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Année A

Premiére lecture : Ac 6,1-6
Deuxiéme lecture ;: | P 2,4-9
Evangile : Jn 14,1-12

Témoin précieux des communautés chrétiennes primitives, le livre
des Actes nous montre le dynamisme créateur de la jeune Eglise qui
Sadapte sans cesse d des situations nouvelles et inédites. Si le cha-
riste apostoligue reste essentiel d la vie ecolésiale, il n'est pas le seul ;
au fur et @ mesure des besoins la communauté s'organise en vue d& une
charité et d'une enfraide plus efficaces (premigre lecture).

Muis c'est sur la foi au Christ que I'Eglise se construir, Cette for
instaure un réseau de relations réciproques entre les chrétiens et les
met fous en rapport avee Dien (deuxiéme lecture).

Par le Christ, Chemin, Vérité et Vie, les croyants marchent en effet
vers le Pére que révéle le Fils, dont la puissance de salut se Hanifesie
dans le Ressuscité. C'est ainsi tout le Mystére qui se trouve dévoilé au
regard de ceux qui ont des yeux pour voir (Evangile),




Ministeres et
entraide fraternelle
dans la communauté
primitive

Ac 6,1-6

PAR CARLO M. MARTINI

La communauté face a des situations nouvelles

Dés le début du chap. 6 des Actes, on se rend compte d'un
chan_gemcm. dans la vie de la communauté primitive : augmentation
considérable (vv. 1.7)' du nombre des disciples?; apparition de

groupes que différencient non sculement la langue mais encorc la
mentalité (« Hellénistes » et ¢Hébreux » : v, 1)* +enfum, inadaptation

de la prumi}‘:rc organisation pour |"assistance matérielle des plus beso-
gneux. Mais certains exégltes voient en outre dans Ac 6,1-6 : les

signes d'une véritable crise qui a failli faire éclater Ja communaulté
primitive en deux blocs, des « Hellénistes » ayant tenté de constituer

L. Cf Ex 1,20, D'autres it

§ de ce régy ; g
tateuque : ket murm it font songer & des passages du Pen

ures du peupls (v, 1; Ex 1681012 et Nb 17 20-25) 3 b alité
d i : Ex 1681012 ef Nb 17,20:25) 3 la qualit
d::[i;i!‘irL1E:'l_- .'J':\ aphtres fv, 4 Mhb. 27, I_H 200 & 1'imatitotion d'un nouvel office

O [:“ n:llrr_;]ux hesoms eroisants (cf. Ex 18,1317, i
chrétia premidie fois que le mot se trouve dans les Actes pour désigner les
Chrétiens, [ F‘-‘JFJ_JIth en 6,7: 910192638 ; elc.; jusqu'en 216: peut-dire
marce que Lue utilise une nouvelle source,

}, Les « Hellénistes » sont probablement des Juifs venus de ln diasporm et
F“l_““t gree, Certains exégites (O, Collmann) voudralent volr en eux des syn-
Cretistes npportenant au mouvement de Qumrfin, Les « Hébroux 3 éajent des
Juifs de Palestine parlant ammécn.
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une communauté & part, avec son organisation propre *. Les apdires
auraient toutefois réussi 4 dénouer la crise en reconnaissant I'auto-
rité des sept chefs du groupe dissident, qui, de leur cité, se seraient
soumis & D'aulorité des douze.

Mais, quoi qu'il en soit des circonstances concrétes, la notice sur
la liste des sept et leur activité vient cerlainement de spurces anciennes
auxquelles Luc a puisé. Il est donc important de voir comment Iauteur
des Actes a composé son récit pour mettre en relief un enseignement
doctrinal qui fait partic de son « Evangile ». Tel quel en effet, et
abstraction faite de sa préhistoire, ce texte aborde un certain nombre
de thémes triés intéressants et d'une évidente actualité : prise en charge
des pauvres et organisation de la charité, dissensions entre groupes
de tendances diverses, récriminations et tensions dans 1'Eglise, diver-
sification des ministéres, pluralisme et unité, activisme el pridre,
élection par la base el mission regue d'en-haut, eic,

Prérogatives et devoirs des douze ®

La structure du récit se laisse facilement découvrir. Le premier
verset expose la situation : accroissement du nombre des disciples,
carences de |'organisation des services communauiaires, « mur-
mures » d'un groupe qui s'estime 1ésé, Les vv, 2-4 rapportent le dis-
cours par lequel les douze justifient leur position, et font une propo-
sition concréte. Les vv, 5-6 racontent comment celle-ci fut aceeptée
et mise en pratique,

Le v. 7, que n’a pas retenu le Lectionnaire, renvoie au v, 1 (accrois-
sement du nombre des disciples), et conclut en montrant Uheureux
effet de la nouvelle instilution.

La premiére chose & remarquer, c'est I'ingistance sur |initiative
qui revient aux apdtres : ils réunissent 'assemblée (v. 1), prennent la
purole et sugpérent la procédure & suivre (vv. 2-3), tout en se réser-
vant I'approbation définitive (v. 3). Enfin, ce sont eux qui disent
la pridre el imposent les mains (v. 5) %

4, Sur toule celle question, volr H. Zmadermasy, Die Wahl der Sieben (Apg
6 J-6), thre Bedeunnung fiir die Wahrung der Einfeit der Kirche, dons Die Kirche
und fhre Amrer und Stinde, Festgabe flir Kard. Fringsd, Cologoe, 1960, pp. 364-
178,

3. Les: Actes nomment dircctement Joy ¢ douze » ici soulement (6,2) et indi-
rectement en 1,26 et 2,14, Mus il esl clair gue Luc désigne de e nom lex
apdtres préseolés en 11326 (cxception : 14,4.14).

6. La grammaire ¢t In synlaxe permettrmient aussi d'entendre le v, 6 d'une
imposition des mains faite par tous, Majs Dintention pénérale di récit (cf. en
particulier 6,3}, qucigues paralRlex de PAT. (of. Wh 271R23; Tt M49: 2 R
1,16 ¢ 13,16 ete) ot des Actes (£,017.08: 91207 : 13,3 19.6) sugerent que le
pronom « ils » désigne « les apdtres »,
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La partie céntrale du réeit (vv. 2-4) est faile des paroles des douze
qui, & deux reprises, disent, d’abord négativement, puis positivement,
comipent ils/copnprennent leur ministére @ « Tl ne sied pas que nous
deélaissions Ia parole de Dieu » (v. 2) ; « Quant & nous, nous resterons
assidus 4 Ja pfidre et au service de la parole » (v, 4),

Le service de la parole

Les apdtres n'ont donc pas le droit de « délaisser » la parole de
Dieu (v, 2), Ce verbe évoque un abandon complet, et non une simple
négligence. 11 souligne aussi le dilemme dramatique devant lequel se
trouvent les apdtres amends & choisir entre deux choses devenues
incompatibles pour eux. « Il ne sied pas» (v. 3) doit probablement
s'entendre au sens de : ce n'est pas « juste el bon aux yeux de
Dieus (cf Dt 6,18 12,254 13,19 ete.). o,

Pour exprimer én quoi consiste positivement leur devoir, ils disent :
« Quant A& nous, nous resterons assidus 4 la prigre et au service de la
parole » (v. 4), ce qui fait songer & deux autres passages des Actes.
Aprés Pascension, nous voyons les apdtres réunis 4 Jérusalem & avec
quelques femmes» et les « fréres» de Jésus dans la chambre
haute, ol «tous d'un méme ceeur étaient assidus A la pricres»
Egﬂ 1,143, Par ailleurs, le prmldicr «si:mmaire» des Actes montre

NouUveaux croyants « i . i . 7
(Ac 2.42). ¥ assidus & Uenseignement des apdtres »

Bon nombre d'exégiles pensent que I' « enscignement » désigne
purement et simplement la prédication. Certains supposent méme que
«service de la parole » est une expression technique paralléle 3
« service de la Thorah » utilisé & propos des rabbins. Ce « service »
Ve, L &f’.?;ﬁ.?f:‘; par exur les divers textes de la tradition
jusque dans les contradictions app: ‘p{:u.r monirer leur concordance
questions légales qui se p s Pli-iﬂ% £s, et 4 du:lnn.er la mlu!um des
ce genre se (rouverait irl r'ﬁ: oo e o xemiple dvat e sorvice s e
= ;.- TUUVerait dans le ¢ concile de Jérusalem » (Ac 15,6-22),

Ciperiences Rhﬂl‘ihl]l.‘l[lqucﬁ el textes de I'ALT. sont utilisds polr

:i;;rdrc le probléme posé par I'admission des paiens au baptéme
: 1en,

Lue pourrait bien, en cffet, songer 4 ce ¢ service » rabbinique de la
parole, lorsqu'il définit I'activité des apdtres, Mais I'expression a ici

T. CLL B GenannssoN, Memory and Mamweripr, Ocal Traditian amd  Written
Franmmission in Rabbinic Judaiym and  Early Christiandty, Upsal, 1961,
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un sens et une portée plus larges ® Pour les comprendre, il faut tenir
compte d’autres textes ot Luc définit les devoirs des apdtres 4 1'égard
de ln parole (Lc 2447-48: Ac 1,8: 121-22.25: 4,17-20,29-31.33;
5,28. 29-40°, 1l faut surtout se reporter aux récits ol il montre les
apotres dans 'exercice concret de ce ministére (1,15-22 ; 2,14-40 ;
312-26, 4,8-12; 529-32.33). En outre, il ne faut pas oublier,
gu'avant les apdtres, Jésus lui-méme avait donné I'exemple de ce
« service de la parole », lors de sa conversation avec les disciples
d'Emmaiis (Lc 24,17-32), et dans ses entretiens avec les apdtres,
aprés la résurrection (L¢ 24.44-48: Ac 1,3-8).

Si donc nous rassemblons toules ces données, nous voyons que
« ce service de la parole» ne se raméne pas i la prédication en
général, c'est-a-dire & une simple proclamation religieuse & propos
de Dieu. Il a en effet son origine et son fondement dans la certi-
tude de Ja résurrection de Jésus; il a aussi pour but, tout en faisant
saisir la signification du moment présent pour le salul, de dégager.
i la lumiére des prophétes de I'AT., les devoirs qui découlent de
I'événement de Pigues ™, Il y a donc quelques ressemblances avec
le « service de la Thorah » exercé par les rabbins. Mais I'intention
n'est pas seulement d’approfondir le sens de la Loi et de 'appliquer
4 un cas particulier : il s'agit bien plutét d'ouvrir « 'esprit 4 Uintel-
ligence des Ecritures » (Le 24-45) afin qu'on voie, dans ce qui arrive
actuellement, en particulier dans Ia résurrection de Jésus et dans les
auvres de I'Esprit, les signes de 'authentique accomplissement des
promesses de Dieu. Une telle activité ne peut donc se limiter 4 répé-
ter en public et en certaines occasions, des textes appris par coeur.
Elle réclame au contraire une continuelle relecture de I'Ecriture

8. L'expression & sérvice de ln parole » ne so trogve pas ailleurs dans le N.T.
Elle est comparable & celle de & service de ln toble s (Ac 6,1.2). Muis Luc o déja
appliqué le terme de « service » (ministdre, dinconic) sy ministére apostolique
en Ac 1,25 (égalemant : Ac 20,24 ; 21,19 ; Rm 11,13 ; 2 Co 28; 4,1 ; 518 etc)
Dans de nombreux sutres eas, le terme u, par conire, dans le M.T., son sens hahi-
tuel de service matériel. 11 s'applique, par conséquent. A l'aide fraternelle dans
la nécessité, en particulier par Je moyen de la collecte, erc. CF. A. Bos, Ueberfe-
kungen ziur Lehre des Kongils und der Schift dber dus Dienen, Meitingen, 1969
K.H. Scwmixie, Service ef servitewrs dany les Eglices au tempy du N.T. dans
Concilivm 43 (1969), pp. 11-2L

% Il ¥ n corininement des dilférences dans les diverses manidres de déuigner
Poctivité de ceux qui procliment la parole: « enseigner oy nom de Jésus %
(Ac 4,18) ; = rendre lénh'rigler, i la résurrection do S;ignwp Jiésug » (Ac -1__'-]].}:
étre témoins (Ac 1,8} ; proclimer le Nom de Jésus, le repentir et la rémission cdes
péchis (L& 2447); ete. Mais l'activilé décrite on Ac 6,24 englobe toutes ces
activités dfcrites  précédemment, suns préjuger des noances qu'elles prennent
selon les ciroonstonoeey

10, Cest pour celn que nous avons cité 1,1522 oft il s'agit d'interpréter le sens
de ln mort de Judas, et de découvrir, A I'aide de textes de I'A.T. quelle cst, dans
celte circonstance In volonté de Dicu.
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(cf. Ae 17,11), pour tirer de son trésor «le vieux et le neuf (cf.
Mt 13,52), afin que, jour aprés jour, la communauté soit en mesure
de faire face aux besoins habituels ou imprévus,

De toute évidence, une telle charge peut occuper & temps plein,
o0ydu muing exclure d’autres activités, excellentes en elles-mémes,
mais-gui tisquent de disperser.

La priére

C'est la premiére fois que 1"assiduité & la prigre se trouve présentée
comme une tiche particuligre des douze (v, 4), alors que plus haut
(Ac 2.42), on la mentionne & propos de tous les nouveaux convertis,
dont on dit par ailleurs, qu'ils « fréquentaient assidiment le Temple »
(Ac 2.46), Mais, quand on relit les premiers chapitres du livre 4 la
h_.lmi&rc d'Ac 6,4, on remarque que I'auteur a déji plusieurs fois sou-
ligné la relation particuliére entre les apdires et le ministére de la
pridre (Ac 1,14.24-25: 2,1.11.46; 3,1 ; 5,12 ; 4.23-31) " Il n'y a donc
pas licu de s’élonner si, maintenant, P'assiduité 4 la priére et le ser-

vice de la parole se trouvent donnés i 1a foi Lo
» Q18 COImmy téristiques
de 'apostolat. R ERRE 4

Murs cette pridre est-elle le fai
nauté sous leur direction ? Plusi
sens. Dans les textes déja cités
apotres semblent avoir pour fonct

des ‘sm.l‘ls apatres ou de Ia commu-
eurs indices vont dans ce deuxidme
(surtout : 1,14.24 e1 4,23-3 1}, les

ion de prier au milicu de |
1 ; A commu-
nauté rassemblée. En tout cus, ils sont mentionnés en premier liey,

n};:rm: quand les autres disciples se trouvent explicitement ou impli-
ﬂll‘.‘ﬁ_‘nﬂi!'lt associés & leur priére. En outre, service de la parole el pritre
atent normalement de pair, conformément A I'usage juif. Ac 4,21-30

en fournit un exemple ; application du Ps 7 il
(ee qui constitue un & se i

11 semble donc que
assidus & stimuler e

@ a situation présente
In:h:e de Ia parale »), est suivi de la pritre,
&5 apotres doivent avant oul =& monlrer

ils sen 'Eeriture . A cet effet,
v.:nﬁn.iiﬂétml.sEﬁﬂfxﬁf reppellent les bieafaits de Dieu et ses inter-
actuelle, les infervention. hrohnent & discerner, dans la situation
disciples & louer Die "Em divines ; enfin, ils entrainent les autres
toanifestat e,  lui rendre griice et A implorer de nouvelles

1ons de I'Esprit (cf. Ac 4,30-31),

t diriger la pricre de Ja communauté,

I11. 8 om e
méme liey »
des premicrs
Jean (Ag 3,1
bablement

mpproc y A
Pproche do Ae 1,14 o 242 « s trouver tous eosemble dans un

‘E'I I'_"fmhl'-' désigner une réunion de pritres en commun, Lossiduité
;'”"1“'3"“ uu Temple (Ac 246) se fonde sur Pexemple de Piere et de
h ol de tous lex apdires (Ac 5.12), La pritre de Ac 42311 est pro-

dite par les apitres ; en tout cns, ils interviennent h un iitre spécinl
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Les sept

A ce qu'il est dit des Apdtres et de leur mission, correspond ce
qu'on rapporte au sujet des sept. Leur office, d'aprés ce passage,
les prépose au service des tables (vv. 2-3). Mais le contexte ne per-
met pas de préciser en quoi celui-ci consiste concrétement. Sans
doute y avait-il une organisation plus poussée que ne le laisse enten-
dre la description donnée en Ac 2,45 et 435 ot il s'agit seulement
de répartir entre les nécessiteux, le bénéfice des ventes d'immeubles
apparlenant & certains disciples. Le v. 1 parle des « veuves » qui tra-
ditionnellement avaient besoin d'aide ', et d'une distribution « quo-
tidicnne » appelée ensuite « service de la table ». Faut-il songer & des
repas organisés chagque jour pour les veuves et auires nécessilenx ?
Luc semble faire allusion & quelque chose de semblable, mais d'une
mani¢re trop vague pour qu'on puisse I'assurer. Encore moins peul-
on déceler, dans le texte actuel, un motif plus profond de la contro-
verse, comme par exemple la répugnance des Juifs & manger avec
des Hellénistes. S'il était question d'une difficulté de ce genre dans
les sources gu'il utilisait, Lue I'a gommée parce que, pour lui, le
probléme de la communauté de table entre Juifs et non-Juifs, a
été résoln au moment de la conversion de Corneille (¢f. 10.10-16.
19-20.28). On ne peut pas davantage sappuyer sur le texie pour
¢layer la thése d'un schisme soutenu par les sept et résorbé par
I'intervention des apdtres. Lug, il est vrai, n'explique pas pourquoi
les sept portaient tous des noms grecs, alors qu'on se serait attendu
it voir préposer au service de la charité auprés des Juifs ef des Hellé-
nistes, des hommes appartenant aux deux groupes. Mais il ne faut
pas chercher dans ce texte une description détaillée d'une situation
cerfamement complexe,

En nous parlant des sept, 'auteur a eu probablement un triple
but : insérer dans son récil une ancienne liste d’hommes qui avaient
oceupé des positions importantes dans la communauté primitive (ef.
la liste analogue des cing prophétes et docteurs d'Antioche : Ac 13,
1); introduire les personnages d'Eticnne et de Philippe qui tiendront
une place de premier plan dans la suite des événements (cf. Ac 6,8—
8,2 ; 8,5-40) ; enfin, montrer que les initiatives apostoliques attribuées
A ces hommes dont le christianisme primitif a regu une forte impul-
sion, n’étaient pas en rupture, et encore moins en contradiction, avec
celles des apbires qui avaient rect leur mission de Jésus, Ni le
remarquable témoignage d'Etienne qui fut & "origine d'une violente
persécution (cf. Ac 8,1; 11,19), et qui donna 1'occasion de répandre
la Bonne Nouvelle en dehors de la Palestine, ni I'évangélisation de

12. Luc parle souvent des veuves (Lo 2,37 7,12 18,3 3 2047 ; 21,2 ; Ac 9,39)

iy
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la Samarie enfreprise par Philippe (Ac 8,5), ne s'écartent de I'inten-
tion de Jésus qui & travers les apitres, a voulu Pévanpélisation des
paiens. Ea promesse faite aux apdtres par Jésus - « vous serez alors
mes témoins A Jérusalem, dans toute la Judée et 1a Samarie, cf Jus-
gqu'aux copfing de la Terre » (Ac 1.8) . allait, avec eux, trouver sa
réalisiftion-par des voies inédites et imprévisibles, mais d'autant plus
efficaces.

On a souvent donné aux sepl le nom de « diacres » ¢l méme de
« premiers diacres » . Le lexte ne leur attribue pas cette qualité :
il parle seulement du « service » {diaconia) de la charité. Mais on
peut estimer que la complexité croissante de la situation communau-
taire & donné naissance 4 des ministéres diversifiés dont le fonde-
ment restail le charisme apostoligue.

Assistance, Charité, Fraternité

MNous perdrions un aspect important du lexte, si nous passions i
cité des enseignements qu'il contient manifestement, et qui touchent
i des réalités essentielles de la vie chrétienne.

1l suppose tout d’abord, comme allant de soi, que la communauté
s'occupe des plus faibles et des plus pauvres (cf. 6,1). Cette prise
en charge n'est qu'une application de l'affirmation générale
« Parmi eux nul n’était dans le besoin » (Ac 4,34). Pour v parvenir,
il fallait la colluboration et la disponibilité de tous (Ac 2.44-45;
4.32.34-37). 11 ne faudrait certes pas imaginer que tout allait puu;'
le micox, sans inconvénients ni récriminations {Ac 6,1). Mais les
apotres, gardiens de I'union des ceeurs et de la mise en
biens, allaient au-devant des difficultés, en
parfois originales, Les plaintes n'étaient nj
sées, ni considérées comme du
unFles examinait séricusement pour y remédier,
gruur; u::“;i”:ﬂ::]ﬂ;'m.- el sans autre pr%'-r.:ision ¥, l'existence de
PEelise. Los « iSles » et de « Juifs » dés les premiers temps de
méﬁ: = Ia “"“!:E:-” donner _ﬂ.tl.x lecteurs de son temps, un enseigne-
Lfépﬂ'-'-s:.:r e s © @ux perspectives ouvertes par Jésus permel de

: 8 divergences qui séparent les fideles.

commun des
prenant des initialives
L i automatiquement repous-
mauvais esprit ou de la déloyauté :

13. Sur 1'=| probléme du dinconat, voir, entre gutres © Le digere dany I'Eglize &t
';';E_:':”"Jf d'aujourd'hul sous In direction de P. Wepanoer el Y. Cowgan, Paris,

14, De o qui adviendra, il ressortim cluirement que les Hellénistes ont donné
une mpulsion considérble & ln difusion du message tvangélique (cf. Ac B :
11,195}, La confianca qu'on leur n fuite & ce moment-lh a done libéré une
fnorgic apostolique qui, en peu de temps, transformera L situation de I'Eglise
primitive en P'ouveand & "évangflisation des paiens.
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Les apitres, présentés comme conscients de leur responsabilité a
I'égard de la communauté, agissent avec une réelle autorité, mais
aussi trés fraternellement. s font preuve douverlure et de franchise
en affrontant directement le probléme devant tous les disciples
réunis en assemblée, et en leur demandant d'élire des hommes sus-
ceptibles de faire face.

Ce texte présente aussi I'image d'une communauté rassemblée par
la parole de Dieu, soutenue par la pritre, hicrarchiquement diver-
sifice pour un meilleur service de la parole, animée d'un esprit de
service mutuel et du souci de résoudre fraternellement les dissen-
SIONS gqui peuvent surgir.

Conclusion

La compréhension des devoirs propres de chacun suscite, dans
I'Eglise, la fraternité et la collaboration, A I'dvique el aux prétres
incombent certes des devoirs imprescriptibles A 1'égard du service
de la parole; ils ont également & présider et & promouvoir la
priere. Mais il y a bien d’autres charismes et offices i exercer dans
I'harmonie, pour que l'aide ne manque pas aux pauvres, et que
nul n'ait & se plaindre d'étre délaissé. La diversité des mentalitds,
des langues, des pays d'origine ne doil pas faire obstacle au dyna-
misme de la charité et de I'entraide qu'il faut réactiver chaque jour.

Une communauté qui vit ainsi proclame les merveilles de celui
qui a appelés les chrétiens des téntbres & son admirable lumidre
(cf. 1 P 2,9 : deuxiéme lecture). Elle accomplit des auvres supé-
rieures & celles que Jésus a failes (cf. Jn 14,12 : évangile), car elle
assume dans sa totalité le message de fraternilé gque le Maitre a
préché sur les routes de Palestine.




La foi/qui construit 'Eglise

1P 249

PAR ALBERT VANHOYE
Professeur @ 'Institut biblique de Rome

Entre une lecture des Actes des Apdtres qui rappelle les premiers
efforts de I'Eglise pour I"organisation de ses ministéres (Ac 6,1-7)
et la page d'évangile ol le Scigneur Jésus appelle ses disciples &
croire en lui (Jn 14,1-12), le texte de saint Pierre s'insére admirable-
ment, car il montre comment I'Eglise se construit par la foi au
Christ. Evoqué indirectement dés le premier mot (« allez vers lui »
V. 4), le thtme de la foi occupe dans notre passage la place centrale
(wv. 67). 1l n'y est pas développé dans une perspective de salut
individuel (Mc 16,16 ; Jn 3,18), mais dans une perspective de cons-
trucion communautaire. En adhérant au Christ par la foi, les
chrétiens entrent du méme coup dans un réseau de relations réci-
?mqums ¢l sont mis tous ensemble en rapport avec Dieu : ils
orment un édifice spirituel (v, 5), un organisme sacerdotal (vy. 5 9)
TL‘:II: est leur splendide vocation. TR

£ passage se laisse diviser en deux parties. La nremisre

courte, expose le théme de la c:ms!mctlinn (vv. 44:']“".}[&1;31]?
montre que la construction se fonde sur la fo; (vv. 6-10 - ]" ' ”L,
est omis dans Ia liturgie de ce dimanche). La premidre ne e V. )
des seuls croyants, la seconde introduil un cnﬁnﬁragt::}]r_pdmc I‘Jd:r][L.
et incroyants. Les mémes textes o’ AT te entre croyants
d'autre, mai . . L. sont utilisés de part et
(s 1|3.22‘} SISJEERP;?:_“[;T" partie se tontente d'allusions voilées

2 103 Ex 19.6), tandis que la seconde se référe

?EI{";:*!IT:;HEEZQ-:_ I[‘Fi;ritutr-:: (v, 6) et la cite plus abondamment (Is 28,
69 2308 45 ExX196; 1s 43,2021 et dans le v. 10 Os 1,

La maison de pierres viyantes (2,4-5)

S'adressant & des
leur montre leur pl

chrétiens récemment baptisés (cf, 2,2), I'apdire
ace dans le mystére de I'Eglise. 11 les invite &
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« aller very le Seigneur Jésus»*, & « s'approcher de lui» (v. 4;
cf. Ps 33/34.6). Au temps de existence terrestre de Jésus, on pouvait
s'approcher de lui matériellement, le toucher, le presser méme de
tous ootés (Mc 3,9-10), mais seuls s'approchaient vraiment de lui
ceux qui ouvraient leurs Ames & la foi (Me 5,27-34 ; Jn 6,44). Clest
bien & une démarche de foi que Pierre nous appelle ici; nous qui
n'avons pas vu Jésus vivre au milicu de nous (1 P 1,8), dans la foi
nous allons vers 1ui,

Il ne s’agit pas de vague religiosité, impulsion obscure d'un coeur
insatisfait, mais d’adhésion ferme an Christ Jésus dans son mystére
de mort et de résurrection. Au croyant, le Christ fournit un appw
trés shir, car il est une « pierre vivante ». L'appellation de « pierre »
provient, nous le verrons, de I'Ecriture elle-méme. L'apitre y ajoute
« vivante », non pas simplement pour souligner que le symbole
porte sur la solidité de la pierre sans inclure son inertie, mais
aussi et plus encore pour évoquer le mystdre pascal © c’est & Piques,
en cifet, que le Christ s'est manifesté comme « le vivanl » (Lc 24.5),
celui qui a définitivement triomphé de la mort humaine.

