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La force irrésistible
de I’Esprit

Ir 20,7-9

PAR SALVADOR MUNOZ IGLESIAS
Vicaire épiscopul pour I'Université de Madrid

Ce passage appartient & ce qu'on appelle les « Confessions de
Jérémie » dont nous avons déja parlé ailleurs .

Le prophite s'adresse apparemment & Yahvé, Mais, en réalité,
il recourt ici & un procédé littéraire, de nature A impressionner ses
auditeurs ou ses lecteurs, Ses plaintes, si elles refidétent bien son état
psychologigue et sont existentielles au plus haut point, ne revétent
pas moins une forme trés emphatique. Sous le couvert de protes-
tations qu'il éléve vers Yahvé, lo prophéte entend se dédouaner
vis-t-vis des destinataires de ses oracles, exaspérés i l'extréme de
V'entendre annoncer des calamités 4 jet continu.

Chez Jérémie et les prophétes d autrefois

Toute notre péricope célébre la force irrésistible de I'esprit pro-
phétique qui s'empare de l'envoyé divin et le contraint, bon gré
mal gré, & prophétiser des malheurs, Jérémie exprime cela en disant
que Yahvé le « posstde » et le « séduit ».

L'Esprit de Dieu entre en lutte avec le prophéte qui, & 'occa-
sion, résiste. Mais il le maitrise, car il est plus fort que lui, et tou-
jours il triomphe (vy. 7-8). Il ne faut pas du tout interpréter les
termes gu'emploic Jérémie dans le sens d'une inspiration dévorante
qui le priverait de sa liberté ou s'exercerait en marge de sa cons-
cience. Cetle opinion des montanistes a toujours été rejetée par
I'Eglise. Mous avons affaire ici & une hyperbole de rthétorique. Le

1. Jérémie, figure des chrétiens, dona Assenibldes di Seigeeur, 20 stric, 43, p. 6.
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prophéte veut nous dire par la: je ne suis pas responsable des
paroles désagréables que je prononce : je parle contraint et forcé,
comme un « possédé » de Yahvé,

Cette hyperbole apparait encore plus clairement, lorsque le pro-
phéte emploie I'expression osée de « séduction » divine. Elle a un
tel relent de duperic et de mensonge, que d'aucuns veulent y voir
la crainte de Jérémie d'étre trompé par Yahvé, Dans sa bouche,
elle a plutdt un sens ironique. Rappelons que Jérémie parle & Pin-
tention du peuple, plus qu'il ne s’adresse A Dien. Et le peuple pen-
sait, ou affectait de penser, que le prophéte était dupe. Siir pour sa
part de parler au nom de Dieu, le prophéte va jusqu'a imputer
Yahvé les tromperies qu'on lui attribue & Tui-méme. Cela revient &
dire : « Rends-toi comple, Seigneur, qu'ils me traitent de menteur.
Serait-ce que tu mentes? » Son apparent blasphéme, le prophéte
le retourne avec finesse contre ses adversaires qu'il accuse eux-
mémes de blasphémer,

L’histoire du prophétisme foisonne d'exemples qui témoignent de
cetle puissance irrésistible de I'Esprit divin et de l'impossibilité
psychologique pour 'homme de se rebiffer contre I'action de Yahvé
(v. 9. Moise multiplic les objections (Ex 3,11—4,17; 6,28—7,1)
pour esguiver Ja mission que Dieu lui destine. Et parmi les argu-
ments qu'il aligne, beaucoup ont du poids, humainement parlant,
Il n'en doit pas moins capituler devant la volonté divine. Le récit
donne méme ['impression au lecteur que le chef d'Isragl, loin d’agir
de sa propre initiative, était md par I'Esprit de Dieu. Gédéon se
trouve dans une situation semblable & celle de Moise (Jg 6,15s).

Ouant A Elie, exténué par les tracasserics de Jézabel, il préfére
mourir plutét que de poursuivee uné mission aussi ingrate. Mais
il s& voit obligé de prendre I'aliment qui va refaire ses forces pour
parvenir au bout du long chemin qui lui reste encore & parcourir
(1 R 19,4ss).

La résistance opposée par Jonas & D'ordre divin de précher a
Minive s'avére inutile. C'est I tout le théme du livre qui porte son
nom. Et I"auteur de ce midrash emploie tout son talent de conteur
pour le faire ressortir & 'aide de traits pittoresques.

Amos use d'une comparaison dont le tour peu ordinaire risque
i tort de faire croire & une pure réaction instinctive du prophite :

Le lion rugit : qui ne craindrait ?
Le Seigneur parle: qui ne prophétiserait ? (3,8).

Clest en vain que Jérémie Jui-méme avait tenté de résister 4
Yahvé dés le début de sa vocation (Jr 1.6s8) et A plusieurs reprises
au cours de son ministére prophétique : « Mais moi je suis remplh
de la colire de Yahvé, je suis las de la contenir!» (6.11).
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/ /) Aussi Esl-ii"fi;équcnt que les prophétes parlent et agissent & I'en-
| | contre de ce q'ils désireraient naturellement. Samuel, attaché i
\ Saiil éprouve yne grande répugnance & devoir, sur l'ordre de Dieu,

Le chrétien. en vertu du baptéme qui l'incorpore au Christ, par-
ticipe & la triple fonction du Fils de Dien fait homime, en tant gue
roi, prétre et prophéte. Le Concile de Vatican 11 est formel au
\ donner I'onction & David (1 § 15,35—164). sujet de ce dernier litre

\cEn 'Iﬁfvu‘lfl,f_[ﬂﬂ' passages que celui-ci, JErémie éleve des protestations

‘devant Yahvé. Jamais il n'a souhaité les chiitiments qu'il
s¢ voit obligé d’annoncer & son peuple : « Pourtant je ne t'ai pas
poussé au pire, je n'ai pas désiré le jour de malheur: tu le sais »
(It 17.16). Personnellement, il lui aurait plu d’annoncer le contraire.
C'est du reste en ce sens qu'il avait prié Yahvé: « Rappelle-toi
comme je me suis tenu devant toi pour te parler en leur faveur,
pour détourner loin d'eux ta colére » (18,20): « En vérité, Yahvé,
n'ai-je pas intercédé auprés de toi pour mon ennemi, au temps de
son malheur et de sa détresse 2 » (15,11). Yahvé lui-méme lui don-
nait alors le conseil de n'en rien faire: « Et toi, n'interciéde pas
pour ce peuple-li, n'éléve pas en leur faveur de priére suppliante »
(11,14) ; « N'intercéde pas en faveur de ce peaple, pour son
bonheur » (14,11},

Lorsque le faux prophéte Hananya annonce fallacieusement la
restitution des ustensiles volés au Temple par Nabuchodonosor et
emportés & Babylone lors de la premiére déportation de 3598,
Jérémie manifeste son désir de voir sc vérifier une prédiction aussi
consolante ;: « Soit | Qu'pinsi fasse Yahvé! Qu'il accomplisse les
paroles que tu viens de prophétiser : qu'il fasse revenir ici de Baby-
lone les ustensiles du Temple de Yahvé ainsi que tous les captifs »
(28,6). 11 supporte avec patience qu'Hananya lui arrache pour le
briser le joug qu'il portait symboliquement sur la nugue. Et il
poursuit son chemin sans s"émouvoir. Mais I'Esprit de Dieu le con-
traint & dénoncer tout cela et 4 prédire le chéitiment d’Hananya :

Alpnsi parle Yahvé, Tu brises les jougs de bois? Eh hien | jé vais les
remplacer par des jougs de fer | Car ainsi parle Yahvé Sabaot, le
Dieu d’Isral : C'est un joug de fer que je mets sur la nugue de toutes
ces nations, pour les assujettir 4 Nabuchodonosor, roi de Babylone...
Ecoute bien, Hananya : Yahvé ne t'a point envoyé et tu as fait que
ce peuple se confie au mensonge. Clest pourqual ainsi parle Yahvé.
Voici que je te renvoie de la face de la terre : cette année tu mourras
(28,13-16).

Chez les chrétiens, prophétes d’aujourd hui

La lvc:.:on que nous donne Jérémie vaut pour tous les temps, mais
& un titre spécial pour nous chrétiens.

Le peuple saint de Dicu participe aussi de la fonction prophétique du
Christ ¢ il répand son vivant témoignage avant tout par une vie de foi
et de charité (Lumen gentium, 12),

Le Christ, grand prophéte, qui par le témoignnge de sa vie et la
puissance de sa parole a proclamé le royaume du Pére, accomplit
sa fonction prophétigue jusqu'a la pleine manifestation de la gloire,
non seulement par la hiérarchie qui enseigne en son nom et avec son
pouvair, mais aussi par les laics dont il fait pour cela également des
témoing en les pourvoyant du sens de la foi et de la grice de la
parole, afin que brille dans la vie quotidienne, familinle et sociale,
ln force de 'Evangile (ibid., 35).

Cependant, la mission prophétique du chrétien, non moins que
celle des authentiques prophétes d'Israél, exige souvent qu'il adopte
des attitudes peu confortables pour lui-méme, du fait qu'elles impor-
tunent les autres.

Le message de I'Evangile, qu'il revient & 'action prophétique du
chrétien de diffuser, ne s’accorde pas toujours avec les appétits
que le péché originel a suscités ou développés en I'homme. Toute
tentative d*harmonisation qui prétendrait dissimuler ces dissonances,
court le risque de fausser le contenu réel de Ia Parole de Dicu.

Aunssi est-il fréquent de voir les chrétiens subir la double tenta-
tion relevée par la Bible chez les prophétes d'Tsraél.

IY'une part, pour plaire au monde, ils sont tentés de le flatter par
des discours qui répondent aux aspirations naturelles de tel ou tel
groupe humain. Ces discours arrangent si bien ceux qui sont loin
cl entendent notre témoignage, qu'ils seront assurément acceplés
sans peine. Mais il arrive alors que ces faux témoins du message
chrétien, qui le déforment pour I'harmoniser avec les maximes mon-
daines, sont considérés comme des prophétes authentiques. Et de la
sorte, il répugne de plus en plus au monde d'écouter et de recevoir
le témoignage de ceux qui lui annoncent de la part de Dicu la
nécessité du sacrifice et du renoncement. Pourtant ceux-ci sont les
vrais prophites, et ceux-li Jes faux.

Jérémie, en son temps déji, ne manquait pas de dénoncer pareille
imposture 3

Je dis: « Ah! Seigneur Yahvé | voici que les prophites leur disent :
Vous ne verrez pas 'épée, et la famine ne vous atteindra pas; mais
je vous octroierai une paix solide, en ce lien». Alors Yahvé me dit:
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« Cest le mépsonge gue ces prophétes annoncent en mon nom; je
ne les ai pasenvoyés, je ne leur ai rien ordonné, je ne leur ai point
pailé. Visions de mensonge, divinations creuses, réveries de leur
ceeur, voill/ce qu'ils vous prophétisent» (Jr 14,13s).

S=Désefioses exéerables, abominables se passent dans ce pays: les

prophétes prophétisent au nom du Mensonge, lés prétres enseignent
de leur propre chef. Et mon peuple aime cela ! Mais que ferez-vous
quand viendra la fin? (5,308).

De méme, Jésus fait des reproches & Pierre, tandis que celui-ci,
devant I'annonce de la Passion, prétendait donner des assurances
opposées : « Passe derritre maoi, Satan ! tu me fais obstacle, car tes
pensées ne sont pas celles de Dieu, mais celles des hommes | »
(Mt 16,23).

DFautre part, nous chrétiens, si nous n'allons pas s loin, nous
n'avons cependant pas le courage de proclamer la vérité au monde.
Nous cherchons & la passer sous silence, comme 'avouait Jérémie ;
« Je ne penserai plus i lui, je ne parlerai plus en son Nom » (v. 9a).
A ¢e monde, qui regimbe & croire ce que nous devons lui dire, nous
ne mentons pas, mais nous lui cachons une partie de la vérité ou
nous gardons le silence devant lui. Nous méritons dés lors ce
reproche de Paul Claudel : « Vous qui voyez, qu'avez-vous fuil de
la lumiére ? » Par crainte d'apparaitre comme des trouble-féte dans
une société qui se prélasse dans son confort, nous taisons le message
de la eroix. Nous cachons sous le boisseau la lampe que le Christ
nous a confiée afin que, du haut du lampadaire, elle éclaire tous
les hommes, Nous renongons & élre, comme nous le devrions, la
lumiére du monde et le sel de la terre (cf. Mt 5,13-16).

Jérémic a ressenti cette tentation, mais il n'y a pas succombé,
parce que I'Esprit, dont P'ardeur le dévorait, loin de tolérer qu'il
garde le silence, 'a poussé de manidre irrésistible & proclamer au
monde Pingrate vérité ; « Alors c’était en mon ceeur comme un feu
dévorant enfermé dans mes os. Je m'épuisais 4 le contenir, jo ne
pouvais le supporter » (v. Ya).

Si nous tombons dans de telles tentations, c’est parce que ne brille
pas en nous ce feu de I'authentique esprit prophétique. 11 nous fau-
dra le demander 4 Dieu, pour nous et pour I'Eglise entiére, de peur
de faillir & notre mission de témains : « Notre Pére... ne nous sou-
mets pas A la tentation ».

Le culte spirituel

Rm 12,1-2

PAR STANISLAS LYOMNET
Professeur a I'nstitut Bibliqgue de Rome

Introduisant la partie morale de 'épitre, tout entidre centrée sur
I'amour du prochain (cf. Rm 13,8-10), ces deux versels résument
en une double recommandation ce que doit étre la vie du chrétien :
un sacrifice offert & Dieu et une transformation intérieure qui per-
met & l'authentique disciple du Christ de « discerner ¢e qui plait &
Dicu » et de I'accomplir,

1. L'offrande de toute notre vie & Dieu (v. )

Dés le début, I'ApGtre en appelle a la miséricorde de Dieu
(Rm 12,1a) qu'il vient d’exalter au terme du chapitre 11 (vv, 30-36),
comme il avait chanté au terme du chapitre 8 le triomphe de 'amour
de Dieu, Car I'amour de Dieu pour les hommes sera toujours le
modéle auquel 'homme devra se référer. Le Deutéronome ['ensei-
Enait déjh; « Aimez donc I'étranger, comme vous aver éié aimés
quand vous étiez des étrangers au pays d'Egypte » (Dt 10,19). A
son tour, le Sermon sur ln montagne le proclame : « Soyez miséri-
cordieux comme votre Pére céleste est miséricordicux » (Le 6,36)
et le Christ le rappelle explicitement au jeune homme riche épris
de perfection (Mt 19,17 par). Seulement, le Nouvean Testament nous
révile quel depré insoupgonné peut alteindre cet amour : l¢ « bon
pasteur » ne se contente plus de « chercher la brebis perdue, rame-
ner celle qui est égarée, panser celle qui est blessée, guérir celle qui
est malade » (Ez 34,16) ; il se lait homme pour pouvoir « donner
sa vie pour ses brebis» (Jn 10,11). L'amour qui a porté le Fils &
& se livrer pour nous, s'offrant & Dieu en sacrifice d’agréable odeur »
(Ep 5.2), portera également le chrétien & «s'offrir soi-méme en
hostie vivanie, sainte, agréable 3 Dicu » (Rm 12,1b).
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L# terminologie cultuelle empruntée & I'Ancien Testament
désigne, ici comme ailleurs, la vie morale des chréticns : insistance
\ de Paul suggére méme ici une intention polémique, car il ajoute unc

\L ‘apposition : « votre culte spirituel », comme pour dire : vous n'en
Aver, pasodautre, el celui-ci est spirituel. A la différence du culte
ancien, qui consistait principalement dans l'offrande des victimes
immolées, votre culte i vous consistera & offrir a4 Dicu votre vie de
chaque jour, vie de charité totalement désintéressée (Rm 12,21),
comme le fut celle du Christ (Rm 15,2-3). Une telle « hostie vivante »
ne peut qu'étre « sainte et agréable & Dieu», infiniment plus que
les animaux offerts par Isra#l. Un tel culte est « spirituel », plus
exactement peut-étre, digne d’élres « raisonnables », doués d’intel-
ligence et de liberté. Dieu n’a que faire de nos présents, si précieux
soient-ils ; il me recherche pas nos dons mais nous-mémes.

Sans doute I'Ancien Testament utilisait-il déja largement la méme
terminologie cultuelle pour désigner la vie morale de 1'Israélite con-
forme & la Loi:

Ohbserver la Lol c'est multiplier les offrandes,

g'attacher aux préceptes c'est offrir des saerifices de communpion,
Se montrer charitable, c'est faire une oblation de fleur de farine,
foire I'sumone, c'est offrir un sacrifice de lovange.

Ce qui plalt au Seigneur c'est qu'on se détourne du mal,

c'est offrir un sacrifice expiatoire que fuir Pinjustice (S 35,1-3).

Mais & cette énumération d'offrandes « spirituelles » succéde la
mention des pratiques tituelles non moins agréables & Dieu

L'offrande du juste réjouit autel,

son parfum s'éléve devant le Trés Haut
Le sacrifice du juste st agréable,

son mémaorial ne sera pas oublié (vv. 5-8).

La vie morale conforme 4 la Loi est un « culte spirituel » qui
s'ajoute & l'autre. La vie de charité dans le Nouveau Testament est
un culte qui se substitue & 'autre. La terminologic en question sert
encore & désigner les pratiques cultuelles des Juifs ou des paiens;
mais quand il s’agit du Christ ou des chrétiens, elle désigne exclu-
sivement, soit le sacrifice du Christ qui a précisément consisté &
offrir sa propre personne dans un acte supréme d'obéissance et
d’amour, soit la vie de charité des chrétiens, participation & cetle
méme charité du Christ: ainsi le ministére apostolique de Paul
(Rm 1,9 et surtout 15,16), les aumdnes fournies par les Philippiens
et apporiées par Epaphrodite (Ph 2,25.30; 4,18), la collecte des

LE CULTE SPIRITUEL i3

éplises de la gentilité en faveur des pauvres de Jérusalem (2 Co 9,12 ;
Rm 15,27).

Mon que la nouvelle religion fit privée d'un culte proprement dit :
priéres, si souvent mentionnées dans les Lettres de Paul, et notam-
ment le culte spéeifiquement chréticn, PEucharistie (cf. 1 Co 10,21 ;
11,18-29), Mais justement il ’agit d’on colte si intimement lié 4 Ia
vie chrétienne qu'il forme avec elle une unité indissoluble : « com-
munion fraternelle » et « fraction du pain » s'impliquent 'une "aotre
(cf. Ac 2,42} ; 'Bucharistie est & la fois I'expression et la source de
cette charité qui construit la communauté (cf. 1 Co #,1); elle est,
sclon le mot de saint Thomas, le ¢ sacrement de 1a charité », comme
le baptéme est le « sacrement de la fois .

« Offrir vos personnes », littéralement « vos corps », au sens
biblique du terme qui désigne la personne méme de 'homme en lant
qu'elle s'exprime au dehors ¢ tout 1'étre humain et tout son compor-
tement, par conséquent toute la vie concréte et quotidienne, tout
entitre consacrée au service de notre prochain, devienl la matiére
d’une offrande continuelle & Dien, un authentique « service de
Dieu », d’autant plus que, le Christ nous I'a appris, « le moindre
service rendu au plus petit de ses fréres, c'est 4 lm que nous le
rendons » (Mt 25.40).

A T'envi, les Pires ont célébré ce culte spirituel. Saint Augustin,
opposant, dans la Cité de Diey, la religion chrétienne & celle des
paiens, explique que le seul culte qui puisse vraiment honorer Dicu,
c’est d'aimer les hommes d'un amour semblable & celui dont Dieu
les aime pour les amener cux avssi 4 cet amour (Cité de Diey, X, 3).
Pour saint Jean Chrysostome, celui qui pratique la miséricorde exerce
une véritable fonction sacerdotale :

Tu veux voir son autel ¥ Cet autel est constitué par les propres mem-
bres du Christ, et le eorps du Seigneur devient pour toi un autel,
Vénire-le. Il est plus auguste que U'antel de pierre ol tu offres le saint
sagrifice, Ne te scandalise pas. Celui-ci est vénérable en roison de ln
victime que tu vy offres; celui-ld est construit avec la victime elle-
méme. Celui-ci est vénérable parce que, tout en étant de pierre, il est
consacré par le corps du Christ qu'il regoit; celui-lA est le corps du
Christ lui-méme. Et tol, tu honores 'nutel qui regoit le corps du
Christ et tu méprises celul qui est le corps du Christ. Cet autel-1d,
partout il t'est possible de le contempler, dans les rues et sur les
places, ét a~toute héure tu peux ¥ sacrifier ®.

1. Somme Théalogigue, TIT, q. 73, a. 3, ad 3.
2. Homélie 20, sur In Deuxidtme épitre anx Corinthiens, doms PG, 61,540,
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2. Notre transformation par I'Esprit du Christ (v. 2)

On a va guelle nouveauté apportait le christianisme, non seule-
N nent pap rdpport au paganisme mais par rapport au judaisme lui-

méme—Le verset suivant mentionne un autre aspect de la nouvelle

religion qui ne la différencie pas moins de 1'un et de ["autre.

Pour le chrétien comme pour le Juif, assurément l'unique ambi-
tion est de connaitre et d'accomplir la volonté de Dieu. Le chréticn
fait siens les appels des psaumes : « De tout cceur, c'est Toi que je
cherche... Apprends-moi tes volontés... Enseigne-moi, Yahvé, la voie
de tes volontés.. Conduis-moi dans le sentier de tes commande-
ments » (Ps 119,10.12.33.35).

Mais pour le Juif, cette volonté de Dieu se trouve intégralement
formulée dans la Loi; celle-ci est pour lui, selon les mots de saint
Paul en Rm 2,20, « 'expression méme de la science et de la vérité »,
exactement ce que I'Apotre dira de la personne du Christ « en qui
s¢ trouvent cachés tous les trésors de lo sagesse et de la science »
(Col 2.3). A la Loi se substitue le Christ, ou, selon une autre for-
mule, & la lettre transmise par Moise se substitue I'Esprit donné
par le Christ {cf. Rm 7,6: 2 Co 3,3-6)., Le Manuel de In secte de
Qumuriin prévoit que « partout oll se¢ trouve un groupe de dix
membres, il v ait parmi eux quelqu™un qui serute continuellement la
Loi, jour et nuit, pour connaitre les devoirs de chacun » (Manuel
VL.6-7). La perfection du chrétien consistera, elle aussi, dans la doci-
lité au vouloir divin, mais & un vouloir divin qui lui sera désormais
dicté au plus profond de son étre par I'Esprit, bien plus, qui sera
accompli en lui par le Christ dans I'Esprit ; car il devra faire sien
cgalement le mot de saint Paul : « Ce n'est plus moi qui vis, ¢est
le Christ qui vit en moi » (Ga 2,20).

La passion nécessaire
du Christ et de son disciple

Mt 16,21-27

PAR BRUNO MAGGIONI
Professeur & I'Université Catholique de Milan

On considére communémen! 'épisode de Césarée de Philippe —
dont nos versets constituent le prolongement — comme la charniére
du récil évangélique. Les arguments en ce sens ne manguent pas.
Pour la premiére fois Jésus pose aux disciples la question décisive,
et pour la premitre fois Pierre confesse explicitement la dignité
messianique du Maitre, Pour la premigére fois Jésus annonee sa
Passion et « & dater de ce jour » le récit semble ne plus s'intéresser
quau petit groupe des disciples et se concentrer sur le théme de la
Passion. Ce changement de perspective est trés accusé chez les
Synoptiques, mais saint Jean le relate aussi & sa maniére.

Pour &tre précis, il faut toutefois remarquer, avee O. Cullmann ?,
que le caractére central de 'épisode est moing marqué chez Matthicu
que chez Marc. En effet, d'aprés Mc, les disciples parlent ici pour
la premiére fois avec Jésus de ce quil est & leurs yeux. Selon M,
par contre, ils ont déji rendu & Jésus une semblable confession de
foi en une autre occasion (Mt 14,33). L'importance de I'épisode
s'en trouve done atlénuée.

CONTEXTE DE LA PERICOPE

Notre péricope se compose de trois éléments : "annonce de la
Passion, la réaction de Pierre et l'indignation de Jésus, enfin les
Paroles du Muitre aux disciples. Ces trois éléments gagnent en clarté
si on les étudie A la lumitre de ce qui précede et de ce qui suit.

l. Saint Pierre, disciple, apdtre, martye. Paris, 1952, p. 158,
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1. Contexie)pénéral *

Dans I'évangile de Mt on trouve trois annonces de la Passion
(16,21, 17,22-23a; 20,17-19), qui constituent les sommets d’une
. dongue section allant jusquau récit de la Passion. Chague annonce
estsuvie d'une remargue qui met en relief 'incompréhension des
disciples (16,22-23 ; 17,23b; 20,20-23). Simple remarque, qui reléve
de Ia chronigue, mais qui prend dans la rédaction évangélique une
dvidenta signification théologique. Enfin, chaque fois, Jésus é&tend
4 ses disciples la portée de sa propre mission (16,24-28: 18.1-4.
20,24-28). Nous avons donc 1& un récit qui se développe suivant
une sorte de rythme ternaire.

A npoter également un crescendo dans la révélation du Christ et
la réaction des disciples. Enfin, il faut remarquer que Jésus en
appelle sans cesse & la résurrection. Il ne parle pas seulement de
croix, mais toujours de croix ¢t de résurrection, de mort et de vie,
que ce soit & son sujet ou A propos des disciples.

Toul cela nous apparait déja gros de signification. Les trois
annonces entendent bien introduire au récit de la passion pour la
préparer et Iinterpréter théologiquement. La passion n'est pas un
Evénement qui s'inserit de Pextérieur dans la destinée du Christ,
la manigre d'un accident qu'il faul accepier: elle fair partie de sa
destinée ot en représente le point culminant. Passape vers la résur-
rection, ce mystére a deux faces, dont une définitive: la joie, la
vie. En outre, le disciple est inséparable du maitre ; 'un et I'autre
se voient liés par le méme destin,

A son tour, la transfiguration, qui constitue I'épisode central de
cefte section, est éclairée par le méme contexte. Dien accorde aux
disciples privilégiés de contempler pour un instant la « gloire » du
Fils en marche vers la croix, d'« entrevoir » le mystire caché par
le scandale d'un Messic soufTrant.

2. Le contexte immédiat

Divers auteurs estiment que Mt 16,2158 forme une péricope indé-
pendante, et non la conclusion du passage préeédent comme cela
ressort clairement chez Mc®. Cest en partie vrai. L'expression « &

2, Voir X. Léow-Durour, La Transfiguration de Jéms, dany Assemblfer du
Sefgneur, 1™ ubrie, 28, pp. 27-29.

3. E. Krentz, The Extent of Matthew's Prologue, Towards the Structure of the
first Gozpel, dans Jownal of Bibl. Fiteratwers, £3 (1964), pp. 409414, divise de o
mansre soivante "8vangile de Mo 1,0—4,16 (prologue ;. Jésus fls de David, fils
d'Abraham) ; 4,17—]16,20 (prédication do Roynume ded Ciéux) :  16,21—28,20
(révélation du Fils de vomme : 16,21 reprend Je début solennel de 4,17).
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dater de ce jour » (apo fore) marque une nette césure et donne
incontestablement & I'annonce de la Passion une consistance parti-
culigre. Mais elle n'empéche pas que celle-ci soit liée avec la péri-
cope précédente, Bien au contraire, ce lien est nettement établi par
le parallélisme entre I'éloge de Pierre et le reproche dont il est
I"objet de la part de Jésus *.

