seul dispense
la grice de Dieu. Si I'Eglise est « sacrement », elle n’est pas le
Christ, mais en méme temps elle ne peut étre séparée de lui, au
service de qui elle se trouve dans le monde.

De cette distinction entre le Christ et I'Eglise, nous avons le
témoignage dans un certain nombre de textes officiels. Ainsi Vati-
can I nous dit que le ministére de Pierre est de « conserver la
doctrine salvifique du Christ... pure et intdgre ». Quant aux succes-
seurs de Pierre, ils n'ont pas & révéler « une nouvelle doctrine »,
mais & conserver « saintement la révélation transmise par les Apo-
tres » et & Iinterpréter « fidiélement » (D.B., 1836). Pie XII, dans
Pencyclique Mystici Corporis, rejette la fausse identification « entre
la téte et le corps, entre Dieu et la créature » (loe. eir.). Vatican I1
note que c'est « en vertu d'une analogie qui n'est pas sans valeur »
— mais d'une analogie tout de méme — qu'on compare 1'Eglise
« au mystére du Verbe incarné » (L.G., 8). Quant au « magistére
(de I'Eglise), il n'est pas au-dessus de la Parole de Dieu, mais il
la sert » (R.D., 10). Jeanne d'Arc, dont on rapporte souvent le

2. Encycliqus Mystici Corporis, dans A.AS8., 35 (1943, p. 197.
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mot rappelé plus haut, savait faire la différence entre Jésus Christ
au tribunal de qui elle en appelait et les hommes d"Eglise qui la
jugeaient. Faut-il rappeler que J.A. Mohler a été l'un des grands
initiateurs de 'ecclésiologie actuelle, qui met en relief tout a la fois
P'union intime du Christ ¢t de I'Eglise et la primauté de la Téte

sur le Corps?

« IL N'ETAIT PAS LA LUMIERE, MAIS LE TEMOIN
DE LA LUMIERE »

De fait, il faut bien tenir cette double affirmation. Si I'Eglise n'est
pas le Christ, elle entretient avec lui un rapport absolument unique,
qui définit son étre el sa mission. Si aux questions : « Qui es-tu?
Que dis-tu de toi-méme ? », I'Eglise répond d’emblée : « Je ne
suis pas le Christ », ce n'est pas pour se réduire i une sociclé
purement humaine, mais pour pouvoir répondre avec plus de vérité ;
« Je suis le témoin de la lumiére ». « Le Christ est la lumiére des
peuples : réuni dans I'Esprit Saint, le saint Concile souhaite donc
ardemment, en annongant & toutes les créatures la bonne nouvelle
de I'Evangile, répandre sur tous les hommes la clarté du Christ qui
resplendit sur le visage de I'Eglise » (L.G., 1). Car I'Eglise est le
Corps et I'Epouse du Christ, le sacrement du salut dans le Christ.
Peut-on préciser le contenu théologique de telles expressions ?

Indissociable du Christ et totalement dépendante de lui

D'abord 1I"Eglise est indissociable du Christ, comme le corps de
Ia téte, comme I'épouse de 1I'époux, comme un sacrement de ce qu’il
signific. L'Eglise est ce quelle est en fonction du Christ. Elle est
constituée par les hommes réels qui croient en Jésus Christ mort
et ressuscité comme en I'Evénement ayanl accompli les promesses
de Dieu, et qui ont été visiblement marqués du signe de la foi, le
baptéme. Elle cst constituée par les hommes réels qui attendent
Jésus Christ comme I'Evénement devant achever pour eux ce que
Dicu a fait en lui, et qui expriment et nourrissent cette espérance
dans la prigre. Elle est constituée par les hommes qui s'aiment de
cet amour montré et donné par Dieu dans le Christ, el qui expriment
el nourrissent cet amour dans le rassemblement de I'Eucharistie.

Sans le Christ, I'Eglise n'existerait pas. Ce Christ n'est pas seu- |
lement celui qui 1'a fondée dans le passé, ni seulement celui qui la
consommera dans 1'avenir, mais celui qui lui est présent maintenant
pour la construire dans la Parole toujours vivante, dans le baptéme
ol il se suscite des membres nouveaux, dans la rémission des péchés
oi il triomphe actuellement de Satan, dans I'Eucharistic ob il se
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donne & 1'Eglise pour qu’elle puisse s'offrir en action de griice, Ainsi
dans l'acte méme ol I'Eglise se reconnait comme Eglise, elle est
deéja tournée vers le Christ en qui elle reconnait sa source unique,
Elle ne peut parler de ce qu'elle est sans parler du Christ, Flle ne
peut se présenter au monde sans que soit prononcé le nom du
Christ,’Sa seule présence doit renvoyer & une autre présence dont
elle " dépend.