Le mystére comporte deux aspects, qui sont rappelés aussildt
en un conlraste vigourcux, comme on en trouve dans les discours
des Actes (2,23-24.36; 3,15; 4,10-11), mais I'épitre s'abstient de
toute polémigque anti-juive. Jésus a été rejeté par les hommes, en
sa passion; il a éé gloritié par Dieu, en sa résurrection. Les
hommes 'ont éliminé (cf. Ps 118,22), le considérant comme un ma-
tériau inutilisable, une pierre & mettre au rebut ; mais Dieu est allé
reprendre cette pierre ; c'est elle qu'il a choisie et dont il a affirmé
la valewr (cf. Is 28,16). Ressuscité, le Christ est devenu le fonde-
ment d'une construction nouvelle,

Ceux qui s'approchent de lui, ceux gui s'appuient sur lui dans
une foi totale, deviennent eux aussi des « plerres vivantes », car
la vie du ressuscité les envahit et les transforme. 1ls sont incorporés
au nouvel édifice, Celui-ci est nommé littéralement « maison spiri-
tuelle ». En parlant de sacerdoce et de sacrifice, le contexte immé-
diat montre clairement que I'expression désigne ici un temple - d’od
la traduction du lectionnaire - ; le mot « maison », cependant, offre
'avantage d'avoir aussi d’autres résonances. 11 évoque, en parficu-
lier, I'histoire de la maison de David (287). A David, qui projetait
de bitir & Jérusalem un temple magnifique, un oracle fut adressé : ce
n'est pas David qui bitirait une maison pour Dieu, mais c’est Diew
qui bitirait pour David une maison royale, ¢'est-i-dire qu'il lui don-

1. Le lectionnaire met 'impératif fci et plus loin: « aller.. soyer.. ». Le texte
grec permet  dhésiter entre 'impératif et indicatif ; Mindicatif est cependant
beaucoup plus probahle, linéralement : & vous approchant de lul., vous Ses
CONStruits...
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nergil pour succtsseur un de ses fils. Et ce fils bitirait le temple de
Diew,

Lloracle s'acopmplit par Ia résurrection du Christ, car le Christ
ressuseité est i@ la fois la « maison royale» donnée par Dieu a
Dayid, et la e/maison de Dicu » batie par le Fils de David. « Maison
royales ear sa vicloire sur la mort fait de Jésus, descendant de
David, le Messie qui régne sans fin (Ac 2,30-36 ; Le 1,32-33). « Mai-
son de Dieu», car son humanité ressuscilée constitue le nouvesu
sanctuaire rebiti en trois jours (cf. In 2,19-22) ; revivifié par 1'Esprit-
Saint (Rm 14: 1 P 3,18), le corps du Christ est devenu la vraie
« maison spirituelle », dans laquelle tous les hommes sont invités a
s'intégrer.

Cette maison formée de pierres vivantes est édifiée en vue o'un
sacerdoce. Elle doit servir & ['offrande de sacrifices. qui sont, eux
aussi, spirituels. Les anciennes immolations d’animaux doivent, en
effet, laisser la place & des offrandes, non pas moins réelles, mais
moins extérieures et plus personnelles (cf. He 10,5-9). En union
avec le Christ, les chrétiens sont appelés au don d'eux-mémes (cf.
Rm 12,1-2). Toute la réalité de leur existence doil §’ouvrir & I'action
de I'Esprit-Saint, qui les mettra au service de Dieu et de leurs fréres.
Telles sont les « offrandes spirituelles que Dieu pourra accepter».

Mais, saint Pierre le souligne, cela n'est possible que « par Jésus-
Christ'». Seul le Christ a pu faire passer dans un sacrifice parfait
toute la réalité de la vie et de la mort humaines. Pour que notre vie
réelle se transforme en une offrande ugréable & Dieu, il faut qu'elle
S0IL unie au sacrifice du Christ, il faut que nous Soyons incorporés

au Clnixt_ mort et ressuscité, « pierres vivantes » vraiment solidaires
de la « pierre vivante ».

La foi du peuple de Dieu (2,6-9)

: A ce Wlﬂlldl: .sun exilmr[?.hm{. I‘gpau-;; cite explicitement les
“ans' pn}phé!lque:‘ dont 1! Sest inspiré pour parler de la pierre
le :mugnacnﬁu}ﬂlf [lrn.",l}m:fr d‘? ces textes lui permet d'introduire
annonce la décision st d'un oracle d'lsaie (28,16). Dieu y
sistantes des 1“{' qu’il a prise !‘;15: mettre fin aux entreprises incon-
Pil!itia[{yc . %:. UI‘-‘:‘mRn[tf de jﬂrusﬂj.ﬂﬂl el dE pr.f_,"nd[‘c lui.n]{::"“;
pierre ﬁ'.l’iu.r';ff erﬂjufr que je pose en Sion une pierre angulaire, une
que cetts Ila-:- > IF:J grande valeur. » Le texte hébreu laisse penser
MAm {:.M: Solide établie par Dieu n'est autre que la foi elle-

e -“'“',‘IUI croit ne bronchera pas. » En ajoutant un com-
plément {?" Celui qui croit en elle... »), la traduction grecyue impose
il contraire une distinction : Dieu pose une pierre, et requicrt que
les hommes y appuient leur foi. De celte pierre, en effet, Dieu dit :
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« Celud qui lui domne sa foi ne conngitra pas la honte. » Les chré-
liens reconnaissent en Jésus ressuscité la pierre élablie par Dieu
comme base inébranlable de la foi (cf. Ac 17,31 ; Rm 10,9-11; 1 P
L21)

Leur attitude 4 P'égard du Christ juge les hommes. Un discer-
nement s'opére (cf. Jn 3,18-21 ; 9,39). En annongant que le croyant
« ne connaitm pas la honte », 'oracle d'Isaie donnait & entendre
que la honte serait le lot de I'incroyant. L'apdtre développe claire-
ment ces implications antithétiques, 11 reprend d’abord, sous une
forme positive, le contenu de 'oracle ; étre préservé de la honte &qui-
vaut a étre assuré de 'honneur : « Ainsi done, honneur & vous qui
avez la foi. » Honorés par Dieu (cf. Jn 12,26), les croyants partagent
le sort de celui & qui ils donnent leur foi et dont Dieu atteste la
« valeur » (vv. 4 ot 6; en gree, on a deux mots de méme famille,
pour le Christ entimon wv. 4 et 6, ¢l pour les croyanls ftimé v. 7).
Cela dit, 'apitre exprime le sort inverse de ceux qui refusent de
cropre, 1l se sert, & cet effet, d'auvtres textes de 1"Ancien Testament,
qui ont pour trait commun la mention de la « pierre ». Les incré-
dules se rangent du eoté des biitisseurs dont parle le Ps 118 et qui
ont pris sur eux d'éliminer la pierre que Dieu leur présentait. Leur
confusion est grande, car « la pierre éliminée par les bdtisseurs est
devenue la pierre d'angle» (Ps 118,22). Le Ps 118 exprime admi-
rablement le retournement opéré par Dieu A travers la passion et la
résurrection du Christ et c'est pourquoi la liturgie pascale utilise
abondamment,

L'hostilité des bitisseurs contre le Christ s'est donc avérée impuis-
sante. Finalement leurs manceuvres ne nuisent qu'i eux-mémes. Et
le méme sort attend tous ceux qui rejettent le Christ. Un texte
d'Isaic compléte en ce sens la citation du psaume, Pour qui refuse
de s’y appuyer avec foi, la pierre angulaire devient « une pierre sur
laguelle on bute, un rocher qui fait tomber» (Is 8,14). Au lieu
d’apporter le salut et la joie, I"annonce de I'évangile provoque alors
irritation et endurcissement funeste (cf. | Co 1,23 ; 2 Co 2,16). « Ces
gens-la butent en refusant d'obéir & la Parole.» Aussi longtemps
qu'ils se tiennent éloignés du Christ, les hommes ne peuvent trouver
leur équilibre, ils achoppent, ils chancellent, L'Ecriture 'annongait
d’avance ; saint Pierre peut donc ajouter : « C'est bien ce qui devait
leur arriver. »

Aprés avoir ainsi décrit le sort lamentable des hommes qui se
ferment a la foi, 'apdtre revient & T'autre c6té du tableau et il se
met i définir plus en détail honnenr des croyants. Sans hésiter, il
leur applique les titres gloricux dont Dieu, lors des jours de I'Exode,
avait promis d’honorer son peuple : &« Vous serez pour moi, avait
dit Yahvé, un royaume de prétres et une nation sainte » (Ex 19,6).
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La perpétuclle \indocilité d'Israél (Dt 924 ; Jr 7,25-28) avait mis
obstacle & la réalisation de ces promesses ; Dieu, cependant, n'avait
pas renoncé & gon dessein d'amour. Il avait annoncé par ses pro-
phétes un noyvel Exode, plus merveilleux que le premier, o0 les
phiens mex-meémes accourraient pour servir Israél et se joindre i
Tui{I8-43716-21 ; 49,7-23). Clest & ces texies que saint Pierre recourt
pour exprimer, non sans enthousinsme, les griices regues par les
baptisds : « Mais vous, leur ditdl, vous &tes la race choisie s, celle
dont parlait Isaie (43,20). Prenant appui par la foi sur la « pierre
choisic » par Dieu (1 P 2,4.6). les chrétiens deviennent du méme
coup les « choisis », les « élus » de Dieu (1 P 1,1).

Du fait de leur adhésion an Christ, ils forment un « secerdoce
roval ». L'expression de la Septante (Ex 19,6), utilisée ici par 'apd-
tre, différe on peu de la formule & royaume de prétres » qu'on lrouve
dans le texte hébrew. Le mot « sacerdoce » sy présente sous la forme
d'un nom collectif, et s’adapte donc parfaitement & la perspective de
notre texte : c'est le peuple chrétien dans son ensemble qui constitue
un organisme sacerdotal, Dans cet organisme, on distingue évidem-
ment diverses fonctions ; tous les chrétiens n'ont pas les mémes pou-
voirs (cf. 1 P 5,1-5) ; mais tous sont appelés & faire de la réalité de
leur vie un sacrifice agréable & Dieu (cf. 2,5).

A i dignité sacerdotale, ils joignent lo dignité royale, Le Christ,
en effet, est & la fois roi et préire. Son sacrifice s'achéve en une
victoire (Jn 16,33), par laquelle il a obtenu « tout pouvoir au ciel et
sur terre » (Mt 28,18). Clest pourquoi son Eglise o droit au titre de
« maison royale », en méme temps qu'i celui de « temple de Dieu ».
« Maison royale » est d'ailleurs une traduction possible dans notre
texte ; l'expression grecque, en effet, peut se dissocier en deux
lermes : & maison-royale, sacerdoce » (cf. 2 M 2,17) ; seul le rythme
du contexte fait préférer ici « sacerdoce roval ».

Clest encore @'Ex 19.6 qu'est prise I'appellation de « nation
iﬂ?:tn.d:{;clhi-lcl .,5 aEpllquur:mxl chrélicn_rs mieux encore qu'aux
e $ - Si{m..+ car _I.l, consceration chrétienne ne consiste pas en

¢ _3““1:“-’1'«-5 ries extérieurs, destinés A les séparer du monde profane,
Mais en une transformation profonde, la sanctification opérée par
I"Esprit-Saint (1 P 1,2), don de Dieu auquel ils doivent correspon-
dre par toute leur conduite (1, 14-16),

Isral avait éé rassemblé par Dieu pour devenir sa propriété
particuliere (Ex 19,5; Is 4321 LXX). Rachetés par le sang du
F_hrir:t (1 P 1,18s), les chrétiens sont unis entre eux et avec Dieu
d'une maniére plus profonde encore et ils forment vraiment «le
peuple qui appartient & Dieuw,

De quelles actions de griices, dés lors, leurs coeurs ne doivent-ils
pas déborder ! Saint Pierre les y encourage en recourant au lexie
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d’Isaie oll Dicu parle du « peuple qu'il s’est acquis pour raconter
ses merveilles » (Is 43.21). Le méme livre prophétique décrivait
le salut 4 venir comme une illumination : « Le peuple qui mar-
chait dans les ténébres verra une grande lumiére » (Is 9,1). Dien
accomplit merveilleusement ses promesses : non seulement en Gali-
lée (Mt 4,12-16), mais dans toutes les nations paiennes, il fail main-
tenant briller la lumiére du Christ. « Arrachés 4 I'empire des téné-
bres» par la mort de Jésus, les croyants sont désormais admis
i « partager le sort des saints dans la lumigre » (Col 1,125). Ils
ne peuvent garder pour eux seuls celle lumiére. Leur vocation les
appelle, au contraire, & la répandre généreusement, Comblés par
I'amour de Dieu, ils peuvent et doivent se montrer rayonnants de
bonté et de joie. Toute leur conduite aménera ceux qui les obser-
vent, et leurs ennemis méme, & glorifier Dieu (2,124 4,11), Loin
d'étre enfermés dans des horizons étroits, ils voient done s ouvrir
devant ecux des perspectives stimulantes et extrémement positives,
chargés qu'ils sonl « d'annoncer les merveilles de celui qui les a
appelés des téndbres d son admirable lumidre, »




La route vers le Peére

In 14,1-12

PAR GIOVANNI ROSSETTO
Chargé de cours a la Grégorienne (Rome)

Un « discours d’adieu » est. pour celui qui va qui?tcr ce monde,
I'occasion d'exprimer, aussi clairement que possible, | ess-:nnchl de sa
pensée et de son enseignement. En cet instant E:_:Il'l.i?ll"-l'_-'dl'il. il:_tl.'lm .Luil
va parlir apparait comme un modéle dunt_ ] imitation s unpuza,
Ainsi, par exemple, Paul s'adressant aux Anciens d'Ephése (Ac 20,
18-19), - .

Ici, I'Eglise johannique se voit proposer, sous la forme d'une médi-

tation théologique, un condensé de ce gue représente pour elle le
Ressuscilé. 1l est 'accés au Pére : nous devons nous engager sur
la route gu'il a lui-méme parcourue, si nous voulons aileindre, 4
s suite, ces demeures que le Pére nous a préparées. Aussi, aprés
une invitation & la confiance et 4 la foi (v 1), le discours ingiste-t-il
sur les raisons de ne pas se laisser aller au trouble : le Fils nous a
préparé une place auprés du Pére (vv. 2-4) auquel il est, personnel-
lement, seul & pouvoir donner aceds (v, 6-7), en qui il demeure
et qui demeure en lui (vv. 8-12),

Le v. | exprime Pintention de tout le chap. 14 (cf. vv. 18.27.28) :
tanimer le courage et la foi des apdtres aprés 'annonce d'événements
aussi Iristes que la trahison de Judas (13,18-19.21.26.30), le départ
de Jésus (13,33) et le reniement de Pierre (13,36-38).

Pour saisir pleinement la force de ces parcles, il faut se metire dans
I'élat d'esprit ol elles ont été écrites. La communauté des croyants
vit, dans la liturgie, le souvenir du Christ glorifié. De I, cefte insis-
tance | &« Que votre coeur cesse de se troubler | Croyez en Dien. » 11
s'est en effel, montré Pére en ne permettant pas que le Fils reste dans
I'obscurité du tombeau.

Dans ce climat, I'Heure ol il a quitté ce monde pour retfourner au
Pere (cf, 13,1 12,23.27 : 17,1 : 8.20) devienl le centre de toule la vie
de Jésus. Les limites d'ordre temporel entre le monde de Dieu et
celui des hommes s'effacent, car la foi permet de saisir la significa-
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tion mystérieuse des événements, révélée dans le Christ®. Et, dans
le dialogue artficiel entre Thomas, Philippe et Jésus, s'cxprime
l'essentiel du kérygme de I'Eglise johannique : « Moi, je suis le
Chemin, la Vérité et la Vie» (v. 6).

Les demeures dans la maison du Pére

Dans les vv, 2-4 on retrouve les antithéses typiques de Jean :
« li-haut, ici-bas » (cf. 3,31); « choses de la terre, choses du ciel »
(cf, 3,12 ; 8,23). Ici, dans la deuxiéme partie de I'évangile (chap.,
13—21) o Jésus s'adresse & ses intimes, l'insistance porte sur ce
qui caractérise la vie chrétienne : le Pére et le Fils ont leur habi-
tation dans le croyant (14,23).

L'image des demeures, et de la maison du Pére, a son origine dans
la tradition juive. L'apocryphe d’Enoch, contemporain de notre
eévangile, évoque le ciel comme les « demeures des saints, les lieux ofi
reposent les justes » (Enoch Eriop. 394 41,2 of. 2 Esd 7,80.101).
Les Peres ont exploité ces images®, Mais elles s'avérent particulis-
rement riches dans le IV* évangile, en raison des harmoniques que leur
donnent d'une part la doctrine de I'habitation du Pére dans le Fils et
de tous deux dans le croyant, d’autre part, les connotations du verbe
grec mend (demeurer) tiés fréquent chez Jean, et du terme mone
(demeure) qui lui ne se trouve que dans notre chapitre, ma s & deux
reprises (vv. 2.23). Le sens du substantif « demeure » découle de la
portée théologique du verbe « demeurer » qui caractérise Diea par
Opposition & I'homme qui passe, Dés lors, la & permanence » appar-
tient en propre 4 ceux qui viennent d'en-haut comme Jésus, el elle
peut clre donnée en parlicipation aux croyants appelés a entrer dans
la sphére divine. Ayant pour fondement Ja présence du Pére dans le
Fils (cf. 14,10-11 ; 17,21.23), elle se réalise, grice & lui, dans la vie
des hommes ici-bas (cf, 6,.27). lls peuvent demeurer dans 'amour
(cf. 15,10; 1 Jn 4,12.16) en s'opposant aux forces destructrices du
mal (cf. 1 Jn 2,16-17), et, ainsi porter beaucoup de fruit (cf, 15,5) 2.

On peut voir dans le v. 2 un fragment d'apocalypse juive, et dans
le v. 3, une allusion 4 la Parousic toujours présente dans les perspec-
tives du IV* évangile, Mais i faut en chercher la portée théologique
dans I'eschatologie telle que I'envisagent les écrits de Jean, et plus
précisément dans le dualisme johannique qui n’est pas d'ordre cos-

1. F. Musswen, Le langape de Jean et le Jsx de I'histoire, Bruges, Desclée
De Brouwer, 1969, pp, 66-113.

2. Infwte, Adv. Haer., ¥V, 36,12: Onigkse, De Princip., II, 11,6 ; CLEMENT
ALEX., Strom., 1V, 14.

i. ). Hess, Bleiben, Tilbingen, J.C.B. Mohr., 1967, pp. T9ss.
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mique ou métaphysique, mais éthique et existentiel. De fait, le
v. 2 parle des demeures célestes pour cvoquer le terme du salut vers
lequel il faut tghdre par un mouvement ascendant. Par la, Jean veut
faire comprepdre que dés ici-bas, on est, par la foi, solidement établi
enOIcas Pascension vers le Pére commengant dés cette vie, Cette
stabiliié intérieure, attendue pour I'époque messianigue (cf. EzLET.ZG.
27 . Za 21,3.22.23), se lrouve dézormais réalisée dans le Chrnist. !.a
méme certitude sera exprimée plus clairement dans un lexte parallle
(14,23). Celui-ci, toutefois, parle d'un mouvement de haut en bas.
parce qu'il évogue le salut qui vient de r}u:u . !:n br::[. la bL‘ahr‘m‘IIf:.
la paix intérieure, consistent & &tre aupres du Pére grice a Eu média-
tion du Fils. Mais comment aller au Pére et ;I.;;mFurcr auprés de Jui ?

Le v. 3 indique clairement le chemin. « Partir » et « retourner 3
évoquent, dans le langage de Jean et surtout dans les « discours
d'adieu », I'ensemble des événements de la fin : passion, mort, résur-
rection, ascension, venue de I'Esprit Saint (cf. 14,28 ; 16,5.10; 7,
33) ®, Telle fut la voie d'acees du Filstnu‘prus du Pére, telle ausmdln
route que le disciple doit parcourir dés @ présent, dans ce monde,
pour parvenir au méme terme (14,18). Ce retour du Christ ne
s'identifie donc pas exactement & celui dont parlent communément
les Synoptiques A propos de l'eschatologie. Jean veut dire qu'apres
la mort de Jésus el en raison de celle-ci, les disciples seront unis i
leur Seigneur vivant et, du méme coup, au Pére. lls auront ainsi
part, diés ici-bas, i la vie éternelle qui n'est autre que la manidre
de vivre orientée vers le Pére, inaugurée par le Christ.

Tel nous semble le sens de « Je reviendral vous prendre avee moi »
(v. 3b), que nous retrouvons dans la « priére sacerdotale » (17,24).
Cest en cela que consiste la manifestation de Dieu promise & quicon-
que vit authentiquement la vie chrétienne : « E{ nous ferons chez lui
notre demeure » (14.23) %,

Ainsi done, le croyant a, dés maintenant, I'expérience des « demeu-
res » de la maison du Pére (v. 2); il y habite parce qu'il se trouve
profondément lié au Christ dans un rapport personnel dont la mort
modifiera les modalités externes, mais non la réalité . Le Christ est
present dans les siens comme il ne I'était pas auparavant. En se livrant
totalement lui-méme par amour, il est allé au Pére, dévoilant pour
toujours la face de Dieu, et nous montrant comment nous devons

4. Haucx, mone, Theol, Wértar. zum Neuen Ter., IV, p. 584, _

5. Les discours d'adien (chap. 1317 sont dominés par le couple & partir -
venir», oo qui et une muanitre dynomique J'exprimer le sens théologique des
&vénements décisifs décrits nux chap. 1821, ;

6 CH. Dopp, The Interprearion of the Fourth Gospel. Cambridge, 1968
(réimpression 1953), p. 405,

7. R.H. Gunnny,  In my Father's House are many Monal 3 (John 14,2}, dans
Zeir, fiir das N. Test, Wiss., 58 (196T), p. 70.
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nous-mémes obtenir le méme accés, comment nous avons A vivre
pour devenir fils du Dieu vivant.

Lépitre aux Hébreux exprime les mémes idées avec des images
semblables : les fidéles se voient promettre I'entrée dans le repos de
Dicu (He 4.2.3.9), 'accds dans le sanctuaire et la maison (He 13,19-
21) dans la cité céleste (He 11.16; 12,22), éternelle (13,14) « par le
sang de Jésus, par cette voie qu'il a inaugurée pour nous, récente et
vivante, & travers le voile, c'est-a-dire sa chair » (He 10,19-20).

L'Eglise johannique précise alors mieux sa compréhension du
Christ. Le v, 4 fait allusion aux fréquentes annonces de la passion
par lesquelles le Maitre a eu soin de prévenir loute équivoque au sujet
de «sa voic », Elle n'a rien de commun avec celle des nombreux
charlatans gui, le moment venu, loin de donner la vie pour leurs bre-
bis, ne songeaient qu'a fuir devant le danger, parce que I'amour du
prochain ne les animait pas (cf. Jn 10,11-13).

Aprés une affirmation aussi claire, on s'attendrait & un acquiesce-
menl unanime et silencieux. Au contraire, comme souvent lorsqu'il
s'agit de faire passer d’un niveau de compréhension & un autre, Jean
fait trés habilement intervenir un personnage bien connu pour son
irréflexion : Thomas, Sa question oblige Jésus A mieux expliciter
encore sa pensée (v. 5).

Le Chemin, la Vérité, la Vie (v.6)

La réponse n'a rien du style rabbinique, elle est chréticnne et
typiquement johannique, La doctrine s'identifie & une personne qui
se dit successivement et avec une totale liberté créatrice : le royaume
des cieux, le licu ob il faut adorer Dieu, la vie éternelle, la nourri-
ture qui ne passe pas, le Bon pasteur, la Vigne véritable. Dans une
scule formule bréve et synthétique, le langage de Jean atteint son
sommet, 11 unit une identification (« Je suis») et une affirmation
qui contient toutes les autres (« le Chemin, la Vérité, la Vie »). Le
ton n'admet pas la moindre réplique ni le moindre doute : ¢ Nul
ne va au Pére que par moi » (v. 6b),

Mais que signifie cette formule pour cette Eglise adulte qui réflé-
chit sur sa foi 7 Ob mettre "accent, sur quel mot ? Sur quoi prend
appui ce langage qui semble tellement unique qu'il suggére aux
exégetes de se tourner vers le monde gnostique 7 Pour répondre a ces
questions, il faut nécessairement envisager chaque affirmation 'une
aprés I'autre. Mais on doit également les prendre globalement, sous
peine de n'en pas saisir la force de signification. En effet, dans un
contexte de contemplation comme celui-ci, les images et les compa-
raisons utilisées par I'auteur, sont lourdes de sens pour qui a la fami-
liarité des choses célestes. Se contenter de prendre chaque mot 1'un
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aprés I'autre, comme s'il n'y avait pas entre eux une hiérarchie, ne
rend pas compte de Ia maniére dont progresse la pensée de 'auteur,
Mais, pour pénbtrer le sens de chaque terme, on doit se reporter 4
V'ensemble deg’ écrits de saint Jean.