Dans le récit de Me, I'épisode de Césarée de Philippe culmine
dans le reproche que Jésus adresse 4 Pierre de se faire une fausse
conception du Messie (un Messie politique, tel que l'entendaient
les milicux juifs) ; et le sens de Pincident est paralléle i celui de la
tentation dans le désert qui s"achéve par la méme injonction sévére
de Jésus (cf. Mt 4.10). On ne peut en dire autant de Mt, Il n’en reste
pas moins que, dans sa tencur actuelle, le récit de celui-ci forme
une unité littéraire indivisible, construite avec art ®. Un triple paral-
lélisme le prouve bien :

a) profession de Pierre (v. 16) et déclaration de Jésus (v. 18);
b) confession de Pierre (v. 16) et son opposition (v, 22) :

¢) paroles élogicuses (v. 17) et de reproche (v. 23) adressées par
Jésus a Pierre.

La comparaison entre les Synoptiques permet de relever encore
quelques points. Le, impressionné par I'incompréhension de Pierre
¢t les reproches de Jésus, omet I'épisode. M1, qui d’ordinaire até-
nue les passages tournant A Ja confusion des disciples, ne le fait pas
ici . Par contre, il supprime (au v, 22) la précision de Me selon
laquelle cette sévére correction a eu lieu en présence des autres dis-
ciples, qui en réalité pensaient comme Pierre: chez Mt Iépisode
semble se dérouler entre Jésus et Pierre, entre quatre yeux.

Toutes ces remarques et ces comparaisons s'avérent utiles. Elles
permettent de savoir §'il faut ou non interpréter nos versets en
tenant compte de |'épisode qui précéde, et la comparaison des textes
aide a micux comprendre 'intention précise de M.

4. B.C. Buner, The Oviginality of 5t Matthew, A critique of the Two-Docu-
rnu;u cﬂypﬂfﬁf.‘l‘l'.‘l‘. Cambridge, 1951, pp. 131-133,

« Cf. F. Revourks Primant® de Pierre dany ler fvangiles, dans Revwe des
Sclencey Rellgleises, 38 (1964), pp, 45, 4

6. CL J. Sciwap, Dar Evangefium nach Marihliur, Regenshurger, 1956,
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Ay Lamonce de la Passion (v. 21)

@) L’annotation chronologique («xa dater de ce jours), fort
accentude chez Mt, vise & faire comprendre que I'heurs est venue
d’aborder du mouvean. On passe de la révélation de Jésus Messic
a celle du Fils de 1"homme souffrant, Paralldlement, on se trouve
affronté & un nouveau type dlincompréhension, d'incréduliié, qui
n'est plus le fait des foules mais des disciples : ils reconnaissent le
Messic, tout en niant qu'il doive souffrir. A I'approfondissement de
la perspective messianique correspond un nouvel élargissement de
Ia foi.

D’aprés Mc et Mt (non pas Le), Jésus « commenga » & parler de
sa Passion. Ainsi soulignent-ils le fait d’une progression dans la révé-
lation messianique, Certes, il ne s"agit point d'une évolution psycho-
logique dans la conscience de Jésus (perspective en dehors de la
ligne des évangiles), mais d'un progrés dans la manifestation duo
dessein salvifique de Dieun. Clest aflirmer du méme coup qu'e i
dater de ce jour », le thiéme de la Passion devient le centre d’intérét
habituel.

b) 11 importe maintenant de comprendre en quoi consiste exacte-
ment la « nouveauté » de la révélation messianique. Elle ne se rédui
pas 4 la simple perspective de la perséeution, déja insinuée par Jésus
(Mt 10,24s5). Elle porte plutdt sur le « il fallait », c'est-d-dire sur
le fait que la souffrance fait partie du plan du salut.

#« Ce terme ded, qui novs est (ransmis par toufes nos sources,
n'exprime pas seulement une certitude d'ordre historique et psycho-
logique, fondée sur des observations que Jésus tire de son milieu
et de sa situation ; elle représente la claire conscience d'une néces-
sité d’ordre théologique » 7,

W. Grundmann affirme que dans la Bible (en particulier dans le
N.T.), le verbe dei ne signifie plus une nécessité fatale, mais sert 4
désigner la volonté de Dieu; plus précisément ce terme prend dans
le N.T. une valeur eschatologigque ; « Il exprime une nécessité ancrée
dans la nature méme de Diew, e qui tend vers Maccomplissement
de ses desseins dans les événements eschatologiques » . Dés lors,
notre texte affirme non seulement que Jésus annonce ['eschatologie,

T. V. Sumiis, Gesit nella piiv antlca tradizione erisdana, Torre Pellice, 1954, p. 93,
& THW.NT, I, 23
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mais plus profondément que la destinée méme du Christ, 4 savoir
sa Passion, appartient & Peschatologie ¥,

Bref, la Passion n’est pas un fail « exceptionnel », ou rien de plus
qu'un événement qui survient au cours de la mission du Christ,
mais elle en constitue le « noyau ». Voilid la nouveauté.

¢) 11 faut aller plus loin. Le texte n'affirme pas seulement que la
Passion entre dans le plan salvifique de Dieu, mais encore que Jésus
en g conscience. 1l ne suffit pas de dire™ que la détermination
prise par Jésus de monter & Jérusalem — qui constitue le tournant
décisif dans sa vie — avait pour unique but de placer le peuple
face au message du Royaume de Dieu qui devait venir la-bas dans
la Cité sainte, afin de I'appeler & se décider en cette heure derniére,
C'est vrai, mais il v a plus. Jésus est allé « volontairement » & la
mort. Il ne I'a pas prévue d'une maniére toute humaine, comme le
pouvait quicongue I'avait vu monter & Jérusalem (cf Me 10,32 ¢
Jn 11,16). 11 a considéré cette mort & la lumiére du dessein de Dieu,
comme un service 'Y,

d) Mc emploie le verbe « enseigner » (8,31). Mt lui préfére le verbe
« montrer » (deiknuein). Encore une fois, il ne s'agit pas simplement
de prédire la Passion, de la prévoir, et de la sorte d’y préparer les
apotres, mais de montrer sa cohérence avec le plan de Dieu, sa
nécessité. Celle-ci n'étant pas évidente (la Passion n’est pas un évé-
nement qui s'impose de soi), il faut la démontrer. Comment ?
Saint Luc dit ailleurs: A partic des Feritures (24,26-2746 ; of.
Mc 9,12).

Mt n'explicite rien & ce sujet. Mais en fait, le verbe dei implique
toujours une référence aux Ecritures pour exprimer leur accomplis-
sement (par ex. Mt 26,54). C'est dans les Ecritures qu'on lit le plan
de Dieu. Ici personne ne niera gue celle base scripturaire est a
trouver dans Is 537 Drailleurs les prophéties de la Passion ne
figurent pas comme des textes isolés — des sortes de blocs erra-
tgues — dans la trame évangélique. Elles s'v instrent comme
autant d’expressions on ne peut plus claires d'une idée diffuse i
travers les évangiles, qui précisément se reférent toujours — sou-
vent de maniére explicite — a la prophétie du Serviteur de Dieu ™,

8. Ibid., 1, 24.
W, G. Bomwesss, Jesus vorn Nuzareth, Stottgart, 19608

!ii;:f. X, Lfow-Durouw, Les dvanglles et Phistofre de Jésus, Parin, 1963,
p. 435,

pplzi :_;f. F. Giis, Jésus prophite d'aprés les Evangiler aynoptigues, Louvain, 1957,
B8 kT

13. CL. 0. Cuvsann, Christologie du Nouveau Textanent, Paris, 1958, pp. 5562,
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#) Le v. 21 Enumére les événements les plus importants et les
principaux acteurs de la Passion (ceci n'est pas moins vrai des

annonees qui stivront). Nombre d’auteurs pensent qu'on a affaire

ici & des paroles inauthentiques, & des prédictions post factum.

N\ Bupg maniére plus générale, toute la théologie de la rédemption

serait-i considérer comme formulée aprés coup par 1'Eglise primi-
tive. Elle s'appliquerait aux faits, sans découler de ces faits eux-
mémes. En d'autres termes, les paroles évangéliques orientées dans
ce sens auraient été introduites par la communauté pour justifier
les Faits .

Mais on peot faire un certain nombre de remarques pour répli-
quer A une position aussi tranchée . D'une part, on admet volon-
tiers que la communauté primitive ne soit parvenue que post facium
A une pleine intelligence théologique de la pécessité de la Passion.
On admet tout aussi volontiers que cette compréhension a posteriori
ail laissé des traces dans la rédaction des catéchéses, telle que nous
Ia trouvons actuellement consignée dans les Synoptiques. Mais d’au-
tre part, la conscience de celte nécessité était tellement élrangére,
voire contraire 4 la mentalité courante (3 preuve l'incompréhension
de Pierre) qu'elle doit remonter & Jésus lui-méme. Et surtout, on
peut démontrer qu'a 'origine — avant la rédaction des évangiles —
la tradition transmetlant ces logia est présynopligue ¢l méme pré-
paulinienne (ck. 1 Co 15,3-5)".

2. La réaction de Pierre
et le reproche de Jésus (vv. 22-23)

a) On remarque d'emblée la concomitance établie entre ln con-
fession messianique de Pierre, I'annonce de la Passion, la réaction
de Pierre et le reproche de Jésus (Le la limite aux deux premiers
faits). Telle est la donnée principale dont 'exéglte doit expliquer
la signification, Jésus réplique 4 Pierre dans les mémes termes qu’au
diable lors de la tentation. Dans 1'un et l'autre cas lui est suggérée
une option messianique qui P'écarte des voies de Dieu pour I'engager
sur celles des hommes. La solitude du Christ est done totale : non

14, CI, B Burnaasy, Theologle des N.T., Tuhingen, 1948, 1, p. 30,
0. Bomwkam, op. cif.

15. CL. V. Sumiik, op. dl., pp. #1s; J. Jeremus, TWN.T., V, 709713 ;
F. Ouns, op. cr, pp. 140141, - Un essal tréx éaboré et approfondi d'@ude lité-
raire est celui de B. Wnrapnt, La connexton littdraire entre la premidee prie
diction de la Pamion et la confession de Plerre chez les symopiiques, danz E.T.L.,
32 (1956), pp. 2445, qui cherche & reconstituer le povau primitif,

16, Cf. P, Bowwanp, L'évangile selon saini Maithien, Meuchiitel, 1963, p. 262
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seulement les foules, mais les disciples eux-mémes ne « com-
prennent ® pas.

La tentation de Jésus, et maintenant cefle des diseiples, est Ia
méme que celle du peuple élu, comme elle peut étre & tout moment
celle de I'Bglise : au nom du Messie glorieux, refuser le « Servi-
teur de Dieu » **. Tout ce que nous savons de 'attente messianigue
des Juifs confirme cette perspective,

b) 11 y a une deuxitme donnée, propre a Mt, qu'il faut expli-
quer : enlre la confession de Pierre ¢t 1'annonce de la Passion, le
premier évangéliste rapporie les paroles élogieuses de Jésus & son
endroit (vv. 17-19). Peu imporie de savoir 5%l s'agit ici d’une
insertion rédactionnelle de Mt (auquel cas le logion aurait été pro-
noncé dans un autre contexte) **, Ces versets, se trouvant I3, influent
sur le sens de notre péricope: impossible de lire le reproche de
Jésus & Pierre sans en temir compte.

O. Cullmann pense que ce logion a €té inséré i par Mt pour
atténuer le reproche qui suit**. Le, choqué par I'incompréhension
de Pierre et par la réponse de Jésus, a préféré taire I'épisode. Mt a
dit étre également impressionné, pour avoir introduit ici un logion
élogieux prononcé en d’autres circonstances, Tl cherche ainsi 3 atté-
nuer la rigucur du reproche, en laissant entendre que Pierre n'a pas
dit son dernier mot & Césarée de Philippe.

Cette explication de Cullmann ne nous convainc pas. En effet,
Lc 22 et Jn 21 mettent aussi la mission de Pierre en relation avee sa
défaillance., Tous les évangélistes font contraster la faiblesse de
Pierre avec son nom de Roe. « C'est intentionnellement — pensons-
nous avec F. Refoulé * — que les évangélistes ont souligné ce
contraste, pour margquer gue ¢'est par grice, en vertu dune élection
divine et non de ses qualités naturelles, qu'il est le Roc sur lequel
le Christ fonde son Eglise ». D'une maniére plus générale et au-del
du cas de Pierre, c’est le théme de I'opposition entre 'ordre de la
nature et celui de la grice qui apparait ici. Ce théme — faiblesse et
grice — fréquent dans la Bible, se trouve mis en relief au v. 17,
évoqué implicitement au v. 18 (si on le lit en référence & Ts 28),
enfin repris aux vv. 22-23

17. Cf. J. Dupant, Les ientations de Jésus dans le désers, dans Assembléay du
Seigneur, 1™ série, 26, pp. 37-53.

18. Sur cefta question, voir 0. pa Seiwgrows, I vangelo del primato, Rresch,
1969, pp. 18ss.

19, My 1616-13 dang la rradivion primitive, dans New Testoment Exsayy. Studies
in meriory of TW. Manron, Monchester, 1959, p. 103,

N, Art. e, p. 16
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Avanf d’examiner ces diverses affirmations de Jésus (réunies ici,
%ﬁﬁ probablement prononcées en différentes oceasions), il est bon

ofeleveE-le point central qui en assure P'unité : la référence de
chactne & Jésus. En d’autres termes, aucun renoncement n'est exigé
pour lui-méme, mais pour Jésus, Dés lors le v. 24 apparail vraiment
capital. D'un autre point de vue, nous pouvons dire qu'il importe
surtout en définitive que ces paroles soient reliées 4 la Passion du
Christ, qui justifie la souffrance et les renoncements du disciple, qui
les rend normaux. De plus, ce lien donne encore 4 entendre que la
souffrance du disciple est le liew ol la destinée du maitre s'acrua-
lise & nouveau.

a) Les trois verbes du v. 24 (se renier soi-méme, se charger de sa
croix, me suivre) n'énoncent pas tant les conditions nécessaires pour
devenir disciple que les éléments constiturifs de lexistence du
disciple,

L’expression « s¢ renier soi-méme » évoque une attitude radicale,
fondamentale. Le renoncement & soi-méme impose au disciple de
Jésus de ne plus s"occuper de son propre intérét, de ne plus penser
i soi-méme : exactement comme le Christ qui, oublieux de lui-méme,
avait so mission présente 4 ses yeux et demeurait totalement
« libre pour les autres » ®, Il ne s'agit pas d'un simple changement
moral, mais bien plutGt d'une conversion personnelle et théologigue.,
Conversion personnelle, parce que radicale, absolue: elle engage
toute la personne qui prend une attitude nouvelle el centre son
intérét sur le Christ. Conversion théologique, non seulement parce
qu'clle place Dieu au centre de tout — comme valeur supréme et
unigque pole d'intérét — mais surtout parce qu'elle consiste 4 accep-
ter le plan de Dieu tel qu'il est : il faut pour cela changer sa maniire
de concevoir Dieu et son amour ; il faut renoncer & un Dieu cons-
truit par nous, tel que nous I'attendions, pour accepter le Dieu
i tout autre» qui offre un amour «inattendo®», un amour qui
passe par la croix,

L'expression « se charger de sa croix » éveille des soupgons :
est-ce une précision postpascale introduite par la communauté ? oy
pouvait-elle avoir un sens dans le milieu juif, dés avant le
Vendredi saint ?

A I'dpoque de la rédaction des évangiles. on pouvait cerles y
voir une allusion précise 4 la croix de Jésus. Mais il est également
vrai, par ailleurs, que la condamnation & la croix, introduite par les

21, Cf. TW.NT,, 1, 468471,
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Romains, était connue des Juifs: le condamné portait sur les
épaules, jusqu'au lieu du supplice, le bois transversal de la croix.
Deés lors, « se charger deé sa croix » pouvait bien &tre une expres-
sion connue **,

Mais 2 n’est pas I'important. « Se charger de sa croix » signifie
dans notre contexte que le disciple ne doit pas fuir devant la con-
damnation la plus infamante, ni méme 'esquiver. 11 faut renoncer
a la sécurité pour suivee un maitre qui conduit ses disciples &
insécurité la plus radicale, celle de la mort.

Suivre Jésus signific « marcher A la suite du Jésus historique ».
Evidemment, il ne s'agit pas d'une simple démarche extéricure,
mais d'une adhésion intérieure qui suppose avant tout un appel
de la part de Dicn, et une réponse de 'homme, Tl s’agit essenticl-
lement de participer au salut offert en Jésus, mais aussi de prendre
part au destin de Jésus (tel qu'il est dans notre texte) : une véritable
communion de vie et de souffrance avee le maitre. Ce n'est pas un
hasard si le verbe « suivee » (akolouthein) ne se trouve que dans
les évangiles — synopliques ou saint Jean — et seulement pour
indiquer le rapport des disciples avec le Jésus de I"histoire .,

Mais quels sont les disciples auxquels s'adresse Jésus 7 Certes,
le texte concerne d’abord les disciples au sens strict, ceux qui con-
crétement et historiquement ont suivi Jésus. Mais il ne peut se
limiter & ceux-ci: le discours s’adresse & toute I'Eglise. C'est 1'exis-
tence chrétienne qui se trouve décrite ici. On remarque dans tout le
N.T. (et déjh dans les évangiles) une évolution qui tend & élargir le
sens des termes « disciple » of « suivre » pour leur faire désigner
'existence chrétienne ™. Cet élargissement va dans deux directions :

1® Faire connaitre avec évidence — au-deld des relations con-
crétes et contingentes qu'entretenail le Christ historique avec ses
premiers disciples — les attitudes profondes, intéricures, et qui se
répitent. Le par exemple précise qu'il faul se charger de sa croix
« chaque jour », si bien qu'il en fait une pratique de la vie quo-
tidienne,

2® Elargir le cercle des disciples pour v faire entrer tous les
croyants. Aussi, Le supprime la mention des disciples et dit que
les paroles du Christ s’adressent « & tous » (9,23). Mc, lui, parle des
« foules » et des disciples (8,34). Mt ne retient comme auditeurs

11. K.H. Schmixin, Die Pasdon Teiw in der Verkundigung des Newen Testaments,
Heidelberg, 1949, pp. 218-220, présente une synthése de tous les (fmoignoges & ce
sujet.

3. TW.N.T., L 213215,

M. CIL A. Somnnz, Junger des Herrm, Monaco, 1964,
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que les disciples. Mais pour lui, ceux-ci constituent le noyau du
nouvel Isragl ragsemblant les douze tribus ; ils sont le nouvel Isragl
déjd- présent, tapdis que les foules évoquent I'Israél de l'espérance
el de 'avenir. La dimension communautaire se trouve donc aussi

Shez Mt

En-oulre, on doit noter que le concept de « disciple» ou de
« suivre » a foujours comme point de référence le Christ historigue
et son mode de vie. Ceci ne revient pas & dire qu'il faut imiter
maintenant les attitudes concrites et contingentes des premiers dis-
ciples. Mais on ne doil pas oublier certains aspects importants de
celles-ci, comme décider de vivre pour lui, &tre prét 2 mourir avec
lui, changer son style de vie méme cxtérieurement, en un mot, par-
tager la destinée terrestre du Christ.

b) Le v. 25 invite & risquer sa vie pour le Christ, ce qui est la
seule maniére de la sauver. Au fond, ¢’est en cela que consiste
I'acte de foi concret : croire qu'on vit quand il semble qu'on perd
tout, croire en 'amour. Tl ne s'agit pas de mépriser la vie ou de
s'en désintéresser, mais d’engager sa vie sur la route de I'amour.

Le v. 26 ne fait pas allusion 4 Popposition dualiste entre ime
et le corps, entre l'esprit et la matitre. Tl marque plutst I'opposi-
tion entre le mode de salut que cherche 'homme et le projet de
Dieu. On n'y verra pas davantage un mépris des richesses comme
telles ou du gain en lui-méme : le monde et les richesses constituent
un mal s'ils nous empéchent de suivre le Christ, s'ils nous aménent
4 considérer le refus du Christ comme un « gain ».

Aprés les trois paroles sur le renoncement vient (v. 27) une décla-
ration de Jésus sur la gloire du Fils de 'homme. Elle a pour but
de faciliter au disciple la compréhension de son destin de souf-
rance, grice & 'évocation du « jugement » et de la « gloire » du
Fils de 'homme (et de son peuple) : une gloire toute « proche ».
Au total, c'est encore le theme de la croix-résurrection, mais pré-
senté différemment. Nous savons déja que tel est le sens de la
transfiguration dont le récit suil immédiatement.

CONCLUSION

a) Notre analyse a mis en lumidre deux perspectives de la péri-
cope : I'une messianique, I'autre ecclésiale.

o Of, W, ']I'Illl..l'..l.‘lﬂ, Das wahre Tirael, Studien zur Theologie dey AMarthiuse
vangeliums, Leipsg, 1952, pp. 14-18.

LA PASSION NECESSAIRE DU DISCIPLE DU CHRIST 25

Jésus n'est pas le Messie que les foules et les disciples cux-memes
attendaient, mais le Fils de 'homme souffrant. La Passion fait
partie du plan de salut : elle est « nécessaire ».

Telle est la partie la plus intime, la plus mystérieuse, la plus
vraie, la plus « nouvelle » de 'ime de Jésus et de sz mission. Mais
I aussi se trouve I'éternel motif de scandale ; ce mystére fut le scan-
dale du monde juif, mais également le sujet d’interrogation de
I'Eglise primitive comme de celle de toujours, C'était déja le pro-
bléme du livre de Job: Israil, aprés I'exil, s'interroge sur le sens
de la « justice» de Dieu. En d'autres termes, que signifie &tre
peuple choisi, peuple de Dieu, objet de son amour 7 Dans la révé-
lation de Jésus, ce qui dans le livre de Job pouvait sembler une
exception (la souffrance du juste) devient la norme: P'amour de
Dieu passe par la croix.

Cette « nécessité » de la Passion du Messie et du peuple messia-
nique uni & loi, n'ést pas évidente de soi. On peut cependant la
pressentir i travers les Ecritures, qui nous font pénétrer dans la
pensée de Dien, car elle a sa logique, méme si on ne peul gaisir
celle-ci que dans la foi. Cette révélation messianique engage la foi
au plus profond d'elle-méme et la met & P'épreuve. L'exemple de
Pierre nous montre qu'on peut confesser la messianité du Christ
el, immédiatement aprés, démentir par son comportement la signi-
fication profonde de cette confession ; on peut croire & la divinité
du Christ, tout en refusant de reconnaitre son visage souffrant. 11
y a li une legon pour I'Eglisc et pour tout croyant.

&) Nous avons plusicurs fois attieé I"attention sur le fait que les
paroles de Jésus s'adressent i I'Eglise. Cette perspective ecclésiale
va cependant plus loin encore,

X. Léon-Dufour * voil en ML 16,18 Ia fin d’une étape : l'annonce
de I'Eglise ; et dans la montée & Jérusalem (16,21) le début d’une
nouvelle phase : la formation de I'Eglise qu'il avait annoncée, Jésus
procéde i cette formation en enseignant aux seuls disciples le mys-
tére de la passion-résurrection.

A ce propos, il est bon de récupérer une perspective historigue
trés éclairante qui se trouve dans tous les évangiles. Notre péricope
se situe & un moment important de Ia vie du Christ ; Jésus, 4 cause
de Pincompréhension des foules et de 'opposition toujours plus
violente des Pharisiens, prend ses distances vis-i-vis de la masse,
concentre son effort sur la formation de ses disciples (le petit « tron-
peau ») el marche sans cesse plus seul vers la croix. Clest un des
traits biographiques — appelé parfois « crise galiléenne » — les plus

26. Erudes d'fvangile, Paris, 1965, pp, 251-252,
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assurés de la vie du Christ : tous les évangiles sont d’accord pour
|'affirmer.

Mais il ne s'agit pas seulement d’un trait biographique, d'un fait
extérieur. Il appartient au plus intime du message et rejoint la partie

al@ﬂfﬂﬂ-,pl-’bft}hde de I'ime de Jésus : c'est en définitive un trait de

sa vie intéricure. Mais comment Jésus a-t-il vécu et interprété ces
circonstances extéricures 7

Jésus comprend que sa route vers Tsragl (et vers le monde) passe
par un « désert », et réclame de lui le dialogue avee un « petit trou-
peau ». Dans I'A.T., pour dire la méme chose. on parlait du « reste »
d'Tsrail.

Les moines de Qumrlin eux-mémes des hommes qui repré-
sentent, en somme, une mentalité assez universelle — avaient com-
pris que le judaisme sétait fermé 4 la fidélité envers Dieu, Aussi,
face & la surdité et & l'opposition du peuple, s'étaient-ils constitués
cn communauté d'élus, de saints, de « séparés ». [ls s’étaient retirés
dans la solitude pour se contempler eux-mémes et pour juger. Jésus,
au contraire, face i I'éloignement des masses et & 'opposition des
aulorités, n'a pas choisi la voie (la plus facile, certes) de 'isolement
sectaire, mals a décidé de « se substiluer aux autres » et de mourir,
lui seul, pour tous.

Isaie avait déji eu l'intuition de cette dimension messianique. On
trouve li le sens le plus exact de I'élection, de I'alliance, du peuple
de Dieu et du serviteur de Dien. Apres la décision du Maitre, étre
avee Jésus — pour les disciples, pour I'Eglise — ne signifie plus étre
avec un Messic qui préche aux foules, mais surtout devenir les
compagnons d'un Messie qui meurt « pour les autres ». Le disciple
et I'Eglise n'ont pas d’autre choix.

Don de so1 a Dieu
et non-conformisme

PAR PIERRE-YVES EMERY
ET DES FRERES DE TA COMMUNAUTE DE TAIZE

Trés naturellement les deux versets de I'Epitre aux Romains nous
fourniront chacun l'un des deux thémes majeurs dominant les lee-
tures de ce dimanche ; le sacrifice, la liberté 4 1'"égard du monde.

1. Le sacrifice

all fallait... »

Quand il annonce sa Passion (Mt 16,21), Jésus n'explique pas
pourquoi il faut que le Fils de I’homme passe par la mort de la
croix, Avee le théme du sacrifice, et sur I'arrigre-fond de la tradition
sacrificielle de 'A.T., I'Epitre aux Hébreux propose un sens spiri-
tuel & ce que Jésus présente comme une nécessité pour lui

Ce sens sacrificiel de la croix et de la résurrection est trés tradi-
tionnel parmi les chrétiens, et il garde toute sa valeur pourva qu'on
redonne & ce terme de « sacrifice » sa vraie et pleine signification.
« Beaucoup se sacrifient qui n'ont pas le courage de se donner »,
disait Bemmanos. Ainsi, dans le langage courant, sacrifice tend main-
tenant 3 s'opposer & don de soi, alors qu'il faut précisément, pour
comprendre ce mot dans I'Eeriture, I'interpréter comme un don.

On a retenu du sacrifice 'animal égorgé, le sang qui coule, la
morl ; ¢t 'on a imaginé un peu sadiquement gue Dieu se plaisait
i cette meort et trouvait de quoi v apaiser sa colére. On a ensuite
faussé le sens-du mot en "entendant comme un écrasement de la
personne, un acte entaché de masochisme, une attitude forcée, sans
joie ni générosité.

Pour sortir de toute cette imagerie non biblique et insupportable
aujourd’hui, la clé ne serait-clle pas de se rappeler que le sang du
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saerifice, pour I'A.T., ne symbolise pas la mort (comme dans notre
sensiblifit¢ d'Européens) mais la vie: la vie qui vient de Dieu et
dont on Jui fait/hommage.

il fallait gue le Christ souffre et meure pour ressusciter, ¢'est
Nquil gstoventt vivre parmi nous le sens originel et éternel d'une vie
d*hemme, qui est échange et communion, don regu de Dieu et don
fait & Dieu — ce que symbolisaient dans I'’A.T. les sacrifices maté-
riels, Mais pourquoi alors le caractére dramatique de ce don, dans
la Passion du Christ ? Parce que I'homme, auquel Jésus-Christ s'est
identifié, est bien loin de se quitter spontanément pour se donner
Dicu. Crispé sur lui-méme, il n’accéde que difficilement et doulou.
reusement 4 cette hiberté, Jésus aussi, tout Fils qu'il élait, a do
apprendre I'obéissance (He 5.8).