Lieu de la rencontre du Christ avee les hommes

De ce fait, I'Eglise doit s’accepter et se dire comme le lieu de la
rencontre du Christ. On parle volontiers du réle &« médiateur » de
I'Eglise, En toute vérité, il n'y a qu'un « seul médiateur entre Dieu
et les hommes » (1 Tm 2.5), et point n'est besoin d’un médiateur
de surcroit, servant d'intermédiaire entre le Christ et I'humanité.
§'il en était ainsi, on pourrait considérer I'Eglise comme un relais,
oll I'on pourrait s'arréter ne serait-ce qu'un moment. Elle n’est pas
une station-relais d'oli I'on repart pour rencontrer le Christ. Elle
est le « milieu » signifiant ol s'opére la rencontre avec le Christ
dans I'annonce de la Parole et la célébration des sacrements, comme
aussi dans le témoignage mutuel de charité que se portent ceux qui
la composent. La rencontre du Christ n'est pas un acte qui viendrait
aprés I'Eglise. C'est elle qui constitue I'Eglise. Celle-ci existe 13 oi
et quand le Christ se propose 4 la rencontre d’une maniére visible,
et lorsque réponse est donnée i cette proposition d'une facon A la
fois visible et intérieure,

Ainsi ce qui compte pour I'Eglise, quelle que soit la forme
concréte sous laquelle elle se présente, c'est que le Christ soit
rencontré dans la foi, 'espérance et la charité visiblement signifiées,
suscitant du méme coup une communauté « chrétienne ». Si par
le mot de médiation on entend cela, alors I'Eglise est vraiment
médiatrice : le Christ unique médiateur lui donne d'étre le milieu
oit il rencontre les hommes et ol il est rencontré par eux, et ol
cette rencontre est signifiée pour ceux qui sont Ia et aussi pour ceux
qui sont absents. De ce point de vue encore, I'Eglise ne peut se
présenter comme une fin en soi. Elle est toute référée A la rencontre
libre du Christ et des hommes, dont elle ne peut prendre la place.

Elle est vraiment le corps que la téte anime et ol les membres
Sumssent a la téte.

Manifestation et servante de Paction du Christ
dans le monde

D:Es lors sa mission est de manifester et de servir efficacement le
Christ dans sa rencontre avec les hommes. Le Christ glorieux n'a
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pas quitté I'humanité et I'univers. Plus que jamais il leur est présent
par son action qui les attire vers la communion avec lui et vers
le monde ressuscité oi il est enteé. ¢ EL moi, élevé de Lerre, jlatti-
rerai tous les hommes 4 moi » (Jn 12,32). Son action de Seigneur
est aussi universelle que le monde créé. Inconnue, méconnue ou
refusée dans |'ensemble du monde, elle est reconnue, acceptée, aimée
et désirée, annoncée et célébrée dans son Eglise. Clest méme cette
annonce entendue et accueillie, cette célébration dans I'action de
grice et 'unité visible qui en résulte, qui constituent I'Eglise. Celle-ci
est donc la communion des hommes qui reconnaissent et célébrent
I'action du Christ glorieux dans 'humanité et le monde, et qui la
manifestent et I'annoncent au monde tout entier, y compris « aux
principautés et aux puissances célestes » (Ep 3,10).

L'Eglise est vraiment sous cet aspect le Corps du Christ glorieux,
le Corps qu'il se donne pour manifester et servir son action dans
I’humanité et I"'univers. Le corps n'est-il pas la personne en tant
que visible el présente aux autres, en tant quinsérée dans I'univers
selon le régime d'existence de cet univers, en tant que relationnelle
aux autres et A l'univers, en tant qu'agissant auprés des autres et
dans I"'univers ? L' Eglise est aussi le sacrement de I"action du Seigneur
de gloire dans le monde et I'histoire, le reflet de sa lumidre pour
tous les hommes.