Le Chemin

C'est le terme autour duguel s’articule la pensée. Dés le début, la
péricope fait allusion & un voyage vers le Pére (vv. 2-?-}. danir les dis-
ciples devraient connaitre I'itinéraire (v. 4). La question de Thomas
(v. 5) ne fait qu’amener une plus grande précision théologique, La
réponse (v. 6) st une sorte de petit développement sur le théme
du chemin : le mot apparait au début du v, 6, et I'image se retrouve
au terme du développement (« Nul ne va au Pére... »). Dis lors, il
semble qu'on puisse légitimement Enlcndrc_ et 1rz|dl_||r:: en |3ﬂraphmvl
sant : « Je suis le chemin parce que je suis la vérité, et done aussi
la vien®, la Vie en tant que Vérité, c'est-d-dire, révélation de la
présence de la Vie, de Dieu, dans I'histoire du salut. Le ministére du
Christ est tout entier dirigé par le souci de conduire les hommes vers
le Pére, surtout & ce moment od s’achéve sa mission ; 1l veut rassem-
hler toutes ses brebis en un seul troupeau (cf. 10,165 12,32). 11 <'agit
donc d'un chemin mystique qui conduit, par la médiation du Fils,
i la communion avec le Pére. Les deux autres termes ne font alors
que spécifier, & la lumitre des interventions salvatrices de Dieu telles
que I'Ecriture les rapporte, et non sur la base d*¢lucubrations person-
nelles, un processus déjh commencé.

Le « Chemin » n'évoque pas un déplacement spatial comme dans
les textes gnostiques, mais plutdt un cheminement historique qui méne
i la rencontre avec une personne. Celle-ci, 4 son tour, nous éclaire sur
le dessein de Dieu, en nous montrant comment orienter notre exis-
e En méme temps, elle anime notre vie d’hommes non en nous
rﬂ:}'ant du thédire de ce monde, mais en nous donnant de faire ce
qu'il faut pour nous réaliser de manidre authentique, Comprendre
correctement en quel sens le Christ est le Chemin, permet d'éviter la
tentation manichéenne de la fuite hors de la matiére avec ’espoir vain
d'accéder & un monde transcendant sans consistance. Mous trouve-
rons au contraire notre ciel, notre demeure, ici-bas, dans notre monde,
i condition de nous convertir en nous laissant transformer par le
Christ devenu le Chemin en se liveant totalement lui-méme. Alors,
mais alors seulement, nous devenons ses disciples selon son désir
(v. 3b: cf. 17.24: 12.26).

8 L o# wa Pormue, «te suiy la Vole, la Vidié of la Vies (In 146) dans
Nouv. Rev. Théol., 88 (1966), p. 929,
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Tel est également le théme du dialogue avec Moise et Elie au
moment de la Transfiguration, lorsque I'heure presse, et que le temps
est venu de prendre résolument la route de Jérusalem ot doivent
s'accomplir les événements décis'fs qui enléveront Jésus de ce monde
{Le 9.51) pour le ravir dans la gloire. De fait, d’aprés le texte grec,
ils « parlaient de son départ qu'il allait accomplir 3 Jérusalem »
(Le 9,31). Et peut-étre faut-il rappeler ici la manitre mystéricuse et,
a4 certains ¢gards curieuse, dont les Actes désignent les chrétiens :
« adeptes de la Voie» (Ac 9,2; 19,9.23; 224; 24,14.22).

La Vérité

Ce concept, né dans le monde juif dont il gardera toujours la
marque, et développé dans la littérature glimrannique et apocryphe,
devient un des termes techniques du vocabulaire de saint Jean pour
exprimer ce qu'est, pour lui, le Christ ®,

Il faut remonter & I'époque de I'AT, od le peuple hébreu se
détache de I'idolitriec pour tourner son attention vers I'histoire envi-
sagée comme faite d'événements orientés vers un « plus» désigné
progressivement comme force divine et messianique, sagesse et parole
de Dieu. On en vient ainsi & dégager, derrigre les événements, la
présence de quelqu’un qui parle & travers les [aits et qu'il faut écou-
ter. Ainsi, en effet, on participe, mais du cbté des vainqueurs, 3 la
lutte entre le bien et le mal dans le champ clos de ce monde (cf. Gn 3,
15). Dés lors, la Parole ne se réduit pas 4 un vague son qui frappe
Poreille, Elle prend la valeur d'une stimulation prophétique qui invite
i se realiser par Iinsertion dans un plan peu & peu dévoilé, au fur
et i mesure du développement de I'histoire.

Il apparticndra au sage d'en signaler les étapes significatives, de
faire les rapprochements sugpestifs, d'en tirer les enseignements
(Ps. 136 ; 33,6 ; 147,18 ; Is 11,1-5). Finalement, un prophéte s'iden-
tifiera & cette révélation, et pourra, alors, se dire la Parole (In 1,
1.14) et la Vérité (Jn 14,6). Désormais, en effet, il n'y a plus, dans
celte perspective, qu'une seule chose vraic: écouter la voix de
Dieu qui retentit au cceur des réalités terrestres. Révélation prophé-
tique, cette voix seule entretient 'élan dynamique et créateur de
cet étrange monde qui gémit dans I'attente de la manifestation de la
gloire des fils de Dicn (cf. Rm 8,18-21).

Une religion de I'écoute et non de la vision gnostique, donne tout
leur sens aux termes de « Parole » et de « Vérité ». est ce dont
témoigne la priére souvent répétée par le Juif orthodoxe aujourd'hui
encore : « Ecoute, Israél, Yahvé notre Dicu, Yahvé est unique. »

9. R. Scumackennurg, Dar Johannesev,, 11, Freiburg, Herder, 1971, pp. 265,
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Clest.dans ¢t contexte que le Christ se présente lui-méme lorsqu'il
proclame : « Celui qui m'a envoyé est véridique, et ce que j'ai appris
de lui je le/dis/dans le monde » (Jn 8,26) ; « Tout ce que j'ai appris
de mon Pére/je vous I'ai fait connaitre » (Jn 15.15b).

Diey eaLinvisible (Jn 1,18). Il ne peut se rendre présent qu'a tra-
vers-ta-transparence du signe qui le rend proche bien qu'il reste
insaisissable. Dans I'histoire dont il est protagoniste, il laisse des
empreintes qui permettent de percevoir sa présence. 11 ne s'identifie
pas au symbaole, et ne saurait ére, sans idolitrie, confondu avec une
quelcongue réalité matérielle de ce monde. Et pourlant, je puis
entrer en contact et dialoguer avee lui, chaque fois que je I'ai décou-
verl dans les événements. Depuis I'événement Jésus Christ, il est
permis de lui donner le nom de Pére,

Il faut écouter celui qui est dans le sein du Pére (Jo 1,18a) et I'a
fait connaitre (Jn 1,18b). Il a pour nom « Parole », ou micux encore
& Vérité » (Jn 8,40). Le verbe greec employé (laléo, dire) évoque 1atti-
tude hiératique du Christ de saint Jean, qui révéle et met & nu, sans
s¢ laisser arréter par des considérations de personne, la réalilé pro-
fonde des événements dans lesquels nous sommes impliqués. Impos-
sible de se dérober & cette Parole, épée & deux tranchants qui sauve
ou tue selon qu'on I'écoute ou non, qui seule donne accés au salut
(cf. Jn"10,7). Voila pourquoi celui qui écoute la Parole annoncée par
le Christ a la vie éerelle (cf. Jn 5.24), et pourquoi il faut, pour
I'entendre, &tre de Dieu (cf. Jn 8.47), et séricusement décidé a faire
fructifier les talents requs dds la naissance, Seul y parvient I'amour
qui ne consiste pas, toutefois, & poser une quelconque action en faveur
d’autrui, mais & se rendre totalement libre pour aimer gratuitement le
prochain.

Parvenu & ce point, on voit clairement qu'd certains égards tout
au momns, « parole » (logos) et « vérité » sont des termes interchan-
geables : « Ta parole est vérité » (In 17,17 ; of. 16,13 + 14.26). Dans
la 1 Jn, on trouve les deux expressions paralléles : « La vérité n'est
pas en vous » (1 Jn 1,8) ; « sa parole n'est pas en vous » (1 Jn 1,
10), tandis que dans I'évangile (Jn 8,31s.), on lit ; « Si vous demeu.

ﬁz dans ma parole... vous connaitrez la vérité, et la vérité vous fera
LOTCS. »

La figure du Christ-Vérité apparait dés lors avec plus de netteté.
C'“.I d:m.s ce monde qu'advient et s¢ construit la vérité, parce que
la révélation n'est autre que la présence de Dieu parmi les hommes,
Dans 'A.T., Dieu la manifestait par sa fidélité & I'Alliance et aux
Promesses, que ne décourageaient pas les infidélités plus ou moins
graves de Thomme. Lorsque le Verbe s'est fait chair, « plein de
griice et de vérité » (In 1,14), il apparait au terme d'une longue his-
toire jalonnée par les interventions salutaires de Dieu. Dictées par
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son amour inconditionnel et sans retour, elles tendaient A préparer les
hommes & l'ultime démarche de salut : I'envoi, par Dieu, de son
propre Fils (Jn 1,17b).

Jésus est dés lors la vérité et la puissance de Dieu qui méne la
lutte contre le mal et les ténébres de la mort, sa manifestation ultime
et décisive qui récapitule toutes les autres. Il n'y a donc pas un monde
transcendant sans relation avec le ndtre, et qui offrirait une vérité &
contempler, 11 s'agit de ce monde-ci, mais dont on saisit I'orientation
dynamique vers son terme. L'affrontement entre le bien et le mal
dont il est le théitre, nous oblige sans cesse A prendre parti, Le scan-
dale et la crise ont déjh éclaté : il faut opter pour ou contre une
personne, le Christ. Impossible de rester neutre, aujourd’hul moins
que jamais. Ne pas le suivre résolument engage notre responsa-
bilité, Voila pourquoi il s'adresse au Pére en lui demandant : « Con-
sacre-les dans la vérité » (Jn 17,17 ; cf. v. 19). L’objet de cette priére
n'est pas que nous recevions une illumination d'ordre intellectuel,
mais que nous nous convertissions, que nous changions d’orienta-
tion de vie en accueillant la Parole,

De fait, I'exégése actuelle * préfére interpréter les logos du Prolo-
gue, & partir de I'expérience de I'Eglise primitive. Elle essaye alors
de déterminer comment on en est venu & formuler I'idée qu'il v avait
en Jésus de Nazareth « un plus» auquel on a donné le nom de
Christ (Messie), Fils de Dieu, Verbe, Sagesse. Cette sorte de proces-
sus dynamique qu'on découvre dans la vie de Jésus, se retrouve dans
PEglise comme dans chaque croyant qui grandit dans la vérité
(cf. IJn 16,13 : Jn 3.19). Cela revient en somme A ce qu'exprime saint
Paul quand il écrit : dans le Christ Jésus, compie « seulement la
foi opérant par la charité » (Ga 5.6). Ce phénoméne de croissance qui
affecte 'homme tour entier, Jésus I'a décrit d'une maniére générale,
en parlant de « chemin vers le Pére ». Et, du fait qu'il s'agit d'une
loi du plan de Dieu, il l'appelle « vérité », terme qui correspond &
la mentalité sémitique. Qamran, effectivement. en fournit d'inté-
ressants paralléles ; « Revenir & la vérité et s'écarter de I'iniquité »
(1 Os 6.15) ; etc.); « Tu es le Dieu de la vérité» (1 Qh 15,25);
« Toutes les ceuvres de sa vérité » (1 QM 13,1) 1,

La Vie

C'est encore dans la perspective d'une vision théologique de
I'histoire que s'inscrit Ia réflexion de saint Jean qui aboutit au
concept de « Vie», On retrouve ici le dualisme déja évoqué, mais

10. 5. BartdA, La vida como historia en el cusrto ev, dans Bib., 49 (1968),
pp. 9196,

I1. R, SomNACKENBUIRG, op. cif. pp. 275
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accentué A dessein pour mettre en relief I'ceuvre de salut opérée par
le Clirist dans te monde voué i la corruplion : « Qui aime sa vie
b perd; et qui hait sa vie en ce monde la conservera en vie éter-
nelle » (In' 12/25). Cette vie qu'il ne faut pas prendre en considéra-
tion, s'identifie avec ce bref instant d'existence terrestre, par opposition
i-he-vie supérieure qui vient de Dieu. Psyché, en grec, désigne
clairement la premiére. Le terme employé pour désigner la seconde
(z0é) appartient au vocabulaire technique de I'Eglise johannique. 11
implique la possession d'un bien eschatologique de Pére messia-
nique. De fait, cette vie-1a est proposée a la Samaritaine qui demande
le salut (Jn 4,13-14) et, dans un contexte semblable, Jésus promet une
nourriture pour la vie élernelle (Jn 6,27 ; cf 7,38). Il ne faut done pas
en rester & I'ordre naturel comme pourrait le suggérer le sens courant
‘-'1':' terme, et le fait que Lazare ait é1é ramené 4 la vie, Il n'est pas
dit que le croyant sera préservé de la mort biologique. Pour com-
prendre ce que désigne ce mot « vie», on doit se référer 4 des
\';llcurx comme justice, amour, et méme au concept de Dieu. C'est
dire qu'il s'agit d’une notion religieuse, surnaturelle. Sur elle, repose
llidée de Promesse, mais elle a é1é creusée & la suite de I'expérience
du I?.-cu vivant, faite au cours des angoisses mortelles du désert et
d:: I'esclavage d'Egypte, Dans ce contexte de vie et de mort, a surgi
lcsppir de bens toujours plus extraordinaires, et finalement celui de
la résufrection finale. De ces espérances, on a des témoignages dans
le pain qui peut éloigner le spectre de la mort (Jn 6,50-51,58), et dans
la promesse rapportée en Jn 8,51 : « Si quelqu'un garde ma parole,
il ne verra jamais la mort » (cf, 10,28 - 11,25-26). L'expérience de la
résurrection du Christ a donné sa consistance définitive & ce désir
anxieux de ne pas mourir, Et bien que les croyants continuent 4 pas-
ser parr]a :_1mrt,1lils ne r:égmpf:rur:ll plas de le voir se réaliser, ainsi
quen lemogne Vusage fréquent de 'expression « pour I'élernité
(Jn 6,51.58; 8,51; 10,28; 11,26), : = nETH
Ne pas réduire toules les composantes du phénoméne humain
au scul‘ aspect matériel, c’est faire preuve d’un sain réalisme guidé
par un instinct religicux sr. Ainsi Paul usera-t-il d’une autre expres-
sion particuliérement apte & montrer qu'il n'y a pas solution de
continuite entre les différents plans de la vie : « La vie conduit 4 la
vie » (2 Co 2,16). Ailleurs, il dit équivalemment que nous allons de
gloire en gloire (2 Co 3,18), et que Dieu donnera « la vie & nos corps
mortels par son Esprit » (Rm 8,11). Mais on ne sait pas quand ni
comment, et seule la parole de Jésus maintenait vivace la foi vacil-
lante des disciples. Et encore ne la confirme-t-elle qu'h moitié : ils se
prirent en effet & douter lorsgu'ils virent le Maitre abattu sous le
P*'-"_d“ de la haine. A nous, il ne reste que ce modéle o se trouve
pleinement réalisé le dessein de vie élaboré par le Pére en faveur
des hommes, Dy COUp, nous saisissons tout le poids de révélation et
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de courage contenu dans le discours d’adieu ol Jésus se proclame
lui-méme « la Vie» (Jn 14,6).

Cette proclamation solennelle est I'aboutissement et comme le
corollaire de tout ce que Jésus avait dit auparavant de lui-méme,
quand il se présentait comme le pain « qui descend du ciel et qui
donne la vie au monde» (Jn 6,33), «le pain de vie» (Jn 6.35.48),
« la lumidre de la vie» (Jn 8,12) ou, tout simplement, comme la vie
(In 11,25). C'est au point que chacune de ses manifestations - miracles
ou sacrements - porte le signe de la vie. La foi deit permettre 2
chaque eroyant d'entrer en communion de vie avec le Pére par le
Fils (1 Jn 1,3; 223-24; 5,12) en imitant son exemple. Alors, le
chrétien connait la joie (cf. Jn 15,11; 16,20-24; 17,13; 1 Jn 14)
parce qu'il a découvert que I'existence a tout son sens dans le don
de soi aux frires (cf. Jn 15,12-14) inspiré par le don du Fils fait par
le Pére aux hommes (cf. Jn 3.16). Finalement, ce théme trés riche
se retrouve dans la prigre sacerdotale, sorte de méditation théologique
placée peu de temps avantl les événements décisifs : « La vie éter-
nelle, c'est qu'ils te connaissent, toi le scul véritable Dicu, el ton
envoyé, Jésus Christ » (Jn 17,3). Cette connaissance est 'expérience
de Dieu par 'intermédiaire du Fils.

Au terme de cette présentation, la curiosité se trouve aiguisée, et
on voudrait savoir comment Jean est parvenu & une formulation aussi
brive et riche, La littérature sapientielle avait déja habitué 4 consi-
dérer la Loi, identifiée par le Pentatcuque au plan merveilleux de
Dieu, comme un absolu. La Loi s’exprimait & la premiére personne
(cf. Pr 8,22-36). Envisagée dans le détail de ses préceptes, elle était
regardée comme « chemin de la vie » (ef. Pr 6,23 10,17 Si 24,25
dans Vulg. seulement). Les exégétes s'accordent & reconnaitre que
saint Jean se situe dans la perspective de cette méditation sapientielle.
Rien d'étonnant, dés lors, 4 ce qu'il recoure souvent, pour exprimer la

:"r.'li chrétienne, aux procédés qui caractérisent ce genre littéraire. C'est
e cas ici.

Le Pére (v. 6b)

Dés le début, la péricope est axée sur le Pére. Le Christ, aprés
g'étre présenté précise le role qu'il joue auprés de lui @ « Nul ne va
au Pére que par moi » (v. 6b).

Dans le TV* évangile qui le nomme 118 fois, le Pére occupe une
place centrale, et le mystére du Christ s'en trouve admirablement
dévoilé. est le Pére qui dirige le cours des événements du salut.
Aussi sommes-nous invités & nous réjouir lorsquil n'est pas, comme
dans le monde hellénistique, celui qui engendre tous les autres, mais
Pinitiateur de I'euvre du salut avec qui on entretient des relations
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personnelles. Ainsi que I'annonce le Prologue (Jn 1, 14-18), le Pére
et le Fils sont les deux poles de la révélation. A travers celui qui est
étroitement upi au Pére, Iinvisible se rend visible (cf. Jn 14.9), et la
gloire du Fil¢ consiste & faire les ceuvres du Pére (cf. Jn 5.43). Deux
tidmesCSentremélent ici : celui de I'envoyé pour accomplir une
mission officielle, et celui du Fils. Et ce deuxiéme théme corrige ce
que 'autre avait de juridique, pour mettre I'accent sur les relations
de communion, de connaissance, de réciprocité, Du coup, I'envoyé
se doit de donner I'image la plus parfaite possible de celui qu'il
représente : il sera donc son Fils.

On comprend comment, cette idée d'union parfaite ol I'un se
retrouve dans I'autre, a pu aboutir i celle d’existence commune et,
dans le cas du prophéte Jésus, & celle de préexistence (In 1,1). On
comprend également pourquoi Jésus aspire & retourner dans le sein
du Pére, son licu naturel (cf. Jn 13,1; 14,2, 17.1). Et si mainte-
nant, nous nous référons 4 la mentalité religieuse qui a suggéré cette
réflexion, nous pouvons pressentir la portée de felles affirmations.
L'histoire ne se définit pas tant en elle-méme, que par rapporl au
monde divin. La valeur de I'homme est fonction de son insertion dans
le plan de Dieu. Ainsi le prophéte : il fraie son chemin dans la vie,
poussé par la force de I'Esprit qui ne lui fait pas toujours connaitre le
terme de sa course. La foi lui est donc mécessaire. Voila pourquoi
Jésus insiste sur une double nécessité : d'une part, accomplir les
commandements (cf. Jn 1249: 10, 36) qui sont une forme de la
révélation et non un ensemble de préceples réglant le détail de la
conduite ; d’autre part, avoir la foi. condition du salut (cf. 4,21 ;
10,37 ; 14,11).

Toutefois, il ¥y a en Jésus quelque chose de singulier, d’unique :
son rapport de filiation avec Dieu. La connaissance du Pére, puisée
dlam cette communion, est elle-méme le salut dont T'acte prin-
cipal scra un geste d’amour (cf. Jn 13,13). Enfin, I'enseignement
inculqué par le Fils ne pourra étre que le don qu'il fait de soi par
amour (cf. Jn 13,34). On a donc ici, uns synthése de tout le chris-
tianisme. Et les ceuvres qu'il inspire doivent étre telles qu'elles 1émoi-
gnent, comme des signes, de la foi dont elles se réclament (Jn 10,25 ;
of. 1032: 17.4).

L'image du voyage apparait la mieux apte & évoquer cette visite
de Dieu chez les hommes. Aussi, Jésus peut-il dire avec satis-
faction : « D&s maintenant vous le connaissez et vous l'avez vu»
(In 14,7). 11 peut se féliciter d*avoir fait connaitre le Nom du Pére,
et surtout, maintenant, de le glorifier (Jn 17,6.26). Dés lors, le terme
du salut consiste & trouver le Pére.

LA ROUTE VERS LE PERE

La connaissance qui sauve (vv. 7-12)

Philippe semble faire exprés de poser une question saugrenue,
et si saugrenue qu'on n'en saisit méme pas le sens, On CGlait déja
sur le plan de la foi (v. 7), lorsque intervient cetle demande de vision
ou plutdt d'apparition du Pére (v. 8), comme si on se trouvait dans
un temple grec. La réponse de Jésus, partagé entre l'indignation et
la condescendance, est, comme en d'aulres occasions, ung nouvells
affirmation de ce qu'il vient de dire. Impossible de faire autrement
dans le cadre d'une telle contemplation qui progresse de profondeur
en profondeur.

« Voila si longtemps que je suis avec vous, et (u ne me connais
pas, Philippe ? Qui m'a vu a vu le Pére » (v. 9). L'erreur la plus
grossiére consisterait 4 prendre ces mots dans leur sens immédiat,
Nous avons insisté sur I'usage des images dans les écrits de saint
Jean. 11 utilise un langage différent de celui auquel nous avons
habituellement recours. Les lermes usuels prennent, chez lui, une
autre signification, et il a besoin d'autres mots comme : foi, €coute,
abundon, découverte, merveille. Son univers est celui du culte. Et
comme cel univers s'enracine dans Ihistoire, les risques d'équivoque
se trouvent multipliés. Du coup aussi, un méme terme peut avoir
plusieurs sens. C'est dans ce contexte que se situe la prédication
de Jésus et la formation des évangiles, surtout le quatrigme, 11 est
done normal que Jésus réagisse en fonction de la foi qu'il rencontre
(cf. Jn 448 ; 6,36 15,24).

1l ne suffit donc pas de voir (au sens ordinaire du mot) Jésus, il
faut aussi croire en lui (Jn 6.40). Croire ne découle pas automatique-
ment de voir avec les yeux du corps : il faut parcourir un véritable
cheminement intéricur, s¢ laisser émerveiller, accepler le scandale
de la nouveauté portée par le Christ, I1 faut done avoir des yeux
pour voir, non comme les Juifs (cf. 6,36 12,37ss5.) ou méme les
frires de Jésus (cf. 7,35) mais comme 'aveugle de naissance (In 9,36).
Il s’agit d'une véritable option qui décide de toute l'orientation
de la vie ', d'une rencontre qui entraine dans un processus d'adhé-
sion & une personne. De 14, cette réponse désolée a Philippe : « Voila
si longtemps... ». On pourrait gloser : « Vraiment, fu n’as rien com-
pris, tu n'es absolument pas sur la méme longueur d'onde ».

Le regard doit se porter sur la personne de Jésus pour découvrir
le mystére de son union au Pére dont découle le salut. De 14, cette
insistance marquée sur la présence vivifiante du Pére dans le Fils :
« Ne crois-tu pas que je suis dans le Pére et que le Pére est en moi 7...
Le Pére qui demeure en moi accomplit les ceuvres » (Jn 14,10).

12. C. Tnaers, Voir Mz e le Pére en lal selon P'évang. de saini Jean, Roma,
1967, p. 136,
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Quand il cesse de se fier & ses propres lumiéres pour se laisser
saisir par toul ce que Dieu accomplit cn Jé&us, 'homme commence
il & voir », er/il entre en communion de vie avec celui qui opére dans
le Chrigt. Cette vision de foi est orientée vers ce qui en esl comme
Wdeme~: les événements déeisifs de I' « Heure » : « Dis mainte-
nant vous le connaissez » (v. 7b). A ce moment-1a, en effel, nous
nous trouvons au point culminant de 'wuvre de Jésus, ob a lieu la
rencontre du Fils avec le Pére.

Les ceuvres ont toujours éié la pierre de touche qui force la déci-
sion. Grice au choe qu'elles produisent, on en vient enfin A moins
se fier & soi, et & se ranger du colé de leur auteur : « Du moins,
croyez-le & cause des ceuvres » (v. 11b). Mous sommes méme invi-
tés & en accomplir de plus grandes (v, 12), si du moins nous croyons
i la puissance de Dieu qui se manifesie dans le Ressusciléd

Année B

Premitre lecture : Ac 9,26-31
Deuxieme lecture : 1 Jn 3,18-24
Evangile : Jn 15,1-8

Le dynamisme de U'Eglise primitive est fait de 'enthousiasme
apostolique des convertis et de l'optimisme profond dont ils font
preuve au sein des difficultés et des persécutions. lls restent pour-
tfant des hommes conscients de leur précarité, mais portés par une

assurance plus forte que lout, parce qu'elle a sa source dans I'Esprit
{premiére lecture).

De cette présence agissante de I'Esprit, la charité « pas en paro-
les ni de langue mais en actes et dans la vérité », est le critére siir
et décisif. Il n'y a donc plus de place pour la crainte ni devant
Dieu, ni devant les hommes (deuxiéme lecture).