C'est done parce que Jésus s'est rendu solidaire d’une humanité
détournée de Dicu que le mouvement normal de sa vie — don de
o1, relour au Pére — a pris par la haine des hommes ce tour tra-
gique de violence, d’horreur et de mort. Parler de sacrifice 4 ce
propos, c'est affirmer que Jésus, d'un injuste procés et d'une lugubre
exécution, a fait I'expression humaine du don de soi 3 son Pére, la
traduction humaine du parfait amour de Dieu pour I'homme et de
I'homme pour Dieu,

@ Offrez vos personnes »

Pour décrire la vie chréticnne en tant que service de Dicu, les
paroles de Jésus dans I'évangile (Mt 16,24s5) situenl cetle vie comme
une participation & la Passion, alors que 'exhortation de I'Apétre
utilise le registre du sacrifice (Rm 12,1). Bien compris, ce théme est
ici encore éclairant. Les paroles de Jésus insistent sur une certaine
violence que doit assumer le disciple qui le suil : se renier, prendre
sa croix, perdre sa vie, Et les paroles de Paul permettent de com-
prendre que cette violence, aussi doulourcuse soit-elle, est celle de
l'amour ; culte agréable i Dieu, sans trace de haine psychique de soi.

Il n'est pas sans importance pour la pastorale que la psychologie
moderne mesure I'épanouissement psychique de 'homme 4 sa capa-
cité d'oblation librement voulue. C'est ce que dit aussi évangile
(v. 25) : se crisper sur son moi, c’est 1'atrophier et le perdre; en
fmr? oblation, ¢'est le trouver en vérité sans méme l'avoir cherché,
Mais il pe reléve pas de la psychologie comme science humaine,
d'ajouter que Jésus-Christ est cette oblativité en perfection : cest
@ ﬂ_muse » de lui (v. 25), A sa suite (v. 24) et dans sa communion
qu’il nous est donné et demandé de devenir nous aussi sacrifice
et oblation.

DON DE SOI A DIEL 29

Mais ce n'est pas seulement 3 1'égard de notre moi, ¢'est aussi
i I'égard d'une certaine maniére de voir le monde ambiant et d'y
vivre, que nous avons b passer d'une crispation captative i une
liberté oblative

2. La liberté a légard du monde

Le don de soi 4 Dicu implique nécessairement un non-confor-
misme face a I'emprise que le monde a sur nous et & la convoilise
qu'il suscite en nous, Cela s'exprime dans les trois lectures de ce
dimanche. Clest au niveau de notre jugement que I'Apdtre nouns
appelle & ce non-conformisme, contre notre risque constant de con-
sidérer le monde matériel comme un en soi, valant par lui-méme,
et celui — non moins constant — de ramener la réalité 4 ce qui
nous tombe sous les sens et de rétréeir la signification des événe-
ments @ ce que nous en comprenons (Rm 12.2).

« Cela ne "arrivera point »

Quant 4 la réaction de Pierre aprés Pannonce de la Passion
(Mt 16,22), elle est typigue d'un conformisme qui est le contraire
du regard et de 'écoute de la foi, le contraire d’on jugement spiri-
tusllement renouveld. Nul besoin de chercher longtemps ce qui cor-
respond pour nous, aujourd’hui, & l'intervention de Pierre : ce qui
scandalise le disciple, ¢’est la contradiction entre le role du Messie
et le cheminement de souffrance et de faiblesse annoncé par Jésus ;
ce qui scandalise les chrétiens, c'est la contradiction entre ce qu'ils
croient du Christ ressuscité et ce qu’ils voient d’un monde oil Dieu
semble absent ou impuissant, Scandale si grand que certains parais-
sent presque envier les incroyants et, de déception, seraient préts
& crier : Dien est mort.

Fascinés par une civilisation qui, plus que toute autre par le
passé, croit tellement A la puissance technique, & la publicité, aux
succes retentissants, aux résultats immédiats, aux explosions quelles
qu'elles soient, les hommes d’aujourd’hui sont tentés de penser que
Dien ne fait yvraiment pas le poids. Ouant aux chrétiens, ils vou-
draient bien que Dieun utilise les mémes méthodes et se plic aux
exigences de I'efficience. Mais ils constatent le contraire : de li sou-
vent une honte secréte d'eux-mémes et de Dieu, un sentiment
d'échec, une agressivité contre sux-mémes et contre 1'Eglise.
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& Ma grice Satcomplit dans la faiblesse »

A da suite do Jésus (pour qui I'intervention de Pierre est « scan-
dale », ﬂcal-d;-(hn_. obstacle mais aussi tentation du diable, v, 23),

$ qd; RYEC E#:we et Paul, il nous faut réapprendre sans fin que la puis-

sance de-Dicu s'accomplit dans la faiblesse (2 Co 12,9) et que Dieu
choisit ce qu'il y a de faible dans le monde pour confondre la
force (1 Co 1,27).

L’action de Dicu s¢ compare A la germination imperceptible
d'une plante, non & P'explosion d’une bombe ; elle éclot la ol on
ne s'y attend pas et d’une maniére qu'on n'a pas prévue. Aussi,
moins d'une atlention renouvelée en nous par I'Esprit, réguliérement
nous passerons & coté de la grice et de ses fruits dans les personnes,
pour ne plus voir que les échecs humains el conclure a la passivité
de Diecu,

Cela rejoint pourtant une expérience humaine, mais que voilent
présentement les fracas de notre civilisation : il faut beaucoup plus
de temps et d'efforis pour construire que pour détruire. Que de
lenteur cachée dans la maturation d'un fruit!| Que de palicnce
nécessaire pour faire croitre une affection fidele, pour établir 1a
paix sur un coin de terre ! Et tout peut étre toujours saccagé cn
quelques instants, La vraic intelligence, le vrai sens critique, con-
sistent donec & étre plus attentif aux cheminements cachés de ce qui
réussit qu'h I'annonce soudaing et lonitruante de ce qui échoue.

Face au mal qui se déchaine, la griice et les fruits que les hommes
lui Iaissent porter ne paraitront jumais faire le poids. Et pourtant
il nous faut adhérer par la foi & ce principe de 'agir de Dieu, qui
choisit régulierement les choses faibles et apparemment insignifiantes
de ¢e monde pour ¥ couler sa grice ¢t y manifester son amour.
Tel est le sens de la croix : victoire inapparente de la mort par la
mort. Tel est le sens de la Résurrection : manifestation encore
cachée de la victoire de la croix. Tel fut le sens de toute la vie de
Jésus-Christ sur la terre. Et le serviteur n'est pas plus grand que
son maitre...

« Tu m'as séduit »

Mous pouvons dés lors affirmer que le chrétien daujourd’hui
rejoint directement Jérémie dans la double épreuve qu'il subit
(20,7-9).

D'une part, en donnant un sens positif au verbe « séduire », le
chrétien s& reconnait dans cet homme qui refuse de se soumetire
passivement, méme a Dieu : il faut que Dieu le vainque et le convain-

NON-CONFORMISME al

que. La foi se veut en recherche, exigeante, consciente de froler par-
fois I'incroyance, comme pour oublier Dieu, comme pour essayer de
voir si on peul se passer de lui. Elle veut éprouver Dieu, non
comme un savoir appris par cour, mais comme un feu intéricur
qui ressaisit la personne humaine malgré la résistance qu'elle lui
oppose. Cette attitude fidre, qui met "accent sur la liberté et la
responsabilité de 'homme devant Dieu, peut n'étre qu'un jeu pour
voiler un refus de s'engager. Mais chez le prophéte et aujourd’hui
chez beaucoup de chréticns parmi les meilleurs, elle est séricuse ;
elle exprime une passion qui traverse leur amour pour Dicu.

Drautre part, le chrétien actuel se reconnaitra d'emblée dans cette
tension gqu'éprouve le prophéte entre Dieu et le monde. On a beau
savoir — et c'est trés imporiant — gu'il n'y a pas de concurrence
de principe entre Dicu et la eréation, pratiquement la tension existe
bel et bien. Hn d’autres temps les chrétiens dénongaient allégre-
ment le monde et sa méchanceté ; aujourd’hui ils dénoncent, sou-
vent avec ardeur, les conformismes d’une religion de chrétienté.
Du coup le monde (ce fameux « monde moderne ») peul apparaitre
comme une donnée de prim':pc qu'aucune réserve ni critique n'ose-
raient se permettre de viser. Clest pourquoi, quand il doit se trou-
ver en désaccord avec la mentalité technicienne de ce temps ou
avec les incroyants, le chréticn d’aujourd’hui ressent la méme géne
que Jérémie. Tl supporte trés mal de paraitre négatif a Pégard du
monde et de sembler prendre ses distances wvis-d-vis de lui ou de
s'en désolidariser tant soit peu.

Double fidélitdé & Dieu et au monde, difficile & vivre concréte-
ment ¢ tentation de choisic 'une ou Pautre, c'est-ii-dire alors un
conformisme religieux ou un conformisme mondain. On se veat
libre et debout face 4 Dicu: qu'on le soit aussi face aux hommes,
et surfout face aux mouvements d'opinion et a foutes les pro-
pagandes.
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L’AGNEAU DE DIEU

‘C’est lui la Pique de notre salut, ¢’est lui qui en tant

d’hommes souffrit tant de maux; c'est lui qui en Abel
fut assassiné, en Isaac enchainé, en Jacob jeté sur une
terre étrangére, en Joseph vendu, en Moise exposé, en
l'agneau immolé, en David traqué, dans les prophetes
méprisé.

C'est lui qui en une Vierge prit chair, sur le bois fut
crucifié, en terre enseveli, d'entre les morts ressuscité,
et au plus haut des cieux élevé.

C'est lui 'agneau sans voix, c'est lui I'agneau égorgé...
C'est [ui qui du troupeaun fut tiré et & la mort mené, le
goir immolé et la nuit inhumé.

MELITON DE SARDES ?

L’ANGOISSE DE L’EXIL

Quelle angoisse étreint le coeur d'un chrétien 7 De se
trouver en exil, de soupirer aprés la patrie,

Si telle est I'angoisse de ton cceur, tu as beau posséder le
bonheur de la terre, tu ne cesses de gémir. Tu peux
amasser tous les biens, voir de tous cbOtés le monde te
sourire : tu ne cesses de gémir, parce que tu sens ton exil.

SAINT AUGUSTIN 2

1. Homélie pascale,
2. Commentaire du Praume 122,

Année B

Premiére lecture ;: Dt 4,1-2.6-8
Deuxieme lecture : Jc 1,17-18.21b-22.27
Evangile : Mc 7,1-8.14-15.21-23
Notes doctrinales
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Valeur inestimable
de la Loi du Seigneur

Dt 4,1-2.6-8

PAR CTAUDE WIENER
Prétre de la Mission de France

Le contexte

Le Deutéronome a cdans toute la Bible un caractire unique. Ses
lois rejoignent celles de U'Exode, du Lévitique et des Nombres,
mais il les donne dans un cadre pgrandiose quoi lui est propre:
Moise, & la fin de sa carridre, s’y adresse au peuple dans une
ambiance chaleureuse d’exhortation et de réflexion religicuse qui
fait du livre une véritable cenvre de théologien. Ce texte a en sans
aucun doute une longue histoire, qui est loin d'étre encore totale-
ment élucidée. Son noyau est, de 'avis général, le « livre de la Loi »
découvert dans le Temple sous Josias cn 622 (cf. 2 R 22), mais ce
flivee lui-méme a sans doute &té composé au sigcle précédent a
partir de traditions parfois trés anciennes venues du Royaume du
nord. Et 1'état définitif du Deutéronome en fait ln premiére partie
d'un vaste ouvrage historico-théologique recouvrant toute la période
de l'exode & l'exil. I'x histoire deutéromomique », achevée proba-
blement pendant 1'exil, qui englobe nos livres actuels de Josué,
des Juges, de Samuel et des Rois,

Dans cette longue élaboration, il est souvent difficile de dater tel
ou tel passage, et le chapitre 4 est spécialement objet de contro-
verse ). Dans la structure actuelle do livee, 11 termine l2 « prémier

1. On consuliern sur ce iexte: J. Rewses, Le Deutéronome, Labar et Fides,
1967 : M. Lowmue, Hire, Irrael - Audegung von Texten aus dem Buch Dy, Pal-
mos-Verlng, 1965 (Le ch, v est consacré A Dt 4) ; G, Vion Ran, Dar finfte Buch
More (AT, Deutsch, 8) Vandenhoeck und Ruprecht, 1964 ; Théologie de [Anclen
Testament, t, T, trad, frangaise, Labor et Fides, 1967 (voir le chapitre sor Ja
Deutéronome, pp, 194-204, of les péférences & nos versets dans la table des textes
bibligues),
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discours de Moise », mais il se distingue de toutes les évocations
historigues qui précédent ot annonce les exhortations des chapitres
suivants (5-11). On y voit alors plutdt un préambule du livre lui-
méme dans son état ancien. Pourtant il s'exprime plusieurs fois
comme si le lecteur avait déjh connaissance de tout le corps des
lois qui actuellement viennent aprés lui (cf. vv. 5.8)% Ce serait
plutdt un « épilogue parénétique » (Von Rad), qu'on aurait ensuite
mis en téte. Bref, il n'est pas possible de donner une date & ce
chapitre, & plusieurs siécles prés, ni de savoir exactement comment
son auteur le situait dans un ensemble plus vaste.

El pourtant, ce texte a une trés grande portée. Tel qu'il est, il
se trouve au carrefour de la pensée du Deutéronome. Peut-Gire
est-ce une réflexion sur 'ensemble, faite par un homme qui avait
parfaitement assimilé tout le reste de l'cuvre. En tout cas, nous
retrouverons dans nos quelgues versets un bon nombre des thémes
majeurs de la pensée deutéronomicnne, en méme temps quiun
remarquable élargissement des horizons jusqu'd une perspective
universelle, qui situe le judaisme en référence avee ['humanité
entiére,

La dynamigue de la Loi et de la terre

« Ei maintenant, Israél, écoute...» (v. 1). L'appel a un caractére
d'urpence qui vise le peuple de Dien comme tel, au long de son
histoire. Déja pour I'auteur du passage — plus encore sans doute
pour le rédacteur défimitif qui nous le livre — I'« aujourd hui »
do texte (v. 8) n'est pas seulement celui des Hébreux du temps de
I'exode. Clest celul d'Tsraél & toute époque ol il se trouve A la
croisée des chemins, revivant I'expérience fondamentale de I'exode.
Cette expéricnce, c'est celle de la vie sauvée par Dieu. Car la mort
guette Israél : c'est I'Egypte qui veut Panéantir; c'est le désert
avec ses dangers multiples, depuis la faim et la soif jusqu'an décou-
ragement qui 6te le courage de marcher ; c’est I'entrée en Canaan,
au bout de la route, avec 'obligation de s'nstaller malgré toutes
les oppositions oo sinon de mourir. Ef, & toutes les étapes, Dieu
donne la vie et fait échapper 4 la mort. Clest tout cela que repré-
sente la possession de la terre promise ; elle est le symbole méme
de la vie enfin. assurée et de la paix, de ce dont Isragl a besoin @
toutes les étapes de son histoire ; « Ainst, vous vivrez, e vous
entrerez en possession de la Terré » (v. 1). Le fait que cette formule

2, Les infications de versets sans autre précision renvoient & notre péricope ;
les références sans indication de livre biblique renvoient an Deutéropome,
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soit- reprise dans les Béatitudes (Mt 5,5) nous en dit la portée, sans
conunune mesyre avec I'événement limité de la conquéle de Canaan.
Mais s'il y/a urgence, comme nous le disions plus haut, cest
gue eette arrivée dans la « vic », cefte « possession de la terre »,
Aot conditionnées par deux éléments, qui sont en fin de compte
“es-&léments constitutifs de 1’Alliance, toujours présente & la pensée
du Deutéronome (cf. 4,23.31): I'un vient de Dieu, et il est stable
par nature ; mais l'autre vient de 'homme et fait sans cesse appel
A =a responsabilité.

L'élément qui vient de Dieu, c’est une élection qui remonte aux
origines, et qu'évoque tout au long du Deutéronome la référence
aux « peres» (cf. v. 1), Si Dieu conduit Tsraél & travers tous les
obstacles vers cette terte qu'il veut lui donner en possession, c'est
qu'il I'a promis & Abraham, Tsaac ¢t Jacob (cf. 1,8: 6,10 7.13:
9,5), et qu'il ne reniera pas cet engagement qui est & la source
méme de l'existence d’Israél.

Mais cette fidélité divine ne peut s¢ manifester normalement sans
un engagement de I'homme, concrétisé par I'obéissance aux « com-
mandements », « décrets », « ordres », communiqués par Moise (cf.
vv. 1.2.6.8). Tl s'agit d'«écouter », de « garder », de « mettre en
pratique » (vv. 1.2.6). Ces mots reviennent sans cesse tout au long
du Deutéronome, car ¢'est sur ce terrain que se joue l'option quo-
tidienne qui manifeste la fidélité a 'Alliance ; ¢'est en répondant A
cet appel que I'homme marche sur le chemin par lequel son Dieu
le conduit & la vie.

Cette indispensable réponse au jour le jour ne va pas sans une
vue d'ensemble de ce que sont ces exigences multiples. Elles (racent
un « chemin », disions-nous; le mot, absent de notre péricope,
revient souvent dans le Deutéronome (cf. par ex. 533; 11,22).
Cela laisse entendre gu’au-deld de la multiplicité des préceptes on
saisit Pexistence d'un ensemble cohérent: ¢’est ce qu'évoque le
Deutéronome quand il parle de « la » Tdra (v. 8), qui est un tout
auquel on ne doit rien enlever ni ajouter (v. 2). On sait que le mot,
au départ, désigne une consultation demandée au prétre par le
croyant (cf. Ag 2,11 ; le mot est traduit dans la BJ par « décision »),
Il prend un tout autre sens dans le Deutéronome (et déja sans
doute dans Osée ; cf. Os 8,12) : plus encore que d'une « Loi » (c'est
la traduction habituelle, cautionnée par toute une tradition depuis
smnt Paul), il s'agit ici de «l'ensemble des dispositions saly-
taires de Yahvé en faveur d’Israiél» (Von Rad), englobant insé-
parablement des événements de salut et des préceptes pour la vie
concréte. Et tout cela est « juste » (v. 8), ce qui signifie que par

cette révélation le Seigneur manifeste sa fidélité & 1'égard de son
peuple,
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On voit la cohérence théologique de cette pensée, dont les élé-
ments se retrouvent tout au long du Deotéronome. La Téra est au
ceeur de T'histoire du salut, dans laguelle tout croyant est impli-
qué ; accepter la Loi, ¢'est s’engager dans lhistoire du salut qui
conduit le peuple de la promesse originelle qui le constitue 4 la
paix définitive sur la terre que Dien lni donne.

La Loi et les paiens

Les thémes préseniés jusqu’ici, qui sont au ceeur de notre texte,
sontl comme le résumé des idées centrales du Deutéronome. En
revanche, le théme de la confrontation avec les autres peuples,
évoqué par les vv. 7-8, cst une note asscz particulizre de cetle
péricope, d’ailleurs en parfaite harmonie avec l'ensemble.

Israél s'est toujours trouvé en face des paiens — que ce soit avec
I'Egypte au temps de 'exode, avee les nations cananéennes lors de
la conquéte, avec les Assyriens et les Chaldéens au moment de la
fin des deux rovaumes, avec bien d'auires encore., Et il ressent le
besoin de s'affirmer devant eux comme une « grande nation »
(vv. 6.7) *. Et comme cela ne peut pas venir de sa puissance ou de
son grand nombre (cf. 7,7), ¢’est au niveau de la culture et de la
foi — d’ailleurs inséparables — qu'il pensera s'imposer. Et ici
encore la Loi est au centre.

Elle est d'abord I'expérience d'une « sagesse ». On sait combien
cec mol est prestigicux dans toul le Moyen Orient de Panliguité.
Il n'y évoque pas tant Védifice intellectuel d'une philosophie que
'organisation équilibrée d'une vie individuelle et collective. La
sagesse, c'est le « savoir-faire » el le « savoir-vivee » par lequel on
se montre capable de surmonter les difficultés, de répondre aux
questions que pose la vie au long des jours, bref de dominer son
existence, de savoir oi 'on va. Pour notre auteur, les « comman-
dements » répondent & cela; on les juge susceptibles de provoguer
I'admiration des étrangers, ce qui, sans doute, ne se congoit que si
on voit ces préceptes dans leur totalité ; aucun en lui-méme n'est
spécialement admirable; ce qui peut frapper, c’est le mode de vie
qu’ils définissent ensemble. On retrouve ici la notion globale de la
T'dra telle que nous P'avons présentée plus haul, Cette idée que la
Loi est une sagesse sera exprimée avec bien plus d'ampleur dans

3. On notem qu'ich, contrairement & Musage de AT, o'est limél gui et
appelé « nation » (goy au singulicr) tandis que les étrangerd sont appelés « peuples »
Camemien au plurfel), On dit babitvellement «le peuple » de Dieu o «les
nations »,
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le Siracide (5i\24: cf. en particulier 24,23). La T'6ra v apparait
comme le signe que la sagesse divine gui domine Munivers a trouvé
en Israél son lieu d'élection parmi les hommes,

. Mais la Lof est encore la réponse A une question religieuse fon-
\.damentade, que I'antiquité a souvent évoquée : celle de la proximité
do-divim. La réalité divine évoque d'abord pour les hommes des
forces mystérieuses et terrifiantes devant lesquelles on se sent
écrasé, saisi de peur. Mais on ressent aussi le besoin détre assisté,
soutenu, compris, par une puissance proche i laquelle on puisse
s'adresser de maniére simple et confiante. Les religions polythéistes
ont eu jci recours & des divinités inféricures, demi-dicux, divinités
familiales, « dieux personnels » attachés & la destinée d’un homme
ou d'une famille.

Avec le monothéisme israélite, il fallait trouver comment le Dieu
unicue, dont on percevait de plus en plus la grandeur universelle,
pouvait aussi se rendre présent 4 'homme au ceeur de son existence
concréte. Dans la religion d'Isragl s'ébauchent plusieurs réponses
cette question, On en trouve une avec le ou les sanctuaires et les
sacrifices, qui sont avant tout des licux et des gestes de rencontre.
Mais notre texte atteste une autre voie, qui semble bien avoir éé
en Israél la voie privilégiée (et o laquelle les destructions succes-
sives du Temple donneront un relief encore plus grand) : c'est la
voie de la Parole. Dicu cst présent 4 'homme parce qu'il lui parle,
d'une fagon qui le concerne personnellement et appelle sa réponse.
Le prophétisme est naturellement un aspect majeur et privilégié de
ce made de rencontre, mais dans I'A.T. il est réservé A quelques-
uns. Au contraire, la Loi, c’est Dieu s'adressant & chaque homme
dans tous les aspects de son existence. Les autres dieux sont de
bois et de pierre, ils sont incapables de répondre (4,28). Le Dieu
d'Isragl, au contraire, est proche et répond aux appels: cela est
vrai aussi bien dans les commandements qui disent & 'homme ce
que Dieu attend de Iui, que dans les événements de salut qui mani-
festent de fagon éclatante que le Seigneur est présent i la vie de
son peuple.

On comprend alors que pour Tsraél la Loi soit objet d'un enthou-
siasme sans cesse renouvelé, et que le plus long des psaumes, la
pricre la plus ample que ce peuple nous ait laissée, soit un éloge
indéfiniment répété de cette Loi:

J'ai vu des limites 4 toote chose parfaite,
Tes commandements sont vraiment infinis (Ps 119,96),

Accueil et mise en pratique
de la Parole

Je 1,17-18.21b-22.27

PAR ROBERT GANTOY
Directeur de « Paroisse et Liturgie »

Le nouveau Lectionnaire donne a 1'épitre de Jacques une place
gu'elle n’avait pas dans I'ancien *. Désormais on en fera une lecture
semi-continue pendant cing dimanches de 'année B (du 22* au
26° dimanche ordinaire). Puisque nous commengons cette lecture
aujourd’hui, et pour situer notre péricope, il n'est pas inutile de
rappeler comment se présente la premiére des épitres dites « catho-
liques », surtout que son mode de composition apparait assez
particulier.

I. CARACTERISTIQUES DE L'EPITRE
DE JACQUES

Malgré son titre, I'épitre de Jacques n’a guére le style épistolaire,
mais plutdt celui d'une catéchése primitive, dont on n'est pas peu
surpris de constater I'actualité®,

1. On ne In trouvail en offet que duns Jes formulaires des 4° et 5* dimanches
aprés Plques (1,17-27), dans deux messes votives et le 20 octobre.

2. On pourm %0 reporicr, pour o commentaire, & J. CHAINE, L'#pitre de saind
Jacques, Paris, 1925, - A. Cuanue, Ler fplires cathollgues, dans La safnte Bille...
L. Prrgr, €. 12, Paris, 1938, - Th. Garca as Oemso, Epintola sancd Jacobd,
Rome, 1934, - Nous ufilicerons en outre jci le commentaire d&f paru dang
Asremblées du Seigneur, 1" série, 47, pp. 1527, ¢t celui de C. Spico (pour Jes
vv. 22 et 27), ilid,, 48, pp. 21-38,
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Une catéchése

Au lieu de développements qui se suivraient d’aprés un ordre logi-
que, clle offpé une série d'instructions pratiques oli abondent les

sformules@i forme de sentences semblables i celles du livre des Pro-
verbes, dont on repiére des réminiscences ou méme des citations
libres 1,

En outre, tout entiére parénétique, elle met en valeur deux thémes
principaux. Le premicr s situe dans les perspectives de la pauvreté
évangélique et du danger des richesses, comme le discours de Jésus
sur la montagne . L'autre insiste sur la nécessité d’une foi qui doit
s'épanouir en ceuvres (1,22-27 : 2,10-26),

A ce propos, I'auteur fait méme une mise au point sur un lon
particuliérement vif et direct (2,14-26). Faut-il voir 12 une prise de
position polémique, sinon contre I'enseignement de Paul 4 ce sujet,
du moins contre les conséquences que certains tiraient de sa doc-
trine ? Pas nécessairement, bien que les points de vue de T'un et
de I'autre soient antithétiques, et que Jacques en appelle 4 I'exemple
d’Abraham d'une maniére nettement différente de celle de Paul®,
En effet, cette question des relations entre la foi et les couvres, inévi-
table en milicu judéo-chrétien, a dii se poser bien souvent. Rien
d'invraisemblable donc & ce que Jacques et Paul aient eu 4 I'envi-
sager dans leur prédication et leur catéchése. Leurs points de wue,
au total, ne s'avérent pas inconciliables, mais complémentaires.

Enfin, les sentences, si nombreuses dans cette épitre, se succédent
souvent sans lien logique, relites entre elles par unc simple asso-
nance verbale, On dirait, en bien des endroits, une série de Jogia
retenus par procédé mnémotechnique.