Jean Baptiste indiquait du doigt et annongait comme venu le
Messie de la fin des temps en ce Jésus présent au milien des hommes.
L’Eglise manifeste et annonce visiblement Celui qui par sa mort et
sa résurrection est devenu « Seigneur et Christ » (Ac 2,36), et s’est
nssis 4 la droite de Dieu, inaugurant le monde de la fin des temps.
Elle doit dire : je ne suis pas le salut, je ne suis pas la lumidre, je
ne suis pas le Seigneur et le Christ, je ne suis pas le dernier mot
du monde, Je suis le Corps et le sacrement, le signe et la servante
efficace de Celui qui est tout cela. « Je suis envoyée devant lui.. Il
faut que lui grandisse et que moi, je décroisse » (Jn 3,28.30). Ca
qui importe ¢'est que 'ecuvre toujours actuelle du Christ soil re-
connue dans la foi, célébrée dans l'action de grice, vécue dans la
charité, désirée dans I'espérance.

Témoin du Christ dont elle fait I'expérience

Voild pourquoi la mission de 1'Eglise est de témoigner de Jésus
Christ. Jean Baptiste montrait Jésus en exprimant le contenu de
sa foi. L'Eglise ne voit pas le Christ glorieux. Elle ne peut indiquer
son visage visible. Elle doit pourtant le rendre visible d'une certaine
manidre. Cette manidre, ¢’est 'expérience qu'elle fait de Iui griice au
Saint-Esprit dans I'écoute de la Parole, dans la pritre, dans la célé-
bration des sacrements, et surtout de 1'Eucharistie, dans le service
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mutuel @ sein des communautés et dans le service des hommes en
plein monde.

Le (émpignage s'avére inséparable d'une expérience. (Test leur
expérience que les apotres et les communautés primitives nous ont
léguée dans les écrits du N.T, Cette expérience ne s'oppose pas
a9'histoire, mais elle I'assimile et la comprend profondément. Loin
de mésestimer les faits et paroles de Jésus, elle intériorise leur sens.
L'Eglise de tous les temps doit faire cette expérience. Dans la
mesure méme ol cette expérience 'habite, la parole dite par elle
aux hommes sera témoignage porté an Christ, ¢'est-d-dire non
sculement parole sur le Christ, mais parole du Christ dans les
membres de son corps, non seulement parole professorale — encore
qu'elle soit indispensable comme témoignage de I'intelligence humaine
habitée par la foi — mais parole livrant quelque chose de soi-méme,
non seulement parole indépendante de la vie, mais parole jaillissant
de la vie humaine animée par la charité au sein des problémes
actuels, du plus petit au plus universel,

A la question des hommes posée 4 I'Eglise : « Que dis-tu lorsque
tu parles 7 », il faut qu'elle puisse répondre : « Je ne me dis pas
moi-méme, car je suis trés secondaire dans l'affaire, mais je dis
celui que vous cherchez, celui qui est la source de I'unité et *ache-
vement du monde, Jésus Christ. Ce faisant, je ne parle pas contre
I'homme, je ne 'oublie méme pas, mais trés précisément je parle
de I'Homme tel qu'a la résurrection il sort des maing de Dieu. »

« JE NE SUIS PAS DIGNE DE DELIER
LA COURROIE DE SES CHAUSSURES »

A celte vision de I'Eglise et de sa mission se rattachent un certain
nombre d'atlitudes qui ne sont pas secondaires, mais qui au contraire
appartiennent & son é&tre et & sa vie. Tl n'est pas sans importance
que la Constitution conciliaire sur I'Eglise leur ait donné expres-
sément une place (I.G., 8).

L’ Eglise pauvre

« Mais comme c’est dans la pauvreté et la persécution que le
Christ a opéré la rédemption, 1'Eglise elle aussi est donc appelée a
entrer dans cette méme voie., » (L.G., 8). Il faul noter que cet
appel a la pauvreté n'est pas tiré directement des conditions actuelles
de I'humanité — encore que cela a dii grandement jouer — ni
méme de 'exemple de I'Eglise primitive, mais du Christ lui-méme.
Parce que I'Eglise se définit par le Christ, parce qu'elle en est le
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Corps et le sacrement, parce qu'elle doit le manifester, le servir, lui
porler Iémoignage dans le monde, elle doit lui ressembler, L'invi-
tation 4 la pauvreté ne fait que renforcer la référence an Christ
qui constitue 'Eglise. Le Christ a été pauvre en s'oubliant par amour
et en donnant une préférence particulitre aux pauvres. L’Eglise,
pour refléter la lumiére du Christ et manifester son visage, doit
elle aussi s"engager sans cesse dans la méme voie,