En effet, désormais, ' Alliance entre Dieu et les hommes se trouve
définitivement scellée, et chacun se voit appelé a v participer dans
la joie. Dans cette Alliance fondée sur l'unité du Pére et du Fils,
le crayant s'établit en demeurant uni au Christ, par qui la vie
divine se diffuse en plénitude dans la communauté chrétienne

(évangile).




Les débuts d'un apotre

Ac 9,26-31

PAR PAUL-EMILE LANGEVIN
Professeur & I'Université Laval de Québec

Introduction : un apdtre contesté

Le texte d'Ac 9.26-31 présente un intérét biographique aussi bien
que théologique, Luc y raconte une visite - gelon loute vraisems
blance la premiére - que Paul fait a 'Eglise de Jérusalem aprﬁf.s 53
conversion. Les chrétiens de l'endroit se rappellent le passé récent
de cet homme bouillant qui « ravageait 1'Eglise et, allant de mai-
gon én maison, en arrachait hommes et femmes et les jetait en
prison ® (Ac 8.3), Mais maintenant Paul essaie « de se joindre
aux disciples (du Chrizt) », comme un des leurs: tous en ont
peur, « ne croyant pas qu'il for vraiment disciple » (9.26) ', A celte
démarche de Paul, les chrétiens de Jérusalem réagissent comme
Ananie quand le Seigneur I'envoya rencontrer « dans la maison de
Judas un nommé Saul de Tarse » . « Seigneur, j'ai enlendu beaucoup
de monde parler de cet homme et dire tout le mal qu'il a fait A tes
saints & Jérusalem » (9,11-13). Mais, grice a I'intervention de Bar-
nabé, Paul gagne la confiance des « apdires » * el commence aussi-
1ot & précher dans les divers milieux de la ville, Comme & Damas
(9,23-25), des Juifs - appelés ici Hellénistes - complotent sa mort ;
il doit fuir (9.29-30). Le méme drame se renouvellera au long de
toute sa carricre apostolique®, En parfaite communion avec les
Douze (Ga 2,6-9), Paul rencontrera cependant chez les judéo-chré-

L. Plux qu'un caleul habile, nous verrions dans le geste de Paul la recherche
d'une communion de pensfe avec ln e cellule aposiolique » par excellence qu'est
In communnuié de Jérusalem.

L La démarche de Barnabé, ninsi que le changement de situntion qui se produi-
sit & I'nvaniage de Paul, une fois qu'il em gagné la confiance des « mpdires 3,
lnissent veir Importance ef lautordid des Douze 4 Jérusalem.

3 CE Ac 9,25 16,19-24; 17,5.10; 17,1315
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tiens soupgon et méfiance*. Sans doute est-ce Ii un aspect de la
souffrance qu'il lui faut endurer pour le nom du Seigneur (Ac 9,16).

[. Un apétre actif *

Une conversion comportant une mission

Un trait de la personnalité de Paul frappe 2 la lecture d'Ac 9.26-
31 : l'ardeur apostolique de I'homme. A peine agréé par les Douze,
il se met a précher dans Jérusalem (9,28-29), comme il Pavait fait
& Damas of, aussitol converti au Christ, « il passa quelques jours
avec les disciples et aussitot il s¢ mit @ précher Jésus dans les syna-
gogues » (9.19-20). D'od lui vient cette ardeur ? De son tempérament
fougueux, sans doute, mais aussi de sa conversion, qui comportait
une mission apostolique autant qu'une transformation personnelle du
persécuteur des chrétiens, Paul dut I'apprendre d”Ananie, le Seigneur
qui venait de le saisir voulait faire de lui « un instrument de choix
Panr parter (son) nom devant les nations paiennes, les rois et les
enfants d'Israél » (9.15). 8i le Seigncur lui était apparuy, ¢'#ait pour
qu'il soil « témoin devant tous les hommes de ce qu'il avait vu et
entendu » (22,15).

Le troisitme récit de la conversion de I'apdtre le dit encore plus
netlement @ « Voici pourquoi je te suis apparu @ pour (*établir servi-
teur et témoin de la vision dans laquelle tu viens de me voir » (26,
16). Les nations devaient obtenir par I'intermédiaire de Paul « la
foi, la rémission de leurs péchés et une part d'héritage avec les
sanctifiés » (26,18). Le 1émoignage de Paul confirme celui des Actes :
s1 Dieu me « révéla son Fils », dit-il, c'élait « poiir gue je l'annonce
parmi ‘Ics paiens » (Ga 1,16). Vraiment, 1a conversion de Paul était
une mission.,

Initiative de Dieu et vie apostoligue

Aussi Paul aurait-il eu conscience d'étre infidéle a 'appel de Dieu,
$'il n'avait employé toutes ses énergies & diffuser la « bonne Nou-
velle» : « Annoncer I'Evangile n'est pas pour moi un titre de
gloire ; c'est une mécessité qui m'incombe. Oui, malheur & moi si
1¢ n'annongais pas I'Evangile | » (1, Co 9,16), En parlant ainsi, Paul

4. Ac 21,20-24 ; Ga 245 4,17-19 1 5,10 6,12-13,

5. 1. Cammer, « Paul, apltre du Christ et prédicatenr de I'#vangiles, dans
Nouvelle Revue Théologiqus, &1 (1959, pp. 1009-1028 ; K. Kenmouon, o Dar
f‘lp{rrrrhlrm des Paulus, sein Ussprung and  reine Bedewting », dans Biblische
Lelschrife, 14 (1970), pp. 161181,

£]
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révélait le fondement premier de son dynamisme et de son assu-
rance ¢ il n'a pas pris l'initiative de se lancer dans unc carriére
apostolique 3/« C'est une charge qui m’est confiée» (1 Co 9,17).
Comment pourrait-il douter maintenant de la valeur de son mes-
sage ow de T'efficacité de sa parole, quand il se voit comme le pur
seistrrrent du Dieu fidéle (1 Th 5,24)° 7

Le Christ, mort et ressuscilé pour tous

Une profonde réflexion sur le mystére pascal dut snulm‘!ir trés
t6t 1'ardeur apostolique de Paul. La mort et la résurrection du
Christ avaient recu dans le plan de Dicu une orientation salvatrice.
Le Christ avait été « livré pour nos faules et ressuscilé pour notre
justification » (Rm 4,25). Comme le Serviteur du  Deutéro-lsaie
(Is 53.5-11), le Christ allait « justifier des multitudes en s'accablant
de leurs fautes » ; écrasé par la souffrance, il offrirait sa vie en
expiation pour les péchés de tous les hommes, ainsi qu'il le laisse
entendre 4 la derniere Céne (Mt 26,68). De méme, la résurrection
personnelle du Christ est si orientée vers celle des hommes que Paul
ne craint pas d'affirmer que le Christ n'est pas ressuscité si les hom-
mes ne peuvent le suivre dans cette voie (1 Co 15,13). Dieu a ressus-
cité le Christ comme « prémices de ceux qui se sont endormis. Car,
la mort éant venue par un homme, ¢’est par un homme aussi que
vient la résurrechion des morts» (1 Co 15,20-21). Ainsi le Pére a
laissé wvoir « quelle grandeur sa puissance revét pour nous, les
croyants 2 (Ep 1,19) & la méme puissance ressuscite le Christ et
les siens. ou micux, les a déjh ressuscités en méme temps (Ep 2.5-6)

La conviction profonde que « Celui qui a ressuscité le Seigneur
Jésus nous ressuscilera nous aussi avec Jésusn (2 Co 4.14), cette
certitude d'un salut universel soutient 'apdire et le stimule 3 pour-
suivre sa tiche : préparer les homumes d celle résurrection.

La foi nair de la prédication

En effet, le Seigneur Jésus avait voulu recourir aux services de
certains hommes pour que le mystére pascal portdt ses fruits de
salut : « La foi nait de la prédication » (Rm 10,17). Le Christ serait
connu et accueilli grice aux « témoins que Dieu avait choisis
d'avance » (Ac 10,41) et qui relayeraient les prophétes de I'Ancienne
Alliance en « annongant » le fils de Dieu (Ga 1,15-16). Paul savait
fort bien qu'il limiterait I'action salvatrice du Christ §'il ne s’effor-

6. 5. Lyowwer, & La valewr sorériologigue de fa résurrection du Chriss selon
saint Paul s, dans Gregorianum, 39 (1958), pp. 295-318.
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gait de porter A la connaissance de tous les hommes la « bonne
nouvelle » du salut. Il n'aimerait pas les hommes ses fréres, dont
le salut obtenu par la foi (Rm 10,9) constituait le bonheur wéri-
table, s'il n'employait toutes ses énergies a proclamer ['évangile,
« force de Dicu pour le salut de tout eroyant, du Juif d'abord, puis
du Grec» (Rm 1,16). Surtout, Paul ne partagerait pas les senti-
ments du Christ (Ph 2.5) s'il ne faisait sienne sa volonté salvatrice
(Le 12,49). De fait, Paul épouse les désirs du Christ : « L'amour
du Christ nous presse» - I'amour qu'éprouve le Christ et celui
qu'on peut lui porter -, « & la pensée qu' (un seul) est mort pour
tous, afin que les vivants ne vivent plus pour eux-mémes, mais pour
celui qui est maort et ressuscité pour eux» (2 Co 5,15). Et il pro-
pagera ce nouvel idéal de vie en le préchant, mais aussi en le vivant.
Mieux, il vivra pour le Christ en proclamant le mystére pascal.

Clest ainsi, croyons-nous, que la méditation de Paul sur la mort-
résurrection du Christ, ainsi que sur le role dévolu & certains
hommes dans 'annonce du salut, dut susciter et nourrir le zéle
apostolique qu’il manifesta trés 161, & Damas et & Jérusalem en
particulier (Ac 9,27-29).

2. Un prédicateur plein d’assurance

Le zéle apostolique de Paul fut d'abord celui d'un prédicateur :
« Le Christ ne m'a pas envoyé baptiser, mais annoncer I'Evangile »,
{1 Co 1,17). Dé&s sa conversion, il se mit & « précher avec assu-
rance » (parrésiazesthai, utilisé deux fois en Ac 9,27-28). Que signi-
fie cette assurance (parrésia)?

Elle se traduit sans doute dans la proclamation éloguente et vigoi-
reuse de I'Evangile. Durant sa prédication 4 Damas, Paul « gagnait
toujours en force et confondait les Juifs de Damas en démontrant
que Jésus est bien le Christ » (Ac 9.22). Une telle annonce du Christ
dans un milieu aussi hostile - on voulut lapider Paul & Damas comme
& Jérusalem (Ac 9,23-29) - laisse voir le courage qui devait animer
'Apétre. Rien ne le retient de proclamer le message que le Seigneur
{dsua lui a confié ; aucun intérét personnel & ménager ne limile sa
liberté de parole : « La Vie c’est le Christ, et mourir représente un
gain » (Ph 1,21). Paul ne craint pas de risquer sa vie pour annoncer
FEvangile. Mais ol puise-t-il cette assurance ?

La source de I'assurance apostolique

. 1l importe de le noter, elle ne tient pas de la forfanterie. Don de
I'Esprit, elle repose sur des convictions théologiques. Plusicurs fois.
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Paul rapproche de l'assurance (parrésia) la mention de I'Esprit.
I parlera, par exemple, du « secours de 'Esprit de JL“SUS-ChI‘IISI'. qui
me sera fourni » et, au verset suivant, de I' « assurance » qu'il gar-
dera toujouss (Ph 1,19-20) ; il écrit encore : « Nous nous compor-
tons avec/beaucoup dlassurance » (2 Co 3,12) dans l'exercice du
«'ministére de I'Esprit » (3,8). De toute évidence, cetle assurance est
un charisme qui se manifeste surtout dans I'exercice de la parole :
« ..Que Dieu mette sa parole sur mes lévres et me donne d'annon-
cer hardiment le mystére de I'Evangile... Obtenez-moi la hardiesse
d'en parler comme je dois » (Ep 6,19-20). .

Un autre passage des Actes rapproche ainsi le don de 1'Esprit de
I'assurance manifestée par les apotres. Pierre et Jean, arrdtés apres
avoir guéri un impotent & 'entrée du Temple, ux.pl:q_uf:u[ lu__suua de
leur peste : « Pierre, rempli de I'Esprit-Saint leur dit @ ...Clest par
le nom de Jésus-Christ le Nazaréen, celui que vous, vous avez cruci-
fié, et que Dieu a ressuscilé des morts... que cet homme se présente
guéri... il n'y a pas d’autre nom donné aux hommes, par lequel il
nous faille étre sauvés. » (Ac 4,8.10.12), . ;

Aprés de telles déclarations, le risque de réincarcération devait
étre grand. Mais pour Pierre et Jean, comme pour Paul, la convie-
tion était plus forte gque la peur.

Relachés par le Sanhédrin, les apdtres retrouvent les leurs et
prient pour eux ; « Seigneur..., afin de permeltre & tes serviteurs
d'annoncer 1a parole en toute asswrance, élends la main pour opérer
des guérisons, des signes.. par le nom de .., Jésusw (Ac 4,2989),
El & ¢e moment «'endroit ob ils se trouvaient réunis trembla ;
tous alors furent remplis du Saini-Esprif el se mirent & annoncer
la parcle de Dieu avec assurance. » (Ac 431). Ce texte présente
I'assurance des apdtres comme la réponse divine & la pritre des
disciples. Et surtout, il lie éroitement effusion de I'Esprit et assu-
rance des prédicateurs, Une nouvelle Pentecole rend & Pierre et
Jean toute leur assurance dans I'annonce de I'Evangile. Les apotres
ne sappuient pas sur d'éventuelles qualités naturelles : connais-
sances ou cloguence; au contraire, ils sont « sans instruction ni
culture » (v. 13) pour affronter des auditoires souvent hostiles. Mais
I'Esprit leur donne une assurance i toute épreuve.

Un fruit de fa réflexion théologique

Chez Paul, I'Esprit agit en lui inspirant des réflexions qui fondent
son assurgnce apostolique. Paul se fait une si haute idée de son
ministére qu'il ne peut manquer d'assurance dans sa prédication.
Il le reconnait lorsqu'il explique aux Corinthiens pourquoi il se
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comporte « avec beaucoup d’assurance» (2 Co 3,12). Ce texte est
si révélateur qu'il vaut la peine de s’y arréter.

Paul a conscience d'étre un « envoyé de Dieu » (2 Co 2,17). Clest
Lui qui I'a fait « ministre d'une nouvelle Alliance » (2 Co 3.5
L'apétre peut dés lors compier sur I'assistance du Dieu fidéle qui
I'a appelé. Surtout, Paul se sait ministre de UEsprit. A la vérité, le
role de I'Esprit est multiple sous la nouvelle Alliance. Il revient
4 I'Esprit d'abord de convertir les coeurs au Chrisl, ensuite de les
mouvoir : « Vous étes une lettre du Christ », dit-il aux chrétiens
de Corinthe, « écrite avec I'Esprit du Dieu vivant... sur vos caeurs »
(2,2-3), Si la parole de I'apéire atteint jusqu'au coeur de ’homme
¢l si la vie spirituelle du croyant ne se limite pas & réfléchir la gloire
du Seigneur - « il est transformé, allant de gloire en gloire » -, c'est
parce que I'Esprit est & I'ceuvre, & la fois comme lartisan de la vie
nouvelle et comme le don qui la constitue. Aussi ne faut-il pas
s'étonner que le « ministére de I'Esprit» (3,8) soit vivifiant, qu'il
apporte justification et gloire, ou qu'il posséde la valeur permanente
dc;: réalités divines (3,6-11), Quelle différence entre cette économic
Spirituelle ¢t celle du temps de Moise qui reposait sur une réalité
aussi stérile que la « lettre » (3,6-7.9) | Celui qui gravait la parole
sur la pierre était déjd doué d'une assurance surnaturelle, Combien
Plus grande encore celle de qui I'écrit sur les cceurs | L'Esprit
accomplit 14 une ceuvre si profonde qu'elle évoque la premidre
création (4,6). Transformé progressivement par I'Esprit, le chrétien
«s’achemine vers la vraie connaissance en se renouvelant i I'image
de son Créateur » (Col 3,10). Quand Paul préche « le Christ Jésus,
le Seigneur » (2 Co 4.5), il a conscience que I' « Esprit du Dieu
vivant » (3,3) fait naitre de mowuvelles créarures 4 la vie de Diecu
(Ga 6,15: 2 Co 5,17). Comment un apdtre auquel I'Esprit inspire
de telles convictions sur la valeur de son « ministére » ne se coms
porierait-il pas avec « beaucoup d'assurance» ? (2 Co 3,12).

Conclusion : une Eglise en croissance

Aprés la mention des dangers de mort qui menacent Paul, n'est-il
Pas curieux de trouver en Ac 931 un tableau aussi oplimiste de
la vie de I'Eglise ? 1l s'agit e¢n fait d'un nouveau morcean - un
% sommaire », pourrait-on dire (cf 2,42-47 ; 4,33-35; 5,12-14) - glissé
entre deux ensembles dont 1'un concerne Paul (9.1-30) et I'autre,
Pierre (9,32—11,18). En quelques lignes, la description de la vie
ecclésiale s'approfondit: de la paix que les ennemis du Christ
laissent aux croyants, en passant par la croissance évidente de
I'Eglise, elle atteint les valeurs spirituelles - crainte du Seigneur et
consolation de I'Esprit - dont vivent les communautés,
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La crainte du Seigneur semble désigner chez Paul un élément
fondamental du comportement chrétien. A T'ensemble des « souil-
lures de la ¢hair et de l'esprit » qui marquent la vie pécheresse,
Paul oppos¢’la « sanctification dans la crainte de Dieu » (2 Co 7.1).
Plurdtcque d'une source d'inhibition, il s'agit d'un dynamisme sem-
Blable & celui de Mamour (2 Co 5,11.14 ; Ep 5,21.25-33) qui conduit
le chrétien & conformer sa vie & celle du Seigneur. :

La « consolation de I'Esprit» désigne un grand don de Dien
(2 Th 2.16), associé & la tribulation (2 Co 1,3-7) comme A la paix
(2 Co 74.11). L'Ecriture et la prédication chrétienne donnent une
parcille consolation (Rm 154-5; Ac 13,15; 1531), parce qu'elles
découvrent le plan de salur que Dieu réalise en dépit des obstacles
(2 Co 1,5-7). Cette « consolation » fruit de I'Esprit el indice d'une
profonde vie de foi, nourrit 'espérance (2 Th 2,16 _R.I'I‘i 1%,4}. U!EI
regard humain pourrait ne voir dans la vie de I'Eglise qu'opposi-
tions semblables A celles que Paul rencontre ; 'Esprit « console » le
chrétien en lui découvrant 'eeuvre d'édification que Dieu poursuit,
« Je suis tout rempli de consolation », s'écriera Paul, «je sura-
bonde de joie dans toutes nos tribulations » (2 Co 7.4).

Aimer ses fréres
et croire en Jésus Christ

1 Jn 318-24

PAR IGNACE DE LA POTTERIE
Professeur é ['Institut biblique de Rome

Le passage de 1 In que I'Eglise nous fait lire en ce cinquitme
dimanche de Pdques est un des prands textes johannigques sar
I'amour chrétien. Deux phrases souvent citées lui sont empruntées :
« Aimer en actes et en véritd» (3,18) %, et « Dieu est plus grand

que notre coeur » (3,20).

Ces quelques versets font partie de la section 3,11-24, la deuxitme
des trois sections de I'épitre ol Jean parle de 'amour. De 'une &
I'autre, il y a progrés : en 2,3-11, I'amour était considéré du point
de vue communautaire, comme la loi fondamentale de la vie chré-
tienne ; dans notre section 3,11-24, 'optique est christologique :
notre amour doit élre une participation de 'amour qui nous a éé
révélé dans le Christ; en 4,7-21 enfin, la perspective sera directe-
ment théologique (« Dieu est amour », 4.8.16).

Danz les versels qui précédent notre passage, Jean nlppr_'!h: que
la grande révélation de I'amour nous a ¢ accordée dans le sacri-
fice de Jésus (3.16) ; et il invite aussitot les chréliens A pratiquer
eux aussi un tel amour, en venant én aide aux fréres qui sont dans
le besoin (3,17). Immédiatement aprés commence le passage que
nous lisons dans la liturgie d’aujourd’hui.

I, Nous citons provisoirement In tmduction de E. Osty ; celle du lectionnnire
en différe & peine : & mmer par des actes et en véritd », Mais pous verrons tout
A& PI'heure que ceite version ne rend pas (oote ln wvigueur du texie grec. Dans In
suite de I'anicle, chaque fols que nous nous écanterons du texte du lecticnnaire,
nous suivrons la Traduction (Ecuméndgue de la Bible.
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1. Aimer en acte et dans la vérité (3,18)

Mes petits enfanis,
maimons pas en paroles ni de langue,
maix en acie et dang la vérité.

Jean indique ici deux exigences de I'amour chrétien. Contrairement
A ce que pensent plusieurs commentateurs *, elles ne sont pas équi-
valentes,

« Paz en paroles.., mais en acte ». Jean se référe ici 4 ce qu'il
avail demandé¢ dans les deux verseis précédenis @ si un chrétien
possede les biens de ce monde et voit son frére dans le besoin, et
quil se ferme & toute compassion, il est impossible que "amour de
Dicu soit présent dans sa vie. L'amour qui se contente de belles
paroles et ne se traduit pas dans des actes n'est qu'une caricature
de 'amour chrétien.

Mais nous devons aussi pratiquer cet amour de bienfaisance
« dans la vérité ». Ces mots s'opposent & la formule « pas de
langue », comme « en acle » s'opposait & « pas en paroles ». D'autre
part, dans chacun des deux stiques, le deuxitme membre dit plus
que le précédent, car il indique la cause intéricure de cette réalité
visible que décrit le premier membre : la langue (gléssé) n'est pas
la parole (logd)®*; elle est 'organe, intérieur & I'homme, qui pro-
nonce les paroles (Pr 24,22 LXX; cf. Ep 429; Jc 3.10-11); de
méme, la vérié n'est pas 'scie extérieur, mais la réalité, cachée an
fond du cceur, qui est la source de 1'agir. On peat appl'quer & loutes
les actions des croyants ce que saint Grégoire disait de leurs paroles «
celles-ci doivent 8tre « organa veritatis » %,

La vérité, cest ici la révélation chrétienne de I"amour (3,16) pré-
sente dans le coeur du croyant : en vertu de sa foi vivante, le vrai
chrétien aime ses fréres. L'authentique charité « en acte » est pour
hui le fruit de sa vérité intérieure. Cette idée est fondamentale pour
saint Jean. 11 Pexprime plus clairement encore en 2 Jn 1-2 : aimer
nos fréres « dans la vérité», c'est les aimer « en vertu de la vérité
qui demeure en nous ». Toute I'existence chrétienne devient ainsi
une vie « dans la vérité et 'amour » (2 Jn 3).

2. Voir par exemple P. Bowsarn, Ta premidre dpitre de Jean, Neuchitel,
1M1, p. 37 : @ ... en actes, concrétement o + plusienrs owteurs (Crampon, Loisy, lo
Bible de Jévisalem, ele) troduisent ln deuxibme expression par ¢ en vérilé s,
comme s alle énit une formule ndverbinle : mois en alétheia n'est oulle parl altesté
en of sens, i dans les textes bibliques ou juifs, mi dans o langue profanc. 11
fout tmduire : « dans Ja véried o,

3. Comme le ferait penser le lectionmaire : ¢ pas avec des paroler et des
diteours ».

4. « Ones enim qui fide pleni de Deo aligoid sonare nitimur, organa veritatis
sumis 3, Mer, XXX, ¢ 27, n* 81 (PL, 76, 569 C).
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Cette théologie johannique condamne irrévocablement touie con-
ceplion sécularisée de 'amour chrétien : 1'amour, pour Jean, n'est
pas simplement de la solidarité ou de la philanthropie | illuminé par
la vérité du Christ et par la révélation du Pére, il est, parmi nous,
une présence el unc manifestation de 'amour méme de Dieu (3,17 ;

4.7).

2. Notre assurance devant Dieu (3, 19-22a)

L'insistance de Jean sur la source intéricure de la charité pré-
pare le développement des vv. 19-22a, ol le mot thématique est
maintenant « le ceeur » du croyant : s'il porte en lui la vérité do
Christ qui le pousse & aimer, il peut devant Dieu avoir le cowur en
paix.