Une catéchése primitive

L épitre de Jacques cst un des écrits les plus anciens du N.T..
sinon le plus archaique, adressé aux communautés chrétiennes du
Nord de la Galilée. Celles-ci étaient constituées de Juifs convertis,
& I'époque judéo-chrétiennc de I'Eglise, et avant que Paul entre-

3 Je 1i9: Proi1,12 et 2000, ete. — Jo 3,2: Pr 10,19 ot 12,3 — Jo 35
Pr 16,27, — Je 3,10 : Pr 1B21, etc. — Valr 1. Chatke, op. dt., pp. XEVIIELT et
LXIT-LXIV,

4. Mt 5,311: Je 1,9:11; 1,27—2.9; 4,13—5.6: oto. Lépitre de Jacques compta
108 versets, Les rapprochements avee l'enscignement do Jésus peuvent éire repérés
dans 46, Or, dans 223 cos, ¢'est avee ke discows sur Ja montagne qu'on dolt falre
le mpprochement.

3. Je 214-25; Rm 3;20-31 ;: Go 2.16: 3,2.511: Ph 39
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prenne ses vovages apostoliques. Nulle trace des controverses et des
problémes suscités par la conversion en masse des Genltils, qui met-
tait en cause la continuité nationale entre judaisme et foi au Christ.

Par ailleurs, cette épitre, si nettement axée sur les valeurs morales,
ne se préoccupe nullement des dangers que le paganisme pouvait
faire courir 4 de nouveaux convertis. Rien qui ressemble aux soucis
de Paul qui, Iui, ne cesse de metire ses fidéles en garde contre des
retours plus on moins conscients a leur vie passée. 5i les destina-
taires de I'épitre de Jacques sont restés purs de toute contamination
paienne grice & leur judaisme, cette attitnde s’explique.

La doctrine de I'épitre témoigne, & son lour, d’une date trés an-
vienne. Comme les synoptiques dans leur fonds le plus primitif, elle
se situe dans le cadre de I'AT. et en continuité avec lui, jusque dans
I'expression de la nouveauté du message chréticn. Le monothéisme
juif en est le fondement (2,19), le décalogue, la charte fondamentale
connue de tous (2,8), Quil s’agisse de faire comprendre gue la
foi sans les ceuvres est stérile (2,20-25), ou d'exhorter 4 la patience
dans les épreuves (5,10-12), 'auteur n'en appelle qu'h des exemples
tirés de I'A.T. Traitant plus tard des mémes sujets et recourant
aux mémes exemples, Paul (Ga 3; 56: Rm 4,1-27) et 'auteur de
P'épitre aux Hébreux (He 11,1—12.3) se placeront dans d’autres
perspectives. Leur référence plus explicite au Christ ne s'explique
pas seulement par le fait que leurs correspondants sont d’une origine
plus diversifiée que ceux de Jacques. Elle dénote surtout un stade
plus évolué de la doctrine chrétienne,

Ce n'est pas & dire que les fidéles auxquels Jacques sadressait
ignoraient « I'Evangile » du Christ. 11 leur avait éé annoncé, certes,
mais sous sa forme la plus archaique, comme dans le discours sur
la montagne, et non sous la forme plus élaborée que représente la
rédaction actuelle des synoptiques, et encore moins selon la manidre
théologique de Jean.

Enfin, si 'on peut retrouver en Jo des éléments de christologie
(1,1; 2.1.7; 5,15) et des témoignages sur "organisation des commu-
nautés chrétiennes (3,1 5.14-16), 'assembléc est encore nommée
€ Synagopue », et non « église », comme elle I'a été trés tot aprés.

Une catéchése actuelle

Les chrétiens auxquels Jacques s'adresse étaient gandés de toute
contamination avee le paganisme par I'intransigeance et l'assurance
de leur foi monothéiste. 1l n'en va pas de méme pour nous qui,
dans un monde profondément paganisé, avons tant de diflicultés
rester purs de toute influence paganisante dans nos maniéres de
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juger et nos réactions spontanées. Pourtant, cette épitre ancienne
ne- nous parait/ pas étrangére ¢f lointaine.

Ees conditipns de vie de ses destinataires ressemblent étrange-
~ment 4 cellgs de la grande majorité des chrétiens d'aujourd’hui :
Ngens poitrlesquels la vie est dure, avare des facilitdés que donne

Paisance matérielle (2,5-8). Dans leur désir légitime de bien-étre,

il étaient tentés d’envier et de jalouser les riches, tout en les criti-

quant violemment. La maniére de parler de "auteur évoque parfois

un climat social de crise el, pourrions-nous dire, de lutte des classes

(4,1-9), que nous connaissons bicn,

8i les riches n'étaient pas trés nombreux dans cette communauté,
ils paraissent avoir eu une attitude peu évangélique, Jacques la dé-
nonce en des termes qui restent d'actualité i 'égard des possédants
qui portent un contre-témoignage choquant (4,1-9). Il fait méme
allusion a ce qu'en reproche si souvent, de nos jours, & I'Eglise et
aux gens d'Eglise: la flatterie des riches, jusque dans les hon-
neurs qu'on leur réserve dans le culte (2,1-4).

Méme note d’actualité, si 'on passe au climal religivux de la com-
munaulé et 4 ses difficultés, Les termes quemploie I'Apdtre (2,14-17)
pourraient servir aux prédicateurs de notre temps, lorsgu'ils dénon-
cent, chez certains fidales, la « bonne conscience» qui les installe
dans une fausse sécurité, I'hypocrisie qui les fait se dire chrétiens
alors qu'ils ne vivent pas concrdétement leur foi, la fausse dévotion
qui ne se traduit pas dans les actes, ln coniradiction entre leurs
paroles et ln charité, les jalousies et les divisions, la congciliation
impossible entre Dieu et le monde,

Vraiment, I'épitre de Jacques se situe dans des perspectives trds
proches de celle des communautés chrétiennes d'aujourd’hui, lors-
gu'elles se rassemblent le dimanche pour célébrer 'eucharistic.

ll. ENSEIGNEMENTS DE NOTRE TEXTE

Aprés une bréve adresse de salutation (1,1), Jacgues explique
aux fidéles quel doit &tre leur comportement au milieu des diflicultés
et des épreuves de la vie (1,2-12). Les nouveaux convertis du ju-
daisme avaient sans doute pensé que le Messie leur apporterait la
fin de toute souffrance. Faisant 'expérience du contraire, les voila
déconcertés. Jacques rectifie leurs perspectives et met les choses an
point. C'est la foi et la vraie sagesse qu’ils doivent demander 4 Dieu
(1,6). Tls comprendront alors qu'il faut se réjouir « d'étre en butte
il toutes sortes d’épreuves » (1,2.12). Les pauvres sont appelés par
Dieu & vivre I'esprit des Béatitudes (Le 1,52 : Mt 5.3), et leur condi-
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tion modeste est finalement é&levée (1,9). Quant aux fréres plus
fortunés, ce n'est pas dans leurs biens périssables qu'ils trouveront
un authentique motil de joie, mais dans leur propre faiblesse
(1,10-11). Les uns et les autres trouveront leur récompense dans le
Seipneur qui les aime, s'ils savent supporter I'épreuve (1,12).

Puis vient une instruction sur la tentation (1,13-18). Certains, en
eifet, succombant sous le poids de leurs épreuves, s'en étaient excusés
en disant : ¢ C'est par Dieu que je suis tenté, comment pourrais-je
résister 7 » Non, répond Jacques, Dieu ne tente personne (1,13).
« Chacun est tenté par sa propre convoitise » (1,14), La convoitise,
en nous leurrant, nous entraine au péché, lequel, & son tour, engendre
la mort {1.15),

Le don qui vient d’en-haut (v. 17)

sorti du contexte qu'on vient de décrire, le v. 17 n'en constitue
pas moins une heureuse introduction & notre texte liturgique.

Les mots ddsis et ddréma (dons, présents) ne se trouvent gue
deux fois chacun dans le N.-T. (Ph 4,15 ¢t Rm 5,16). Ils marquoent
sans doute une gradation dans la pénérosité. En tout cas, ce don,
c'est la Hédemption conférée « par la grice d'un seul homme, Jésus
Christ » (Rm 5,15): elle rend tous les hommes justes et les fait
participants de la vie éternelle, dont le péché d'un seul les avait
€cartés (Rm 5,12.16.18.21). D'emblée, nous sommes placés devant
le rappel du mystére dont chaque dimanche est la célébration. Cette
interprétation est confirmée par le fait que le don n'est pas autre-
ment spéciné, pas plus que le péché congu par In convoitise ¢t qui,
« parvenu & son terme, enfante Ta mort » (1,15).

On a remargué que la premidre ligne de ce v. 17 constituait un
hexameétre grec. Cadence fortuite ou réminiscence d’un proverbe
dont les premicrs mots seraient utilisés ici ? Peu importe, mais cetle
formule frappée et bien rythmée contribue encore 2 donner au v. 17
une allure de sentence tout & fait dans le style de I'épitre.

Tout don parfait vient d'en-haut, L'expression, fréquente chez
Jean (In 3,3.13.27.31 ; 8,23 ; 19,11), indique I'origine divine du don
(ef. Jc 3,15.17) : une grice, au sens fort du terme. Ce rappel du
caractére gratuit de la vocation chrétienne est indissociable de la
prédication du mystére dés I'origine (Ac 15,7-12).

Le don est attribué au Pére, créateur des étoiles. Paul emploiera
le mot « Pére » pour « Créateur » lorsqu'il parlera de Dien (2 Co
1,3; Ep 1,17). Jean, par analogie, appellera le diable «pére du
mensonge » (In §.44).
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En désignant Dieu comme créateur des astres, Jacques est dans la
ligne de 'AT) qui invoque Dieu Sabaot, appellation familitre aux
Judéo-chrétieps. Dans une bénédiction qui suit la prigre du Shema,

\ ~on it : &« Bédi soit le Seigneur notre Dicu qui a formé les astres ».

B4/ now® sommes accoutumés i la formule : « Notre Pére qui es
aux-cicux », Toutefois le sens allégorique n'est pas excly, i cause
de la suite (v. 18), ol on lit que le Pére des lumitres nous a enfantés
dans la wérité. Plus loin encore (1,21.27), le sens de lumiére sera
élendu 4 toute splendeur morale : tout ce qui est bon et parfait.

Cependant, le v. 17 s'achdve sur une image, sugeérée 4 Jacques
par 'emploi du mot « étoiles ». Malgré les difficultés dlinterpré-
tation *, le sens général reste clair. Dieu n'est pas comme les astres,
soumis aux lois de leurs propres révolutions. 11 ne connait pas de
déelin. Tl n'y a pas de moment ob il cesse de nous donner sa grice
Rien ne peut faire changer Dieu, toujours égal & lui-méme ; le don
qu'il nous fait est incessant. Ici encora pointe I'influence de I'ALT.
qui oppose souvent immutabilité de Dicu aux changements des
astres (51 27,11).

Engendrés par la Parole (v. 18)

Aprés avoir insisté une fois encore sur le caractére purement gra-
tuit du don que Dieu nous a fait lihrement®, Jacques précise en
quoi il consiste et son effet. 11 se place d’abord délibérément au
plan de Dieu, sans porter son attention sur les dispositions
humaines requises ; ce qui ne saurait justifier, du reste, la négation
de la liberté humaine comme on I'a fait parfois. Les vv. 19-21 mon-
treront bien gue ce don engage la responsabilité des hommes.

Dieu nous a donné la vie dans P'ordre surnaturel, L'imape était
déji dans I'A.T.*. Alors, c’était surtout lc Peuple considéré collec-
tivement qu'on appelait « fils de Dieu ». Ce sens demeure & travers
le N'T., dans la mesure justement ol 1'Eglise est le nouvel Isradl ",
Tou{cfc:-is. continuant I"évolution amorcés par les Prophétes, le N.T.
applique I'idée de génération divine 4 chaque chrétien. Les texies
sont nombreux (par exemple 1 P 1,3; Jn 1,12-13; 3,3-10; Ga 4,19 ;
Tt 3,5). De Jucques a4 Paul et Jean, il n'y a pas solution de conti-
nuité : I'un amorce l'idée que les autres développeront. 11 suffit,

6. En deux lignes il ¥ a trois hapax : deux par mpport au N.T, le troisitme
par rapport & In Bible. Cf. J. Cuarsg; op. cif., pp. 25-26,

7. La traduction du Lecifonnaire omet col adverbe.

B Par excmple Dt 326,18 of. Is 63,16 S 33,14 ; S¢ 216

9 Rm 9,624; 11,58.162; 2 Co 3,18 ; On 312628 : Ep 211-23; 3,102,
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pour s'en convaincre de comparer notre texte avec 1 Jn 3,1-2;
5,13.18 et surtout Jn 10,35 : « La Loi appelle done des dieux ceux i
qui s'adressait la parole de Dieu ».

Car Jacques auvssi attribue cette pénération divine & la Parole de
vérité (cf. 1 P 1,23), Duns I'A.T., 1a Parole de vérité est I'enseigne-
ment de la Loi (Ps 11943). Et l'on sait toute la richesse de cetle
notion, Dans le N.T., la Parole de vérité est 1a révélation chrébenne
(Ep 1,13; Col 1,5; 2 Tm 2,15), le Christ lui-méme (Jn 1,14.17 ;
8,45). Iei, sans article, le sens est moins précis. Il ne fait pourtant
pas de doute qu’il s"agit bien de la révélation chrétienne dont Dieu
a pris initiative, et recue par les fidéles comme norme de vie selon
Dieu (1,19-25; 5725). Toutefois, le contexte immédiat et celui de
AT, triés proche de la pensée de Jacques, suggdrent surtout 'idée
d'efficacité de cette parole (Gn 1,8 ; Ps 33,9 ; Is 55,10-11 ; Ps 107,20),
sur laquelle insistera encore le v. 21.

Elle fait de nous lex premiers appelés de sa créarion. L'expression
en guelgue sorte — omise par le Lectionnaire — indique que Jacques
parle par analogie. Comment faire autrement sur de tels sujets'?
Les chrétiens auxquels il s'adresse ont été en effet parmi les pre-
miers & bénéficier de la Parole de vérité : ils sont ainsi comme les
prémices de toute la création (Sg 13,5: 5i 3620: 1 Tm 44 ; Ap §,
13;89; ¢t 1 Co1615; Jr23; Rm 32; 11,13).

Cependant, ici encore, le contexte de la pensée de Jacques, impré-
gnée par I'AT., peut donner & ce terme de prémices, une autre pro-
fondeur. L’idée est liée, dans I'A.T., 4 celle de culte et do consé-
cration au Seigneur, En Iui offrant les prémices de ses réeoltes et
de ses troupeaux, Isragl reconnaissait le souverain domaine de Dieu
sur toutes choses et en méme temps lui consacrait ses biens (Ex 22,
29.30 ; Dt 184). Les Judéo-chrétiens qui ont ern les premiers ont
été les prémices par rapport aux autres croyants, de méme que
nous, qui croyons déji, nous le sommes a notre tour par rapport i
ceux qui croiront aprés nous. Mais ne peat-on ajouler gque par les
croyants qui adhérent 4 la Parole de vie, le genre humain tout
entier est, en quelque sorte, offert et consacré & Dieu ?

Efficacité de la Parole
et dispositions de I'homme (v. 21b)

A Dinitiative de Dicu, qui donne naissance par la Parole de vie,
I'homme doit correspondre. Jacques donne ensuite trois consignes
précises : savoir écouter et se taire (v. 194) ; éviter la colére et reje-
ter toute souillure et méchanceté (vv. 19b-21a) ; aceueillir 1a Parole
avec docilité (v. 21 b). Le découpage du Lectionnaire n'a rardé que
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la woisizme, avec I'insistance sur le fait que la Parole porte en elle-
méme le pouyoir de sauver,

Accueillir fa Parole, recevoir la Parole sont des expressions clas-
siques dans/la Bible (Jr 9,19 Pr 2,1 7 Ac 241; 17,11: | Th 1,6 ;

NS 13). b p€ s'agit pas ici, c'est clair, de I'accueillic pour la premidre

~fois mais de la micux comprendre pour la mieux vivre (Mt 13,3-23).
Cette Parole, c'est la Parole de vérité (v. 18), que plus loin Jacques
appellera Loi (v. 25) comme le faisait le Deutéronome (Dt 2,8 : 30,
11-14),

Il faut Paccueillic humblement ou docilement. Lauteur insistera
sur cette docilité qui ne devail pas étre trés naturelle & 585 corres-
pondants (3,13-14),

La Parole est semée ou mieux encore plantée dans le cweur des
fidéles : traduction difficile, le mot grec emphuton ne se trouvant
pas ailleurs dans le NI, En outre, il parait assez paradoxal, voire
méme incohérent, de dire: «accueillez la Parole », alors gu’on
ajoute : « clle est plantée en vous ».

Une premiére manidre de réduire le paradoxe consisterait & faire
remarquer que si les fidéles ont effectivement déji recu 1a Parole en
croyant, ils doivent y consentir quotidiennement, I'accueillir chaque
jour en y conformant leur vie concréte : ce qui est exact (Jn1l7;
2.4).

Cependant, si I'on rapproche cette image des mots qui suivent,
non seulement Pincohérence disparait, mais elle prend tout son
sens. Car, dit Jacques, la Parole, semée en vous, est capable de vous
sauver,

Dans I'A.T., la Parole, comme le Nom, la Gloire, Ia Présence
(Shekind), les Cieux, sont autant de manidres de désigner, sans le
nommer directement, Dieu qui se manifeste et agit. La Parole est
donc la concrétisation de la présence et de action divine opérant
le salut des hommes ™, Ce contexte était trop familier aux Juifs
pour qu'il ne fit pas présent i la pensée de Jacques. Du reste, on
retrouve cette maniére de voir dans le N.T. %, 1l faut done rappro-
cher Je 1,21 des paraboles du semeur (Mt 13,3-23), du grain de
séneveé (Mt 13,31-32), du levain (Mt 13,33), du grain gui pousse tout
seul (M 4,26-29) ot des textes oi il est dit que la Parole de Dieu
croit et se mutiplie (Ac 6,7 ; 12,24 ; 19,20). Enfin, on remarquera que
Paul, faisant ses adieux aux anciens d’Ephése, les confie « & Dieu
et & la Parole de sa griice » (Ac 20,32). Or, on trouve, dans ce texte,
le méme paradoxe que dans Je 1,21, puisque I'Apdtre des Gentils

10, Yair J. Durowr, Le discours de Mifet, Textament partoral de sing Paul
{Acter 20,18-36), Lectio divina, Paris, 1962, pp. 235-284.

||.:~t:2’fi I Th 1,8; 2 Th 301; Ph 216: 1 Co 14,36: Col 3,16: 4.3- Ty 134
1 P 1,23,
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vient de dire aux mémes anciens que la mission de apdtre est de
& rendre témoignage & I'Evangile de la grice de Dicus (Ac 20,24).

Le sens de notre v. 21 devient alors clair, et on comprend gu'il
n'y a avcune incohérence, au contraire, a dire ; « Accueillez la Parole
semée en vous ».

La Parole de Dicu est comme une semence, Elle a en elle-méme
son efficacité. Les apOtres et les prédicateurs sont ses serviteurs : ils
Pannoncent (Le 1,23 Ae 624 2 Co 4,1-2; Col 1,25). Elle est mise
au eceur de "homme par Dien qui donne la foi (Jo 1,17-19). Réalité
vivanie et opérante, c'est elle qui pénétre dans Iime (He 4,12;
1 Th 2,13), et, par sa propre puissance, 5'y développe et grandit :
chez ceux qui P'accueillent, elle produit ainsi le salut dont elle est
porteusa 1%,

Pour quelle produise ses fruits, 'homme doit certes se mettre
dans de bonnes dispositions. Jacques I'a rappelé (vv, 19-21). 1l dira
bientdt qu'il faut la mettre en pratique (v. 22). Mais, aussi néces-
saires qu'elles soient, ces dispositions ne sont que des conditions.

Mettre la Parole en pratique (vv. 22.27)

Cet accueil humble de la Parole, ne peut rester tout platonique ou
se réduire & une adhésion intellectuelle. Ne vous contentez pas de
Pécouter : ce serait vous faire illusion. Mettez la Parole en applica-
tion (v. 22). Les vv, 23-27 insisteront de maniére trés concréte sur
ce devoir (comme aussi les chapitres 2 et 3) qui s"imposait 4 la pen-
sée de Jucques dés qu'il commengait & parler de la Parole (vv. 19-
21a). Le Lectionnaire n'a retenu que la fin de ce développement,
L’intérét de ce découpage se trouve dans la formulation tout & fait
pénérale du v, 27,

Que faut-il entendre par le terme « religion » (threskéia) 7 Le mot
signifie habituellement « I'observance des riles ou des pratiques reli-
gieuses, mais normalement inspirée par la piélté intéricure » **, Con-
trairement & ce qu'évoque d'ordinaire pour nous le terme « pra-
tique », il ne s'agit pas tant de la fidélité au culte, mais plutdt des
actes de vertu, ce qui correspond au culte en esprit et vérité (Jn 4,
23.24),

D'une certaine maniére, énumérer les prescriptions auxquelles il
convient de se conformer s'avére impossible. A diverses reprises,
Jacques dénoncera I'illusion de ceux qui, multipliant les actes de
dévotion, vivent une religion vaine, inefficace, mensongire, du fait

12 Ac 1326; Rm 1,16; 1 Co 1,18; 152 Ep 1,13; | Th 2163 2 Tm 315:
of. Dt 32,47 Ps 33,6.9; 107,20; 147,151 Sg 9.1: 16,2 ; Is S510-11 ; Jr 23,29
13, C. Spico, art. dr., p. 33
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qu'ils néglizent un seul point, jugé par eux de moindre importance
(1,265 2.10.14),

H-n'y a qu'une possibilité d'exprimer et de juger la vraie reli-
gion ¢ par référence A I'unigue commandement de la loi nouvelle, la

_Smiséricorde, concrétisée ici par la charité a I'égard de la « catéporie-
“type.-traditionnelle et comme symbolique des malheureux » 4.

Toutefois, qu'on ne se méprenne pas. 11 ne s’agit pas d'une sorte
de « super-prescription » qui englobe ou implique toutes les autres.
Il s’agit bien plutét de se conformer, dans le détail et le concret
de sa vie, i la manidre d’agir de Dieu, Venir en aide aux pauvres,
c'est traduire dans la pratique sa foi en Dieu qui fait grice et qui,
dans les Béafitudes, nous a révélé son dessein de salut, sa propre
miséricorde pour que nous I'imitions 15,

Mais cette charité qui engage dans le monde doit s'accompagner
de la pureté qui fait se garder du monde en tant que souillé et
ennemi de Dieu (Je 4,4). Ici encore, on doit se reporter i Dieu, en
qui sainteté et amour ne font qu'un, qui est venu dans le monde
pour sauver et purifier les hommes.

CONCLUSION

Il ne saurait étre question de présenter, comme en une synthése,
I'enseignement de cette péricope. Ces versets ne sont pas en effet
le développement, méme rapide, d'une seule idée. Ils ne se réduisent
pourtant pas non plus & de simples sentences juxtaposées. On peut
toutefois en dégager deux idées-forces, comme deux thémes ou
deux pistes pour la catéchése.

a) Tout d'abord, la gratuité absolue de la grace par laquelle Dicu
nous a engendrés 4 la vie surnaturelle, et le caractire irréversible
de ce don (vv. 17-18.21).

En développant ce théme dans les perspectives de I'épitre, on
msistera sur le rdle primordial de la Parole dans cette cuvre de
régénération ; & lorigine dc toutes choses (v. 17: Gn 1; Ps 147,

14, C. Spreq, arf, o, p. 35 qui cite en note T3t 27,19 ; Ps 68,6; 1469 ; Th 31,17 «
81 4,10 3511-18, ot renvoic & C, vax Lertwns, Le développermient du seny soclal
en farail avani ['ére chrérienne, Assen, 1955, pp. 2628 ¢ 1.L. D'Anacos, I faur
soutenlr les faibles, dans Sciences ecclésiariiguer (Montréal), 1955, pp. 520 ;
PO, Duneen, ... Quae vidue suni, dans Angelicim, 1958, pp. 121-138.

15, Cest ce qui rewort chirement de étude de J. Duvont, Les Réatifudes,

tome 11, La Ronne nouvelle (Etndes bibliques), Paris, 1969, Voir en particulier lex
conclusions des chap, 1, m et 1.
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15-18), attribut du vrai Dieu (v. 17; Is 41,21 : 439 45,20-25:
46,7), loi qui s'impose a4 I'homme (vv. 23.25; Dt 18,19) dont le
devoir est essentiellement de la recevoir avec docilité (v. 21).

La christologie est peu développée en Je. Mais les rapprochements
avec les synoptiques et la catéchése primitive sont si nombreux
qu'on peul légitimement passer i I'idée que cette loi qui s'impose
(Dt 4,1 8,1-3; 30,15-20), c'est désormais le message du Christ (Ac 5,
20; 1 P 1,22-25; He 3,7-11; 4,12-15).

Enfin, on fera remarquer qu'en accueillant cette Parole, nous
sommes devenus les prémices de la création, au double sens que
nous avons expliqué (v. 18).

b) Le deuxigme théme fourni par notre épitre, et qui peut servir
de point d’appui A une catéchise plus développée, est la nécessité
de faire fructifier la Parole par une vie sainte, au niveau des réalités
quotidiennes et dans les relations humaines. Les vv. 21-22 seront
alors commentés par Jc 2,14-25, dans les perspectives de 1a parabole
du semeur (Mt 13,3-23), Mais on n'oubliera pas I'enseignement du
v. 21 sur ['efficacité de la Parole,

Le v. 27 permettra d’amorcer un développement sur la nécessité
de V'orthopraxie sans laquelle Vorthodoxie est vaine illusion,




Pur et impur :
précepte humain
et commandement divin

Mc 7,1-8.14-15.21-23
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Professeur a I'Université de Freiburg

Pour I'évangile de ce dimanche on a extrait de la composition
beaucoup plus étendue de Mc 7,1-23 les wv. 1-8.14-15.21-23, Ce
choix a donné au texte de Marc, dont la rédaction avait d’ailleurs
déjd connu une assez longue histoire, une « rédaction » nouvelle
(qui en modifie sensiblement I'aspect). Si nous ne voulons pas don-
ner une interprélation trop risquée du nouveau texte ainsi obtenu,
il nous faut tenir compte dans une certaine mesure des versets qui
ont &té laissés de cOté. La nouvelle rédaction nous permet d'ailleurs
aussi une interprétation nouvelle et plus libre.

A I'intérieur de I'évangile de Marc, la grande composition de
7.1-23 occupe une place particulidrement importante : ce deuxiéme
ensemble de discours de Jésus a éé mis par évangéliste aussitot
avant la description de I'activité de Jésus en terre paicnne. L'évan-
géliste attribue manifestement & ce texte, qui lui a été transmis et
quil a remanié, le caractére d'une proclamation de principe dont les
requétes seront ensuite appliquées par Jésus dans son action. Jésus
a supprimé la distinction de « pur et impur ». Il n'y a pas de bar-
rieres voulues par Dieu entre les hommes, Il n'y a que celles qui
ont i€ dressées par les hommes (en méconnaissance de la volonté
de Dieu) et qu'il faut maintenant abatire, renverser, puisque le
Royaume de Dieu est tout proche (Me 1,15).

La discussion de Jésus avec les Pharisicns et les scribes, défen-
seurs de In « tradition des anciens » et de la Loi de Moise, se place
sous le signe du mouvement de rassemblement inauguré par Jésus
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et dans lequel sont abolics les limites de séparation entre justes et
pécheurs (Me 2,15-17), purs et impurs, et par conséquent (au début
de la mission chrétienne), entre Juifs et paiens. L’histoire passion-
nante du rassemblement — commencé par Jésus — de tous les
hommes au nom du Royaume de Dicu, se refléte encore dans I'unité
textuelle Mc 7,1-23, composée de différents éléments de tradition,
Ceux-ci ont été recueillis au cours de ses stades historiques succes-
sifs, jusqu’a la situation ecclésiale de I'évangéliste Marc lui-méme,
qui €crit vers 70 aprés Jésus Christ pour une communauté A prédo-
minance pagano-chrétienne.