D'une part, elle doit aimer les hommes en s'oubliant elle-méme,
en ne cherchant pas ses intéréts, sa gloire, en se préoccupant d'abord
des hommes et non de sa propre réussite humaine ou de son
prestige, en acceptant de se dépouiller de tout esprit « triomphaliste »
et de tout ce qui géne le vrai service de I'humanité, en se séparant
peu 4 peu de biens trop prands et en refusant de se replier sur
elle-méme pour demeurer un ilot de sécurité,

Dautre part, comme le Christ également, elle doit aimer les
pauvres et les pécheurs et aller vers eux en priorité, car ils sont
chers au eceur de Dieu, Ce souci des pauvres ne doit pas s'en tenir
aux paroles, mais se traduire par le refus de les abandonner et de
les mépriser, par un service effectifl dans la promotion de la justice,
par des priorités apostoliques et par la possibilité réelle qui leur est
offerte d'avoir leur place & part entiére dans les communautés.

Ne pourrait-on pas ajouter un autre aspect de la pauvreté de
I'Eglise, qui découle de tout ce qui a été dit? L'Eglise doit étre
pauvre pour ne pas faire écran au Christ. Par définition un sacre-
ment est pauvre. Un sacrement trop riche arréle a lui, et done
accapare ce qui ne lui est pas dil. L’Eglise ne peut que se montrer
pauvre devant le Christ, « servante inutile », préte & reconnaitre,
sans esprit polémique et faussement apologélique, ses limites, ses
insuffisances et ses fautes. Aprés tout, elle n'a rien 4 v perdre. puis-
que une seule chose lui importe : la seigneurie de Jésus Christ, 1l se
peut que la conjoncture actuelle, odt la vie de I'Eglise est portée
sur la place publique, nous oblige a un effort de pauvreté d'on la
primauté du Christ peut sortir gagnante, au moins dans la conscience
des chrétiens. Et qui sait si les hommes de notre temps ne préférent
pas une Eglise pauvre et humble & une Eglise de prestige ?

L’Eglise « appelée a se purifier »

« L'Eglise, elle, qui renferme des pécheurs dans son propre sein,
est done & la fois sainte et appelée & se purifier.. » (L.G., 8). La
soumission et la référence au Christ ne peuvent gqu'amencr 1'Eglise
4 reconnaitre ses erreurs, ses faules, ses péchés. Elle n'a pas 4 en
avoir honte. Seul le Christ est saint. L'Eglise compte & chaque
instant sur sa grice miséricordieuse pour étre sanctifiée. Les Eglises
du temps apostolique et de 1'époque patristique ne craignaient pas
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de montrer que le péché était & I'eeuvre en elles. Par la suite, on a
quelque peu idéalisé I'Eglise. Pourtant elle est un peuple en péle-
rinage, affecté par I'histoire de ce monde, par la vie et les péchés
de ses/membres. Elle connait des tentations, des afflictions et des
difficaltés, qui viennent du dehors, mais aussi du dedans d’elle-
ménie”Elle a continuellement besoin du pardon du Christ. Elle
doit sans cesse s'appliquer & la conversion.

Le sacrement de Pénitence n'est pas un bien seulement pour
chaque chrétien, mais pour toute 'Eglise. 51l v a dans I'Eglise un
ministére de la réconciliation, qui est réconciliation au sein méme
de la communauté, c’est qu'elle a besoin d’étre libérée du péché.
Se tourner sans cesse vers le Christ pour découvrir et contempler
son visage, c'est pour I'Eglise découvrir ses péchés et en demander
pardon. Manifester et servir le Christ au bénéfice du monde, c’est
se présenter au monde comme la premiére pardonnée el sauvée.
Révéler I'amour du Christ pour tous, c'est se proposer comme la
premiére bénéficinire de cet amour.