L'unité de ces quatre versets ressort de leur structure concentri-
que :

V. 19 (a) En agissant ainsi nous reconnaitrons gue Nous SOMmmes
de la vérité, et devant Dien nous apaiserons notre coeur,
V. 20 (b) car, 5 notre cour NONS accuse.
(¢) Dieu est plus grand que noire creur,
et 1l discerne tout,
v. 21 (b') Mes bien-aimés, si notre coeur ne nous aecuse pas,
V. 22 (a') Nous nous tenons avee assurance devant Dieu,
el tout ce que nous demandons, nous I'obtenons de lui

Le v. 19 forme transition : « ¢n agissant ainsi », dit Jean, en aimant
nos fréres en acte et dans la vérité, « nous reconnaitrons que nous
sommes de la vérité », I indique ici au chrétien un critdére qui lui
permet de discerner les mobiles profonds et la valeur de son action.
« Etre de la vérité », c'est se laisser diriger et inspirer, dans tout
son comportement, par sa vérilé intérieure, par sa vision de foi.
Aimer nos fréres sous I'impulsion de notre foi au Christ est pour
nous un moyen de savoir si toute notre existence se déroule vrai-
ment sous le signe de la vérité,

La charité permet également au croyant d’avoir le coeur en paix
de‘vunl Dicu, Le théme de 1'assurance (parrésia) revient plusicurs
fois dans I'épitre : tantGt dans le contexte eschatologique de la
parousie, ol il désigne la confiance du pécheur devant son Juge
(2,28 ; 4-17), tantdt dans des passages sur la priére, ol il indique
I'assurance du chrétien d'tre exaucé par Dieu (5.14). Dans notre
texte, les deux aspects se rejoignent : aux vv. 19-20, ol Jean envi-
sage la culpabilité du chrétien, la perspective est eschatologique ;
aux vv, 21-22, il s'agit de la pri¢re exaucée pour le chrétien qui ne
se senl pas en faute.
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a. La miséricorde

Aux vy. 19-20, le texte grec pose plusicurs problémes, qui, dans
la traductiont donnée ci-dessus, ont é1¢ résolus® Le sens général de
la; precgiere phrase est clair : souvenl, « NOLre CCEUr NOUS ACCUSC %,
notre conscience nous reproche toutes sortes de péchés, Mais si, a
I'exemple du Christ, nous pratiquons vraiment la charité envers nos
fréres, la perspective du jugement ne doit plus nous effrayer : nous
pouvons « apaiser notre ceeur devant Dieu » %

Ce théme, cher a la catéchése primitive, apparait deux fois dans
les épitres, sous forme d'un proverbe quelque peu énigmatique :
« L'amour couvre toutes les fautes », en J¢ 5,19-20cten 1 P 4,7-8:
g La fin de toutes choses est proche.. Avant toul, conservez cotre
vous une grande charité, car la charité couvre une multitude de
péchés ». Ici, comme dans 1 In 3,19-20, le contexte est eschato-
logique. Mais faut-il comprendre que le chrétien, « couvre» les
péchés des autres par sa charité, ou bien que sa vie charitable
couvre ses propres fautes au regard de Dieu? La deuxiéme inter-
prétation est préférable? : la charité a pour effet de couvrir nos
propres fautes aux yeux de Dieu. Jean approfondit cette doctrine.
Nos actions charitables nous obtiennent le pardon, mais Jean expli-
que pourquoi : par son amour de ses fréres, le croyant montre qu’il
a au fond do eccur la vérité du Christ ; or cette vérité libére et sanc-
tifie (Jn 8,32 ; 17,17-19) ; la parole de Jésus purific (Jn 15,3).

L'explication suivante se comprend alors d'elle-méme: « Dien
est plus grand que notre coeur et il discerne tout » (v, 20). Appliqués

5. La complexité de la phmse n'oblige pourtant pas & ¥ vair aveo Loy « un
gilimatias dont on ne saurait dégager un zens bien net %, Au v, 19, peithd sig-
fie, non pas comme & l'ordinaire « convaincre, persunder » (cf. Vulgate), mais
« mssorer, apniser s, comme dans Mt 28,14 e cernins papyrus. Au v, 20,
quelques autenrs comprennenl les deux premicrs mols comme un pronam  relacif
indéterming (o G ean, forme hellénistique de o ti an), ainsi p. ex. OSTY: & quel-
que reproche que le ceenr nous adresse » ; mais 'usage johanmigque de I formuls
et la structure du passage (b : « 8. nous pecuse »: b :r ey, pe nous accose
pas ®) nous obligent & ¥ voir, avec In plupant des commeniaieurs, un ofi causal
(e car #) suivi de la conjonclion ean (wsi»); of. la Vulgale : « quonimm si.. ».

6, Les mots «devant Dicu » sont pris le plus souvent comme sl s'agissait
de In comparution de 'homme devamt son Juge (cf, Mt 10,32 ; 2532 : Lc 21,36 ;
I Th 2,19 : 3,13); c'ext surtont le cas loreque, comme icl, i1 est question de péché,
d'accusation ou de récompense. La perspective cschutologique esl encore ren-
force par le foit que les deux verbes du v 19 sonl mis mu fulur @ & nous
PECONNAGTIONS.,. 0OUS DPATSErONT... %,

T. Cf. e commentaire de Cassiodore sur Je 5,19 : « Qui ab errore fratrem
libernverit, studio charitatis peccatorum sucren vinela dissolvit», Complexiones
canonicarum epistudarim seplem. Epizi, §. Jae.. n. 11 (PL, 70, 1380 D9; T. ab
Oruso, Lelus pro errantium comversione, VerbDom 32 (1954), pp. 193-208.
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A Dieu, I'épithéte « grand » décrit sa puissance, sa transcendance
(p. ex. Ex 18.11 ; Dt 7,21 ; 10,17 ; Jr 10,6), mais souvent Dieu révéle
sa grandeur par un acte de miséricorde. Dieu est plus grand que
notre coeur, parce que, mieux gue nous-mémes, qui sommes aveu-
glés et angoissés par nos fautes, il sait discerner ce qui est en nous.
Ce serait faire violence 2 tout le contexte que d'entendre ces mots
comme Augustin, Béde, Calvin et Loisy : le Souverain Juge, mieux
que nous-mémes, scrute nos péchés, Comment une telle certitude
pourrait-elle « apaiser notre cceur » 7 Comme le reconnaissent pres-
que tous les modernes, il est ici question du regard miséricordieux
de Dieu qui « discerne tout » : par ces mots, Jean ne se référe pas
A I'omniscience divine, mais au fait que, dans sa grandeur, Dieu sait
discerner dans nos vies la présence de l'amour, et au fond de nos
cceurs la vérité du Christ

Cette doctrine magnifique devrait avoir une large résonance dans
la pastorale ; ceux qui ont charge d'ames devraient chercher & imiter
cette grandeur de Dieu, et se montrer capables de toujours discer-
ner, dans la vie des pécheurs, ce qu'il ¥ a de bon,

b. La confiance

Mais Jean considére aussi 'hypothése contraire ¢ « 5i notre eccur
ne nous accuse pas.. » (v, 21). 1l s'agit maintenant de chrétiens qui
non seulement aiment leurs frires « en acte et dans la vérité », mais
qui, en outre, s'efforcent d'éliminer le péché de leur vie, 1ls n'ont
pluz besoin d' « apaiser leur ceeur » : ils o (echomen), eux, une
totale confiance (parrésia) ; elle est chez eux plus sereine, plus €pa-
nouie, plus filiale : « Nous nous tenons avec assurance devant Dieu,
;‘l tout ee que nous demandons pous 'obtenons de luis (vv. 21 b-

2).

La prigre de ces croyants est exaucée. De tous les auteurs du N.T,,
Jean parle le plus profondément de 'exaucement de Ja prigre. 11 en
indique les conditions : nous devons prier « au nom de Jésus»
(Jn 15,13 : cf. 16,23), en étroile communion avee lui (Jn 15,7), en par-
faite conformité avee la volonté de Dieu (1 In 5,14-15). D'aprés notre
passage, ces croyants sont sirs d’obtenir de Dieu ce quils deman-
dent, et vivent devant lui dans une joyeuse assurance : ils prati-
quent la charité envers leurs frires, ils savent qu' «ils sont de la
vérité » et ils font ce qui agrée & Dieu (v. 22). Leur pridre est
exaucée, ils possédent la confiance et la paix, dans la mesure on ils
vivent en communion avee Dieu (ef. v. 24).
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Croire en Jésus Christ et nous aimer les uns les autres
(. 22b-24).

Dang, ceffe dernidére partie, le théme des commandements passe
#'Fuvant-plan. Mais ce qui est présenté ici comme commandement
de Dieu ne fait que reprendre le développement précédent, sur la
présence en nous de Ia vériré er sur la pratique de 'amour fraternel.
D'aprés le v. 22, le chrétien vit en confiance devant Dieu et obtient
de lui ce qu'il demande, parce qu'il garde ses commandements :
comme le dira le v, 23, il s"agit ici des commandements de croire et
d'aimer,

Toutefois ces versets préparent aussi la section suivante sur le
discernement des esprits dans la communauté (4,1-6). C'est pour-
quoi les deux commandements sont présentés ici dans unc optique
essenticllement communautaire ; le premier, d'aprés sa teneur litté-
rale, nous demande d° « adhérer avec foi au nom de son Fils Jésus-
Christ » (v. 23). Le verbe «croire s, employé ici avec le daif,
n'exprime pas encore I'union personnelle aw Christ dans la foi
{comme en 5,10.13), mais 'adhésion communpautaire & un credo, &
¢ « nom » que |'Eglize nous présente comme celui de Jésus-Christ :
le nom de Fils de Dieu. L'autre commandement, c’est que « nous
nous aimions les uns les autres». Ces deux commandements se
raménent au fond A un seul ®, car ils sont la forme que prend parmi
nous l'unique révélation de Dieu en Jésus-Christ (3.16) @ celle-ci
doit &tre accueillie dans la for mais se traduire en chariié.

§'il garde ces commandements, le crovant « demeure en Dieu
et Dieu en lui » (v. 24), puisqu’il esi la vérité (v. 19) et que I'amour
de Dicu demeure en lui (v. 17). Croire en Jésus-Christ et aimer ses
fréres est pour lui le moyen d’entrer dans I'intimité avec Dicu,

La dermiére phrase peut dés lors présenter I'observance de ces deux
commandements comme un signe qui permet au croyant de savoir que
Dieu est en lui : « Par IA nous reconnaissons qu'il demeure en nous,
grice & I'Esprit dont il nous a fait don». En quoi consiste ce cri-
tere du don de I'Esprit ? Certains ont pensé que Jean fait ici allusion
4 une expérience charismatique, ou encore au émoignage intérieur
de I'Esprit Saint. Mais le contexte montre qu'il songe plutot a I'Esprit
qui suscite en nous la foi au Christ et I'amour pour nos fréres ; cette
foi vivante et cet amour vécu, c'est I'expérience chrétienne fondamen-
lale i elle constitue pour Jean un des grands critéres de notre com-
munion avee Dieu.

Toute la section 3,18-24 s'articule autour de deux thiémes, étroite-
ment liés entre eux : I'amour fraternel et la foi profonde en Jésus

8. CL le passage, fréquent dons saint Jean, du pluriel « ses commandements »
(v. 22) au singulier « son commandement » (v. 23).
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Christ. Jean commence par une exhortation i la charité ; il montre
ensuite que sa source véritable est la vérité de Jésus présente en nous ;
cette charité et cette vérilé nous font vivre dans une joycuse assurance
devant Dieu et nous donnent la certitude que Dieu habite en nous.

Le passape de I'évangile préva pour la liturgie de ce jour (In 13,
1-8) présente une doctrine tout & fait semblable : sous l'image du
cep et des sarments, Jésus invite les siens 4 demeurer en lui; si
les disciples vivent en lui. leurs prigres seront exaucées (15.7). Jésus
peut alors Ies exhorter & la pratique de 'amounr fraternel, qui est
expression de leur union avec lui

« Aimez-vous les uns les autres
comme je vous ai aimés » (15,12).




Je suis la vraie vigne

In 15,1-8

PAR JEAN RADERMAKERS 8],
Professeur a I'lnstitut d'Etudes Théologiques de Bruxelles

Au eaur du discours d'adieu

Ce n’est pas un hasard si le passage d’Evangile que la liturgie offre
aujourd’hui & notre méditation occupe le centre du discours de Jésus
aprés la Céne (In 13—17). Pour en saisir la raison, rappelons-nous
que le grand discours johannique s'inspire du livre du Deutéronome
qui développe en trois étapes successives, au long de trente-trois cha-
pitres, k¢ testament spirituel de Moise au peuple qu'il a mené a travers
le désert jusqu’aux frontiéres de Canaan'. L'Evangile de Jean, en
elfet, présente Jésus comme celui qui accomplit la figure de Moise
(cf. 1,17 ; 3.14). conduisant sa communaulé, par une nouvelle Pique
(cf. 6,4) et un nouvel exode (cf. 7,2) jusqu'i l'entrée définitive dans la
maison du Pére (cf, 13,1) ol il va préparer une place & ses disciples
(cf. 14.2-3).

En fait, le Deutéronome est écrit bien aprés les événements qu'il
relate, et que racontent avant lui les livres de I'Exode et des Nombres.
1l s'adresse & des gens déjh implantés en Terre promise et infideles &
I'Alliance du Sinai, leur présentant I'objet de la promesse comme s'ils
nc le tenaient pas encore, afin de leur faire prendre conscience que
le don de Dieu dépasse la réalité matérielle de la terre et que la dis-
tance qui sépare 'un de "autre ne pourra &tre franchie sinon par 'in-
tériorisation de la Loi dans l'amour (cf. Dt 5,32—6,13). De son
cOté, le discours d'adieu de Jésus exprime, pour les chrétiens de la
fin du siecle, ce quest 'Eglise qu'ils constituent déja par la vo-
lonté du Christ. 11 leur fait percevoir le dynamisme de sa réalisation

1. Le genre Tinéraire du discours d'adien est fréquent danz In  littérature
juive ; voir & ce sujet : J. Muwox, Discowrs d'adien darg le Nowvean Testament
et danr la lodravive bibligue, dans Aux souwrces de la radivion chrédenne (Mélane
ges M, Goguel), Meuchiitel, 1950, pp. 155170 ; RE, Buown, The Goxpel accor-
ding ro John (XI-XXT) (The Anchor Bible, 29 A), New York, 1970, pp. 597-601.
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i travers I'histoire, en les invitant & accueillir sans cesse le don de
PEsprit et en les appelant & vivre la présence sacramentelle du
Ressuscité an scin d'une communauté d'amour fraternel (15,12.17).

Aux trois étapes du discours de Moise correspond le triple dis-
cours d'adieu : dialogue avec les disciples (13,31-14,31), révélation
de I'Eglise (15,1-16,33), priére de Jésus & son Pére (17). Au centre,
introduisant la seconde élape, un double diplyque propose 'apologue
de la vigne (15,1-8) et le commandement de Pamour (15,9-17) *; ce
passage peut étre rapproché du début du deuxiéme discours de
Moise (Dt 4,41—6,25) qui résume 'essence de la Loi dans I'amour
de Yahvé., Sa place, au ceeur du discours aprés la Céne, mani-
feste l'importance attribuée par Jean A Il'accomplissement de
I'Allinnce en Jésus, qui se désigne lui-méme comme la Vigne
Véritahle,

Nous dégagerons d'abord briévement la structure du texte, afin
de micux percevoir ensuile la Mgmﬁml:un lh[:ulublquc du théme de
la vigne et ses implications pour la vie de I'Eglise.

1. Le Cep, le Vigneron et les sarments

Le parallélisme des vv. 1 et 5 frappe d'emblée :

Je suis le Cep véritable, er mon Pére est le Vigpneron.
Je suis le Cep, vaus tes leg sarmenis.

Une correspondance analogue unit les vv. 9 et 12, mais cette fois
en forme de chiasme :

Comme mon Pére m'a almé, mol aussi je vous ai aimés,

Aimez-vous les uny lex autres comme je vaus al aimés,
Motons encore que le v. 17 reprend I'affirmation des vv, 11 et 12 :

Ce que je vous commande, c'est de vous aimer lexy unz les

auires.

Je vous dis cela...

Voici mon commandament : gimez-vous les uns les autres...

Ces indices littéraires, joints 3 d'autres moins immédiatement
apparents *, nous indiquent avec quel soin I'auteur du IV® Evangile

L1 Wons renvoyons volonliers & I'nrticle de G, Gumexn, Demeurez en mon
amour (fn 159.07), dans Assembléer du Seignenr, 2* série, 27, pp. 62 0l est
impossible, en effet, de sépurer les deux punneaux du dipeyque, comme Je montre
trés bicn cet mrticle, p. 31,

3. La structure « cm spirale » dex versets qui nous occupent o éé heureuso-
mient mise en évidence par G. SEoaiia, Ta stathwe ellostica di Giov, 15,18,
dang Bibbia e Ouiente, 12 (1970), pp. 129131, R.E. Brown, op. cii., pp. G65-868,
présente une articolation un peu différente des deux uniiés liitéraires, tout en
faieant apparaitre les mimes procédés de construction chiastigue.
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développe én) paralléle ce qu'on appelle couramment « I'allégorie
de la vigne »/ (vv. 1-8) et son explication «le commandement de
Famour »/(vy., 9-17). L'unité des deux pidces est formée par l'en-
seignement gnique qui y est donné sur les relations mutuelles entre
I¢; Pérep Jésus et ses disciples.

En-fail, la premiére unilé n'est pas exactement une « allégorie »,
car ce genre littéraire exige une correspondance stricte entre les dif-
férents termes de la comparaison et ceux de son explication. On
heésite a I'appeler « parabole », en raison des éléments de discours
direct mélés sans cesse aux images utilisées *, Aussi parait-il préfé-
rable d'adopter le terme hébraique mashal, moins précis peut-
Etre, mais franchement polyvalent, puisqu'il recouvre des genres
variés allant de l'oracle prophétique ou méme de I'action symbo-
lique 4 la sentence proverbiale ou & I'énigme & tendance parénélique.

Deux parties articulent le mashal de la vigne, introduites 'une et
Pautre par la méme affirmation de Jésus révélant sa propre iden-
tité : « Je suis le Cep ». Moyennant 'image du cep, il manifeste sa
relation au Pére, appelé ale Vigneron» (v. 1b) et celle qui I'unit
i ses disciples, désignés comme « les sarments » (v. 5h). De part
et d'autre, le méme schéma concentrique & trois membres (A B A')
est repris, dont on peut faire apparaitre les correspondances litté-
raires® :

la JE SUIS LE CEP véritable
b et MON PERE est le VIGNERON.
A 2a Touwt SARMENT en moj qui ne porte pas de fruit,
il le coupe,
et tout SARMENT qui porte du fruit,
il le purifie,
pour qu'il porte encore plus de fruit.
Purifiés, VOUS L'ETES d¢ja
par la parole que je vous ai annoncée,
Demeurez en moi, et moi en vous.

De méme que le SARMENT ne peut pas
de lui-méme porter du fruit,
sans demeurer sur LE CEP,
ainsi, vous non plus,
si vous ne demeurez en moi,

4. 3‘;’?5{[ :3 HauRET, Ler adiewr du Seignewr (5. Jean XII-XVII), Paris, 1951,
PP =4l

5. La structure que nous propotons provient d'une confromtation de nos pro-
pres recherches avee celles du P. E, MALATESTA, compie lenu des articles signalés
duns la note 3,
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JE SUIS LE CEP,
VOUS ETES les SARMENTS.
Qui demeure en moi et moi en luf
porte beaucoup de frudt
car, hors de moi, vous ne pouvez rien Faire,

S
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Si quelqu'un ne demeure pas en moi,
on le jette dehors, comme le SARMENT,
et il se desséche, puis on le ramasse,
el on les jetie au feu, et ils brilent.
Si vous demeurez en moi
el que mes paroles demenrent en vous,
demandez ce que vous voudrez,
et vous l'aurez.
C'est 1a gloire de MON PERE
que vous portiez beaucoup de fruit,
et VOUS SEREZ alors mes disciples,

>
o =]
oe LO OR

Dans la premiére partie, A et A' développent le théme du sar-
ment qui porte du fruit (quatre fois : vv. 2 ace. 4c) L'action purifi-
Calrice du Vigneron rempli de sollicitude pour sa vigne est mise en
tvidence en A, tandis que A’ souligne plutdt 'union des sarments
au cep par le terme « demeurer»; les deux derniers stigues
(v. def) opérent I'actualisation : « vous non plus, si vous ne demeu-
rez en moi ». Le centre (B) note que le Pére purifie les disciples par
la p;_:mic-. de Jésus: I'immanence de Jésus en eux appelle la réci-
procité dans une exigence d'union toujours plus profonde.

Le début et la fin de la seconde partie (A et A) reprennent le
motif de la fructification, en y ajoutant celui de I'abondance
% porter beaucoup de fruit» (vv. 5d. 8b). L'immanence récipro-
que, apparue dé€ja au v. 4a, est rappelée en A, tandis que A’ syn-
thétise en quelque sorte les sept versets précédents en marguant e
rapport des disciples an Pére a travers leur attachement a la per-
sonne de Jésus. Cet attachement est déerit au centre (R), de
Maniére négative et impersonnelle dabord (v. 6). puis de manidre
positive et personnelle (v. 7), tandis que I'efficacité de la parole de
Jésus, déjd reconnue au v. 3b, se trouve réaffirmée, avec des
Nuances, an v, Th,

2. La Vigne et I’ Alliance

Evoquons 2 présent I'arri¢re-fond véterotestamentaire de la com-
position johannique, pour micux en percevoir l'originalité et la
Portée. Le triple discours de Moise dans le Deutéronome déployait
4
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une théologiel de I"Alliance, sous le mode parénétique d'un appel
A-intérioriser la Loi et & recevoir la terre comme don de Dieu, Au
ceeuir du discours de Jésus apris la Céne, le passage qui nous occupe
semble reprendre les éléments essentiels du schéma d’Alliance dont
ldicsvetare s'étail fixée, assez tot semble-t-il, dans la tradition
d'Tsraél ®, Ce schéma comprenait les points suivants : 1. un préam-
bule mentionnant le nom et la titulature de celui qui offre I'Alliance |
2. un profopue historigue énumeérant les bienfaits accordés par Dieu
dans le passé; 3. la stipulation fondamentale du traité d'Alliance,
insistant sur 1'étroite union requise entre les partenaires, el s'explici-
tant dans une série de stipulations particuliéres ; 4. les clauses concer-
nant la conservation du document et sa lecture publigue dans 1'assem-
blée du peuple ; 5. l'appel des témoins, initialement les dicux, puis la
création : 6. les bénddictions et les malédictions conditionnelles sanc-
tionnant par avance la fidélité on Pinfidélité & 1'Alliance. :

Dans le masha de la vigne et son explicitation, Jean nous laisse
entendre que I'Alliance de Diew avec les hommes se trouve désormais
accompliec par 'acte de Jésus, mouranl pour les siens dans la con-
sommation de 'amour (cf. 13.,1) et leur communiguant ainsi la
dilection méme qui I'onit & son Pére et qui fonde la commu-
nauté des disciples. L'Alliance du Sinai, constamment rappelée par
les chefs du peuple, les prophétes et les prétres, mettait les Israé-
lites en demeure d'accepter ou de refuser, chacun dans sa propre
vie, la don et 'exigence de 1'élection divine: Le retour de Jésus
4 son Pére signifie i présent que 'Alliance de Dieu avec les hom-
mes est vraiment accomplie et qu'elle est effectivement offerte i tous
ceux gui, en Jésus, se laissent appeler & la joie parfaile, pourvu qu'ils
lui demeurent unis comme les sarments an cep.

« Je suis le Cepw» @ cette expression, deux fois répétée (vv. la
et 5a), indique le fitre revendiqué par Jésus, & la fois comme réali-
sateur et comme médiateur de I'Alliance accomplie. Dans I'AT.,
Pimage de la vigne avait éé choisic par les prophétes, & cité de
celles de I'épouse, de 'enfant ou du troupean, pour faire percevoir
V'intimité des relations que Yahvé entendait nouer avec son peuple.
En Jésus, la figure devient réalité : « Je suis le Cep véritable» 7 ;
désormais, I'amour du Pére pour le Fils peut se déployer librement,

6, Notnmment sous Pinfluence des traités hittites du 11* millénnire ; of. & ce
sujet 1 ), MeCanmuy, Der Gottexbund im Alfen Texfamend (Stutigarter Ribel-
Studien, 13), Stuttgart, 1967 J. L'Hour, La movale de TAlllance (Cahicrs de la
Revue Biblique, 5), Paris, 1966 : W, Lowrmsk, Ecoure, foadl | Commeninire de
textes deméronomiques (Lumibres hibliques, 2), Lyon, 1967,

T, L'expression e de cep véritable » (ampelor aldthing) scmble bien empruntée
o Jr 321, qui Vappligue & lsrafl choisi par Diew: « Mob, je t'mvuis plantée
comme un cep vérifable.., ».
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Jusqu’d la consommation, dans 'humanité entiére qui devient com-
munauté de fréres (vv, 9.12.17).