I. LA QUESTION DU PUR ET DE L'IMPUR

I. La parole de Jésus

A I'état le plus ancien de la tradition du textc appartient incon-
testablement le masehal de pureté de Jésus (maintenant énoncé
sous forme de dialogue) du v. 15. L'attribution de cette parole a
Jésus n'est pas conlestée, méme par les critiques les plus sévéres
de la tradition synoptique. Si I'on retire du texte quelques amplifica-
tions sans doute plus tardives, on obtient une sentence qui se laisse
facilement retraduire en araméen et qui posséde des caractéres essen-
ticls au golt stylistique du judaisme ancien, tels que le parallélisme
antithétique, les assonances avec jeux de mots et un rythme bien
marqueé :

Il o'est rien d'extérieur & 'homme qui puisse le rendre impur,
muis ce qui sort de I'homme, voilk ce qui rend Momme impur.

a) Ses éléments

On peut entendre la deuxiéme moitié de la sentence, comme le
fait sans aucune géne et avec réalisme Mc 7,19b, des excréments,
suivant le sens de la Tora (cf. Dt 23,13-15) ; mais la premiére moitié
de la sentence contredit la Tora, qui connait parfaitement des choses
« impures » et qui, par conséquent, « rendent impur » (cf, Ly 11-15).
Ces deux relations différentes avec la Tora font déji saisir la dua-
lité de sens de la sentence, ambiguité griice i laquelle elle fait choc,

Le adehors» et le « dedans » de I'homme sont des termes qui
e se rapportent pas seulement aux aliments introduits de ['exté-
tieur & I'intérieur, mais qui signalent deux niveaux anthropologiques
différents : celui de la périphéric et celui du centre (non dans un

e —
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sens dichotomique !), le centre de la personne et la « marge» de
I'homme. Clest) au centre de la personne, en langage biblique au
& caar , que fe rapporte la sentence, comme cela est souligné aussi
bien dans son interprétation (v. 21) que dans le contexte pénéral
¥ 6), Péjdans la premiere partic de la sentence : « 1l n'est rien
“dextérienr 4 homme qui puisse le rendre impur », c'est du ceeur,
du centre de 'homme, qu'il s"agit (acitement. 11 ne peut pas étre
rendu impur du dehors, par exemple par des aliments « impurs ».
Celte constatation de la premidre moitié du maschal souléve la
question & laquelle répond la seconde moitié, lourdement chargée,
de ln sentence : d’oll pése réellement sur Ihomme la menace de
I'impureté ?

b) Sa portée

La question du « pur » et de '« impur » qui jouait un grand rdle
dans les rapporis des Juifs entre cux et dans leur séparation d'avee
les « nations », nc peut pas étre écartée a priori par la distinction
qui nous est si familiére entre la sphére cultuelle et In sphére morale.
L'idée d’impureté ne résulte pas seulement d’une appréciation super-
ficielle et d’un développement ultérieur de la Tora, mais elle exprime
une expérience existenticlle de la mort transmise par Pantiguité et
constamment renouvelée, Le domaine du « pur » est essentiellement
le domaine de la vie (le culle le représenie aussi d'une facon parti-
culigre ), le domaine de 'z impur » est celui de la mort (représentée
aussi, inversement, par les cultes étrangers !).

Les prescriptions de pureté de la Tora, qui s'appliquaient surtout
aux prétres dans 'exercice de leur ministére, ont d’ailleurs été com-
prises de manigre légaliste et étendues par la piété pharisienne, mais
'idée d'impureté en elle-méme n’était nullement considérée pour
autant comme shsurde dans le judaisme (comme elle 1'était peut-
étre pour des paiens hellénistiques), La parole de Jésus conservée
par la tradition (v. 15) n'est donc pas — comme cependant la tradi-
tion I'e certainement aussi comprise de bonne heure — une objection
rationnelle ou rationaliste contre (quelque chose d’aussi sot que)
I'idée dimpureté, Le changement d'opinion que Jésus cherche &
provoquer par son maschal chez ses auditeurs est plus révolution-
naire, parce qu'il se situe sur le plan des idées courantes. Jésus ne
fait pas de déclaration, il ne prend pas parti pour le dedans contre
le dehors (le coeur est traité comme le siege du mal 1) et il ne s’op-
pose pas de front 4 la loi de FAT.

Par sa parole souveraine Jésus invite I'homme & sortir de sa situa-
tion mauvaise en voe de la conversion, non pour des efforts intel-
lectuels. L'« énigme » de Jésus &tait assez facile & comprendre :
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elle ne réclamait pas une grande intelligence, mais une conversion
radicale : « La démarche n'est pas considérable, mais elle est lourde
de conséquences. Jésus soutient que la puissance mortelle du mal
— "Pimpureté’ — accable I’homme, et il montre d'on part sa menace.
Elle n'atteint pas I'homme du dehors par la nourriture, mais elle
s'attaque au dedans de 'homme, et c'est de 1A quelle lance ses
altagues. La parole de Jésus concentre linfluence de Timpureté
sur le dedans, le ceeur, le siége des décisions. Ainsi une partie impor-
tante, et qui n'a jamais €té oubliée, des conceptions vétérotestamen-
taires de T'impureté recoit une valeur absolue, La scule impureté
véritable est celle que 'homme contracte en se décidant librement
pour le mal» %

Jésus accorde A I'homme, par cette parole souveraine, une liberté
extraprdinaire ; cette liberté doit, suivant la volonté de Jésus, étre
consciente de sa responsabilité devant Dicu et devant les hommes.
Exempte de tout dommage des choses extérieures comme les
aliments ete., elle a d’autant moins le droit de faire sortir d'elle
« ce qui rend impur », ce qui est nuisible et mortel pour les hommes ;
elle serait ainsi elle-méme « rendue impure », vouée i la mort,

¢) Son cadre

Le cadre qui est offert & la parole de Jésus par les wv. 14 et 16
correspond i la forme prophétique de la sentence. La situation indi-
quée d'abord (abstraction faite de Mg 7,1-13) n'est pas la discussion
savanle ou la controverse, muais la prédication bouleversante de
Jésus : « Ecoutez-moi tous ef comprenez-moi bien!». Clest ainsi
que Jésus (compte tenu assurément de la structure rédactionnelle
marcienne de l'introduction du discours au v. 14a;: cf. Mc 4,1-3)
avait lancé devant la foule ses paraboles : « Ecoutez ! ».

L’appel a I'attention, ajouté au v. 16 : « Si quelgu'un a des oreilles
pour entendre, qu'il enfende ! », est peut-8ire un logion errant venu
ici aprés coup de Me 4,23, mais il souligne bien 'urgence du mes-
sage (cf. par exemple aussi les conclusions des sept leftres aux
Eglises ; Ap 2—3).

Ecouter et comprendre font défaut, suivant Is 6,9 (Mc 4,12), aux
hommes endurcis, qui cherchent la source de '« impureté » 13 ob
elle n'est pas et de ce fait ne correspondent pas & la volonté de
Dieu (et n’usent pas de leur propre liberté), mais ticnnent leur cour
loin de Dien (Is 29,13 : Mc 7.6).

1. W, Pascuen, Reim und Unrein, Eine worigeschichifiche Uniersuchung der
Vaorsiellingen im biblischen Hebrafseh und (hres Fortlebens in Qumran und in der
Rede Jesuw, Wilreburg, 1969, pp. 275
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Clest manifestement ainsi que Jésus voit la situation des hommes
qu'il veut toucher. L'évangéliste renforce encore cette impression
quand il désigne les intimes de Jésus eux-mémes, ses disciples,
comme des gens sans intelligence, qui ne comprennent rien (Mc 7,

185 cf.c8,075). On aurait pourtant tort d'appeler pessimisme la

mamere dont Jésus considére les hommes, car elle mérite le nom
de réalisme; c'est ce qu'a indiqué 'auteur du 4° évangile: « Lui
savail ce qu'il y a dang 'homme » (Jn 2,25).

2. Interprétations du logion dans IEglise primitive

La question de la pureté alimentaire a joué un grand rOle dans
I'Eglise primitive (cf. Ga 2,11-14; Ac 10 et 15) par rapport & la
communaulé de table ¢t surtout 4 la communauté de la Céne entre
chrétiens venus du judaisme et du paganisme. La ol les judéo-chré-
tiens insistaient sur P'observation de la pureté alimentaire, il était
inévitable qu'ils en vinssent & Ecarter de la participation aux repas
les « impurs », les pagano-chrétiens, qui avaient 'habitude de man-
ger tous les aliments, et ils se mirent & contester leur pleine appar-
tenance & la communauté, L'impureté comprise de fagon matérielle
était un facteur de division d'autant plus dangereux qu'on était
décidé A affirmer son enracinement dans la loi vétérotestamentaire
et son role dans la communauté judéo-chrétienne.

La parole de Jésus devait de nouveau prouver son autorité dans
celte situation, et elle requt dans I'Eglise primitive des interpréta-
tions dont deux exemples nous sont fournis par notre unité textuelle
(vv. 18-20.21-23 ; of. 1 Co 6,13 : « Les aliments sont pour le venlre
¢t le ventre pour les aliments, et Dieu détruira ceux-ci comme celui-
la»; Rm 1420: « Ne va pas pour un aliment détruire I'euvre
de Dieu. Tout est pur assurément, mais devient un mal pour I'homme
qui mange en donnant du scandale »).

a) La premidre interprétation de la parole de Jésus (vv. 18-20):

Elle est mise dans le cadre d’une instruction particuliére adressée
aux disciples (cf. Mc 4,10-12), cadre qui indique le probléme spécial
de Ia communauté. L'interprétation reprend le parallélisme antithé-
tique de la sentence (vv. 18b.20) et en explique criiment la premiire
moitié (v. 19a) : la nourriture ne péndtre pas dans le ceeur, elle va
seulement dans le ventre, et de 13 aux lieux d'aisance. La tradition
de I'Eglise primitive a bien compris la conséquence que compor-
tait le maschal de Jésus: ainsi il déclarait purs tous les aliments
(v. 19b; cf. Rm 14,20 ; Ac 10.15: « Ce que Dieu a purifié, toi,
ne le dis pas souillé »),
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Cependant la pointe de la parole de Jésus, 1'exigence de la pureté
de cceur, est en méme temps détournée; la parole épointée ne
mentionne gue l'impureté alimentaire, elle déclare purs tous les ali-
ments sans indiquer le sidge réellement dangereux de I'impureté
menagante, le ceeur. Pour cela une autre interprétation esl néces-
saire ; elle pourrait remonter & Jésus lui-mé@me, mais elle lui est
fréquemment contestée par la critique des évangiles.

b) La deuxiéme interprétation de la parole de Jésus (vv. 21-23):

D'aprés la rédaction nouvelle de notre évangile dominical, clie
suit aussitdl la sentence de Jésus, Cefte interprétation veut faire appa-
raitre la pointe de la parole de Jésus ; elle mentionne expressément
le « corpr» comme endroit d’oit Thomme est menacé par 1'im-
pureté qui lui apporte la mort et qui divise les hommes. Le « coeur »
de I'homme qui n'est pas purifié est le repaire des vices qui causent
sa perte; le coeur est présenté comme une réserve de provisions :
« L'homme bon, du bon trésor de zon cceur, tire ce gui est bon,
et celui gui est mauvais, de son mauvais fond, tire ce qui est mau-
vais ; car sa bouche parle du trop-plein de son cceur » (Lo G.A435).

Suivant la pente de la parole méme de Jésus, I'interprétation
n'énumére que les « trésors » du cceur mauvais. Les pensées mau-
vaises et leurs effets sont présentés sous la forme traditionnelle
d'un long cataloppe de vices, Détaillant les étiguettes « desseins
pervers » (v. 21a) et « mauvaises choses » (v. 23), douze noms, six
au pluriel et six au singulier, indiquent ce qui rend récllement
impur : débauches, vols, meurtres, adultéres, cupidités et (toute
sorte de) méchancetés ; ruse, impudicité, envie, diffamation, orgueil
el (toute sorte de) déraison. Les deux séries, comprenant chacune
deux fois trois vices, sont terminées par un « vice » généralisant.
Le grand nombre des vices cilés a pour but de « montrer de maniére
effrayante ce dont le coeur humain est capable » (R, Schnackenburg).

C'est avec intention que la « déraison » se trouve placée tout &
la fin des deux séries; elle est la source de tout mal, en faisant
apprécier faussement (en attachant par exemple trop d'importance
i I'impureté extérieure) la réalité (en tant que réalité devanr Dien).
L'homme déraisonnable, 'insensé, est celui qui « ne connail pas
Dieu », qui oublie Dieu et le méprise (Ps 10,35 ; 14,1), 'homme aveu-
gle et endurci. Cela jette une lumidre nouvelle sur 'appel de Jésus
a écouter ot A comprendre (vv. 14.18),

La comparaison du catalogue des vices et de son cadre avee la
sentence numérique de Pr 6,16-19 qui en est le « modele » possible,
permet peut-étre de faire remonter cette deuxidgme interprétation
du maschal du v, 15 & Jésus Jui-méme. Cependant, méme si ¢'était
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la communinté qui avait interprété ainsi le maschal de Jésus, elle
I'a bien compris : c'est le ceeur mauvais qui apporte aux hommes la
division et la mort, non le cceur converti. Les aliments ne peuvent
pas séparer Izt hommes de Dieu, ni les séparer les uns des autres :
Jes lois plinéntaires ne peuvent pas les obliger réellement ; ce qui
~diviseles hommes, c'est le cceur mauvais ; ce qui les unit, c'est le
ceeur nouveau gque Dieu crée en eux, en eux tous qui sont pécheurs,
Juifs et paiens (comme I'entendent I'Eglise primitive et I'évangéliste).

Il. TRADITION DES ANCIENS
ET COMMANDEMENT DE DIEU

1. Culte et morale

La premiére moitié de notre évangile dominical (vv. 1-8) qui, sous
sa forme nouvelle, n'est qu'un extrait du texte de Marc, rattache
avec raison la question « pur et impur » au culte de Dieu (vv. 6-7),
La pensée et I'action de 'homme, la division et le rassemblement
des hommes ne sont pas situés dans un domaine moral indépendant
du « culte » ; mais la deuxidme table de la loi mosaique, & laquelle
faisait allusion le catalogue des vices (vv. 21-23), n'est pas mise
aussitot & cité de la premidre, rappelée par la citation prophétique
(vv. 6b-7).

Quand le culte divin devient une activilé autonome, les hommes
deviennent des « hypocrites » (v. 6a), ils deviennent « extérieurs » et
préoccupés du « dehors » ; ils voient alors la menace redoutable de
limpureté la ob elle n'est pas en réalité. Ces hommes-la offriront
souvent d’autant plus facilement & I'impureté le flanc qui n'est pas
protégé. La clture (mise autour de la Loi) que représentait pour
les rabbins la « tradition des anciens » (autour de laquelle une con-
troverse se déroule dans I'évangile), ne peut éue une protection
cflicace quand les attaques ne viennent nullement du « dehors ».
C'est une affirmation essentielle du texte qui, dans la nouvelle
rédaction, s'en dégage avec une netteté particuliére.

Le lien entre les deux grandes moitiés du texte n'est pas assuré
seulement par le mot-agrafe « impur », mais aussi par le verbe « se
comporter » (v. 5). 11 s’agit de la conduite de la vie selon le com-
mandement de Dieu. La « tradition des anciens » ne montre pas, de
I'avis de Jésus, ls bon chemin, puisqu'elle ne voit pas oil sont les
vrais dangers qui menacent 'homme ; ce qui le fait voir et ce qui
enseigne une conduite agréable A Dieu, c’est le commandement divin,
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comme le dit Jésus en citant le prophéte Isaie. Le commandement
de Dieu peut &tre falsifié en un précepte humain qui est imposé
aux hommes comme un fardeau et étouffe leur liberté.

2. Le légalisme pharisaique

Selon le texte de Marc, Jésus oppose au commandement de Dieu
la tradition des hommes (v. 8} et il illustre cette opposition par la
pratique du « corban » (vv. 9-13). Or, les « traditions des anciens »
ont pour les Pharisiens la méme valeur que la Loi. Ce sont les indi-
cations que les docteurs de la Loi reconnus ont données dans 1'in-
terprétation et l'application de la Lol Les Pharisiens croyaient
pouvoir empécher par elles la violation de la Loi et sanctifier sacer-
dotalement toute la nation ; ils &'y efforcaient d’ailleurs en exigeant
I'observation méticuleuse des moindres preseriptions. Les Juifs qui
ne s'y conformaient pas étaient regardés comme la « racaille qui
ignore la Loi» (In 7,49), ils étaient méprisés comme des violateurs
de la Loi Les «traditions des anciens », dont les préceptes de
purcté ne sont qu'unc parlic, pouvaient ainsi avoir un effet de
division. Or, la loi de Dieu tend & la justice, c’est-i-dire au rassem-
blement du peuple.

En laissant de edté les attagues contre la pratique du corban,
potre évangile dominical met |'opposition entre le préceple des
hommes et la loi de Dieu en rapporl direct avee la question « pur
et impur ». Il rétablit peut-&tre ainsi la situation de discussion origi-
nelle (on ln découvre aux vv. 1-2.5 et elle a pu servir d'occasion a
Penscignement donné par Jésus a la foule). Les Pharisiens et leurs
scribes, qui appliquent les preseriptions sacerdotales de pureté dans
leur vie quolidienne, reprochent aux disciples de Jésus de ne pas
suivre la « tradition des anciens» et de manger avec des mains
g impures ». L'idée sous-entendue est sans doute gue leurs mains
impures rendent impurs les aliments, et les aliments A leur tour
toute la personne,

Marc croit devoir donner & ses lecteurs pagano-chrétiens de mi-
lieu hellénistigue une explication de ces usages (étranges) @ il I'in-
troduit dans une parenthése (vv. 3-4) entre Ia constatation faile par
les Pharisiens et les scribes et la question réprobatrice qu'ils posent
4 ce sujet. L'évangéliste exagére ici quand il atiribue 4 « fous les
Juifs » la pratique spéciale aux Pharisiens et parle (de fagon sans
doute péjorative) des autres usages traditionnels, tels que « lavages
de coupes, de cruches et de plats d'alrain» (v. 4).

Peut-Etre son explication est-elle inspirde par une autre parole de
Jésus, que Matthieu et Luc nous ont gardée d’aprés la source des
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/<2\9ad de
S Z\
/=) sentences : @ Malheur & vous, scribes et Pharisiens hypoerites, qui
( purifiez Pexténeur de la coupe et de I'écuelle; mais a I'intérieur
vous &les remplis de rapine et d'intempérance. Pharisien aveugle !
\  purific d’abord lintéricur de la coupe et de I'écuelle, afin que

\};fgxlﬁ_;’?;I;I_r,uﬁssi devienne pur» (Mt 23,255).
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CONCLUSION

Le texte évangélique acguicrt ainsi en sa premiére Ea:ﬁc une
actualité qui s'ajoute a la valeur permanente de la doctrine et des

fc-Cxagére, mais il obtient ainsi ce résultat que le cas parti-
culier qui était A l'origine de la discussion (manger avec des mains
non lavées) prend une valeur générale et que la question posée par

lecons de la deuxiéme partie. L'Eglise est exposée aussi, et peut-
dtre aujourd'hui plus que jamais, & la tentation d'abandonner le
commandement de Dien pour la tradition des hommes, & la tentation

f les Pharisiens et les scribes est envisagée en son fond. L'attitude 2 de n’honorer Dieu que des lévres, mais de tenir le cceur loin de lui.

r I'égard de la Loi, qui se manifeste dans la « tradition des anciens »,
le légalisme casuistique, est démasquée comme pseudo-sainteté,
comme hypocrisie. Une tradition d’esprit légaliste s'en tient & I'ex-
téricur, & la périphérie, aux limites, et en définitive & l'impureté
matérielle ; et méme lorsqu'elle résout intellectuellement de fagon
différente la question « pur et impur », elle continue dans son léga-
lisme & exiger I'observation méticuleuse des prescriptions, confon-
dant le précepte humain avee la loi de Dieu.

On en a un exemple bien connu dans la parole de Rabbi Akiba :
« Dans votre vie, ce n'est pas le mort qui rend impur ni l'eau qui
purifie, mais c'est une ordonnance du Roi des rois. Dieu a dit : J'ai
établi un précepte, j'ai édicté une ordonnance ; aucun homme n'a
le droit de transgresser mon ordonnance ».

Pour Jésus (et pour I'Eglise primitive, qui cite ici d’aprés les Sep-
tante, la Bible grecque), tout légalisme tombe sous la condamnation
prononcée par le prophete, cet oracle de Dieu transmis par Isaie,
qui juge le culte extérieur. Le culte extéricur peut mettre en conflit
le commandement de Dien et le salut des hommes, mais le comman-
dement de Dicu est donné pour le salut de I'homme, comme le
comprend I'homme qui ne tient pas son ceeur éloigné de Dieu. La
supériorité de Jésus, comme on peut indirectement le découvrir
ici, se fonde sur la proximité de son cour vis-d-vis de Diew.

La communauté transmet des textes comme celui-la parce qu'elle
] aussi est toujours menacée par une fausse piétd. Pour I'évangéliste,
limportance de cette tradition réside surtout en ce que le renver-
sement de barridres illégitimes ot 1'accueil en son sens originel du
commandement de Dieu permettent dans la communauté union
des Juifs et des Grees, et ainsi la véritable adaration de Dieu « en
esprit et vérité », comme dira plus tard saint Jean (Jn 4,23). Les
préceptes humains qui divisent les hommes les séparent aussi de
Dicu ; le commandement de Dieu, que Jésus lui-méme a merveilleu-
sement résumé et simplifié (Me 12,28-33), unit les hommes entre eux
et les unit ainsi avec Dicu,
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La réforme toujours
‘nécessaire dans I’Eglise

PAR PIERRE-YVES EMERY
ET DES FRERES DE LA COMMUNAUTE DE ‘TALZE

1. Pur et impur

La volonté de donner & la péricope évangélique de ce dimanche
(Mc 7) une actualité nous tourne immédiatement vers les manifes-
tations puritaines ou jansénistes qu'on peut trouver dans I'Eglise,
comme aussi en nous-mémes. Danger qui nous guette toujours de
nous justifier et d’opérer des répartitions entre bons et mauvais an
nom de normes extérieures. Danger infantile de confondre le bien
et la perfection avec telle pratique ou telle abstention, et de se
rassurer ainsi & bon comple,

Les termes antithétiques « pur et impur » ne sont peut-étre plus
trés utilisés par les chrétiens actuellement. Mais on retrouve le
méme probléme exprimé dans les catégories du sacré et du profane.
Exemple : & propos d'un projet d'église polyvalente dont la nef
serait utilisable pour toutes sortes de rassemblements, des parois-
siens se récrient : « On ne peut pourtant pas danser, fumer et boire
dans une église | » Réponse du prétre : « i la danse tourne mal ou
st I'on boit trop, cela ne vaudra pas mieux de le faire ailleurs... »
Autrement dit, e sacré et le profane, c'est co qui, exprimé par des
attitudes extérieures, sort du cweur de chacun.

A cheval sur les principes, conscients de ce qui se fait et de ce
qui ne se fail pas, et risquant hypocrisie par leur attention aux
formes de leur culte, les pharisiens nous font done d’emblée penscr
a ceux qui, dans I'Eglise, sont actuellement les traditionalistes, les
défenseurs de ce qui s'est toujours fait (méme si ce « toujours »
remonte seulement au début du sidele), ceux qui volontiers jugent
une liturgie sur sa forme et la vie chrétienne d’une personne ou d'un
groupe sur leur tenue exiéricure,
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Mais pour peu que nous ne nous rangions pas parmi les traditio-
nalistes de cette espéce, il serait trop naif de notre part de les
identifier aux pharisiens de 1'Evangile. Car le pire pharisaisme c’est
de penser a priori que les pharisiens sont les autres.

Les traditionalistes, suivant les lieux et les communautés, sont en
passe de devenir la minorité, Les dénoncer dans la prédication serait,
dans ce cas, céder & une démagogic facile et tentante. En fait, les
novateurs et les contestataires peuvent se montrer tout aussi puristes
dans leurs principes, tout aussi intransigeants sur les formes et les
attitudes extéricures qui symbolisent pour eux la nouveauté. On
tombe vite dans un légalisme de Pantilégalisme, dans un confor.
misme de I'anticonformisme. On condamne facilement la tradition
ou le passé non pas au nom de leur contenu, mais & partir de 1'a
priori trés formaliste selon lequel le passé ne peut étre que mauvais.

2. Lextérieur et intéricur

D'une controverse autour du pur et de Pimpur, du‘bien et du
mal, de la tradition et de la nouveauté, Jésus nous fait entrer dans
une tout autre perspective: celle d’une révision de vie et d’une
conversion du cceur. Des attitudes concrétes dans lesquelles chacun
est tenté de se draper. des slogans simplistes auxquels chacun est
tenté de réduire la vérité telle gu'il I'a comprise, Jésus nous raméne
& un regard critique sur nos motivations intérieures et spiritucllﬁ_-:.
D'une certaine abstraction, d'un durcissement et d'une systémati-
sation qui atteignent nos idées dés qu'elles se heurtent & celles des
autres, Jésus nous appelle & un réalisme de la foi.

Et la réalité, ¢'est le sens qu'ont les choses, les événements, les
personnes et nous-mémes devant Dieu et pour Dicu.‘Au nom de
cette réalité il nous faul essayer de dépister nos hypocrisies cachées,
ce besoin toujours renaissant de nous justifier & bon marché,

Hypocrisie du culte liturgique et de la priére intime, s'ils ne sont
gu'une mani¢re de nous laver les mains, 8'ils ne sont qu'une occa-
sion d'entendre la Parole de Dieu sans la laisser germer en nous et
susciter concrétement une attitude et des gestes de miséricorde
(cf. Je 1,21-27),

Hypocrisic moins remarquée, et pour celn d'autant plus dange-
reuse actuellement, de la présence au monde el de la solidarité
humaine, si celles-ci recouvrent un simple conformisme & toutes les
idées ambianies et & tous les slogans du moment, une complaisance
en nous-mémes ou la hantise & tout prix de nous faire bien voir des
non-chrétiens. La vraie religion, dit saint Jacques, c'est la charité




NOTES DOCTRINALES : ANNEE B

vécue comme une sainteté (« se garder des souillures du monde »,
V. 27), la sainteté d’un cceur consacré & Dieu au point de rejoindre
Dieu dans le/mouvement de son amour vers 'homme mon prochain,
et mon prochain le moins attirant, le plus démuni,

\
\
\
\
\\/?\.1

i Flypoerisie de ceux qui multiplient les régles pour se tranquilliser
ex-mémes ou se sentir meilleurs que ceux qui ne les observent pas.
Hypocrisie de ceux qui rejettent les régles et les lois, si ¢'est sim-
plement pour vivie selon leurs impulsions et leurs convoitises, tout
en se glorifiant de leur liberté. Quelle liberté 7

C'est ce qui sort de 'homme, ce qui sort de son coeur qui est pur
ou impur, libre ou servile, sain ou malsain. Et si Pévangile nous
appelle & une critique de nos motivations (qu'elles soient tradition-
nelles ou novatrices), c'est la deuxidme lecture qui nous rappelle
d’oit notre ceeur regoit son trésor : non pas de son propre fond, mais
du Pere des lumigres, invariablement fidéle dans son amour, et qui,
dans la vie de son Fils, nous a tout donné en perfection (Je 1,17).