Comme Paul, I'Eglise doit dire : « Ma vie présente dans la chair,
je la vis dans la foi au Fils de Dieu qui m'a aimé et s’est livré pour
moi » (Ga 2,20). ¢ Le Christ Jésus est venu dans le monde pour
sauver les pécheurs, dont je suis, moi, le premier. Et &'il m'a été
fait miséricorde, c’est pour qu'en moi, le premier, Jésus Christ
manifestit toute sa longanimité, faisant de moi un exemple pour
ceux qui doivent croire en lui en vue de la vie éternelle » (1 Tm
1,15-16). Voilh pourguoi il est fondamental que soit revalorisé
dans I'Eglise le sacrement de Pénitence : les chrétiens y font I'expé-
rience d'dtre des pécheurs graciés, capables d’annoncer cette grice
et de laisser ainsi transparaitre dans leur vie le visage du Seigneur
de gloire.

L'Eglise en effort de renouvellement

« L'Eglise.,, poursuit constamment son effort de pénitence et de
renouvellement » (L.G., 8). Il est beaucoup question actuellement
de la réforme de I'Eglise. Le mot fait peur, parce qu'il reste lié a
des souvenirs historiques précis, et parce qu'il évoque des change-
ments radicaux inconciliables avec la nature de I'Eglise. Certes, la
réforme ne peut pas étre faite n"importe comment ni dans n'importe
quelle direction. Elle comporte des conditions qui découlent juste-
ment du motif pour lequel elle doit étre opérée continuellement.

L'Eglise doit &tre réformée, en effet, i cause des limites et des
péchés de ses membres qui la font glisser sans cesse dans la sclérose
et la déformation, & cause aussi du monde dans lequel elle se trouve
et qui change, mais surtout & cause de Jésus Christ qu'elle doit
manifester et annoncer au monde. Les péchés et les limites des
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chrétiens déforment et sclérosent cette manifestation et cette annonce.
Le monde en changement demande une manifestation et un langage
renouvelés. Mais surtout le Christ est toujours plus grand que
I'Eglise, toujours en avant d’clle, 'attirant vers des horizons nou-
veaux, Uinvitant & la conversion, 4 une foi plus grande, & plus de
sainteté et de liberté évangélique, 3 un meilleur témoignage dans
le monde. Fausse serait une réforme qui se ferait simplement par
opportunité, désir de « coller » au monde, souci de séduire les
hommes, préoccupation de courir aprés les progrés ou la mode
Seule est vraie la réforme qui se fait par un retour au Christ et
par 1'écoute du témoignage apostolique. .

Une telle réforme n'est pas sccondaire ou facultative. Elle fait
partie de la structure interne de I'Eglise. Une Eglise qui ne se
réforme pas constamment est infidéle au Christ. La référence du
Christ doit permettre d'éviter qu'une telle réforme soit seulement
un retour a des formes contingentes passées ou se fasse dans
I'abandon de ce qui est essentiel. Elle la fait porter au contraire
sur la conversion du cceur et la fidélité & 'Evangile, qui appellent
des changements de structures sans lesquels la conversion peut éire
difficile et la manifestation aux hommes malaisément lisible, Car
les structures ne sont pas seulement un ornement ou un moyen
facultatif. Elles expriment et servent la conversion & Jésus Christ.

« APLANISSEZ LE CHEMIN DU SEIGNEUR »
(Jn 1,23)

Tout dans 'Eglise est au service de la venue du Seigneur en train
de se réaliser et de son accueil par les hommes, ceux qui sont déji
chrétiens et ceux qui ne le sont pas encore. La vision de I'Eglise,
que nous a suggérée Jean Baptiste, est donc lourde de conséquences
pastorales pour I'Eglise universelle, pour les différentes commu-
nautés dans lesquelles elle prend existence concréte, pour tous les

pasteurs et pour tous les chrétiens.

Priorité aux hommes croyants

Si I'Eglise se définit ainsi par rapport au Christ, ce qui est
premier en elle ce sont les hommes en communion avec lui, Elle
n'est pas d’abord une entreprise qui doit réussir, ni une structure
qui doit tourner. Elle est avant tout une communauté, ou mieux,
une communion. Car le mot « communauté » risque trop facilement
de suggérer un rassemblement stable, encadrant les hommes dans
la totalité de leur vie, se superposant aux groupes humains dans




28 NOTES DOCTRINALES

lesquelstily vivent. Le mot « communion » exprime davantage ces
relations originales que les chrétiens entretiennent avec le Christ
€L entre eyx, sans sorfir de leur vie collective habituclle sinon
pour se refrouver de temps en temps ensemble en vue de confesser
et_u:élébrer leur foi, et pour étre ainsi capables de (émoigner de cette
foi_dans leur existence humaine au milieu des autres, Clest cette
communion qui prime. Cest elle qui constitue 1'Eglise. Tout dans
I'Eglise doit &tre ordonné & cette communion, donc & 1'éveil et A
I'éducation de la foi, 4 la célébration consciente et signifiante des
sacrements, i I'existence humaine vécue dans la foi, et au témoignage
porté a cette foi.