Laffirmation « Je suis» servait d'indicatif de Pautorévéation
divine, depuis I'apparition de Yahvé &4 Moise au buisson arden
(cf. Ex 3,6.14) et la théophanie de 'Horeb (cf. Ex 20,2). Parmi les
prophétes, le deutéro-Isaje s était plu & la reprendre, afin de rap-
peler au peuple I'actualité de la révélation sinaitique (cf. Is 41,
I‘l'].].i:; 42,!}1 48,12.15; 51,12.) et les ¢crivains du judaisme
Pavaient mise dans la bouche de la Sagesse de Ddeu personnifide
(cf, Pr ii:,l'}!ait-; Si 24,3-22). Dans le IV* Evangile, Jean Iutilise
avee msistance, pour manifester 'accomplissement de cette révéla-
ion divine dans la personne de Jésus : « Je suis le pain de vie»
m._35: cf. 6414851}, « Je suig 1a lumitre du monde » (8.12), «Je
Suis la porte des brebis (10,7.9, « Je suis le bon berger »
[IIJ,Il.lfl], « Je suis la résurrection et la vie» (11,25), « Je suis
le chemin, la vérité et la vies (14,6), « Je suis le cep véritable »
(15,1.5). Maintenant se dévoile la réalité A partir de laquelle on
pouvait parler en figures; ainsi I'accomplissement confére-t-il sa
tf‘n'lﬁﬂ[ﬁ:p décisive® & tout ce qui n'était encore que parabole
lf:‘wtmru de I’Alliance trouve en Jésus son exact point d’ancrage en
miéme temps que sa pleine Tumigre,

Dans notre passage, 'expression « Je suis » porte sur la vérité du
tep d'ol les sarments tirent la vie: aussi le titre que Jésus se
dm:mc : «le suis le Cep véritable» apparait-il particulidgrement
adéquat au moment od il fonde son Eglise. La comparaison de la
Vigne semble elle-méme naturellement amenée par le vin du repas
pas::.'il_et par les paroles de Jésus que nous rapportent les récits
Synoptigues de P'institution de 1'Eucharistie (cf. Mc 14,25 ; Mt 26,29 :
Le 22,18). Mais I'insistance johannique sur la vigne, plutét que sur
le vin, a sans doute pour but de situer Jésus par rapport A la vigne
de Yahvé que I'Ancien Testament identifiait & Isragl Y Les pro-
phétes, en effet. ont parlé de Ia vigne pour signifier I'histoire tra-
gique de I'édlection du peuple saint et du jugement qu'il encourt
Par son infidélité a I'Alliance; qu'on songe, par exemple, 2

& Cet aspect fondomental de révélntion de Dien dans Iy personne de  Jésus
L &1& heureusement mis en valeor, ) partir du terme « Vérité », par la P, I .m.-
La Pormenin, notamment dons son article 1 & Je suls la Voie, la Vérid ot la L':r'.- .
(In 146), paru duns Nouv. Rev. Théol, 88 (1966), pp. 17942 i

”“I-I-‘rur e théme de In vigne on consuliers, outre les commentaires du TV* Evan.
Er_-. [ quulm. op. af, pp. 315317 G-M. Bruiew, Ler paroles d'adiew du
J"Ja'm'ur_ (Lectio divina, 27), Paris, 1960, pp. 131136 H. Van peN Busceus,
o (Bible et Vie chrétienne), Broges, 1967 A, JaUmgrT, L'image de In Vigne
ft-;:;m 15), dans Otkonomia. (Festschrift O, Cullmann), &l F, Curist, Hamburg

7, PR 9309, L'ouvrage le plus complet sur la sujet esf celui de R, Bomig ﬂr:

Wathre Weinsiock. Uniersuchungen zn Jo I5.1-10, Miinchen, 1967, I
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Os 10,1 ; 1s)5,1-7 ; Jr 2,21 ou Ez 15,1-8; 17,6-10; 19,10-14. A
ces textes prophétiques, le Ps 80,9-17 fait écho, mais la note d’es-
pérance est/aci plus fermement marquée, car il s'agit d'une pricre
pour la resfauration d'Israél, Dans I'apocalypse d'Is 27,26, le motif
il Pitedtion de Yahvé pour sa vigne choisie se retrouve conjoint 4
celul d'une merveilleuse fructification promise a Jacob, L’Evan-
gile johannique utilise ces harmoniques véteroteslamentaires, mais
sans allusion 2 la destruction de la vigne infidéle prise comme col-
lectivité = senl le sarment infécond est arraché et brilé (vv. 2 el 6).
En Si 24,17-21, une précision importante était apportée : la vigne
y symbolisait 1a Sagesse divine que le croyant devait s'assimiler en
mangeant ¢t buvant la Parole de Dieu contenue dans le iwn:_ de
I’Alliance afin de se laisser pénétrer par son Espril. Jean se souvienl
de cette symbolique lorsqu'il compose les chapitres 6 et 15 de son
Evangile, mais il la concentre sur la personne du Christ, I'lsragl
véritable, auquel le croyant me pourra apparienir qu'en s’unissant
indissolublement 2 lui. Par son assimilation & 1’acte du Christ mou-
rant pour les siens, il éprouvera 'intériorité de I'Alliance & travers
I'intervention attentive et exigeante du Dieu vigneron.

L’histoire de la tendre sollicitude de Yahvé pour son peuple se
démontre singulidrement par 'envoi du Fils aux hommes et par
la révélation que constitue la Parole faite chair (v. 3). 51 Jésus
est le Cep accompll, la vie des sarments qui lui sont rattachés se
présente comme ['accomplissement de I'histoire de 1'Alliance, ou
I'infidélité des hommes est sans cesse réassumée dans la fidélité du
Fils. Par moments, Tsraél a écouté la Parcle de Dieu et vécu de ses
préceptes, el par moments, c'est le refus qui I'a emporté %, Pour-
tant, déja A 'époque deutéronomique, ln dimension intéricure de
la Loi était soulignée : « Je mettral ma Loi au fond de leur étre,
et je I'écrirai sur leur cccur », proclamait Jérémie (31,34), Ezéchiel,
4 son tour, présentait la Parole divine, vivant au coeur des croyants,
comme une participation & I'Esprit de Dieu (Ez 36,26-27). Mais ces
oracles s'exprimaient en termes de promesse dont on attendait la
réalisation. Un passage, sans doute tardif, du Deutéronome parlait
de T'inhabitation de la Parole de Dieu, déja personnifiée, dans le
ceeur des hommes, comme d'une source de vie (Dt 30,14-16). Jean
reprend les mémes termes lorsqu'il affirme que «la Parolew (ron
logon) de Jésus purifie les disciples (v. 3b) unis & lui, tandis que
 ses paroles » (fa rhémata mou) demeurent en eux (v, Th), paroles
dont il a dit qu'elles sont « esprit et vie» (6,63), mais qui ne
deviennent vraiment intelligibles que par I'Esprit, fruit du mys-

10. CL 'imvitation du Shema' Ireaél (¢ Econie, Ismafl » : Dt 6,4-25) avee o com-
menlawe gu'en it N, Lowrg, op, o, pp. 5168, Dt 4,130 s"applique oo lemps
de Texil ; I, ibid., pp. 87-122
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tére pascal inaugurant I'Alliance nouvelle (14,16, of. 15,26, 16.7-
11.13-15).

La stipulation fondamentale des traités d'Alliance avail pour
but d'adresser aux partenaires un appel & I'attachement et & la
fidélité réciproques, en manifestant 'mtention profonde qui devait
animer .toute obéissance aux commandements particuliers, L'inoui
du :cxl:l': johannique est que I'amour méme du Pére et du Fils
(v. 9) devient le lien des disciples entre cux (vv, 12.17); nulle difh-
culté, dés lors, & comprendre le glissement de « mon commande-
ment » (vv. 12a.17a) & « mes commandements » (v. 10; cf. 1dc),
puisque la volonté du Pére se réalise en des ceuvres concréies,

L’'Alliance accomplie, dont on verra qu'elle se fonde sur I'unité
du Pére et du Fils (cf. 17,21-23), s'exprime en effet par la mutuelle
immanence de Jésus et de ses disciples; « mol en vous el vous
en moi» (vv. 4.5.7.9.10). Nous v retrouvons 1'"écho de la formule
stéréotypée d’Alliance : « Je serai votre Dieu, el vous serez mon
peuple » %, Le terme « demeurer », fréquemment utilisé par Jean,
manifeste bien cette immacence réciproque ™, dont la personne de
Jésus est le lieu. Ainsi, dans le mashal de la vigne, Jésus, le Cep,
est 4 la fois 'objet de I'nmour attentif du Pére et le caur d'oi
la séve vitale se répand dans les sarments, On saisit dis lors, la por-
tée de I'expression « en moi », cinq fois répétée dans les vv. 1-8, el
de sa variante dans la suite du texie : « en mon amour » (vv, 9.10) ;
elle caractérise l'inserlion des sarments au cep ou, par défaut, le
rejet du sarment détaché du tronc. Clest parce qu'il s'attache au
cep que le rameaun porte du fruit,

Le rapport du Vigneron-au Cep (v, 1) manifeste 'union du Pére
et du Fils par I'amour (v. 9) et 'obéissance (v. 10) ; celui du cep aux
sarments (vv. 4.5.7) s'exprimera par 'immanence de 'amour et
I'obgervance des commandements (vv. 9.10), Ainsi le Christ appa-
rait comme le médiateur essentiel entre le Pére et les disciples, puis-
que 'amour qui I'unit & son Pére fonde 1'union des disciples entre
BUX,

Le Deutéronome, déja, proclamait I'importance du commande-
ment fondamental : « Tu aimeras Yahvé ton Dieu de tout ton coeur,

11. Sous la forme simple ou réciprogue, l'expression se trouve 41 [ods dans
I"Anclen Testament; volr par exemple: Ex 1956: Dt 2617-19; 2 Sm 7,24 ;
Jr 31,33 : Ez 11,20 ; ete. On peut =& reparter & Déude de R. SCusesNp, Dfe Bun-
desformel (Theologische Studien, 68), Zilrich, 1963, Dans le Mooveay Testament :
Bm 925: 2 Co 6,5; He £,10: Ap 21,3

12. Le terme « demcurer @ s¢ rencontre 41 fois dans la IV* Evangile ; 'ana-
'.'3"-.¢ des diff érents emplots johannegques est foite par J. HESE, Meiben, Menein
in den Johanneischen Schriften (Hermeneutizche Untersuchungen zur Theologie, ),
Tilhingen, 1967. Voir aussi K. Soasackeseons, e Johanneshriefe (Horden Theo-
logischer Kommentar zum N.T., XIII, 3), Freiburg, 1970% pp. 105010 (excursus
4 : Sur lex Jormules fohannigues d'immanence),
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de toute ton dAme et de tout ton pouvoir » (Dt 6,5). De celle prescrip-
tion centrale |dérivait I'amour fraternel : « Tu aimeras ton pro-
chiain. commg toi-méme, Je suis Yahvé. » (Lv 19,18). Le terme
« prochain ¥, qui s'appliquait alors au frére israélite, s'étail peu 2
peu. glemdd & tous les hommes, en raison de leur commune desti-
nee—ert dépendance de Dieu (cf. Si 28,1-7), Mais le commandement
promulgué par Moise était celui de Yahvé, non le sien. Jésus, lui,
publiz son commandement, ear il est médiateur unigue, et ce com-
mandement est vraiment nouveau (cf. 13,34) puisque c'est 'amour
méme qui I'unit & son Pire qui devient le principe d'union entre
les hommes. L'amour du prochain, diés lors, devient communica-
tion de I'amour divin accompli jusqu'a 'extréme par Jésus (cf. 13,1 :
19.30). Son sang établit I'Alliance définitive, et le temps s'inaugure oi
il boira, avec ses disciples, le vin nouveau dans le Royaume de son
Pére (cf. Mt 26,28-29),

A cet instant, une liturgie nouvelle s'instaure, oi 1" Alliance est célé-
brée dans une communauté vivant par celui qui demeure présent au
milieu d’elle, lui donnant de porter du fruit. La Parole annoncée par
Jésus (v, 3), qui est la révélation de 'amour du Pére, elle la conserve
par I'observance fidéle des paroles de son Maitre (v. 7) résumées dans
le commandement d’amour (vv. 12.17). L'heure est venue pour
I'Eglise d’adorer le Pére « en Esprit et Vérité » (4,24), c'est-a-dire
de reconnaitre la dimension trinitaire de son existence. Dans
'Alliance du Sinai, la relation de Yahvé & son peuple s'exprimait
en termes de maitre el de serviteurs (cf. Dt 32,365 30,15-20) : seul,
Moise avait le privilége de parler & Dicu « face a face, comme un
homme converse avec un ami» (Ex 33,11). L'Alliance accomplie
par Jésus introduit les disciples, désormais appelés amis (vv. 14-15),
dans P'intimit¢ du Pére, leur permettant de célébrer une liturgie o
leur priére, identifiée & celle du Fils, se trouve par avance exaucée
(vv. T7.16).

Plus n'est besoin, dés lors, de prendre d témoin le ciel et la terre
cf. Dt 30.19). C'est le Pére lui-méme, le Vigneron, qui devient le
témoin infaillible (cf. 5,32), authentifiant le témoignage™ du Fils
(cf. 5,31; 8,14) par I'Esprit (cf. 15,26). Mais puisque les disciples
sonl maintenant unis au Christ, ils deviennent la manifestation con-
créte de son amour pour le Pére et pour les hommes, et ses témoins
devant le monde (vv, 15.16.27) par le fruit qu'ils produisent et la joie
qu'ils rayonnent,

Les hénédictions et les malédictions faisaient prendre conscience
it celui qui entrait dans 1'Alliance du séricux de sa liberlé - ses actes,

1. 3}“ In fagon dont Jean comprend le @ témoignage », voir 1. o8 1A PoTTeRIE,
La notion de tdmoignage dane saing Tean, dans Saeen Paging, 1, 11 (Bibl. Ephem
Iheal. Lovan., XII), Gembloux, 1959, pp. 193-208.
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en effet, devaient démontrer son obéissance & la Lei, condition
d'entrée en possession du don de Dieu, la Terre promise (cf. Dt 30,
19.20). Certes, dans I'Alliance accomplie, I'infidélité demeure pos-
sible (vv. 2.5.6), bien que les disciples soient déja purifiés par la révé-
lation de Jésus (v. 3); la présentation conditionnelle des vv. 6 et 7
en fait foi. Certes, lo sarment infécond peut étre coupé et jeté au feu,
comme le prophéte Pavait annoncé (Ez 154-6; 19,12), car le salut
ne peut étre imposé A quelqu’un contre sa volonté, Mais ¢'est surtout
I'aspect positif que développe I'explication du mashal (vv. 9-17), en
soulignant la joie qui comble le disciple (v. 11). En effet, celui qui
a compris qu'en Jésus est 'accomplissement de I'amour ne peut que
lui rester uni : V'observance du commandement nouveau est une plé-
nitude regue du cep. Celui qui demeure dans le Christ se soumet
librement A la féconde exipence du Pére.

3. La Vigne et I' Eucharistie

Dans son récit de la derniére Céne, saint Jean ne relate pas linsti-
tution eucharistique ; celle-ci avait éié promise lors du grand dis-
cours de Jésus sur le pain de vie (6.22-66), que ratifiait la confession
de Pierre (6,67-71). Débutant par le lavement des pieds et s’ache-
vant par la priére sacerdotale, le discours d’adieu explique le sens
eucharistique de I'Eglise. En s’agenouillant devant ses disciples pour
leur laver les pieds, Jésus se livre & cux, symbolisant par 14 le geste
de sa mort en croix : en s'abaissant devant eux, il leur demande
d'entrer avec lui dans 1’accomplissement de I'amour et de se livrer,
4 leur tour, les uns aux autres (cf. 13,1534 ; 15,12). Mais en s'en
allant, en leur enlevant la présence de son corps mortel, il revient
vers cux (14,28), se donnant & eux dans une présence tellement
intime que rien ne pourra les séparer de lui : ils « demeurent dans
son amour » (15,9),

Au centre du discours, le mashal de la vigne invite les disciples
it se faire Eucharistie avec Jésus, L’affirmation : « Je suis le Cep
véritable » (15,1,5) nous renvoie infailliblement & celle du nli:_wf.mrs
de Capharnaiim : « Je suis le pain de vie» (6.35). Pour saisir la
portée de ce rapprochement ', il importe de percevoir la double
dimension du Corps du Christ : celui qu'il nous donne & manger et
celui qu’il constitue avec nous. « Devenez ce que vous recevez ; le

14, La référence eucharistique de notre possmge sur la viie vigne est imndt
affirmée, tantdt pide par les sulenrs, Sur ke diverses explications qui en ont &6
données, voir: O, Curtsass, Ley sacrements dans ['Evanglle joharnigue (Etudes
d'Histoire et de Philosophie religiouses, 42), Paris, 1951, pp. 78-80 5 P. Nipwatoa,
Sakramentymbolik im Johannesevangelium ?, Lahn, 1958, pp. 7679 ; B. Sano-
vie, Joh, 15 aly Abendmahistext, duns Theol, Zeitschrift, 12 (1967}, pp. 323324,




36 EVANGILE : ANNEE B

Corps du CHrist », déclare saint Augustin lorsqu'il distribue la com-
munion 4 ses fidéles, conscient que le Corps du Christ qui est I'Eglise
ne peut se /nonrrir que du Corps du Christ mort et ressuscité.

On se souyient du théme sapientiel oii la Parole de Dieu est svm-
bolisée par f'eau fécondante, le pain qui rassasie (cf. Is 55,1-3.10-11)
ou'Ia¥ighe qui partage généreusement ses fruits (cf, Si 24.17-22).
Jean reprend ces images comme des expressions de la foi : I'eau
vive dans le dialogue avec la Samaritaine (4,12-15), le pain vivant
dans le discours de Capharnaiim (6,32-40.48-51), mais elles spnt
devenues pour lwi, en méme temps, des symboles sacramentels dési-
gnant le baptéme et I'eucharistie. Ainsi le mashal de la vigne, qui est,
it un premier niveau, une expression de 'amour du Pére dans la
chair fragile du Christ et la communion des disciples, devient-il, par
son insertion dans le discours d’adieu, un symbole eucharistique.

C'est dans ce sens que Ta tradition chrétienne I'a compris, Le plus
ancien document liturgique concernant 1'Eucharistie de 'Eglise s'ex-
prime en ces termes : « Nous te bénissons. notre Pire, pour la sainte
vigne de David que tu nous as révélée par Jésus, ton serviteur » *.
Un texte du mi® siécle, la Didascalie des Apdtres, nous offre une
version paralléle, mais en substituant 4 Pexpression « vigne de
David » le terme « vie », expliqué plus loin comme « le RNy pre-
cicux de Jésus répandu pour nous» . Dans une homélie sur le
Lévitique, Origéne s"exclame : « Tl nous attend pour boire avee nous
le fruit de cette vigne. De quelle vigne ? De celle dont il était lui-
méme la figure : * Je suis la vigne et vous &tes les sarments’ (Jn 15,
5). Aussi est-il dit encore : * Mon sang esi vraiment un breuvage et
ma chair est veaiment une nourriture * (In 6,551 » V7. En reliant ces
deux passages johanniques, il interpréte la figure de Ia vigne dans le
méme sens sacramentel. Parmi nombre de témoignages, épinglons
encore celui de Grégoire de Nysse : «..la grappe suspendue au
bois dans les derniers jours, dont le sang devient une boisson pour
les croyants » ',

Pour les communautés johanniques, les thémes de I'eau vive et du
pain descendu du ciel étaient riches d'un symbolisme sacramentel,
développé dans la suite. Un rapport analogue nous permet de rap-

135, Didaché 1X, 2: of. 1P, AUDET, La Didache. Insiruclions dey Apdirey (Etu-
des bibL), Paris, 1958, pp. 407 er 425428,

16, I'-"!Lfr:l.l'm.fl'r des Apdires VI 152 et 4 (8. Fuwk, 1 I, p. 411} ; pour fes
interprétations patristiques de notre passage, on consullern avee profit @ P. Lesean,
Le vin mowveme du Ropawme, Paris, 1966, pp 136-137 ; P. MimwaLpa, op. cil,,
i 7619 ). Humy, Le diveoure de Tdrug apres la Céme (Merbum Salutis), Paris,
19425, pp. 7279,

Ii_mukmf-;'fﬂ. In Leviticum, hom. VI, 2; of. Parrol. Graec., &l Micwe, t. X1,
P !

1B. La vie de Molre I1, 268 ; &, J. Dangizou {Sourcey chrétiennes, | bigh, Paris,
1958, p. 117

JE SULS LA VRAME VIGNE

procher le lavement des pieds et le mashal de la vigne. Les deux
textes, en effet, parlent d'un amour qui va jusqu’a la consommation
(13,1; 15,13); ils reprennent I'un et P'autre le méme vocabulaire de
& purification » (13,10 bis.11; 15,2-3) absent du reste du IV* Evan-
gile, et la méme insistance sur le commandement nouvean [113.3_4.-
15.12) du partage entre frires de 'amour méme du Pére. L Eg__l!f;r.‘
apparait ainsi comme le signe visible, sacramentel, de I'amour divin
accompli dans I'humanité et mené par 1'Esprit jusqu’i sa consomma-
tion. L'Heure de Jésus est venue (13,1 ; 17,1) : celle de son passage
au Pére; et tout ensemble celle de 1'accomplissement de son (Euyre
dans 1'Eglize.

C'est donc le temps de I'Eglise, notre temps, que concerne le
mashal de la vigne. Il redit & la communauté cucharistique des
premiers chrétiens, & Ia fin du 1™ siécle, que le don de Dieu - son
amour en personne - est réellement présent parmi eux, et qu'il leur
est donné d’en vivre dans la joie. Saint Jean, parlant & des hommes
divisés par les premitres hérésies, se souvient que le groupe des
disciples était lui-méme déchiré au soir du premier jeudi-saint. Il
nous fait revivre leur situation de crise A 'instant du départ de Jésus
et celui de leur propre désertion (ch. 13-14) avant de nous donner
& contempler, dans la priére sacerdotale (ch. 17), 'ceuvre d'amour
déja accomplie par Jésus dans I'unité : geste eucharistique par excel-
lence, tout au long de histoire du monde,

Le texte de saint Jean s'adresse aux disciples d'avjourd’hui, i
nous, & qui amour est donné en plénitude (15,1-17), cependant que
la haine reste présente dans le monde, et jusqu’au ceeur des apotres
(15,18—16,4) ; cette haine, il nous faut I'affronter tous les jours
dans I'espérance, car I'Esprit nous est envoyé comme la promesse
de la venue définitive du Seigneur (16,5-33). Telle est, en fait, la
situation actuelle de 'Eglise, d'olt Jésus parait souvent absent et ol
il n'a jamais fini de venir. Pour nous, comme pour les disciples
d’'autrefois, ce discours d'adieu reste encore abstrait et théorique
tant qu'il n’a pas subi I'épreuve de la vie, avec ses joies et ses
peines, ses amours et ses déchirements, ses plages de paix et ses
phases de lutte, C'est la réalité concrite de la vie et de la mort
qui vérifie ce discours dans nos existences. C'est la réalité de l'incar-
nation de Jésus et de son passage au Pére qui donne tout son poids
d'existence & ces paroles d'adieu.

Conclusion
Ce que Jésus a fait est accompli définitivement. En raison méme

de cet accomplissement, ricn ne peut y étre ajouté, Mais A tous ceux
gui adhérent & lui, comme des sarments Féconds insérés ay cep, la
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grice est desprmais offerte de faire cela méme que Jésus a fait,
L'(Euvre est achevée, mais comme une plénitude surabondante, qui
doniie de fairg les ceuvres qu'il fait, et méme de plus grandes (14,12-
145 1745 1828). L'(Buvre du Christ, ¢'est effectivement I'Eglise
dans lagquelle I'Esprit opére sans cesse I'unité entre les croyants
divisEs—car ainsi le vigneron continue-t-il de purifier sa vigne.
L’amour fraternel, né de 'amour du Pére manifesté en Jésus ; tel
est le fruil que nous avons 4 porler. et toujours davantage, de sorte
fque nos actions apparaissent comme 1'(Euvre de Jésus présent parmi
nous,

La premitre lecture de ce dimanche nous invitait, & la suite de
Paul, 4 acquiescer & notre vocation d’Eglise : témoigner de la pré-
sence actuclle du Ressuscité, La seconde nous plagait devant I'exi-
gence absolue du véritable amour s'exprimant dans la communion
fraternelle et dans la certitude du don de I'Esprit. En insistant sur
la dimension de fécondité de Iamour divin répandu en nos cecurs,
I’Evangile nous exhorte & situer toute notre existence au coeur des
relations trinitaires, car c'est la que déja se déploie la vie de I'Eglise,
malgré nos épreuves, nos infidélités, nos échecs. Tel est le lieu de la
nouvelle Alliance en Jésus : 'amour du Vigneron pour sa vigne,
dont nous sommes les sarments,

Année C

Premiére lecture : Ac 14,21-27
Deuxiéme lecture : Ap 21,1-5
Evangile : Jn 13,31-33a.34-35

L'évangile est certainement la piéce centrale de ce dimanche. En
quelgues versets il nous dorme une profession de foi de la commu-
nauté chrétienne et l'essentiel du discours d'adiew de Jésis.

Le <« commandement » de l'amour fraternel est « nouveau > en
ce sens que désormais, 1l fant almer ses fréres comme Jésus nous a
aimés. Du coup, la charité chrétienne devient la norme fondamen-
tale de la communauté des crovants qui ont en outre la mission de
témoigner, devant les hommes, de lamour que Dieu leur porte.
Enfin, cette charité fraternelle est le seul critére qui permette d'iden-
tifier le disciple du Christ.

Ce testament du Seigneur, I'Eglise s'efforce de le vivre dans le
quotidien d'une existence toute tendue vers la manifestation escha-
tologique de l'univers nouveau qu'évoque I'Apocalypse (deuxidme
lecture),

En attendant, c'est le temps de la mission confiée par Dieu Tui-
méme aux apdires (premiére lecture).
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Ac 14,21-27

PAR JACQUES DUPONT
Bénédictin de Saint-André (Ottignies)

On est au terme du premier grand voyage d’évangélisation entre-
pris par Paul, En compagnie de Barnabé, il s'est d'abord rendu a
Chypre, De la, les missionnaires ont gagné 1'Asie Mineure, puis,
continuant en direction du Nord, ils ont poussé jusqu’a Antioche de
Pisidie. Prenant ensuite la direction du Sud-Est, on aurait pu croire
qu'ils avaient l'intention de revenir & Antioche de Syrie, leur point
de départ. Mais, arrivés 3 Derbé, & mi-chemin entre Antioche de
Pisidie et Tarse, ils ont fait demi-tour, pour visiter une seconde fois
les villes ol ils avaient laissé des néophytes. Le voyage s'en trouvait
singulierement allongé, mais, surtout, il exposait les apdires aux plus
graves périls. lls ne pouvaient en effet, se montrer sans danger a
Lystre, oit Paul avait été lapidé&, 4 Iconium ob un complot les avail
fait fuir, & Antioche de Pisidie d’ou ils avaient é1é chassés. Si donc
ils empruntent I'itinéraire que déerit le v. 21, ¢'est qu'ils y sont
poussés par de trés sérieuses raisons. Les vv, 22-23 en relévent deux -
|¢‘5 nussionnaires veulent encourager les nouveaux convertis 4 la per-
stverance ', et organiser les communautés en leur donnant des res-
ponsables, Aprés avoir ainsi achevé leur ceuvre, ils pourront rentrer
4 Antioche et jeter un regard d'ensemble sur I'cuvre accomplie
(vv. 26-27).