Une question inévitable demeure: I'examen de notre cmur, la
critique par nous-mémes de nos motivations, la mise en question des
loig qui régissent notre vie ou celle de I'Eglise, ou encore (si nous
sommes allergiques & ces lois) la mise en question de nos principes
novateurs ou révolutionnaires, bref toute cette autocritique ne va-
t-elle pas engendrer dans notre vie un pur relativisme ?

Relativisme de la vérité et de son sérieux pour nous. si nous
n'osons plus rien dire ni faire par peur d'étre pharisiens. Et rela-
tivisme de la cohésion de I'Eglise, si chacun est renvoyé i son propre
ceeur pour juger de ce qui est pur et impur. L'évangile de ce jour
nous conduirait-il aux demi-mesures de la tolérance mutuelle ot
par ailleurs & un individualisme négateur de la communauté de
I'Eglise et de toute instance d’autorité en celle-ci ?

3. Loi de Dieu et traditions des hommes

La loi de Dieu unit, car elle se résume et culmine dans amour
du Christ qui veut rassembler en lui tous les hommes, Les « tradi-
tions des hommes » (au sens que leur donne ici Jésus) tendent &
diviser I'Eglise en dressant des obstacles entre les hommes.

Certes, mais le Christ lui-méme — et la loi de Dieu qu'il person-
nifie — est objet de contradiction et de séparation entre les person-
nes et jusque dans les personnes : objet de contradiction entre celui
qui s'ouvre & sa présence et celui qui la refuse ou qui trafique de
I'Evangile pour justifier ses propres impulsions ou pour voiler ses

hypocrisies.
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Prendre au séricux la volonté de Dien, et la prendre au sérieusx
non seulement personnellement mais aussi collectivement, en Eglise,
esl-ce possible sans un ensemble de mises en oruvee et de préceples
humains qui ont pour but de traduire celte volonté de Dieu par
rapport 4 une situation donnée, par rapport & une époque, & une cul-
ture ? Qu'on soit sensible au risque d’entamer I'intégrité de la foi
ou au risque de manguer son impact actuel, peut-on faire I'éco-
nomie de dispositions humaines ?

Non. Car du fait méme que la loi est la Parole de Dieu, cefte
parole gui le rend proche de sonm peuple (Dt 4.7), elle attend une
réponse de I'homme. Et la Parole, ¢n suscitant celle réponse, ne
supprime pas en cette derniére sa dimension humaine. Des décisions
et des institutions humaines sont done inévitables et nécessaires pour
répondre et obéir concrétement et ensemble & ln Parole de Dieu.

Cependant il faut souvent peu de temps dans I'Eglise, et il suffit
parfois de quelques secondes dans la vie personnelle, pour que cela
devienne ce que Jésus appelle # les traditions des hommess. Ce
que la Parole de Diey avail suscité dans 'homme el entre les hom-
mes s'est détaché d'elle et bientGt lui fait écran en divisant les
hommes. Ce qui était bon est devenu caduc, ce qui &tait au service
de la volonté de Dieu s’est durci et prétend remplacer cette volonté
ou la mesurer.

Une vigilance s’avére toujours nécessaire, une volonté de réforme,
dans I'Eglise et dans chaque vie chrétienne, pour rejoindre I loi
de Dieu — I'amour du Christ — dans son « aujourd’hui » (Dt 4,8).
Voila le critére vivant & partir duguel les traditions sont soit A as-
souplir ou & vivifier, soit & corriger ou & remplacer ; voild le critére 3
partir dugquel les institutions peuvent éviter de devenir une machine
qui brise les personnes ol au contraire qui justifie leurs infidélités,

Mais ce n’est jamais sans peine ni titonnement que I'Eglise référe
ses traditions humaines au critére de la Parole de Dicu, Il faut pour
cela que les chrétiens renoncent 4 n'écouter dans cette Parole que
ce qui concorde avee leurs a prion, leurs poits, ou les tendances
de leur parti.
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LE/VRAI CULTE A RENDRE A DIEU . Année C

Le sacrifice agréable & Dieu, ¢'est le détachement défi-
nitif du corps et de ses passions : c'est 1a le vrai culte
# lui rendre. N'est-ce pas pour cela que Socrate donne
4 la philosophie le beau nom de «préparation a la : =
mort » ? Ne méler & sa pensée ni la vue ni aucun autre Premiere lecture : Si 3,17-18.20.28-29

sens, mais contempler le monde avec son seul esprit, Deuxiéme lecture : He 12,18-19.22-24a
pur de toute influence charnelle, c'est poursuivre la '

vraie sagesse, Evangile : Lc 14,1.7-14
CLEMENT D'ALEXANDRIE ! MNotes doctrinales

PAROLE DE DIEU ET PAROLE DU MONDE

Quel abime sépare la Parole de Dieu et la parole du
monde, les enfants de Dieu et les enfanis du monde !

5i l'enfant de I'Esprit veut s'attacher a la parole du
monde, aux choses de la terre, & la gloire des hommes,
il dépérit et meurt, parce qu'il lui est impossible de
trouver en cette vie la paix véritable.

PsEupo-MACAIRE #

1. Stromaies, 511,
2. Homdélie 46,1,




‘L’humilité et ses fruits

Si 3,17-18.20.28-29

PAR MARC-FRANCOIS LACAN
Bénédictin d'Hautecombe

L'Eglise nous met aujourd’hui & I'école d'un sage, Jésus, fils de
Sira, qu'on appelle aussi le Siracide et dont les maximes sont ras-
semblées dans un ouvrage de cinquante et un chapitres, intitulé
dans la Vulgate latine « I'Ecclésiastique ». Le texte proposé 4 notre
méditation réunit deux fragments de ce livre, appartenant tous deux
a son chapitre 3 : 3,19-21 et 3,30-31 selon la numérotation de Ia
Vulgate, ou 3,17-18.20.28-29 selon la numérotation du texte ETeC
que nous suivrons ici .

Découper ainsi un texte el en recoudre deux morceaux qui ne se
suivaient pas dans le livre auquel on les a empruntés, n'est-ce pas
une opération illégitime ? Ce serait le cas &, en arrachant des phra-
ses & leur contexte, on en faussait le sens. Le risque d'erreur ainsi
encouru est trés faible quand il s%agit d’un.recueil de maximes,
tel que « I'Ecclésiastique ». Cet ouvrage apparail en effet comme un
carnet de notes, une sorte de journal de route spirituel, dans lequel
le Siracide a engrangé les fruits de son expérience et de sa médi-
tation des Livres saints. Certes il a mis de I'ordre dans ces notes
avant de les publicr, pour que ses lecteurs puissent mieux profiter
de hs:m expérience ; mais la continuité de ses maximes reste asser
liche.

Les cinq versets que nous allons écouter ne perdent rien de leur
force, du fait de leur regroupement artificiel : s'ils traitent de trois
sujets distinets, ils sont porteurs d’une lecon commune qui leur
donne une unité profonde ; leur auteur veut inculquer & son disciple
Pamour de I'humilité.

1. On st que 18 livre de I'Ecclésiastique, éerit an hébreu por le Sirncide au
débul du " sidcle av, LC, o &¢ tradull en gree par son pelit-iils soixante ans
nprés, Clest ce texte grec que nous tradulsons.

L'HUMILITE ET SES FRUITS

Un pédagogue réaliste

Pour atteindre le but qu'il s¢ propose, le sage a un souci primor-
dial : mettre son disciple i I'école qui I'a lui-méme formé, 4 1"école
du réel. Nous n’avons pas & attendre de lui des analyses portant sur
des idées, des définitions théorigues de humilité ou de 'orgueil. Le
savoir du sage, c’est un savoir-vivre ; certes un tel savoir prend des
formes multiples ; savoir regarder, savoir parler, savoir faire... mais
toutes ces formes sont pratiques. Le sage ne perd pas le contact des
réalités et ne se paye pas de mots. Inculquer 'amour de humilite,
pour lui, ¢’est conduire son disciple & la pratiquer, en Iui en mon-
trant la fécondité dans Ia vie réelle.

C'est ce qu'il fait, d’abord en parlant de 'humilité elle-méme ot
de ses avantages ; puis il parle de I'orgueil comme du chemin qui
méne au pire malheur; enfin il fait un portrait du sage, portrait
qui, nous le verrons, contient un appel indireet & Uhumilité, puis-
qu'elle apparait comme une condition de 'acquisition de la sapesse,

Avant d'écouter le sage développer les trois points que nous
venons d’énumérer, faisons deux remarques préliminaires. D'une
part il place son exposé au début de son livre, dés le chap, 3, Au
chap. premier, il chante la Sagesse et révéle & qui elle se donne: 4
ceux qu'il appelle les «craignant Dieu», c'est-a-dirc aux wvrais
adorateurs du Seigneur. Puix il invite ceux-ci, dans le chap. 2, @ Ia
confiance persévérante en Dien, au long d’une vie ol ils seront mis
4 I'épreuve. Enfin, au début du chap. 3 (3.1-16), il leur rappelle le
respect et 'amour qu'ils doivent & leurs parents. Clest alors que se
place élope de I'humilité (3,17-29). Les maximes qui prescrivent
de secourir les pauvres et les opprimés ne viennent qu'apris, Cette
place donnée & I'humilité souligne qu'elle est une des attitudes fonda-
mentales de 'homme sage, formé par I'expéricnce.

La deuxiéme remarque préliminaire concerne la densité et la vi-
gueur des maximes que nous allons méditer ; elles sont telles que
'auteur n’éprouvera plus le besoin de revenir sur I'éloge de I'humi-
lité ; on trouvera encore quelques mentions des humbles ; leur sort
sera opposé i celui des orgueilleux (10,14-15); leur pritre appa-
raitra dotée d’un élan irrésistible qui la fait monter jusqu’au ciel
(35,17). Mais I'essentiel a été dit au chap. 3. Ecoutons ce Mmessage
si pratique.

Le bhonheur des humbles

Mon enfant, conduir tex aflafres avee doucenur
el tu seray plug aimd qu'un homme considdrd.
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Fluy 1o es\ grand, pluy il faut tabaisver
pour| trauver grice devant le Seigneur ;
Car grande est la puissance du Scigneur,
miis i/ est honoré par les humbfes (3,17-20).

iblinteCo.
~——Naftons le premier mot; « Mon enfant » . En interpellant ainsi
son lecteur une vingtaine de fois au cours de son livre, le sage dé-
finit le elimat du dialogue qu'il engage avee Jui. Le lecteur est invité
a prendre une attitude d’attention et de docilité, une attitude de
disciple, devant celui qui lui parle en pére. Non seulement il respec-
tera en lui un homme expérimenté, mais il aura confiance en ses
conseils inspirés par une sollicitude paternelle.

Le premier de ces conseils est de se comporter avec douceur
et humilité. Le Siracide a trouvé ce couple dans le prophite Sopho-
nie (So 3,12). Celui-ci, dont lz message précéde de peu celui de
Jérémie, proclame que "humble douceur sera la note caractéristique
d’Isragl, quand le peuple se sera converti, quand il sera devenu tel
que Dieu le veut. Frappé par cetie annonce prophétique, le sage
comprend Timportance de la legon qu'elle contient; & plusicurs
reprises, on trouve sous sa plume les deux termes de douceur et
d’humilité, mis en paralléle (3,17-20 ; 4,7-8 ; 10,14-15). Cette mise en
paralléle indique que les deux attitudes sont intimement unies;
sans étre tout a fait interchangeables, clles apparaissent comme les
deux faces d'une attitude fondamentale, celle-1A méme que le Christ
proclamera étre un trait essentiel de son visage: c'est ce trait qui
doit attirer 2 lui les malhearenx ; ils trouveront un Sauveur dans
ce maitre doux et humble de coeur (Mt 11,28-30).

Il n'est pas besoin de définir cette douceur et cette humilité ; on
sait bien en quoi elles consistent et on sait aussi qu’elles sont dif-
ficiles & pratiquer. Ce qui est utile, cest d’en souligner la fécondité
afin de stimuler les bonnes volontés.

La douceur, chez un homme d'action, exerce un mystéricux
attrait sur ceux qui 'entourent ; voilh ce que 'expérience a appris
au sage, Certes il faul mener 4 bien ce qu'on entreprend, mais il y
a plusicurs fagons d'y parvenir. Agir avec douceur, c'ést choisir de
tenir compte des personnes, de les traiter avec respect, de se compor-
ter avec mesure et patience. Pour celui qui agit dans cet esprit, on

2 Le Siacide emploic le mot gree fekmon, qui est neutre ef s'appligue aux
filles comme nux file. Nous préférons le traduire par @ mon enfunt ¥ ; noos
réserverions In traduction & mon fils 3 pour Je mot grec mios, qui cit employé par
I'auteur du livre des Proverbes. On snit que saint Jean, dans sa premidre épites,
utilise, pour parler aux disciples du Christ, lo diminutif de « teknon » @ feknion |
il Tes appelle : « mes petits enfants », comme le Christ Jui-méme P'avait fair dans
son dizscours d'adien (1 Jn 20,1228 ; 3,7.08; 44 521 ¢ Jn 13,33}

aura plus que de la considération®, on aura de Paffection: il ne
sera pas seulement un homme de valeur dont 'action attire 1'estime,
il sera un homme de coeur dont la personne attire 'amitié,

L'humilité ouvre 'homme aux doms de Dieu. Elle n'empéche
nullement 'homme d’étre grand et de le savoir ; elle le fait se placer
devant Dieu, en face de la grandeur de sa puissance ; or se placer
devant Diew, c'est accepter de se sentir petil, si grand qu'on puisse
élre ; se placer devant la puissance de Dieu, c'est accepter de le
glorifier en reconnaissant qu'on lui doit d’étre ce qu'on est, quon
lui doit d’autant plus qu'on est plus grand. Mais en méme lemps
que I'humilité met 'homme & sa vraie place et fait de Iui un témoin
de Dieu et de sa griice, clle 'ouvre & une nouvelle action de cet
amour tout-puissant qui I'a créé, elle I'ouvre 4 ‘de nouveaux dons
de cet amour gratuit qui ne cherche qu'a le combler, et qui met sa
gloire 3 combler ceux qui acceptent de ['Btre,

Bienheureuse done I'humble douceur qui atbire 'amour, celui
de Dieu comme celui des hommes, Bienheureux Phumble qui s'ouvre
i lamour gratuit de Dien et qui, par sa douceur, manifeste aux
hommes cet amour qui le comble et le transforme I son image.

Le malheur des orgueilleux

Trois versets ont montré que "humilité méne au bonheur, Un seul
sutfit pour montrer o miéne "orgueil

Au matheur de Porgueillex il n'est pas de guérison,
car la méchances est la plante qui a priv racine en lui (1,28),

Le Siracide reviendra sur Torgueil pour le stipmatiser ; les maxi-
mes groupées en 10,7-18 sont spécialement vigourcuses, Aucune
n'égale celle que nous venons de lire et dont les deux partics usent
d'images trés différentes pour exprimer la méme réalité effroyable,

La premidre image employée pour évoquer le malheur attiré par
Porgueil est celle d'une maladie incurable ; l'orgueilleux ne peut
s'en sortir. La deuxidme image employée pour exprimer le mal pro-
duit par Porgueil est celle d’une terre ol I'on a planté un arbre qui
produit des fruits mauvais, des fruits empoisonnés ; 'orgueilleux
ne peut rien faire de bon ; son orgueil vicic toules ses euvres.

Voili oih méne le chemin qui s'oppose & 1'humilité ; il introduit
dans un cercle infernal dont rien ne peut faire sortir celui qui s’y

3. Mous praduisons par & homme considéré » ce que In Bible de Jérusalem
traduit par &« homme munificent ». Cest que nous saivons le lexte gree, of non
paz le texte hébren gue suil la B Nous pensons avolr montré gue o texte groc
donne un sens excellent.
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\ia&ﬁg@g& : un homme a 'ecoute

Avec le verset suivant, on semble changer de sujet. Tl décrit 1'atti-
tude du sage au moyen de traits qui semblent sans rapport avec
I'humilité.

Le eaur de Phomme prudent scrute une parabole ;
une oreille & I'écoute, tel est le désir du sage (3,29).

Ce portrait n'est qu'un crogquis ; mais il campe le sage dans une
altitude qui montre bien la route qu'il a choisie, dans une attitude
qui sera pour son disciple un exemple entrainant,

On nous introduit dans Uintimité du sage, dans celie source de
sa vie intérieure que la Bible appelle son coeur ; de quoi s'occupe-
t-il ? de paraboles. 11 en a toujours une au ceeur. 1l la scrute .
Cela vent dire qu'il s'applique a la pénétrer, & la traverser, pour
parvenir A la réalité mystéricuse gu'elle évoque, pour découvrir le
sens de la vie, pour entendre le langage de celui qui parle & travers
toutes les réalités du monde et tous les événements de I'histoire.

Qu'est-ce qu'une parabole en effet? Dans le vocabulaire de la
Bible, ce terme a un sens précis, mais il s'applique & des formules
apparemment trés diverses, telles que le dicton, la maxime morale,
le récit allégorique. Sous ces formes littéraires variées, la parabole
consiste & présenter unc réalitd concrite, personnage, événement,
situation, de sorte qu’elle apparaisse comme un symbole ; la para-
bole est un aiguillon qui lance 'homme A la poursuite du sens de
I'existence ; la parabole est un signal qui invite le coeur de 'homme
i se mettre & "école des réalités qui 'entourent. Ces réalités n"appa-
raissent muettes que parce que 'homme est inattentif, parce que
son oreille n'est pas & U'écoute,

Ce qui caractérise le sage, c'est sa docilité au réel. 8'il est tou-
jours en train de scruter une parabole, c'est que pour lui tout est
parabole, tout a un sens, tout nous parle, tout nous interroge. Le
sage est toujours 4 I'école: il se laisse toujours instruire. N'est-ce
pas |4 une forme de I'humilité ?

4. Le verbe que mous traduisons par « scruter » (tandis que In Bible de Jérusa
lem I rend par & méditer ») est souvent cmployé par le Simncide. 11 désigne I'acti-
vitd de I'esprit désireux de pénftrer In ofalité, (BEn grec @ dianodoma ¢ cf. 51 3,215
6,37; 14,21; 17,6; 39,6.32..)

La premigre fagon inspire cette traduction®: « Une oreille qui
Uécoute, c'est le réve du sage ». Cela voudrait dire gue le sage est
travaillé par le désir de transmetire la sagesse qu'il a puisée dans sa
méditation des paraboles. Cette interprétation est conforme au réel,
Mais elle nous semble restreindre le sens de notre versel.

Pour le sage, ce qui est en cause, ce n'est pas lui; il ne cherche
pas une oreille qui 'écoute, lui. Ce qu'il désire, ¢'est que tous, lui
comme ses disciples, aient une oreille ouverte & la voix du réel, une
oreille docile & la sagesse dont le réel est porteur, une oreille qui
accueille 'interprétation du réel découverte par les sgpes et trans-
mise par leurs maximes. !

En parlant ainsi, le sage exprime donc beaucoup mieux que le
désir de trouver des disciples ; il enseigne & ses disciples quel doit
dtre leur désir primordial s'ils veulent devenir sages. lls doivent
désirer avoir une orcille & D'écoute; ils doivent désirer devenir
d’humbles disciples du réel, des coeurs qui scrutent tous les aspects
de la création pour entendre le message du Créateur qui est un
message d'amour et de salut gratuit. -

Conclusion

Une parole de Jésus nous parait prendre tout son relief 4 la
lumidre des maximes du Siracide que nous avons scrutées; clest
celle qu’il prononce en conclusion de plusicurs paraboles : « Qu'il
entende, celui qui a des oreilles pour entendre | » Mc 7.9; Mt 11,
15: 13,43 - Le 14,35), On peul avoir des oreilles et ne pas entendre,
si I'on manque de cette humble docilité qui ouvre & la sagesse et
méne au bonheur.

5. Clest celle de la Rible de Jérusalem.




_La situation spirituelle
des chrétiens

He 12,18-19.22-24a

PAR ALBRERT VANHOYE
Professeur a U'lnstitut Bibligue de Rome

La dernidre partie de I'épitre aux Hébreux mérite plus que les
autres le nom de «discours d'exhortation » (13,22). L’auteur, en
effet, &’y préoccupe d’amener les chrétiens & une vie pénéreuse ot
il Ies met en face de multiples exigences. Mais ces exigences ne se
situent pas au niveau d’un moralisme abstrait. Elles sont en rapport
avec la situation réelle du chrétien et résultent du réseau de rela-
tions spirituelles dans lequel il se trouve établi. Ainsi auteur ne
parle-t-il pas seulement & 'impératif, qui enjoint ; il emploie aussi
I'indicatif, qui constate. Tel est le cas dans notre passage, qui vise
& définir la situation spirituelle des chrétiens, situation pleine de
priviléges.

L'auteur décrit la vie chrétienne comme une « communion des
saints »  les chrétiens ont 'élonpant privilége d'étre accucillis dés
maintenant dans la cité de Dieu. T leur faut prendre conscience
de cette réalité, qui donne a leur vie toute sa plénitude. Pour les v
aider, I"auteur recourt & un effet de contraste. La structure de sa
phrase exprime une forte opposition : & Vous ne vous étes pas appro-
chés de...; mais vous vous éles approchés de... ». La premitre par-
tie évoque, pour l'exclure, 'expérience religicuse d'Israél ; la seconde
partie lui oppose 1'expérience des fidtles du Christ. Pratiquée cons-
tamment dans I'épitre, la comparaison du Nouveau Testament avec
I'Ancien n'est pas un simple procédé littéraire, mais constitue un
substantiel apport doctrinal. Pour arriver 4 une meilleure intelli-
gence du dessein de Dien, il est indispensable d'en confronter les
diverses phases,

LA SITUATION SPIRITUELLE DES CHRETIENS

I. ATMOSPHERE OPPRESSANTE
DU SINAI (12,18-19)

La partic négative de la phrase présente en raccourci une des-
cription de cataclysmes ténébreux. Les expressions choisies sont
elles-mémes obscures! Le premier mot évoque les titonnements
d’un aveugle (certains manuscrits précisent que ce qu'on « palpe »
est une montagne), le second parle d’une chose qui a fini de briller,
le troisitme est le mot feu. Dans la suite, les allusions deviennent
plus nettes : la triade « obscurité, ténébres, ouragan » cst reprise, a
un détail prés, de deux passages du Deutéronome (4,11 et 5,22 LXX)
qui rappellent la grande manifestation divine au Sinai A travery
Vorage. L'expression « bruit de paroles» se lit df.ns le méme con-
texte : « Vous vous 8les approchés et vous vous &tes tenus au pied
de la montagne et la montagne brilair d’un feu qui allait jusqu’au
ciel, obscurité, ténébres, ouragan, voix impressionnante, et le Sei-
gneur vous parla du milieu du feu ; vous avez entendy un bruir de
paroles, mais vous n'avez vu aucune forme, rien qu'une voix »
(Dt 4,11-12). Une description plus détaillée se lit dans I'Exode;
clle mentionne « le son de la trompeite », bruit terrifiant que 'orage
tire des crétes rocheuses en haute montagne (Ex 19,16-19 ; 20,18).
1l est done clair que I'auteur a ici en vue la réyélation du Sinai.
Si 'on en doutait encore, les vv. 20-21, omis par la liturgie, tran-
cheraient Ia question, car ils se référent & Ex 19,13 el nomment
explicitement Moise.

Au Sinai, la révélation se présente au milien d'un terrible boule-
versement de la nature et dans une almosphére oppressante. L atten-
lion est subjuguée par les cataclysmes extérieurs. Les paroles mémes
de 1a révélation ne se distinguent pas nettement des aspects maté-
riels de la théophanie : « Moise parlait et Dieu lui répondait par la
voix du tonnerre » (Ex 19,19). Pour micux souligner cet aspect, notre
auteur se garde de mentionner ici le nom de Dieu ; la « voix » reste
impersonnelle. Maig il a soin de noter l'effet de terreur qu'elle
produit ; « Ceux qui I'entendirent suppliérent qu'on ne leur parlit
pas davantage » (He 12,19). Le peuple, en effet, « trembla de peur
et se tint & distance. Et ils dirent & Moise : .. Oue Dieu ne nous
parle pas, car alors c'est la mort» (Ex 20,18-19; cf. Dt 5.25.26).
A ce stade, la relation avee Dieu reste donc entravée (Ex 19,12.21).
La vie religicuse ne s'épanouit pas. Phase négative de purification
nécessaire et de préparation.
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[i: SPIRITUALITE CHRETIENNE (12,22-24)

\ D:—Ins*]'i;;.ﬁiutinu chréticnne, au contraire, aucune mention de phé-
8

Moméne extérieur impressionnant, aucun sentiment d’oppression.

\lllfﬂﬂlm situe au plan spirituel et tout est pénétré de lumidre et de
paix. On n'est pas, pour autant, transporté dans un monde de faci-
lité irréelle. Le séricux de la vie se manifeste davantage, car la
lumiére de la foi approfondit la relation avec les autres personnes
el avec Dieu méme, devant qui on se sait responsable.

I. Vous vous étes approchés... (v. 22)

Le premier mot exprime positivement la progression réalisée. Le
temps « parfait » du verbe en gree indique un état présent qui résulte
d'une action passée. Par i, Dauteur entend définir la situation
actuelle des chrétiens comme "aboutissement d'une marche en avant.
Ils ne sont pas encore arrivés au but final (13,14). mais ils ont
désormais accés aux réalités spirituelles définitives (4,3 : 12,28 : ef.
ME 25.34).

Le verbe « s'approcher » comporte, dans la Bible, une tonalité
cultuelle : les prétres « s'approchent » de Dieu pour le servir (Lv 9,
7-8; 21,17-23) ; on « fail approcher » de Dieu les offrandes (Lv 1,2).
A quel moment cette « approche » s'est-elle effectuée pour les chré-
tiens 7 On songe 4 la conversion el au baptéme. En fait, en 10,22,
le méme verbe est suivi d'une allusion au baptéme. D'autres pas-
sages de I'épitre rappellent cette entrée dans la condition chrélienne
comme un événement (aoriste grec) d'une grande densité spirituelle
(6,4 ; 10,29.32). Notre texte attire plutdt Uatlention sur la situation
durable qui s'ensuit. Les chrétiens sont en relations permanentes
avee le monde spirituel et divin. De 14 vient toute leur dignité, et
aussi leur responsabilité.

2. ... de la montagne de Sion et de la cité du Dieu vivant,
de la Jérusalem céleste... (v. 22)

La séric de compléments qui suit le verbs est bien faite pour
évoquer le monde spirituel en sa vivante complexité,

Les deux premidres appellations se référent de nouveau a Ihis-
toire d'lsraél, mais non plus, cette fois, dans une perspective de
rupture ; elles témoignent, au contraire, d'une profonde continuité.
Voulant faire comprendre aux chrétiens la grice mystéricuse qui
leur est octroyée, 'auteur ne trouve rien de mieux que les noms de

Sion et de Jérusalem. Au cours d'une longue évolution, la piété
juive s'était orientée vers le sanctuaire unique établi dans la ville
de David. Elle aspirait & s'approcher de Dieu en montant & Jéru-
salem pour les grandes solennités (Ps 84 ; 122). Cette aspiration n’est
pas abolie dans le N.T., mais y trouve son parfait accomplissement.

Comme souvent dans la Bible (Is 2,3: Am 1.2 elc). Sion et
Jérusalem sont ici deux termes paralléles, Ils sappliquent a une
seule of méme ville, Mais leur sens n'est pas identique pour autant,
Nom cananéen de 'acropole fortifiée de Jérusalem (2 § 5,7), « Sion »
désigne un lieu élevé et difficile d'accés; c'est un « mont sacré »
que Dieu o choisi pour y habiter (Ps 48,2-4). Assez naturellement,
on en est venu & appeler de ce nom l'emplacement du Temple
(1 M 4,37). Le terme évoque done la transcendance du Dieu trés
saint, Quant au nom de « Jérusalem », il désigne la ville bitie par
Dicu pour accueillir les hommes et les unir entre cux (Ps 122.3) :
elle assure & ses habitants sécurité et paix. « Paix avec tous» ct
« sanctification » ; tels étaient les deux objectifs assignés aux c'f‘.tlré-
ticns (He 12.14). Tls correspondent 4 deux aspects de leur situation
spirituelle : sainteté de Sionm, paix de Jérusalem.