Dans les recherches pastorales, on ne doit pas d’abord se deman-
der : comment conduire les gens a I'Eglise, comment les amener
& servir I'Eglise ?, mais : comment les introduire progressivement
dans la communion de Jésus Christ qui les unira entre eux ? Si cela
est vrai vis-i-vis de ceux qui sont déja chrétiens i des degrés
divers, c'est encore plus vrai par rapport 4 ceux qui ne sont pas
chrétiens, On n’évangélise pas, on ne sacramentalise pas au profit
de I'Eglise, mais pour que Jésus Christ soit rencontré et accueilli.
L'Eglise. bien sir, est indispensable comme milieu de la rencontre
du Christ et des hommes. Mais elle ne doit pas apparaitre comme
un en soi se substituant & la liberté des hommes dans leur com-
munion avec le Christ. Elle est constituée par cette communion
méme. Ce sont les hommes vivant dans cette communion qui
témoignent du Christ, et non d'abord des choses ou des structures.

Structures de service

Aussi les structures d'Fglise doivent-elles étre remises A leur
place. Elles s'avérent indispensables, non seulement comme moyens
extérieurs facultatifs, mais comme partie intégrante de la communion
a4 Jésus Christ. Celle-ci ne peut &tre purement invisible et intérieure.
Elle doit étre signifiée et servie par des institutions visibles. Le
seul critére visible et objectif que nous ayions de la communion A
Jésus Christ réside dans le rattachement aux structures d'Eglise.
Encore est-il nécessaire de distinguer entre les éléments essentiels
de ces structures (annonce de la parole, célébration des sacrements,
m:is_cm@lcmem eucharistique, ministéres hidrarchiques) el certaines
insmuumy pastorales plus contingentes (paroisses, secteurs, comités
¢l commissions, organismes culturels, ete.). Celles-ci doivent étre
recherchées, établies, mises en ceuvre en fonction de la communion
i Jésus Christ.

Les discussions sur les structures doivent toujours ére menées
en vue des hommes et de leur rencontre avee le Christ. Clest vrai
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par exemple de la rénovation des gestes liturgiques. 11 serait dom-
mage de s'hypnotiser sur les gestes liturgiques vus en eux-mémes,
sans qu'existe le souci constant que les hommes participent dans
la foi a ce qu'ils célebrent. Si tous les chritiens actifs dans "Eglise
sont touchés par cette primauté de la communion des personnes
avec le Christ, les pasteurs le sont & plus forte raison. Sans s'en
rendre comple, ils se transforment facilement en chefs d'entreprise.
Leur préoccupation, tout A fait légitime, est de metire en place des
structures adaptées el d'en favoriser la bonne marche. Tls doivent
sans cesse remonter le courant pour mettre ces structures au service
de la rencontre du Christ par les hommes, et non I'inverse.

CONCLUSION

L'ceuvre cecuménique elle-méme a tout & gagner de cette vision
de I'Eglise recentrée sur le Christ. Le dialogue wcuménique est
faussé, tant que 1'Eglise catholique (ou une autre Eglise) se fait le
centre unificateur. Il se révéle possible et riche de promesses, lorsque
toutes les Eglises, s’acceptant dans leurs divergences, regardent
ensemble Ie Christ pour I'écouter, se laisser convertir et attirer par
lui. En lui seul esi 'onité catholique des Eglises, comme c'est en
lIui seul que sonmt la rémission des péchés, la réconciliation et la
paix, car lui seul est « I'Agneau de Dieu qui enléve le péché du
monde » (Jn 1,29).

La primauté totale du Christ cause la joie de I'Eglise. Comme
Jean Baptiste, clle est « ravie de joie & la voix de I'époux ». El
elle peut dire : « Voilh ma joie; elle est maintenant parfaite »
(Jn 3,29). 1l appartient & chaque communauté, el en elle i chague
pasteur et & chaque chrétien, de partager celte joie en célébrant le
troisiéme dimanche de I"Avent.
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