I La construction w ils revinrent.. affermissant » signifie en  réalité @ w ils
: X 3 2 e
revinrent,.. en vue d'alfermir ». Le pariicipe prédsent Indigue la mison de I'action
expriméc par le verbe principal, Voir (LH. Moutton) N, Tursee, A Grammar of
New Textament Greek, 111, Edimbourg, 1963, p, 80
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I. L’achévement de la mission

I. Appel d la persévérance (v. 22)

a) 1l s'agit d’abord « d’affermir les dmes des disciples ». Une con-
version de fraiche date reste fragile : elle a bescin de devenir
« solide », résistante. Un peu plus loin, le récit des Actes montre
que le méme souci « d'affermir » les jeunes communautés, raméne
Paul en Syrie et en Cilicie (15,41 ; 16,5), en Galatie et en Phrygie
(18.23). C'est également dans la méme perspective que Jude et Silas
comprennent leur mission 4 Antioche (15,32), et que Luce définit Ie
rile de Pierre dans la crise de la Passion : « affermir ses fréres »
(Le 22,32), De méme, aprés aveir quitté précipitamment Thessalo-
nique, Paul y renvoie Timothée ¢ pour affermir et réconforter dans
leur foi» les nouveaux chrétiens, « afin que personne ne se laisse
troubler par les tribulations » qui surviennent (1 Th 3,2-3),

b) La foi nait de I'enseignement, mais I'exhortation doit la rendre
« solide » (cf. Ac 15,32; 1 Th 3,2; 2 Th 2,17). Celte exhortation a
pour objet la persévérance des chrétiens, qui constitue une des préoc-
cupations majeures de Luc: on le voit particulidrement aux retou-
ches qu'il a apportées dans I'explication de la parabole du Semeur.
Il v dénonce « ceux qui ne croient que pour un moment et font
défection au temps de 'épreuve» (Lc 8,13), et loue, par contre,
@ ceux qui, ayant entendu Ja Parole avec un coeur beau et bon, la
reliennent et portent du fruit avec constance » (v. 15) % Clest bien
cette « constance » (Avpomend) que réclame ici 'exhortation a
« demeurer » (emménd) dans la foi, elle aussi que recommande
'exhortation & « rester attachés » (prosmend) au Seigneur (Ac 11,23),
i la grice de Dieu (13,43). La « foi » dans laquelle il importe de
« demeurer » ne se ramine évidemment pas 4 un catalogue de « véri-
tés » ; engagement personnel, elle doit se traduire dans toute la fidé-
lité d'une vie chrétienne conforme aux exigences de I'Evangile.

¢) « Car (disaient-ils) il nous fautl passer par bien des tribulations
pour entrer dans le Royaume de Dieu ». La fermeté s'avére néces-
saire aux croyants en raison des épreuves auxquelles leur foi se trouve
soumise, Ces épreuves qui exigent la constance, Jésus les a annoncées
(Le 21.12-19) %, Paul rappelle aux Thessaloniciens : « Que personne
ne se laisse troubler par ces tribulations : vous savez bien vous-mémes
que c’est 1 notre partage. Aussi bien, lorsque nous étions chez vous,

2 Vaoir J. DuvonT, Le Semenr (Le 84-15), dons Dimanche de la Sexapénme
{Assemblées du Seigneor, 17° série, 23), Bruges, 1964, pp. 3754 (urtool 53s).

3 Voir J. Duronr, Les épreuves dex chréifens avant lo fin du monde (Lc
21 5-19), dans Tremte-frolsidme dimanche ordinaire (Asscmblécs du Scigneur, 2* sé-
fie, 64), Paris, 1969, pp. T7-86 (E53).
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nous vous | prédisions que nous avons & subir des tribulations »
(1-Th 3.3-4). Lle verset qui nous occupe dit davantage ; ces tribula-
tions sont & néessaires », d'une nécessité divine (def), pour procurer
aux chrétieng/I'entrée du Royaume. Pour comprendre cette affirma-
yon, il faut’ la comparer & celle de Jésus déclarant aux disciples
d-Entmaiis © « Ne fallait-il (édei) pas que le Christ endurit ces souf-
frances pour entrer dans sa gloire 7 » (Le 24.26). Ce qui, d’aprés les
p!'u;:.-hétim, était nécessaire pour le Christ, U'est également pour ses
disciples : pour parvenir au Royaume, il n’y a pas d'autre chemin
que celui de 1'épreuve. En fin de compte, il s'agit de la « nécessité »
de participer aux souffrances du Christ pour avoir part A sa gloire.

|_| ne suffii donc pas aux missionnaires d’amener des hommes i
croire au Christ. Ils doivent encore tout faire pour assurer leur per-
severance au milieu des difficultés et des épreuves inhérentes 2 la vie
L‘hréticn‘nu. Exhorter les nouveaux convertis a la fidélité, voila donc
le premier motil pour lequel Paul et Barnabé estiment devoir revenir
dans les villes qu'ils ont déji évangélisées.

2. L'institution des Anciens (v.23)

a) « lls désignérent des Anciens pour chacune de leurs Eglises. »

L’étymologie du verbe chirotonéd fait penser 4 une élection & main
levee, mais le texte attribue aux seuls fondateurs des communautés
le chaix des Anciens. Cette manitre de parler froisse les susceptibi-
lités démocratiques de F.W. Grosheide ¢, TI faut pourtant en prendre
son parti. C'est ainsi que Tt 1,5 montre Tite chargé par Paul d'établir
des Anciens dans chaque ville de Créte. Clément de Rome ne voit pas
les choses autrement : « Préchant dans les campagnes et les villes,
les apdtres établirent leurs prémices, aprés les avoir éprouvés par
I'Esprit, comme épiscopes et comme diacres des futurs croyants »
(42,4) ; & Ayant regu une connaissance parfaite de 'avenir, ils éta-
blirent ceux que nous avons dits et posérent ensuite comme rigle
quaprés la mort de ces derniers, d’autres hommes Eprouvés leur
sucr_:é:dt:rmcnt dans leur office » (44,2). 11 est clair toutefois, que la
decision des apdtres n'exclut pas 'intervention des communautés :
Luc parle d'une « présentation » (Ac 1,23; 6,6), et Clément, d'une
« approbation » (44,3).

Il ne semble pas que les premidres communautés chréticnnes aient
Eté organisées partout suivant le méme moddle ®, mais leur organi-

4. BEW., Grosumos, De Hamdelingen der Apostelen (Kommentar op het N.T.,
V), I, Amsterdam, 1942, pp. 472,

5: Mo ne ponvons que toucher ici une question qui appellerait plus d'eapli-
cations. Parmi les nombreux travaux dont elle o fnit 'objet signnlons simplement
doux Eludes réconies : A, Lesaini, Lar minfeidrey aux origines de  'Eglize.
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sation présente une constante : comme les communautés juives, elles
ont une organisation collégiale ®. Le titre honorifique « d’Anciens »
{ou « presbytres») a sans doute éé donné & leurs responsables
d'abord dans la communauté de Jérusalem. Absent des épitres de
Paul, il doit étre devenu courant & 'époque de Luc. Ces dignitaires
recolvent aussi le nom « d'épiscopes » (surveillants, inspecteurs), gui
envisage leur charge sous un aspect « pastoral » : en tant qu'e épis-
vopes », les «presbytres » veillent au bien du troupeau qui leur est
confié (cf, Ac 20,28).

Le choix de ces termes n'est pas dépourvu de signification. En
s"abstenant systématiquement de faire appel au vocabulaire sacral,
on évite d'atiribuer aux responsables de la communauté un « sacer-
doce » qui ferait d'eux des « prétres » (hidries), exergant une fonc-
tion médiatrice désormais réservée au Christ seul. Le titre de < pro-
phétes et docteurs » donné aux dirigeants d’Antioche (13,1) n'a pas
connu plus de succés. On les appelle « Anciens », titre qui peut
convenir & des docteurs, mais dont Paceeption est plus large : dans
Pusage juif, il désigne les notables lafcs, distingués des détenteurs
du sacerdoce”. Ils ont pour fonction 1'dpiscopie, c'est-d-dire le
soin du bien de tous,

b) « Aprés avoir prié et jelné, ils les confitrent au Seigneur en
qui ils avaient mis lear foi», La phrase est ambigué. Son sens
dépend de 1'antécédent qu'on donne au pronom autous © « Ils les
confierent. » S'il s’agit des disciples (v. 22) pour lesquels {aufois :
V. 23 &) Paul et Barnabé ont désigné des Anciens, Luc veut parler

Nalztanees e In triple hifrarche : fviques, presbyires, diacres (Lectio divinn, 68),
Paris, 1971 : R. Scheackesauns, Lukar afs Zewge verschivdener Gemeindestriskoe-
rent, dons Bibel umd Leben, 12 (1971), pp. 232-247,

6, Duns s Lettre nux Corinthivns, écrite dans les derniéres années du 1°° sidele,
Clément suppose que I'Eglise de Corinthe a & s i8le un groupe de presbyleroi, ou
f-nclr:m'. cc sonk ses didgeants, et leur fonction est celle de I'épiscople. A on
luger par le Pastenr d'Hermas, 'Eglise de Rome a encore la méme organization
au miltlen du p* sidtcle : ses présidenis sont des preshytres (Vie 11L4.3), qui assu.
rent colléginlement sa direction (I, 2,6 3 IT, 9,7). On ne peul donc pas  encore
parler d'un = évique » de Rome pour cetle époque. Chuitre A, LEMAINE, op, oif,
P 145064, voir A, Javmeny, Clément de Kome, Epitre aux Corinthiens (Sources
chrétiennes, 167), Pars, 1971, pp. 835, ot R. JoLy, Hermas, le Pastear {(Sources
chrétiennes, 53), Paris, 1958, pp. 40y L'épscopet uniluire appumil en Asic nvee
les Letirer d'lgnace d'Antioche, dont In date cxacle n'n pas encore &4¢ détermi-
née mvec certitude. Notons enfin que la communaumé judéo-chrétienne de Jéru-
silem constitue un cas spécial ¢ la position prédominante accordée A Jacques
semble lée A sa qualitd de « frdre du Seigneur », chefl de Ia famille royale en
l'absence du souvernin Megilime ; son aulonté de o prince fégenl ® st tnbutaine
d'une conception dynastique gui est particulidbre & cette communauts,

7. Pour Jérusnlem, ce poinl et bien mis en voleur par J, Junemias, Jrummlem
au tempy de Jérus, Recherches d'hixroire deonomigue er sociale pour la période
néo-ferigmentafre, Paris, 1967, pp. 301-M3. En dehors de Jérusalem: volr
G. Borgamm, dans Theol. Wanmerbuch zum N.T., V1 (1959), pp. 659581,
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d'un rite dadieu, ob les partants recommandent au Seignenr ceux
dont ils se séparent . S'il s'agit des presbytres, nous avons affaire &
uie cérémonie d'ordination ®. La précision donnée par le Lection-
naire (¢ ces/hommes ») favorise la seconde interprétation, qui parait
eifectivement plus probable.

—dne Taut pas prendre comme une pratique de mortification des-
tinée & expier les péchés, le jeline qui accompagne traditionnelle-
ment la prigre (cf. Le 2,37 ; Ac 13,2-3), Ayant pour but de préparer
a la rencontre du Seigneur ' il s'impose tout particulitrement dans
les circonstances ot I'Eglise éprouve davantage le besoin du secours
divin *'. Par cette pritre, rendue plus intense par le jeng, on recoms-
mande instamment au Seigneur ceux qui viennent d'étre choisis :
on les confie & sa garde, comme un précieux dépdt dont il prendra
soin (cf, 20,32) . A Antioche de méme, les missionnaires avaient
&té « confiés i la price de Dieu» au moment d’entreprendre un
voyage d'évangélisation (14,26, 1540). Le rapprochement avec 13,3
permel de supposer que la priére est accompagnée d'un geste, les
missionnaires imposant les mains sur ceux pour qui ils prient, Clest
ainsi que les apdtres avaient procédé A Jérusalem lors de l'institution
des Sept (6,6). Notons encore une précision @ la priére s’adresse « au
Seigneur en qui (ces hommes) avaient mis leur foi », ¢'est-A-dire au
Seigneur Jésus (cf, 11,20-24).

L'élablissement des Anciens donne done licu & une cérémonie
d'investiture, Il serait peu conforme 4 I'esprit du Nouveau Testa-
ment de parler & ce propos d'une « consécration » de ceux qui se
voient spécialement confiés au Seigneur dans 'exercice de la respon-
sabilité communautaire qui leur incombe désormais. Mais on ne
doit pas hésiter a parler ici d'une « ordination » qui assure aux
Anciens un « ordre », une place spéciale, dans la communauté sur
laquelle ils ont a veiller, comme des bergers sur leurs brebis (20,28).

II. Regard en arriére

Ayant achevé leur wuvre dans les Eglises de Lystre, Tconium et
Antioche de Pisidie, les missionnaires se dirigent vers le Sud. Aprés
avolr traversé la Pisidie et la Pamphilie (v. 24), ils se retrouvent A

8, Commentaires de E. Jacquiem, J, Hevif, EW. GROSHEIDE,

9. Commentaires de Th. Zanw, A, Stmssany, A, Wikesnauser, E. Hanvcamy,
G W.H. Lasvrs, G, STAMUN

10, Yoir G, Garmg, Quextion sur le je@dne (Me 2,18-22), dans Huitidme dimanche
ordinaire {Assemblées du Scigneur, 2* série, 39), Paris, 1972, pp. 4454 (48),

11. J. Dupost, Lex Acrer dex Apdtres (La Sainte Bible... de Jérusalem), 3* é&d.,
Paris, 1964 p, 135,

12, Yoir ). Dupont, Le Discoury de Miler, testament pavoval de saint Paul
{Actes 20, 18-34) (Lectio diving, 31, Paris, 1962, pp. 236-242.

LA PREMIERE ORGANISATION DES EGLISES 65

Pergé, Est-ce la que Jean-Marc les a abandonnés(13,13), au grand
déplaisir de Paul (15,38) 7 Est-ce ce « lachage » qui les a empéchés
d'annoncer 1'Evangile dans cette ville ? En tout cas, ils y proclament
4 présent la Bonne Nouvelle (14,25), avant d’aller s'embarquer 4
Attalic pour Antioche.

Luc prend soin de rappeler qu'Antioche avait été leur point de
départ : « C'est 1a qu'ils avaient été confiés  la grice de Dicu pour
I'eeuvre quils venaient d'accomplir » (v. 26), On reconnait ici I'ex-
pression « confiés & la grice de Dieu», employée déjh au v. 23, &
propos de 'ordination des Anciens. Par la se voil précisé du méme
coup le sens de l'imposition des mains mentionné en 13,3, au
moment de départ des missionnaires. La suite du v, 26 fait écho &
13,2 : au cours d'une liturgie, I'Esprit révéla i la communauté d’An-
tioche que Paul et Barnabé devajent dtre mis & part « pour I'acuvre
& laquelle il les appelait ». Voila désormais, cette auvre achevée.

I reste aux missionnaires & faire leur rapport : « A leur arrivée,
ayant réuni I'Eglise, ils se mirent A raconter tout ce que Dien avait
fait avec cux...». La méme expression est reprise en 154 :  leur
arrivée i Jérusalem, Paul et Barnabé « racontérent tout ce gue Dieu
avait fait avec eux ». Mais de quoi s'agit-il au juste ? Pour certains
extgetes, les missionnaires racontent ce que Dicu a opéré avec leur
concours, ou en leur prélant son concours ™ ; ce que Dieu a opéré
pour e¢ux, en leur faveur, pensent les autres 4, Cette seconde inter-
prétation nous parail préférable, parce que plus conforme au style
de Luc et & celui de la Bible grecque *, Ceci dit, il reste vrai qu'en
intervenant en faveur des missionnaires, Dieu agit par leur intermé-
d!:l.irc : « On écoulait Barnabé et Paul exposer tous les signes el pro-
diges que Dieu avait accomplis par eux chez les paiens» (15.12);
« Paul se mit A exposer par le détail ce que Dieu avait fait chez les
Paiens par son ministere » (21,19). 14,27 fait aussi écho i 14,3 : « Le
Seigneur rendait témoignage 2 la prédication de sa griice cn opérant
signes et prodiges par leurs mains. » L'attitude des missionnaires
vaut d'étre remarquée : leur récit rapporte, non ce qu'cux-mémes
ont faif, mais ce que Dicu a fait pour eux et par eux. La mission
st P'ecuvre de Dieu ; 'honneur de son succés revient 4 Dieu seul.

Le v. 27b ajoute dans la méme ligne : « et comment il avait
Ouvert aux nations paiennes la porte de la foi ». La pensée corres-

13, Commentaires de Th. Zanw, E. Jaogtine, A, Wikennausie, F.F. Brum,
G. Stanui ; grammaire de F. Brass-A. DEBRUNNER (§ 227, 3.

14, Commeninires de E. Hapscuow, H, CoNmELMARN § grammaine de J.H. Moug-
Tok-W.F. Howanrn (11, p. 466) : lexique de W. Baumn. Voir aussi M, WiLcox,
The Semitome of Acts, Oxford, 1965, pp. Bds

15, Dans la LXX voir suriocut Tob 126; 13,6: | M 10,27. Chez Lue, 0'ex-
pression o fnire miséricorde avee quelqu'un® @ Lo 1,723 10,37 ef Ia eonstruction
avec le datil g fuire quelgoe chose & quelqu'un » : 1,25.49 : §.39.

5
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pond & celle de 11,18 : en entendant Pierre raconter ce qui s élail
passé 8 Césapée, les chrétiens de Jérusalem « glorifiaient Dieu en
disant : Ainsi donc aux pafens aussi Dien a donné le repentir qui
conduit & lp/vie ! » Repentir et foi sont les deux aspects insépara-
bles de-a €onversion %, « Quvrir Ia porte de la foi » signific donner
acedswla foi 7 ; car I'idée n'est pas que la foi est une porte donnant
accls a autre chose, comme, par exemple la vie. On veut dire que
c'est Dieu qui accorde aux paiens ln possibilité de devenir chrétiens.
Celle action diving peut s'exprimer par une aulre image, complé-
mentaire @ « Le Seigneur lui ouvril le coeur pour qu'elle s’attachit
it ce que disait Paul » (16,14). Dans ce v. 27 qui prépare le récit du
concile de Jérusalem (ch. 15) I'accent est mis sur la faveur accordée
aux paiens : I'accés & la foi chrétienne n’est pas réservé aux Juifs,
il ne requiert pas des paiens qu’ils passent par le judaisme, La porte
par laquelle ils entrent dans la communaulé chrétienne leur a éé
ouverte, non par des hommes, mais par Dicu lui-méme. En cela
aussi, la mission apparait comme 'ceuvre de Dieu.

16, Vair Ac 20,21 of nos explications dons Erudes swr les Actes dex Apéires
(Lectio diving, 45), Paris, 1967, pp. 438 ct 462,

17, Voir le lexique de W. Bauss, ninsi que J. Jememuias, dans le Theol. Wirner-
buch zom N.T., 111 {1933), p. 174,

L’univers nouveau

Ap 21,15

PAR MICHEL COUNE
Bénédictin de Saint-André (Bruges)

A la fin de I'Apocalypse, épilogue du N.T. et de la Bible tout
entiere, nous contemplons 4 la suite du prophite de Patmos, un ciel
nouveau et une terre nouvelle (v. 1), puis nous entendons un oracle
divin sanctionner ce renouvellement de I"univers (v. 5). Entre ces
deux versets, saint Jean présente rapidement la Jérusalem nouvelle
Cité Sainte qui descend du ciel d’auprés de Dieu, elle semble a la
mesure de 'univers nouvean (vv. 2-4).

Il convient toutefois de replacer cette description dans I'ensemble
de Ia fresque d'ol elle provient. En effet, Ap 21,1—22.5 brosse une
grandiose esquisse des temps eschatologiques et de la ville privilé-
gice, dont bien des traits se lisaient déja dans les lettres aux sept
€glises d'Asie (Ap 2—3).

_Les exégétes y distinguent trois parties, La premidre présente la
ville nouvelle (21,1-8) ; Jérusalem en qui se réalisent la rénovation
et l'accomplissement de I'Alliance, promis pour les temps messiani-
ques. Elle rassemble le peuple élu, lui découvre la bienveillance
paternelle de Dieu et lui assure une familiarité intime avee la pré-
sence divine. Demeure de Dieu parmi les hommes, Epouse resplen-
q:ssunlc du Messie, anoblie par son origine céleste, Jérusalem cons-
titue le centre d'une création nouvelle, ot la tristesse ne péndtre pas.
La deuxiéme partie du triptyque décrit la gloire de la Jérusalem
nouvelle (21,9-27), et la troisiéme évoque "abondance de vie qui 5’y
manifeste (22,1-5) %

I. Cf. J. Commuin, La lnrgie de la Nouvelle Tivusalem (Apoc, XXI. 1-XXXII,
5}, dans Eph.lTh_ Lov., 29 (1953), pp. 540, Lex commentaires de I'Apocalypae
les plus aceessibles sont ceux de H-M. Finer, L'Apocalypse de salnt Jean. Vision
c'hrfr:mnr de Phixtoire, Paris, 1943 ; L. Cerriux.]. Cavinmg, L’ dpocalypse de
saint Jeam lue aux chrdtlens (Lectio divima, 17), Purs, 1955: C. Baumrscn,
Clarté de [I'Apocalypre, Gendve, 1955, Pour les problimes critiques,  voir -
.ﬂl. Feumuer, L'Apocalypee. Etal de la guexfon (Studia Neatestamenticn, Subasi-
dia, 3), Bruges, 1963,
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Un ciel nouveau, une terre nouvelle

Avec une /poinie de sapesse désabusée, Qohdélel ressassail son
monotone réfrain : « Non, il n'y a rien de nouveau sous le soleil »,
& /jsae’doute avait-il raison au niveau de la simple expérience
homimine. Toutefois, le Christ, qui appelle toul &tre & se renouveler,
vient bouleverser cetlte sagesse : « A moins de paitre d'eau et
d’Espril, nul ne peut entrer au Royaume de Dicu » (Jn 3,5). Et saint
Paul éerit aux Corinthiens : « Si donc quelqu'un est dans le Christ,
c'esl une création nouvelle : 1'étre ancien a disparu, un élre nouveau
est la» (2 Co 5,17). Nous savons que, par I'Eglise, cetie régénéra-
tion doit gagner 'univers entier destiné a4 &ire rénové, Jésus y fait
allusion en parlant du Jugement final et de Ia régénération de toutes
choses (Mt 19,28 et p.). Cette profonde conviction habitait également
saint Paul cf les premiers chrétiens (Rm 8,18-22),

En cette méme attente, 'apdtre Jean atteste avoir vu « un ciel
nouveau et une terre nouvelle» ; mais cette affirmation appelle
quelques commentaires.

En premicr lieu il faut noter 'arriére-fond biblique : une réfé-
rence précise el assez étendue 4 un oracle eschatologique du Deu-
léro-Isaie. Saint Jean en a inséré plusieurs détails dans sa description
de Ja Jérusalem nouvelle : « A mes servileurs sera donné un nom
nouveaw... Car je vais crder dex eleux nouveaux el une ferre nowuvelle
et on ne se souviendra plus du passé, qui ne remontera plus au ceeur,
Qu'on soit dans la jubilation et qu'on se réjouisse de siécles en
sidcles  de ce que je vais créer, car je vais créer Jérusalem « Joic »
et son peuple « Allégresse ». Je me réjouirai de Jérusalem, je serad
joyeux de mon peuple, On n'y entendra plus désormais le bruit des
larmes et le son des cris... » (Is 65,15-19),

Dans son développement final, le salut chrétien accomplit les pro-
messes Teitérées de I'AT,, et I'Apocalypse imprime I'ultime trace de
Dieu sur le long chemin de son peuple et de 'humanité.

Dans le cadre méme de notre péricope, le visionnaire de Patmos
nous fournit quelques compléments d'information : « Le premier ciel
en effet et la premiére terre ont disparu, et de mer, il n'y en a plus »
(21,1), et il ajoute : « L'ancien monde s'en est allé» (21,4). Ces
explications se rattachent manifestement 4 la vision précédente, celle
du Jugement des morts rejetés par la mer (Ap 20,11-15).

Pour les Anciens, la mer était souvent lide aux puissances mau-
vaises et la Bible attribue généralement un caractére farouche A celte
force hostile que Dieu a dit maitriser (¢f. Amos, Job, les Psaumes).
Aussi les Hébreux, - qui n'ont jamais été des marins - se réjouis-
sent-ils de savoir Jérusalem fondée sur une montagne solide, loin des
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mers néfastes ; et ce schéme de pensée a survécu dans leur apoca-
lyptique. Les mers souterraines ou Enfers (aguae inferae) étaient
considérées comme le repaire de la Morl, d'ot le symbolisme pascal
de la traversée de la Mer Rouge el du baptéme. La restauration
finale de 'univers met & sec ce régne humide et instable de la Mort.

En fin de compte, il s'agit d'interpréter correctement cet avéne-
ment d'un univers nouveau, Faut-il imaginer ces bouleversements i la
maniére de la Deuxiéme Epitre de Plerre, écrit tardif influencé par
I'eschatologie stoicienne et « I'incendie mondial », tel que Lucréce
I'a vulgarisé avec scs flammantia moenia mundi 7 (cf. 2 P 3,10-13).

Dicu opére-t-il une création radicalement nouvelle pour ses élus,
ou les métaphores bibliques signifient-clles seulement le renouvelle-
ment complet des choses anciennes qu'apporte le régne du Messie ?
Plutdt qu'a sa dissolution totale, ne peut-on songer, dans la ligne des
oracles deutéro-isaiens, 4 une épuration et 4 une restauration de
I'univers ? « Ne vous souvenez plus d'autrefois, ne songez plus aux
choses passées. Voici que je vais faire du nouveau qui déja parait,
ne l'apercevez-vous pas 7 » (Is 43,18-19).

Bien des gens croient que ce monde doit périr entiérement et que
Dicu, comme il a tiré du néant le ciel, la terre et tous les éléments,
les y fera entrer pour en créer d'autres plus beaux, plus purs et plus
resplendissants. Jean ne dit pas cela, ni que 1'éternité immuable a
englouli notre temps mouvementé, La création ancienne était terres-
ire ot passagére ; la nouvelle est céleste et durera toujours, Toutefois,
elle reste ciel et terre, c'est-i-dire création i la mesure des hommes.
Dieu a créé le monde pour sa gloire et le mettra en état de le glorifier
convenablement & la fin des temps, ce pour quoi il I'a tiré du néant.
Pour le chrétien, il ne s'agit ni de réve ni d'imagination poétique,
mais d'une ferme affirmation de sa foi. La figure de ce monde visi-
ble passe, et quand 'humanité, son couronngment, aura atteint a la
plénitude de I'dge du Christ, la création tout entiére accédera aussi
i un état parfait, entitrement rajeuni et transfiguré.