Mais la Sion et la Jérusalem dont il s’agit n'ont pas leur place
sur les cartes lerrestres. Clest avec la Jérusalem céleste que les chré-
tiens sont désormais en rapport (cf. Ap 21,10-27 ; G“. 426): la
véritable « cité du Dieu vivant », « dont Dieu est I'architecte et le
constructeur » (He 11,100, et vers laquelle s'orientaient les aspira-
tions du peuple de Dieu, dés les temps des patriarches (11,14-16).
Elle se trouve établie sur « les fondations » (11,10), car tout la pré-
parait dans le dessein de Dieu,

3. ... de myrigdes d’anges
en assemblée de féte... (v. 22)

Le Dieu vivant y répand la vie & profusion. Le croyant se sait
entouré d'une multitude d’étres spirituels (cf. Dn 7,10). La double
orientation de sainteté et de paix se maintient dans leur évocation.
Les anges sont, en effet, les témoins de la sainteté de Dieu, mais
leur proximité dégage ici une atmosphére paisible de féte. Les
textes de Qumriin ne congoivent pas pour I'homme plus haute pro-
motion que d'entrer « dans un sort commun avee les Anges de Ia
Face » (1 QH VI,13). Pour les chrétiens, se trouver associés étroi-
tement avec les anges de Dieu, c'est participer & une vie spiri-
tuglle intense, dans la louange, 'adoration et la contemplation du
Trés-Haut.
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4. ... et de lassemblée des premicrs-nés
qui sont inscrits dans les cieux... (v. 23)

\ 8 l_ggtﬁ_glps"mllmmntalcurs voient dans ces termes une autre fagon de
Sdisigner 4 nouveau les anges. Mais ils s'expliquent bien mieux si

on les comprend de I'Eglise du Christ*, Le premier mot gree est
d’ailleurs celul qui sert normalement & désigner I'Eplise (ekklésia).
Son seul autre emploi dans 1'épitre (2,12) concerne assemblée fra-
ternelle des crovants. L'allusion aux registres des cieux n'aurait
guére de sens pour les anges, qui jouissent déji du bonheur du ciel,
Mais I'inseription des chrétiens dans le Livee de Vie (Ap 3,5 ; 21,27 ;
Ex 32,32), qui sest faite par leur adhésion 4 la foi de 'Eglise, leur
garantit d’étre admis plus tard au bonheur du ciel dont ils sont
déji reconnus citoyens (cf. Ph 3,20 ; Le 10,20).

En outre, ils ont la dignité de « premiers-nés». Certes, «le
premier-né » par excellence est le Christ (FHe 1,6), mais les croyants
participent & ses privildges (3,14). L'auteur vient de les mettre en
garde contre toute infidélité semblable & celle d'Esall « qui vendit
ses droits d'ainesse » (12,16). En Isragl, les premiers-nés étaient
consacrés & Dieu (Ex 34.,19; Nb 3,13.40-51). Authentique peuple
sacerdotal (1 P 2,9), I'Eglise mérite le nom d’assemblée de premiers-
nés, Les chrétiens n'ont-ils pas tous été engendrés par Dicu afin
d'étre « comme les prémices de ses créatures » (Je 1,18) 7

5. ...d’un Dieu juge de tous... (v. 23)

Leur consécration les met en rapport avec Dieu loi-méme. Clest
I le trait essentiel de leur situation spirituelle, le point central que
toutes les autres notations préparent ou refleétent. Le chrélien est
admis A « s’approcher de Dieu ». Privildge insondable. L'auteur en
fait saisiv la paradoxale grandeur en précisant ; « Dien juge de
tows ». Oui, il s’agit de Celui qui sonde les reins et les cceurs, Sain-
teté absolue, totalement incompatible avec le mal, et dont la mani-
festation ne peut que provoquer la mort du pécheur. Personne ne
peut se soustraire 4 son regard, ni 4 son pouvoir. T6t ou tard, il
faut comparaitre devant lui. Or les chrétiens ont accés auprés de
lui «en pleine assurance» (He 10,19). Mais il ne doivent pas
oublier que cette grice & peine imaginable demande qu'on "apprécie
avec un profond respect el qu'on y corresponde généreusement.

. CL I. Lécarymn, Ecclesia primitivoram (He 12.23), duns Sidiorim paudi-
norm Congressus, Rome, 1963, pp. 161-168.

LA SITUATION SPIRITUELLE DES CHRETIENS

6. ... et des esprits des justes
qui ont été rendus parfaits... (v. 23)

Ainsi sont désignés ceux que nous appellerions les « saints » les
défunts qui, ayant laissé leur corps i la terre, sont des « esprits »,
et qui, ayant vécu sclon la foi, sont devenus ¢ justes » aux yeux
de Dieu (cf. 10,38). Celte « justice» ou sainteté de I'dime a €€
menée par la mort 4 sa perfection finale : les saints ont 6té « rendus
parfaits » par Dieu, & jamais consacrés par lui et envahis par sa
sainteté. Ceite pleine réussite en eux du dcssamlde_ salut donne &
ceux qui sont encore en route I'assurance que l'objectif poursuivi
n'est pas hors d'atteinte.

7. ...de Jésus médiateur d’une alliance nouvelle... (v. 24)

Ot se trouve le secret de la réussite des saints? el comment
s'expliquent les privileges de la situation des r;h:‘élm_m:? Par une
alliance nouvelle, qui s’avérail nécessaire, car l'ancienne, fondée
au Sinai, restait & un nivean inférieur (8.7-9). Jésus transforme com-
plétement la situation de I'humanité en devenant & médiateur d'une
alliance meilleure » (8,6). Cette alliance, il I'a fondée en son sang,
¢'est-fi-dire par sa mort (9,14-15). Le Christ a transformé les rap-
ports des hommes avec Dicu et leurs rapporis entre eux par la
fagon dont il a assumé Ja mort humaine, Car de cette mort, qui se
présentait comme un signe de malédiction et une rupture de toute
relation. il a fait un acte d'obéissance filinle envers Dieu et d’extréme
solidarité avec ses fréres (10,5-10 ; 2.14-18).

CONCLUSION

Ainsi 'auteur remet-il les chrétiens devant leurs responsabilités,
Leur situation spirituelle a, certes, de quoi les faire exulter de joie
(cf. 1 P 1,8). Devenus « concitoyens des saints », admis & faire par-
tic de la « maison de Dieu» (Ep 2,19; He 3,6), ils ont acces a la
plénitude de la vie. Mais ils sont appelés, du méme coup, & une
grande générosité.




~ Sentences sur les repas

o Le 14,1.7-14

PAR ALOIS STOGER
Evéque auxiliaire de St Polten (Autriche)

Le Symposion lucanien

La péricope de ce dimanche fait partie d'une unité littéraire
(Lc 14,1-25) qu'on a intitulée « Propos de table » ou « Symposion ».

Les mots-attaches « repas» (manger du pain® = prendre un
repas : 14,1.15 ; « déjeuner » et «diner » : 14,12 ; « grand diner » :
14,16) et « inviter » (ceux qui sont « invités » et celui qui « invite »)
relient en une unité de composition quatre péricopes : le récit d'une
guérison lors du repas du sabbat (vv. 1-6), deux sentences sur les
repas (vv. 7-11.12-14) et la parabole du grand diner (vv, 15-24),

Le récit du repas du sabbat (dans le verset d'introduction on a
I'expression « manger du pain») et la parabole du grand diner
(le verset d'introduction a parcillement la formule « manger du
pain ») embrassent les deux sentences par mode d'inclusion. Ces
deux passages présentent une structure analogue du point de vue
stylistique : introduction, formulation négative et positive (parallé-
lisme antithétique), perspective eschatologique ; ils sont ainsi en
relation I'un avec I'autre. La parabole du grand festin est encore
reliée & la deuxiéme senlence par le fait que la méme liste d'in-
vités pauvres est donnée dans les deux cas (14,13.21 ; seul I'ordre
est un peu différent).

La composition laisse chez le lecteur I'impression gu'clle repro-
duit un dialogue animé. Sans doute, & part un seul convive, est-ce
Jésus seul qui parle. Mais ce monologue présente si souvent la
forme du discours direct, dans la premidére sentence et dans la
parabole du diner, que beaucoup de personnes semblent intéressées
4 la conversation de table: le maitre de maison, les hotes, les
invités, les serviteurs. Tous ceux qui prennent part au repas sont
interpellés : celui qui invite, les invités, un convive qui s'adresse &
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Jésus, On a donc raison d'intituler cette composition : Propos de
table ou Symposion .

Luc a organisé lui-méme la composition d’apres le matériel que
lui fournissait la tradition. Le récit de la guérison de I'hydropique,
le jour du sabbat, fait partie des textes propres & Luc. L'évangéliste
a recu I'histoire de la tradition, il I'a pourvue d'une introduction
(14,1) qui porte les traits caractéristiques du style lucanien %, et il a
utilisé Ia scéne du repas pour la composition du discours et de la
parabole qui suivent *. Les deux sentences sur les repas ont bien
leur origine dans le milieu juif , mais elles n'élaient certainement
pas liées au récit de guérison qui précéde, car clles n'ont rien &
voir avec la pointe de ce récit. La parabole du grand festin est sans
doute une forme de la tradition propre & Luc ef, malgré certaines
ressemblances, elle ne dépend pas de Mt 22,1-10% Dans tous ces
moreeaus, spécialement dans leur introduction, on trouve des parti-
cularités de la langue et du style de Luc, ce qui montre que Févan-
géliste a donné une rédaction nouvelle aux matériaux qu'il utili-
sait *, Dans sa rédaction, il a groupé les différents morceaux autour
de I'idée de repas. .

Invité au repas du sabbat (14,1)

Le verset-cadre (14,1 donne une bréve indication de situation,
caractéristique de Lue, et qui reste d'ailleurs trés vague. Jésus est
I'iéite d'un Pharisien. Le théme : Jésus-invilé, est typiquement luca-
nien. On retrouve souvent des scénes de repas, fréquemment jointes
i des conversations de table, dans 'évangile de Luc (7,36ss ; 10,3835 ;
11,3755 - 14,155 - 19.1ss : 22,7-38) 7. Jésus entre chez « I'un des nota-
bles Pharisicns ». L'invitation que cela suppose n'a pas besoin d'étre
mentionnée. Le Pharisien est ainsi appelé parce qu'il jouait un role
dirigeant dans le parti des Pharisiens. Le groupe des Pharisiens avait

I, X, op Musus, Composien de Le XTV et ganre spmpostague {Analecta: Lava-
rienada hiblice of arfenfalia, Ser. 111, fnse. 30), Bruges-Parig, 1961,

2, Les parficulnrités de style lucanien sont : dpfiete | kal -+ verbe personnel ;
e id 4 infinitif ; #y gvee un sobstantil 3 conjupaison péripheastique

3. Theologinches Wrterbuch zum Newen Texiament (= By 726,225 (Lomse),

4.22‘]}, Burtsasy, Die Geschichie der synoptizchen Tradition, GBttingen, 19317,
p. E

5w TriLre, Zur Urhﬂrﬂﬂ"ung;xcﬂ'frfrhﬂ dex Glefchmisses vorm Hochzeitzmahl
Me 22.1-14, dans BZ 4 (19600, pp. 251-265.

i, Cf note 2: de méme, Hegen.. prov: 14,725 #legen.., parabolin: 14,71
nomifos » 143+ dé ki » 14,125 dr - génitif du substantif ; 14,15,

7. W. Gruwosamy, Das Evangelfum nach Lukar, Berling sd? p, 28 o Le
thime du bunguet est une forme littémire de la littérature greeque »,
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ses chefs ™ \D’aprés Lue, Jésus est souvent invité chez des Phari-
siens (7,36 ; 11,37 ; 14,1). 1l rapporte méme que les Pharisiens ont misg
Jésus ¢n/ garde contre los embiiches d’Hérode (13,31-33). 11 y a
donc des ifdices qui montrent que lattitude de Jésus a I'égard des

&/ Pharisiens n'était pas purement négative ", Jésus est disposé a leur

apporter & eux aussi le salut,

C'était le sabbat quand Jésus entra dans la maison du Pharisien
pour y participer au repas. Les Juifs avaient 'habitude de faire un
repas solennel et somptueux le jour du sabbat. « Dieu lui (= la
race de Jacob) a donné un signe d'aprés lequel ils devaient le
septiéme jour observer le sabbat avec nous (= Dieu) en mangeant,
en buvant et en bénissant le Trés-Haut » (Jubifés 2.21)% « 1l est
du devoir de I'homme, un jour de féte, de se contenter de manger
el de boire ou de rester assis el d'étudier » (Pes, 68b) 1%, Les jours
ordinaires on mangeait deux fois. On prenait le modeste « déjeu-
ner » dans les heures de la matinée et le « diner » en fin d’aprés-
midi (¢f. Le 14,12). Mais le jour du sabbat on faisait trois repas.
Le repas principal, & midi, faisait suite & 1'office de la synagogue %,
Le repos sabbatique ne faisail pas obstacle, car les mets étaient
préparés dés le vendredi (« jour de la préparation », cf. Mc 15.42).
Au repas du sabbat on invitait volontiers des convives pour les
traiter somptucusement 2,

Celui qui offrait le repas avait invité avec Jésus d’autres convives,
« des légistes et des Pharisiens » (14,3), des gens de méme tendance
que lui. Lue les appelle « légistes » (nomikoi), parce qu'il veut les
caractériser comme des spécialistes en matiére de loi . Une ques-
tion se rapportant & la Loi, celle de Ta guétison le jour du sabhat,
vint en discussion dans ce repas. Dans les questions de 'observa-
tion du repos du sabbat, de la dime et des préceptes de pureté
légale, éclatait 'opposition entre Jésus ¢t le pharisaisme gui s'effor-
gait de représenter par sa pratique de la Loi la communauté sainte
et pure du véritable Israél. L'évangéliste anticipe sur le récit lors-
qu'il écrit que les légistes et les Pharisiens 'observaient et 1'épiaient
sournoisement « pour voir 5'il allait guérir, le sabbat, afin de trou-
ver de quoi 'accuser » (6.7) ; car on n'avait pas fait venir I'hydro-

8. Josteme, Ant. XY, 104, § 370; Bell. jud. 10, 17,3, § 411 ; J. JEREMIAS,
Joruzalem zur Zeit Jeru, Gittingen 1962°, p. 285,

9. TWR 9,37,11-20 (H.F. Weiss).

WL Doprés In traduction de P, Rmsscer, Alfjldisches Schifetam gussechall der
Bibel, Augsbourg, 1928, p. 544,

11. L. Stuack - P. Bioioeneck, Kontmentor cume Newen Testarent aws Taleod
el Midrazch, Munich, 1922 (= StB), 1, 611,

1L BB, 1, 611615

13. StB, I, 202

14. Le 7,30; 10,25 11,47.52 ; Mt 12,28. CI. TWB 4, 1081,14-25 [{W. Ginsron),
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pique, mais il apparait soudain inopinément (14,2). Jésus, l'invité
d'honneur, vers qui tous les regards sont dirigés — dans un repas —
le jour du sabbat : ce sonl les trois éléments qui déterminent I'objet
de 'entretien.

Une parabole pour les invités (14,7-11)

Le repas de féte est assaisonné d'un discours de sagesse. Jésus
adresse aux invités une « parabole ». Ce qu'il présente est une legon
d’expérience. Le mot « parabole » ** (dans les LXX mashal) désigne
un enseignement indirect : la comparaison, le dijscours de sagesse
et le proverbe (le « Livre des Proverbes » porte en hébreu le titre
de pnishle) ', Jésus parle comme Maitre de sagesse. _

Les hotes arrivent et se mettent A table. Dans le repas de Féte
on cst étendu sur des coussins. Jésus observe les arrivants, lls
essaient doccuper les premibres places. Ce sont les places les ]]Tps
proches du maitre de maison. Les coussing sont groupes par trois.
La place d’honneur était en téte ou au milieu du coussin central,
L'imparfait du verbe marque la tentative et exprime ainsi le désir
ardent et ambitieux, la compétition pour la premicre place. Du
temps de Jésus, le rang A table était déterminé par la réputation des
convives, qui dépendait elle-méme de la fonction et de la fortune ™,
Les Pharisiens recherchaient les honneurs: les premiéres places
dans les synagogues (Le 11,43 ; 20,467 Mt 23,6 ; Mc IE._HE} et dans
les festins (Lc 20,46 : Mt 23,6 ; Mc 12,38), et les salutations sur les
places publiques (Lc 12,46 par). lls étaent ::mm!incus. fi"n\[nir_drnit
it ces honmeurs ; car I’honneur qu'ils revendiquaient rejaillissait sur
la Loi dont ils étaient les représentants.

Jésus adresse sa parole aux invités, Elle se présente de telle
manidre qu'elle n'attague pas personnellement, qu'elle ne blesse pas
et n'offense pas. Elle est formulée presque en termes didactiques,
casuistiques, 4 la maniére de la lLittérature sapientielle : « Lorsque
quelqu'un Uinvite 4 un repas» (¢ noces» est employé pour le

15, TWEB 5,714 fiil= 48

16 Loc. et 4_.51?1“ ._,'::I.-.Hit paz d'une pambole au sens habituel, ear G le
 fnblean » n'est pas un rﬁ'jl. miis un événement l',||.1.l s déroule réellement. D"-'PLliI
Muldonat on soulient Fopinicn que Lue ou la tradition a changé une pnmbole
eichatologique primitive en upe régle de repos ; Pappellition de o parabole »
Aurait &¢ pardée. TN est plos simple d'admettre que cest In régle de repas qui es
tlleméme appelée « parabole ». L'imention profonde de ce « discours figuré »
€5, comme Te dit Ia phmee dexplication, sa signification eschatologique, Ce n'est
Pas I'dvénement de la vie coumnle observé par Jésus qui est appelé parabole,
mais In riple de repas servant J'osvertissement,

17. 5, 1, 915,

@
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« repas de|noces» et pour le «repas»: Est 922; Le 12.36).
« Lorsque f es invité... » La parole de Jésus énonce une régle de
prudence. 11 n'est pas prudent d'occuper la premitre place quand
“on arrive pour le repas. Quelgqu'un pourrait venir qui jouirait d'une

§/r>plus%mnd-.. considération ; les gens les plus considérés arrivent & la

“derniere minute ! Celui qui invite et fixe les préséances devrait
attribuer & ce personnage la premiére place. Celui qui occupe cetle
place devrait aller & ln derniére ; car les autres auraient €& occu-
pées entre temps. Aprés des débuts ambitieux, ce serail I'humilia-
tion devant tous. Aussi est-il prudent de le rendre d’abord & In
demitre place; tu pourrais alors éire honoré devant tous, si le
maitre de maison t'attribuait une place plus élevée.

Ce que Jésus dit 1a est une régle de table assez banale, une sen-
tence de sagesse qui avait une longue tradition dans son peuple.
On lit dans le livre des Proverbes: « En face du roi, ne prends
pas de grands airs, ne te mets pas a la place des grands ; car mieux
vaut qu'on te dise: 'Monte ici' que d’étre abaissé en présence du
prince » (Pr 25,63 ; Si 7,4 ; 13,95). Des légistes approuvent celle régle
de table en ces termes = « Descends de deux ou trois degrés de ta
place (celle qui te revient) ; il vaut mieux qu'on te dise : "Monte’
gue 'Descends’ » 1%

La « parabole » sur le choix des places est interprétée par une
sentence qui se trouve dans la tradition des évangiles tantot en un
endroil, Lantdt en un auvtre, et qui est donc un « logion errant »
(Mt 23,12; Le 18,14), mais qui pourrait avoir ici sa place primi-
tive ', C'est une sentence A deux membres qui trahit son origine
juive par le seul fait que le nom de Dien s'y trouve suppléé par
I'emploi du passif (« il sera abaissé », «il sera élevé »). L'idée de
cette sentence dérive de l'expérience de I'action historique de Dieu
i I'égard de son peuple. « Ce qui est bas sera élevé, ce qui est Eleve
abaissé » (Ez 21,31 ; cf. Le 1,52 ; Ps 147,6) *°. La sentence promel
le renversement des sitpations, une appréciation complétement diffé-
rente de celle des hommes. Comme dans les évangiles synoptiques
on la trouve toujours dans les discussions avec les Pharisiens, Jésus
semble s'en étre servi déja comme de menace contre les Pharisiens,

Dans la conversation de table, cette sentence éléve la « régle de
prudence si profane et si typique de la sagesse » * au niveau de la

18. Parole du R. Schim'on b. Azzai (vers 110) ; Abboth RN 25 — 5tB, 1, 916 ;
ef. 1, 204,

19, Lev. 1. 1,5 (sur 1,13 : In régle de table du R. Schim'on b. Azzai mentionnée
plus haut s'achéve par cos mols : & Hillel o parlé ainsi (20 avant J.-C.) : Mon abais-
gement est mon &lévatian, et mon élévation est mon abossement », - J. JONEMIAS,
Dle Gleichnizee Jesu, Gouingen, 1954, p, B3

0. TWH 9,85, 14 (GRUNDMANK).

21. R. BULT™AN®, op. il p. 108,
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prédication du Royaume de Dieu faite par Jésus, et elle Iy
fait entrer. La promesse prophétique d’abaissement et d’élévation
s'accomplira avec la venue du Royaume de Dien. De méme que la
deuxitme sentence sur les repas (vv. 12-14) s'achéve par une pro-
messe eschatologique, ainsi la premiére ne veul pas moins tourner
nos regards vers 'action eschatologique de Dieu. Le Symposium
lucanien est dominé par Pattente de la Basileia qui vient (14,15).

La régle de table sur le bon choix de la place sert & poser une
condition d’admission dans le Royaume de Dieu. Jésus a aflirmé
la méme nécessité de se faire petit quand il a exigé de celui qui
veut entrer dans le Rovaume de Dicu qu'il se convertisse et devienne
comme les enfants (Mt 18.4). La vraie conversion, celle qui ouvre
le Royaume de Dieu, n'est possible que si 'homme se sait faible et
petit devant Dieu (Lc 17,10; 18,10-14). L'attitude qui s'oppose le
plus A la conversion est le sentiment de justice personnelle et de
supériorité. Jésus recourt & une senicnce traditionnelle et connue
de ses compatriotes pour la faire passer dans sa prédication du
Royaume de Diey. Il est lui-méme le « scribe devenu disciple du
Rovaume des cieux, semblable 4 un propriétaire qui tire de son
trézor du neuf et du vieux » (Mt 13,52).

Un avertissement a celui qui invite (14,12-14)

Celui qui regoit les convives est également interpellé. Mais In
parole qui lui est adressée n'est plus appelée une « parabole ». Jésus
€nonce une vérité toujours valable, qui sous forme d'impératil
donne une indication et un avertissement pour une situalion con-
critte. L'indication donnée & Uhite a un caractére obligatoire. L'aver-
lissement est formulé avec délicatesse. Jésus parle en général, non
du présent repas, mais d'un «déjeuncr» ou d'un «diner» Le
maitre de maison, en effet, n'a pas invité sculement des amis, des
parents et des riches, mais aussi Jésus, et peut-Bire aussi ses disci-
ples. Jésus parle de nouveau & la maniére du maitre de sagesse.

Le repas est considéré comme l'expression d'un amour libéral.
L’hdte ne doit pas inviter seulement ccux qui lui sont unis par des
liens humains, tels que I'amitié, la parenté, I'alliance ou la similitude
de condition. Ceux-li pourront et voudront lui rendre I'invitation, 1]
ne faut « absolument pas» (mépote), il ne faut jamais que I'invita-
tion soit payée par une autre invitation, le don par un autre don.
11 faut donner sans rien espérer en retour (Le 6,35), Le repas doit
signifier un amour désintéressé, non un amour qui attend la contre-
partie,

e ————————
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Le membre négatif du parallélisme est suivi par le membre po-
sitif. Tl fapt inviter celui dont on ne peut attendre d’invitation en
retour. Les gens & inviter seront donc « des pauvres, des estropiés,
des boitgax, des aveugles » ; peut-8tre estropiés, boiteux et aveu-
I,ilég_;;;gifnnl-ii& que spécifier ce qu'il faut entendre par « pauvres ».
L& rois groupes de pauvres mentionnés étaient frappés d'igno-
minie par les « pieux » d'Isragl. Ils étaient cxclus des cérémonies
du Temple (2 8 5.8 LXX 2 ; of Ly 21,18). Ce vieil interdit cultuel
était encore en vigueur dans la communauté de Qumrin - car on lit
dans la Régle annexe :

Que nulle personne frappée de I'une quelconque des impuretés hu-
maines n'entre dans 1'Assemblée de Dicu. Et toute personne frappée
de ces impuretés, inapte & occuper un poste au milieu de la Congré-
gation, et toute (personne) frappée dans su chair (= lépreuse), para-
lysée des pieds ou des mains, boiteuse ou aveugle ou sourde ou
muette ou frappée en sa chair d’une tare visible aux yeux... que ces
personnes-f n'entrent pas pour prendre place an milien de la Congré.
gation des hommes de renom (1 QSa I1,5-8) 2,

C'est justement 4 ces plus pauvres d'entre les pauvres que Jésus
accorde son attention et son amour. D’aprés la parabole du grand
diner, c'est en effet eux qui sont invités (14,21). Eux qui se jugent
indignes et que 'on repousse sont admis dans le Rovaume de Dieu,
miis non les Pharisiens orgueilleux et sors d'eux-mémes (cf. 14,15).
Jésus accomplit pour ces pauvres une séric de miracles, et la venue
du Royaume de Dieu devient ainsi visible. Les miracles accomplis
en leur faveur sont si caractéristiques de Jésus qu'on pourrait les
appeler ses ipsissima facta**, Les plus pauvres des pauvres ne peu-
vent pas rendre le bienfait qui leur a été accordé. Dieu intervient
lui-méme pour eux, quand commence le nouvel ordre de toutes
choses, Ici encore, le passif remplace le nom de Dieu. Celui qui se
montre le bienfaileur de ces pauvres qui ne peuvent pas rendre le
bicnfait, est déclaré heureux ; car il aura en Dieu lui-méme son
rémunérateur.

2. Lo texte hébreu porte : « Aucun aveugle ef avcun boiteux ne peuvent entrer
dans o mobon ». — Cette formule « devait &re coumnte & Jérusalem ot avoir
&6 mise en relation dans une situation concrdte avee T répulsion de David contre
les nvengles ot les holteox, Inquelle & son tour se mtiache & 1o parale fronique des
Jébustens 3 (H.W. Henrzasnc, Die Samuelbficher, Gottingen, 1960, [ATD 10,
p. 2200 — Les LXX remplacent « moison » par & malson do Selgneur s, co qui
se référe au Temple

23, Trdoction de A, Duposr-Sommer, Fes derity sosdfons décorverts pds de la
Mer Morie, Paris, 1959, p. 122,

24, F. Musssur, IMe Wunder Jesu, Munich, 1967, pp. 3144,
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L'avertissement s’achéve par une évocation des éveénements de
la fin du monde. Dans la parabole des invités, I'élévation était pro-
mise aux justes; ici, la résurrection leur est promise. Le chemin
passait 1a par I'abaissement, il passe ici par le désintéressement. La
promesse ne porle que sur la « résurrection des justes ». Luc |u|:
méme prévoit la résurrection de tous, et non seulement des justes .
« Tl y aura une résurrcction des justes et des pécheurs » (Ac 24,15).
Il affirme la « résurrection des morts » (Lo 11?.35}. La formule « ré-
surrection des justes » ne peut donc pas avoir did cmglpyéu en un
sens exclusif. Mais elle peut ére une expression traditionnelle, se
rattachant i une espérance (ui ne portail que sur une résqrrric(;mn
des justes (Ps. Sal. 3,11; Hénoch 91,107 Test. XIT Benj. el
passin =, - 4

La deuxieme rigle des repas ne s¢ borne pas non plus & une indi-
cation pour le repas ; elle aussi envisage la ﬁ“ des _“r‘mf‘;- la ‘I"f-‘“"-:e
du Royaume de Dieu, qui comprend parmi les biens ._ué salut la
« résurrection des justes ». L’amour qui vise i la réciprocit 7 :“‘DT!““‘
espérer de récompense lors de la venue du Royaume de Dicu.
L’avertissement donné ici répéte I'enseignement du Sermon sur la
montagne :

Si vous aimez (seulement) ceux qui vous aiment, quel gré vous en
saura-t-on?7 Car méme les pécheurs aiment ceux qui les aiment, Et
8l vous faites (seulement) du bien & ceux qui Vous en font, guel gré
vous en saura-t-on7 Méme les pécheurs en font autant. Et sl vous
prétez (seulement) A ceux dont vous espérez recevoir, quel gré vous

en saura-t-on? Méme des pécheurs prétent a des pécheurs pour en
recevoir I'équivalent, Au conlinire, aimez VOS EnnEmis, f:dtesl du bien
et prétez sans rien atlendre en retour. Votre récompense alors sera
grande, et vous serez Jes fils du Trés Faut, car il est bon, Lui, pour
les ingrats et les méchants (Le 632-35).

Deux vi t reprochés aux scribes — il s'agit de ceux qui
sont :Tf IE;%&:"SEn Phar?gignne a0 —; 'ambition et la cupidité (Le 20,
46-47) ; c'est contre eux que S'élevent aussi les réples :}us Tepas
qui recommandent Phumilité et la charité désintéressée. L'ambition
et la cupidité sont soumises 4 un « jugement particuliérement sé-
vere », tandis que ceux qui pratiquent "humilité et Ia ::har!té désin-
téressée peuvent sattendre @ participer au Royaume de Dicu,

25, Lextkon fir Theolagie urnd Kirehe, 1, 19577 10451047,
26. TWB 940,13 (HF. Wess)
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La portée des sentences sur les repas
dans la rédaction de Luc

. L& Symposion lucanien commence par le repas du sabbat au cours
~dugtiel Jésus guérit un hydropique et il s’achéve par la parabole du
grand festin auquel sont invités les plus pauvres d'entre les pauvres.

Jésus a rendu au sabbat et au repas sabbatique leur sens originel
en guérissant I'hydropique. Le sabbat est le jour mémorial des
grands bienfaits de Dieu : l'acte créateur (Ex 20,8-11) et la libé-
ration de la servitude d’Egypte (Dt 5,12-15). 11 doit rappeler &
Isragl que Dieu est son Seigneur et son Sauveur (Ex 31,13). 11 est le
signe de la fidélité divine a I'Alliance, que l'on attend également
pour I"avenir. La consommation finale attendue est envisagée comme
un « sabbat sans fin » (He 4,9) ¥, On prétendait méme que Je sabbat
€tait déji un soixantitme du monde & venir **, Une atmosphére de
féte planait sur le sabbat, car il assurait Tsrail de I'élection divine
« Le Tout-Puissant a béni Je sabbat ; mais il n'a consacré pour cé-
lébrer le sabbat aucun autre peuple et aucune autre nation qu’Israél ;
c'est & lui seul qu'il a permis de manger et de boire et de féter le
sabbatl sur terre, et Je Créateur universel a béni ce jour qu'il a créé
pour la bénédiction, la consécration et la gloire, de préférence aux
autres jours » (Jubil. 2,318) *. Le repas du sabbat était I'expression
de cette joie festive et de la fonction sociale appartenant au sabbat.
Le bienfait du repos sabbatique ne devait pas 8tre accordé seule-
ment & Tsraélite et & sa famille, mais pareillement aux esclaves et
aux animaux domestiques (Dt 5,14 ; Ex 23,12).

L'mterprétation pharisienne rigoureuse du sabbat a assombri la
joic et la douceur humaine du sabbat (cf. 14,5). En guérissant
I'hydropique le jour du sabbat, Jésus restaure le sens originel de ce
jour de Dieu et il rend de nouveau libre le chemin du bien qu'il faut
prodiguet & 'homme chitié. Le repos sabbatique de la fin des
temps est déja inauguré ; car la guérison des malades fait apparaitre
que le Reégne de Dieu est venu. La pitié généreuse de Dieu, qui a
toujours éclairé le sabbat, est devenue avee Jésus un événement
eschatologique. Depuis le repas du sabbat dans la maison du
Pharisien, un pont est tendu vers le Royaume de Dieun achevé,
quenvisage la parabole du grand festin. L’amour généreux et débor-
dant de Dieu brise les barrigres étroites introduites par le phari-
saisme dans le repas sabbatique et au sujet du probléme de l'entrée
dans le Royaume de Dieu. L’hydropique qui se présente au repas

21 8B, 1Iv, 839,
28 TWE 7.8 A 46
. Duprés la taduction de P. RIEssiem, op. o, p. 5455

du s ur élre guéri, le représentant méprisé du "Am ha-ares,
i:l!:l SF":E:::ILTUI ne cug:naii pas la Loi et son interprétation phari-
saique, cet homme est guéri, et déji il ﬂpprcnrl la force et le b(:;ﬂhum}_r
du Rovaume de Dicu. Les gens méprisés et repoussés par I'lsracl
pur et saint, les pauvres, les estropiés, les boiteux, les aveugles et
les vagabonds qui errent en dehors de la ville, sont admis au grand
festin. Le grand changement a déja commence. o

Ouand Luc &crivail son évangile, la question du repos du sabbat
avait cessé depuis longtemps d'étre actuelle. La communaufé r.hré
tienne avait déjd commencé i célébrer Jo premier jour de la semaine
et & y « rompre le pain» (Ac 20.7). Mais il importait de Sﬂ‘:’?lr
dans quel esprit le jour du Seigneur el la fraction du pain devaient
dtre célébrés. Clest A cette question que Luc Vo:dimf répondre par
sa composition. Les communaulés apostoliques n'avaient Fé?ss ermforg
de «réglements ecclésiastiques ». Elles renvoyaient a us L_lﬁ
son exemple; c'est ainsi qu'elles éclairaicnt leur propre mam]rc
d'agir. Les éerits évangéliques ont leur Sitz im Leben dans les
communautés. Ils étaient ainsi la régle de ];a cnmpttlnul{lé. de dscp
culte et de sa vie. Dans le prolongement de I-E#:DIUI!{‘III qunrn con L,.;
du repas sabbatique des Juifs a la Céne du Seigneur, aﬁféul;mt aua.Im
la fraction du pain pratiquée dans les communautés r?nnl::is 1:
jour du Seigneur. Les sentences placées entre les IpéﬂWPEb ql b
rapportent au repas concernent le repas profane, le rc[lrnas f;scuu -
logique, et manifestement aussi le repas euchnnslui";::_ _:{_l'i:: Rn
du pain ». La question de la préséance et celle r:l? dmw ‘: ion des
plus pauvres parmi les pauvres jouent aussi un role Hﬂi es I‘;Er-ins
du jour du Seigneur, L'Epitre de Jacques déplore égaloment les
préséances :

Supposez qu'il entre dans vOIre ammbléc‘ un homme i bﬂlil-l:: d'or,
en habit resplendissant, et qu'il entre aussi Un pauvre € 'E'“'-':} mil-
propre. Vous tournez vos regards vers celui qui qur_tae:ha it Tms-
plendissant et vous lu dites: «7Tol ass;cda-im ici & la place
d'honneur 2. Quant gu pauvre, VOus Iui dites: «Toi, tiens-tol la
debout 3, ou bien : « Assieds-toi au bas de mon escabeau ». Ne partez-
vous pas en vous-mémes un jugement, ne devencz-vous pus des juges
aux pensées perverses? (Jo 2.2ss).

Suni mmunauté de Corinthe sont une source non
deﬁin?ﬁiﬂnz:;?l :.:?en effet quand Ja communauté se rassemble,
il n’est pas possible de prendre le Repas du Seigneur. « Dés qu’on
est & table chacun, sans attendre, prend son propre repas, et I'un
a faim, tandis que l'autre est ivre». Ceue :‘ﬂtltmh: qui nest ni
sociale ni charitable fait affront & eeux qui n'ont rien et qui sont
pourtant aussi 1'Eglise de Dicu (1 Co 11,17-22.33-34). Ce n’est pas
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I'esprit de pattage généreux et désintéressé qui préside au repas, mais
I'égoisme quj n'a donné que pour avoir en retour.

Dans son fécit de la Céne (22,7-38), Luc n'a pas sculement parlé
du don que’ le Seigneur sur le point de mourir a légué aux siens

«Seomme institution, mais il a transmis aussi les instructions qu'il a

donmées dans un « discours d’adieu » (22,21-38). « Comme réple
du culte, le récit de la Céne doit ordonner la célébration de I'Eu-
charistic ; comme régle de la communauté, il doit en outre orga-
niser la vie de la communauté dont le repas cucharistique est le
véritable centre ; et enfin comme régle de vie, il doit metire 'ordre
voulu dans toutes les manifestations de ln vie chrétienne » . Ces
instractions renferment aussi des mises en garde contre 1"orgueil et
I’égoisme. L'Eucharistic interdit les querelles de préséance et de-
mande qu'on se mette au service des autres (ef. surtout Le 22,
24-27). Le Symposion lucanien et le réeit de la Céne avec ses paroles
d’adieu se rencontrent dans la méme intention .

L'« apprentissage » et la préparation du repas eschatologique et
du repas eucharistique sont réalisés par la bonne célébration du repas
profane. Le repas du Seigneur du christianisme ancien a associé le
repas sous sa forme habituelle et 'Eucharistie, et il les a célébrés
dans la perspective des événements eschatologiques (1 Co 11,17-34).
Les régles de bienséance qui gouvernent le repas de féte deviennent
des conditions d’admission pour le repas eschatologique et elles dé-
terminent aussi la réception « digne » (cf. 1 Co 11,27) du Corps et
du Sang du Seigneur. Luc a un sens atfiné de '« humanité » comme
préparation & l'accueil du kérygme chrétien. La parole de Dieu
portera beaucoup de fruits si elle est recue dans un & ceeur beau et
bon » (8.15 : en kardia kalé kai agathé). L'idéal de vie et de culture
des Grecs ** prépare la réception du salut.

30, H. ScuilpMmany, Der Abendmahisbericht Lucay 22.7-38 aly Gottesdiensiord-
nung, Gemeindeordnung, Lebensordnung, Paderborn, 1957, p. 14,

3. H. Sceliemaxy, eop. dt., pp. 66 et 7275 ; H.L. Deaesmannt, Lakas Evan-
gelist der Armen, Stuntgart, 1965, pp. 97-105.

32, TWB 3,540-542 (GRUNDMARNK),

Le chemin de la liberté
et de la vraie grandeur

PAR PIERRE-YVES EMIRY
ET DES FRERES DE LA COMMUNAUTE DE TAIZE

Précher sur P'évangile de ce dimanche n'est pas fﬂtl'ﬁ Non pas
que les termes en soient obscurs ni les idées complexes. Mi‘”‘ le
théme de I'ahaissement et celui de la récompense ne sont vraiment

pas & la mode aujourd hui. '

1. Service et autorité dans I'Eglise

Pourtant I'application des paroles de Jésus i I'Eglise prise un peu
globalement ne soulévera que peu dopposition et ne Ill:FI:IIl.'.jI.I!.Ej’l.tr pas
d’utilité : on tombera assez facilement d'accord pour désirer aujour-
d'hui dans I'Eglise des rapports humains snmphlhés el pour \r:r}mlmr
que les ministéres, élant des services, ne soient pas considérés
comme une course aux honneurs ou une manicre de dominer et de
S& pousser au p[cmi,c;r rang. Les mosurs I.:L‘ﬂlé:i[ﬂﬁllt.]l.lﬂif‘ sonl en lran
de changer sur ce poinl. Mais, sur un 1'{!1“1 plus Fr"[‘-"“dg“nc per-
sonne & qui son ministére donne inévitablement du relief ot de
'importance devra toujours se demander si les motivations en elle
de ce ministére sont assez purifiées d'un besoin inconscient de se
faire valoir. CR : X

Inutile dinsister : Uidée selon laguelle les ministéres et Pautorité
dans I'Eglise sont des services, est dans Ie vent actuellement. Trés
belle et profonde idée. Mais il faudra bientot se demander s elle
ne devient pas chez plusieurs uuc_i'onnul:: heureuse et commode
pour se soustraire 4 toute autorité dés que celle-ci ne court pas dans
leur sens. Evidemment, quand I'autorité me déplait ou me contre-
dit, il est difficile qu'elle m’apparaisse comme un service..

Ce n'est pas par une formule, malgré sa résonance év:rmgél:quc.
qu'on résoudra les tensions inhérentes aux rapports humains : spiri-
tucllement et psychologiquement I'obéissance est aussi difficile a
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vivre que l*xiflll,’;sﬁié. et celle-ci peut cesser d’étre un service aussi bien
par abus de pouvoir que par démission et faiblesse. Choisir la der-
\ nigre place’ dgns 1"Eglise, sans cesser d'occuper celle d’oil s'exerce

une responsaplilité reque du Christ : telle est pour certains la diffi-

Wﬂpc@r}ﬂ I'évangile de ce jour.

2. S'abaisser?

Mais enfin, tout le monde ne remplit pas un service d'autorité
dans I'Eglise. Et I'évangile ne nous interpelle pas sur 'abaissement
d’autrui, mais sur le ndtre. Pourtant ce terme sonne mal & nos
oreilles, car il @ pris un sens nettement péjoratif, pour des raisons
psychologiques sérieuses, mais qui pourraient bien servir de para-
vent 4 unc attitude trés spontanée de I'homme: l'orgueil et la
complaisance en soi-méme.

L abaissement, et du méme coup 'humilité, n'évoguent-ils pas
pour nous l'idée de ramper, de s'écraser, de démissionner, de refou-
ler les énergies qui poussent 'homme & grandic ? Quelle figure fera
Ihumilité face aux requétes actuclles du développement, de I'épa-
nouissement de la personne, de la promotion humaine ? Osera-t-glle
braver de front tout l'appel concerté de la publicité moderne aux
désirs secrets gqui nous habitent @ rester jeune, devenir beau, briller
at s&duire, avoir du succeés ct de 'avancement, étre 2 la mode et
devenir riche 7 Et pourtant tout cela consiste A s'élever par rapport
aux autres et 4 essayer de les dominer d’une manidre ou d'une autre.

La psvchologie nous rend attentifs & tout ce qu'il peut vy avoir
d’inconsciemment morbide dans certains abaissements : haine ou
mépris de soi, fuite des affrontements, effort rampant pour se faire
accepter. L'agressivité est une force de I'ére humain, une force qu'il
ne s'agit pas de retourner contre s0i ni d’annihiler. Elle nous pousse
4 grandir, # prendre nos responsabilités. Si le christianisme se veut
la religion des faibles, s'il fabrique des ratés, ne mérite-t-il pas les
sarcasmes de Nietzsche, le mépris des hommes qui se veulent forts
¢t se disent adultes ?

Encore faudrait-il se demander si I'on est dans la vraie ligne de
In psychologie moderne quand on tend i justifier et méme 4 exploi-
ter commercialement ou politiquement linstinct de puissance et de
domination qui est dans I'homme. Ce dernier atteint-il sa vérité en
s& mctlant en quelque sorle au service de son agressivité 7 Son
authenticité psychologique n'implique-t-clle pas au contraire que
SOn agressivité soit le plus possible au service d’une vie person-
nelle 7 Bt qui dit personne dit capacité de surmonter les concur-

rences ot le besoin de se mesurer aux autres, pour entrer avec eux
dans une relation d'accueil et de don, d'amour et d'oblativilé,

3. Attendre une récompense?

Si le théme de humilité et de I'abaissement fait probléme d'un
point de wvue psychologique et se heurte violemment & une vaste
mentalité prométhéenne tout émerveillée d’oser s'affirmer, le thime
de ln récompense n'est pas moins suspect. 1l apparait en conclu-
sion de chacun des deux entretiens de Jésus qui constituent la
péricope (Lc 14) de ce dimanche ; |'élévation est promise a celui
qui s'abaisse (v. 11), et une récompense, lors de la résurrection, &
ceux qui auront accueilli les autres sans rien attendre d’eux en
retour (v, 14).

Mais est-ce encore se montrer généreux que de compter sur une
récompense 7 N'y a-t-il pas |d un esprit de caleul qui s'est mani-
festé par le passé, soit dans une spiritualité capitalisant des mérites,
soit dans une facilité & se consoler de I'abaissement des autres en
se disant qu'ils auraient plus tard leur €lévation ; la religion comme
opium du peuple, I'éternité comme alibi pour ne pas chercher Ia
justice ici et maintenant...

De tout cela on semble décidé a prendre le contre-pied ; pour ne
pas paraitre aimer le prochain par calcul, les chrétiens tendraient
au controire actuellement a4 détacher laur travail social et lear ser-
vice des autres de tout lien avee leur foi. Ou, ce qui revient un peu
au méme : pour sortir résolument d’'un amour du prochain réduit
4 une maniére d'aimer Dieu, on tendrait maintenant & réduire
I'amour pour Dieu & I'amour pour le prochain. Toute la question
ici est de savoir si I'on sort vraiment d’une erreur en se contentant
d'en inverser les termes.

Dans ces conditions, comment recevoir soi-méme 'évangile de ce
jour, et comment le précher aux autres de telle manidre qu'ils
puissent y discerner la bonne nouvelle ? Comment faire droit aux
exigences de la psychologie et comment dénoncer les velldités
prométhéennes du monde moderne de manitre convaincante, c'est-A-
dire au nom de la vérité de I'homme ?

4. Jésus a pris la derniére place
Tout d’abord on remarquera que la vérité de la parole de Jésus

sur 'abaissement apparait dans le fait qu'il a vécu lui-méme cette
parcle comme la vérité méme de sa personne et de sa mission.
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premitre place pour prendre la dernidre, c'est le sens
méme de son incarnation, comme le chante I'hymne de I'Epitre aux
Philippiens : «/De condition divine, il ne retint pas jalousement le
rang qui1'égalait & Dieu, mais il s"anéantit lui-méme, prenant
condition. desclave... il s"humilia plus encore, obéissant jusqu'a la
moEa+Ph 2.6-8), Ce faisant, Jésus n’a pas €& moins lui-méme, au
contraire, il s’est ainsi manifesté pleinement dans sa vie « 'homme
pour les autres », sclon Pexpression d'aujourd’hui. L'homme pour
les autres, et Dieu pour I'homme, Dieu-avec-nous. En prenant la
derniére place par son incarnation, puis en se commettant avec les
méprisés, en s¢ lnissant enfin rejeter de la dernigre place et tuer
comme un malfaiteur, Jésus a vécu sa liberté : celle de coincider
avec ce qulil était vraiment : amour du Pére.

A cet égard sa résurrection, qui est aussi son élévation, n'est pas
vraiment (malgré les apparcnces) le contraire de son abaissement.
Elle est en fait la manifestation de cette liberté d’amour qui devait
se traduire d'abord comme humilité extréme et oubli total de soi.
Dans la vie de Jésus, abaissement et élévation ne sont pas deux
mouvements contradicloires, mais un seul mouvement : '"élévation
finale révéle que I'abaissement n’est pas un bul en soi (ce qui
attesterait un état psychique morbide), ¢t I'abaissement donne i
I'élévation finale sa qualité nécessaire, celle d'une victoire de 'amour
au lieu d’une affirmation de soi.

5. L'humilité, chemin de liberté et de vérité

Il faut ce regard sur Jésus pour comprendre que ce qu'il dit de
P’abaissement atteint de plein fouet le petit faraud qui se dresse en
nous, mais au nom d’une exigence spirituelle qui rejoint pleinement
Pexigence psychologique. La liberté est la condition de Phumilité
authentique, contre tout réflexe morbide d'aplatissement par peur
des autres ou haine de soi. Mais & son tour lhumilité est la condi-
tion de la liberté authentique : elle est le passage obligé du vrai
épanouissement de la personne, la seule chance offerte & notre
agressivilé pour que celle-ci, de force sauvage, devienne puissance
d’amour et cou rage du don.

Le besoin de s'affirmer contre les autres, de les dominer par la
force ou la séduction, traduit en fait une situation intérieure de fai-
blesse et de servilité affective. La vraie force et la vraic liberté
intéricure, c¢'est de pouvoir se désarmer, sortic de son systéme
d'autodéfense, pour aimer I'autre en se mettant au service du désir
de grandir qui est en lui
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L’humilité est donc chemin de liberté : liberté de sortir de I'illu-
sion pour étre réaliste. Et le néalisme sur nous-mémes, c'est de
constater que nous ne sommes ni moins que rien, ni tellement
sensationnels, mais pauvres, limités, minables parfois, [ragiles tou-
jours. Mul besoin de nous sous-estimer artificiellement pour nous
abaisser, il suflit que nous ayons une juste conscience de nous-
mémes.

6. Besoin de grandeur el récompense

Et pourtant nous ne pouvons pas renoncer, sans nous détruire, a
un besoin de grandeur qui nous habite, et méme qui nous constitue ;
nous ng pouvons pas nous résoudre & ne pas valoir beaucoup. Car
il v a plus en nous que ce que nous y trouvons ; un désir de plé-
nitude que Dicw a inserit en nous pour le combler.

Nous retrouvons ici le théme de la récompense ; bien compris,
il a précisément pour fonction de préserver la santé psychologigue
et la vérild humaine de 'abaissement volontaire. Qu'on se garde
seulement d'imaginer In récompenss comme un avoir, comme une
chose, ou encore comme une réalité extrinsdéque 4 la foi el & "humi-
litt. La récompense n'est autre chose que la vie avec Dieu, la
plénitude de la communion inaugurée dans la foi, et ¢'est en méme
temps l'accomplissement de ce grand désir d'étre qui nous fait
exister. Nous ne pouvons pas le combler nous-mémes, car nous
n'avons pas en nous notre propre signification : devenir nous-
mémes le but de notre existence serait ce que Jésus appelle « s%éle-
ver », et en fait courir & I'échec : échec de notre vie humaine et de
toutes nos relations avec les autres,

Renoncer non pas au besoin de grandeur mais & I'illusion de le
combler soi-méme, c'est se reconnaitre en méme temps fait pour
Dicu {en ce sens que Dieu seul peut nous combler) et fait pour
les autres (en ce sens que Diew nous comble personnellement 4 1'in-
térieur d'une communion fraternelle). Et c’est ce que Jésus appelle
« s'abaisser ». seule voie possible de la grandeur.

S'abaisser, c¢'est-ii-dire investir sa liberté et ordonner son agressi-
vité dans un mouvement d'amour, au lieu de se crisper sur soi-
méme et de se mesurer avec les autres. Car considérer les autres
comme supéricurs i nous (Ph 2,3), ce n'est pas nne nouvelle fois
se comparer i eux, mais c'est considérer qu'ils sont de notre part
plus dignes d'attention que nous-mémes — de celle attention que
Dieu leur porte. Clest par ce détour d'un oubli et d'une décentra-
tion de soi que 'amour devient en nous la vraie grandeur, 1"authen-
tigue épanouissement. T1 est & lui-méme sa propre récompense,
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7. La grawijté de laccueil

Comme noys avons développé plus longuement les questions
posées par la/premiére partic de I'évangile, nous pouvons étre brefs
sur la secopde. L'accueil désintéressé souléve moins d’objections,
S0 Ene dans le sens des idées actuelles, ce qui ne veut pas dire
forcément qu'il est pratiqué...

Ce ne sont plus des tabous religicux qui nous séparent des plus
pauvres, mais les barriéres, trés difficiles & surmonter, des classes
sociales, quand ce ne sont pas celles des races. L'évangile nous
appelle & tout faire pour surmonter ces barridres, et d’abord entre
chrétiens dans I'Eglise. L'accueil généreux qu'il attend de nous
pourrait impliquer entre autres, de la part des plus aisés, le souci
d'accucillir sérieusement dans leur vision et leur action poliliques
P'espérance politique et économique des plus pauvres.

On peut noter quactuellement P'accueil concret des moins favo-
risés, par sa gratuité méme, sa volonté de ne rien attendre en retour,
risque d’apparailre comme une manifestation de supériorité, une
sorte de paternalisme. Aussi, pour rejoindre dans son intention
I'exhortation de Jésus, faut-il peut-étre actuellement en modifier la
letire : la vraic gratuité impliquerait de se mettre dans la situation
de celui qui attend quelque chose de 'autre ; et avant d'offrir 'hos-
pitalité & quelqu'un de plus démuni matéricllement ou culturelle-
ment, elle exigerail qu'on se rende chez lui et done quon sollicite
son hospitalité.

Ceci ne serait-il pas vrai aussi de I'aide aux pays « en voie de
développement » 7 Méme quand celte aide est généreuse, quand elle
ne voile pas des profits supéricurs réalisés par un autre biais, ne
devrait-elle pas comporter Pattente d'un don que ces pays pour-
raient nous faire sur un aulre plan ?

Enfin, on peut souligner que cette gratuité d'un accueil de autre
oil 'on ne se cherche pas soi-méme d'une maniére indirecte, n'est
pas un idéalisme. Tl ne faudrait pas non plus gu'elle soit vécue
comme un effort artificiel ou purement volontariste, quand il s'agit
de passer du temps avec des Btres dont objectivement la compa-
gnie est ennuyeuse ou désagréable.

La gratuité n'est pas un idéalisme : une récompense lui est pro-
mise, celle de amour qui croit en nous dans la mesure ob nous
le dépensons. Mais il y a plus: la gratuité de 'accueil & I'égard
des autres doit étre comme Je trop-plein de la grice qui nous rem-
plit déja parce que nous nous savons les hotes de Dieu : les hotes
de son cucharistie, et les hites par anticipation de cette féte solen-
nelle autour de Dieu et du Christ, gue célibre la deuxigme lecture
de ce jour,

LE CHEMIN DE LA VRAIE GRANDEUR g5

L’HUMILITE

C'est dans 'humilité que réside la puissance... Les hum-
bles sont comme la pierre: elle est en-bas, mais elle
est solide. Les orgueilleux, que sont-ils ? Comme de la
fumde : ils sont élevés, oui, mais ils se dissipent.

SAINT AYGUSTIN®

TA RECOMPENSE

Aime Dieu gratuitement, non ¢omme si une récompense
nous avait été proposée pour cela. Ta récompense
supréme ce sera Dieu lui-méme, lui que tu aimes gratui-
tement. Et tu dois I'aimer de telle maniére que tu ne
cesses de le désirer lui comme récompense, lui qui peut
seul te rassasier.

SAINT AUGUSTIN *

Le sérieux ecclésiastique, cette perpétuelle tentation des

clercs ;
le sérieux prophétique, cette perpétuelle tentation des
laies. OLIvIER CLEMENT

Quand un orgueilleux se croit humble son cas est
désespéré, T'nomas MERTON

Tu ne seras meilleur que lorsque tu te seras complite-
ment perdu de vue, et alors tu penseras a celui qui t'a
criéé, JULIEN GREEN

L. Commeniaire sie e Progme 92, 3,
2. Commentaire sur le Praume 134, 11
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