La Jérusalem nouvelle

Le v. 2 évoque la Jérusalem nouvelle descendant du ciel, d'aupris
de Dicu, Les élus ne montent pas vers le ciel mais Dieu vient & leur
rencontre et répand la joie céleste sur terre en créant directement
« La Cité sainte », comme 'appelait déja le prophéte Isaie. Cetie
affirmation, répétée presque en termes identiques au v. 10 de la
grande vision finale de "Apocalypse, se lit en d’autres écrits apo-
cryphes tels le /V* Esdras (7,26) et le Livre syriaque de Baruch (4,2-
6). Depuis la prophétic d’Ez 40, la Jérusalem terrestre était censée
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dériver d'un prototype céleste et idéal, auquel elle devait ticher de
ressembler en toute fidélité et qui, 4 la fin des temps, viendrait lui
conferer sa forme parfaite et définitive. Saint Paul Jui-méme semble
avoir fait quelques allusions & cette théologie (Ph 3,20 ; cf. Ga 4,
26), Dicu/accomplit ainsi ce que I'homme orgueilleux avait vaine-
meattenté : la Jérusalem nouvelle, qui descend du ciel, est & l'op-
posé de Babel érigée pour escalader le ciel dans un élan de
présomption titanesque.

La Jérusalem nouvelle est aussi comparée 4 une jeune épouse qui
s'est fait belle pour son Epoux. Voici dans 'allégresse et dans la
joie les nouvelles épousailles de Jérusalem avec son Dieu, prophé-
tisées aux derniers oracles du Livee d'Isdie (61,10 ; 62,2-5) et procla-
mées dans un péan de triomphe de I'Apocalypse : « .. volci les
noces de I'Agneau... » (Ap. 19,6-8).

La fraicheur de cette apparition, ¢t un pen plus loin, la description
radicuse de la Jérusalem nouvelle (Ap 21,11 s5.), nous changent des
fcres fumées et des bouffées d'incendie que dégageaient la ruine de
la Babylone terrestre et la description du Jugement des morts. Nous
assistons & la fin du drame apocalyptique et & 'apothéose de Dieu
sur I'histoire humaine, Nous respirons I'atmosphére propre et sereine
de I"éternel matin o resplendit dans sa beauté la vaste cité de Dieu.

La demeure nouvelle

Dans le cosmos renouvelé s'épanouit I'alliance parfaite de Dieu
avee les hommes, alliance si souvent évoquée, promise, amorcée tout
au long de I'A.T. ® et parfaitement formulée dans un oracle du pro-
phéte Jérémie (31,33).

L 'Epitre aux Hébreux (8,6-13 ; 10,11-18) se référe & cet oracle pour
montrer comment, en I'Incarnation du Fils de Dieu et dans le mys-
tere de I'Eglise naissante, 1'Alliance entre dans sa phase de réalisa-
tion définitive. L'Apocalypse nous promet que Dieu habitera désor-
mais parmi les hommes, et cette fois dans une totale clarté et une
infrangible cohabitation. Les hommes se trouveront si proches de
Dicu, si engagés dans son mystére, que Lui-méme en quelque sorte
ne sera plus seul, mais « Dien-avec-eux ». L'oracle d'Isaie (7,14)
sur I'Emmanuel (Dieu avec nous) regoit son sens plénier, « Dieu-
Avec-eux », expression plus forte que « leur Dieu s, évoque I'inti-
milé mystéricuse, la profonde communion de Dieu avec ses élus.

1l est symptomatique que, parlant de I'habitation de Dieu parmi

2. Cf Ex 258; 20,45; Lv 2611-12; Ts 12,67 Ez 37,27: 4835 J 321: So
31517 Za 2,1415; 8,8 ; Px 46,6,
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les siens, saint Jean emploie le mot spécifiquement biblique de
& tente » ou de « tabernacle ». Admirablement évocateur des origines
nomades du Peuple éu et du caractére pérégrinant de I'Eglise, celui-ci
ne désigne plus la tente mystérieuse de 1'Exode ou le Saint des saints
inaccessible du Temple. Plus de voile désormais, plus de vide entre
les chérubins, Plus de Dieu effrayant dont on ne peut voir la face
sans mourir, el qui chasse les hommes lorsge’il remplit le Temple
de sa gloire. Plus de temple sacramentel qui risque de faire écran et
de barrer I'accés & Dieu® Aprés avoir choisi d’habiter parmi les
hommes en la personne de son Fils incarné, Dieu a définitivement
substitué la révélation et le don en plénitude de son étre 4 la multi-
plicité et & la fragilité des signes.

Il faut aussi remarquer I'emploi du pluriel dans I'expression « ils
seront ses peuples » (en grec : laoi). Ce pluriel nous surprend, car
méme scindé & la suite de ses infidélités 4, le peuple de Dieu ne se
trouve nommé qu’au singulier dans la Bible ; mais "authenticité do
texte est inconlestable, ici il s'agit certainement d’un pluriel. Dans
le vocabulaire biblique, le mot pluriel ethné désigne les nations
paiennes, avec une note infamante, tandis que le mot laos, revét
d'une dignité religieuse, désigne le Peule élu. En évoquant les laoi,
dans un grandiose pluralisme eschatologique, saint Jean semble sug-
gérer que toutes les nations ressuscitées constituent désormais les
tribus de Dien, dans une resplendissante royauté nouvelle.

La vie nouvelle

Le bonheur de la nouvelle vie manque de mots pour se traduire ;
aussi le voyant de 1'4pocalypse, & I'instar des prophétes de I'A.T.?
ne peut-il en parler qu'en négations, mais combicn éloguentes (v. 4).

A cette constatation, 1'Apocalypse ajoute gqu'il n'y aura plos ni
pécheurs (21,8-27 ; 22,15), ni ténibres (21,15), ni malédiction (22,3).
C'en est fait des ombres et des alarmes, des cris, des souffrances el
des deuils, de toutes les dissonances déchirantes dans la création de
Dieu, et cela, parce que le Christ chargé de nos douleurs a poussé
le eri rauque de notre solitude et traversé notre mort désespérée
(cf. He 5,5-10). « Heureux ceux qui pleurent, car ils seront conso-
& » : la béatitude du Christ trouve ici son supréme accomplisse-
menl. La Jérusalem céleste accueille tous ceux qui ont pleuré, et
Dicu lui-méme effectue le geste consolateur qu'annoncait une vision

3.0 Ap 11,19 14,1517 ; 1558 7122
: :ﬁ Cf. Lv 26,12 Jr 24,7 30,22 31,1.33 ; 33,36 ; Ex 36,28; 17,23.27; 2 Co
by e

5. Cf Ts 25,8 359 : 49,10 ; 65,1923 : Za 14,6,
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antérieure (Ap 7,16-17). 11 est somme toute réconfortant de penser
gue, si nous navions pas eu les yeux remplis de larmes au cours de
noire existence ici-bas, le Seigneur dans sa lendresse n'aurail peut-
eétre pas & ngus les essuyer au seuil de la vie éternelle.

Conclusion

Les paroles explicitement atiribuées & Dieu sont rares dans I'Apo-
calypse. Mais Diew seul peut dire en vérité : « Voici que je fais 1'uni-
vers nouveau » (v. 5). Lui seul peut proférer la parole créatrice du
monde nouveau. DéA prononcée en la résurrection de son Fils, elle
doit atteindre son plein effet et son extension universelle. Ces mémes
paroles sous-tendent notre foi et avivent notre espérance. Le monde
du xx'siécle, travaillé d'un grand désir d’expansion et de conquéte
technique de I'univers prédispose les hommes & cette révélation.
Relisons les éloquentes professions de foi d'un P. Teilhard de Char-
din, écho moderne mais fidéle de la vision de 1'4pocalypse : « Sous
I'enveloppe banale des choses, de tous nos efforts épurés et sauvés,
s'engendre graducllement Ja Terre nouvelle. Un jour, nous annonce
I'Evangile, Ia tension lentement accumulée entre I'Humanité et Dieu
atteindra les limites fixées par les possibilités du Monde, Alors ce
sera la fin. Comme un éclair jaillissant d'un pdle & I'autre, la Pré-
sence silencieusement accrue du Christ dans les choses se révélera
brusquement, Rompant tous les barrages ol la contenaient, en appa-
rence, les voiles de la Matidre et I'étanchéité mutuelle des imes, elle
envahira la face de la Terre. Er, sous 'action enfin libérée des vraics
affinités de I'étre, entrainés par une force ol se manifestent les puis-
sances de cohésion propres i I'Univers lui-méme, les atomes spiri-
tuels du Monde viendront occuper, dans le Christ ou hors du Christ
(mais toujours sous I'influence du Christ) la place, de bonheur ou de
peing, que la structure vivante du Plérdme leur désigne... Comme la
foudre, comme un incendie, comme un déluge, 'attraction du Fils de
I'homme saisira, pour les réunir ou les soumettre 4 son Corps, tous
les éléments tourbillonnants de I'Univers.. Telle sera la consom-
mation du Milieu Divin ®. » « Celui qui aimera passionnément Jésus
caché dans les forces qui font grandir la Terre, la Terre, maternelle-
ment, le souldvera dans ses bras géants, et elle lui fera contempler
le visage de Dieu... Celui qui aura aimé passionnément Jésus caché
dans les forces qui font mourir la Terre, la Terre en défaillant le

serrera maternellement dans ses bras géants, et avec elle, il se réveil-
lera dans le sein de Dieu®, »

6. P. Tennarn o8 Cuanpy, Le Millew divin, Paris, 1957, pp, 195196,
7. P. Teiann pe Charoin, La Meste sur le monde, CI, Hymne de I'Univers
{eollection Livee de vie, 61-62), Parls, 1961, pp, 45 of 47,

Louange au Fils de ’'homme
et commandement nouveau

Jn 13.31-330.34-35

PAR NOEL LAZURE
Professeur d ['Université Marguetie, Milwaukee (U.85.A4.)

1. Analyse littéraire

Le seul fait qu'on puisse, avee le Lectionnaire, omeltre la majeure
partic du v. 337, suggére que Jn 13,31-35 est constitué d’éléments
disparates. Ce que dit le v. 33 - « Vous me chercherez... ol je vais,
VOous, vous ne pouvez venir» - cadre mal avec l'exhortation &
l'amour fraternel des v, 34-35.

Introduit d'une maniére assez artificielle an début du v. 33, le
thtme « du départ» du Christ ne sera repris quiaux vv. 36-37,
lorsque Picrre demandera & Jésus : « Seigneur, ol vas-tu ?... Pour-
quol ne puis-je pas le suivre dés maintenant 7 »

En outre, au début du ch. 14, on dit explicitement que Jésus
retourne A la maison du Pére pour préparer une place aux siens,
et qu'il reviendra les chercher pour les prendre avec lui (14,2-3).
Comment, dés lors, Jésus peut-il dire ici (13,33) que les disciples ne
peuvent pas le suivre 1d ou il va ?

Dés lors, Jn 13,31—14,31 apparait, dans la rédaction actuelle,
comme un {exte composite élaboré progressivement, soit gu’un
méme rédacteur ait utilisé diverses traditions, soit qu'un rédacteur
postérieur ait ajouté un certain nombre de versets, & moins que les
deux facteurs n'aient joué ensemble.

Plusieurs exégétes * ont, & juste titre, rapproché Jn 13,31—14,31

I. Lo texte en question so lit ninsi @ « vous me chercherez el comme je I'ni dit
aux Juifs, je vous le dis & vous maintcnani : ol je vais, vous me pouver venir .

L Por exemple W. Bavmn, O. Micus,, E. Kiseuaws, Voir sur ce sujer le
réceni commentaire de R.E. Brows, The Gospel according to John XII-XXI,
Unrden City (MN.Y.), 1970, pp. 597-601.
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des discours dladieu que les grands personnages religicux du peuple
juif adressaient & leurs enfants avant de mourir.

Ile prentier/mot (fechria © « petits enfants ») rappelle les derniéres
recommandations adressées par une patriarche mourant & ses fils
réunig@eur de lui *, Par ailleurs, on retrouve ici un certain nombre
de-eonsiantes de ces discours d’adicu : annonee du départ prochain
(13,33), recommandations d’ordre moral (13,34-35), exhortations
la foi en Dieu (14.1), & la persévérance dans I'observation des com-
mandements (14,15), enfin, regard sur avenir (14,2-3.16).

Du point de vue littéraire, un tel discours d'adieu se caractérise
par T'utilisation exclusive du style direct: «je », «vous », jamais
la troisitme personne. Or, les vv. 31-32 sur la glorification du Fils
de 'homme, sont rédigés en style indirect: ils appartiennent par
conséquent & un autre contexte,

D'autre part, un discours d'adieu est toujours un monologue du
seul mourant. Si, parfois, le mourant pose quelques questions, c'est
uniquement & la fin de son discours pour demander aux siens de lui
promettre de rester fidéles & Dieu*. Mais jumais les enfants ne
posent de questions & leur pére mourant. Par conséquent, les quatre
guestions posées 4 Jésus par Pierre (13,36), Thomas (14,5), Philippe
(14,8) et Judas (13,22) appartiennent & un stade ultérieur de la com-
position de ce morceau,

Ainsi done, la péricope liturgique de ce dimanche, reléve de deux
genres littéraires différents. Les wv. 31-32 sont un fragment de la
liturgie chrétienne primitive qui proclame la gloire du Fils de
'homme. Les vv. 34-35, par contre, donnent 'essentiel des paroles
d'adicu de Jésus,

2. Hymmne au Fils de I"homme (v. 31-32)

Ces deux versets présentent plusicurs difficultés d'interprétation.
Nous ne nous attarderons pas sur les hésitations de la tradition
manuscrle,

Par contre, plus important est le probléme posé par én auté (« en
lvi-méme ») du v. 32. Faut-il comprendre que le Fils de 'homme
trouvera sa gloire en Dieu® ou bien qu'il sera glorifié «en lui-
méme » 7 Cette deuxiéme interprétation nous parait préférable. En

3. CL entre autres ! Tewt. god 4.1-2; 61 Ter. Rub. 1,3; 4,5; Ten. Job
514 6,1 ; 454,

4. Parmi les Testaments de Douze Parrfarches, seul Test, Léi 19,24 utilise ce
trait littéraire.

'rl. Le &n duns le N.T. peut ausxi bign avoir un sens cousal ou instrumental,
ceci & couse de I'mfluence du b hébreu, CF. F. Brass-A. Depnuvwsen, A Greek
Ciranmar of the N.T., Chicago, 1961, n® 219
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effet, dans les deux auires cas ol il est employé dans notre texte
(vv, 31-32), le pronom autos renvoic au Fils de homme ¢t non &
Dieu,

Autre question : 4 quels événements font allusion les vv. 31 et 32
ol le verbe glorifier est employé d'abord av passé puis au futur ? 1l
y a deux fagons de comprendre cette différence de temps. Selon la
premigre, le v. 31 évoque la gloire acquise par le Christ an cours
de sa vie terrestre, tandis que le v. 32 parle de celle que lui vaudront
sa passion et sa résurrection. Selon la seconde interprétation, il s'agit
d’abord de la gloire que le Christ a regue au moment de sa passion
et de sa résurrection, puis de celle que manifestera le retour glorieux
du Fils de I'homme.

Le choix entre ces deux maniéres de comprendre le 1exte, dépend
en fait de la perspective dans laquelle on le lit. 8'il s’agit de paroles
prononcées telles quelles par Jésus la veille de sa mort, la premidre
interprétation s'impose. Si, par contre, on voit dans les paroles mises
sur les lévres du Christ, une expression de la foi pascale de I'Eglise,
la deuxitme interprétation devient plus probable. Dans ce cas, le
« maintenant » du v. 31, ne désigne pas le moment ofl Judas est
sorti de la salle (13,30), mais "aujourd’hui de I'Eglise dans laquelle
vit 'auteur du ITV® évangile. En d'autres termes, on aurait ici 'ex-
pression de la foi et de I'espérance qui sont maintenant celle des
chrétiens ; foi dans la gloire passée accordée 3 Jésus lors de sa morl
et de sa résurrection, espérance de la glorification nouvelle que le
Fils de I'homme va recevoir sans tarder (euthus) lors de sa prochaine
Parousie, Cette derniére interprétation nous semble plus conforme &
la perspective générale du IV* évangile et au genre littéraire de Jn 13,
31-33,

En effet, les éudes récentes montrent que les paroles de Jésus
rapportées par le IV® évangile doivent souvent se comprendre dans le
cadre de la vie de I'Eglise et dans la perspective de la foi pascale
(Jn 1,14.18; 13,1; 3,13) % Une expression typiquement johannique
comme « |'heure vient et clle est ici maintenant » (4,23 ; 5,25), sou-
ligne bien I'actualisation dans la vie de I'Eglise des paroles pronon-
cées par Jésus au cours de sa vie terrestre, Cest dans le « mainte-
nant » de I'Eglise que le Pére est adoré en esprit et en vérité (4,23),
et que les morts qui écoutent la voix du Fils de Dieu regoivent la
vie (5,24-35).

Le ch. 17 dans son ensemble, fournit un excmple frappant de
cette maniére johannique de procéder. Si 'on s’en tient au plan his-
torique, on se trouve i la veille de la mort de Jésus, Mais, envisagées
du point de vue littéraire, les paroles rapportées ne peuvent se com-

6. Vaoir par exemple l'article de X. Loon-Durous, Aciualied du  guaidéme
dvangile, dans Nouvelle Revue Théologigne, 86, 1954, pp. 44968,
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prendre qu'aprés les événements de Piques. « Le pouvoir sur toute
chair-que tu Jui as conféré» (17,2), « Je tai glorifié sur la terre;
vai achevé 'efuvre que tu m'avais donnée i faire » (17.4) ; ces décla-
rations supposent que la mort du Christ est un événement passé et
e JecSeigneur a été intronisé auprés du Pére par sa résurrection.
Meémes perspectives post-pascales dans « Maintenant... ils ont vrai-
ment admis que je suis sorti de toi et ils ont cru que tu m'as
envoyé» (17,18). « Maintenant » désigne manifestement I'épogue
d’aprés Plques puisque le IV* évangile insiste sur le fait que les
disciples, avant la résurrection du Seigneur, n'avaient pas une pleine
intelligence de ses paroles, ni une foi parvenue & maturité (2,22 ;
12,16 ; 14,16). « Je ne suis plus dans le monde, mais eux sont dans
le monde » (17,11) nous fait entendre de toute évidence la voix du
Ressuscité. De méme, « Quand j'étais avec eux, je gardais en ton
nom ceux que (o m'as donnés, J'ai veillé sur eux et aucun d'eux ne
s'est perdu sauf le fils de perdition » (17,12) suppose que Judas est
déjh mort et que les chrétiens voient en lui « le fils de perdition ».
Enfin, « le monde les a pris en haine » (17,14) est une transposition
des paroles de Jésus pour déerire la persécution subie par les chré-
tiens au moment ob I"évangile est rédigé, bien aprés Plques.

Ces quelques exemples suffisent. Mais peut-on interpréter dans
cette perspective Jn 13,31-32 7 En d’autres termes, faul-il y voir les
paroles du Ressuscité? Pour répondre, il faut faire I'analyse litté-
raire de ce passage.

Nous avons déji indiqué que les vv. 31-32 n'appartiennent pas
au genre littéraire du discours d'adieu, mais plutit 4 celui des
hymnes " en usage dans I'Eglise primitive, Cela ressort non scule-
ment de la composition rythmique de ces deux versels *, mais encore
de leur contenu qui correspond bien auw style dramatique et enthou-
siaste des hymnes christologiques du N.T.*. Les mots eux-mémes
de « gloire » ou « glorifier » appartiennent au vocabulaire technique
de I'hymnologic chrétienne aussi bien que juive'®, Dis lors, les
vv. 31-32 tirent leur signification profonde du contexte de la vie litur-
gique de la communauté chrétienne. Ce sont les chrétiens qui louent
Dieu pour la gloire acquise par le Fils de 'homme lors de sa résur-
rection, el qui proclament leur espérance d'une nouvelle glorification
de Jésus lors de sa Parousie,

T CL 8 Sewinz, Usfersuchungen zur Menschensohn-Chrinologie im Johannies
Evangelium, Gittingen, 1957, pp, 121-122
B. Les deux poristes du v, 31 trouveni leur contrepnrtie dans les deux (temps
au futur du v, 32,
J'}?i Cf. 1T. Savouns, The New Tesmtament Cheistologicel Hymn, Cambridge,
. B

10. CL 5. Sowunz, op. at, po 121, note § ob Pauteur nous renvole & Hénoch
W4 M12: 400 63,25 B1 3: 818
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Cette analyse littéraire éclaire en outre le probltme du Fils de
'homme. Les études relatives & ce théme signalent souvent qu'il
s'agit d'un titre christologique que n'utilisait pas 'Eglise primitive
puisque, i I'exception de Ac 7,56 on le trouve uniquement dans les
évangiles, Cette maniére de voir doit étre nuancée, du moins en ce
qui concerne I'évangile de Jean. Nous pensons en effet que Jn 13,
31-32 témoigne de 'usage, dans I'Eglise primitive, du titre de « Fils
de I'homme » pris dans un sens christologique. Du reste, d'aulres
passages du I'V® évangile en témoignent, Ainsi, I'épisode de I'aveugle-
né (Jn 9,1-40). A la question de Jésus : « Crois-tu au Fils de
'homme ? », le miraculé répond : « Et qui est-il, Seigneur, pour que
je croie en lui? » (9,35-36). « Tu le vois; c’est lui qui te parle »
lui- dit Jésus. Alors, 'homme dit : « Je crois, Seigneur» ct il se
prosterna devant lui (Jn 9,37-38). Une telle scéne ne correspond pas
4 la situation historique : nulle part, dans les Synoptiques, on ne
trouve une profession de foi au Fils de I'homme, En outre, 1'expul-
sion de 'aveugle-né de la synagogue (9,22.35), indique que ce réeit
f été erit dans le contexte de la communauté chrétienne : en effet,
ce penre d'excommunication n'a pas apparu avant 90 de notre dre
environ *, Deés lors, Jean voil dans 'aveugle-né le type du chrétien
de son temps qui doit subir persécution pour sa foi. Et 'utilisation
du titre christologique de « Fils de I'homme » est ici aussi, une
profession de la foi chrétienne.

Les deux passages qui attribuent au Fils de 'homme la préexis-
tence (In 3,13 ; 6,62) ne peuvent se comprendre que dans la méme
perspective : ils expriment la foi des chrétiens dans la place qui
revient & leur Maitre dans le plan divin., C'est encore en tant que
Fils de I'homme que I'Eglise primitive reconnait Jésus comme Juge
des derniers temps (Jn 5,27), comme source de salut pour ceux qui
croient en lui (Jn 3,14 ; 12,32) et comme celui qui donne aux siens
le pain de vie (Jn 6,27.53). Jn 1,57 nous montre le Fils de I'homme
dans son role de médiateur entre le monde de Dieu et celui des
hommes : une telle présentation se comprend parfaitement dans la
perspective de I'Eglise primitive, car, une analyse attentive de ce
texte, révdle plusieurs traits de ressemblance avee Ac 7,56 2

Si donc il reste difficile de savoir en quel sens Jésus a employé
I'expression « Fils de 'homme » **, il n'y a pas A hésiter pour ce qui
est du IV* évangile : chez saint Jean, c'est une manidre d'exprimer
la foi des chrétiens en Jésus. Porteur du salut définitif, il est le Juge

1. CI. R.E. Brown, The Gospel according to John 1-XII, Garden City (M.Y.),
1966, pp. 374-380.

12, Les deux texies parlent de & voir », « cieux ouverts », & Fils de "homme 3.

13, Voir & ce sujet V'anticle vécent de B, Levestan, Exit the Apocalypiic Son of
Man, dans New Temtamens Studies, 18, 197172, pp. M3:267,
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des derniers t@mps, Préexistant dans la gloire divine, il en a retrouvé
I pleine possgssion (Jn 17.5) dans le sein du Pére (Jn 1,18), mais en
atlenid encorg la manifestation ultime qui aura lieu lors de son
dernier_avépement (Jn 13,22).

3. Le commandement nouveau (vv. 34-35)

« Mes petits enfants, je n'en ai plus pour longtemps & étre avec
vous» (v. 33). Avec ces mots commence le discours d’adien pro-
prement dit, dont I'amour fraternel occupe le centre ** et devient
'objet d'un commandement nouveau de Jésus.

Que faut-il entendre par « un commandement nouveau » 7 Celle
question a fait couler beaucoup d’encre **. Certains exégétes ont pensé
que le N.T. instaurait une manitre nouvelle d'aimer le prochain.
Tandis que I'A.T. prescrivait d'aimer ses fréres israélites (Lv 19,
18), Jésus aurait prescrit d'aimer tous les hommes sans distinction.
Mais cette opposition entre I’ Ancien et le Nouveau Testament cor-
respond mal & la pensée du IV® évangile. Celui-ci, en effet, envi-
sage 'amour fraternel dans le cadre de la communauté chrétienne,
€l passe sous silence 'amour des ennemis dont parlent les Synop-
tigues.

Si l'on voulait rester dans la perspective d'une différence entre
I’Ancien Testament et le Nouveau, il faudrait s'orienter dans une
autre direction. On pourrait en effet noter que I'AT. prescrit
d'aimer son prochain comme soi-méme, tandis que I'évangile de
saint Jean parle d’aimer les autres comme Jésus nous a aimés (Jn 13,
34, 15,12). De fait, la premidre épitre de Jean précise : « Lui a
donné sa vie pour nous, ainsi nous devons donner notre vie pour
les fréres» (1 Jn 3,16). Ce commandement de 'amour mutuel est
« nouveau » parce gue les chrétiens doivent aimer selon une mesure
nouvelle manifestée dans la personne de Jésus : il faut aimer les
fréres jusqu'd donner sa vie pour eux.

Celle interprétation s'accorde avec la théologie johannique. En
effet, le IV* évangile fait de la personne de Jésus la norme essentielle
de I'agir du croyant, Jésus est la voic (Jn 14,6) non seulement a
cause de son role de médiateur, mais encore parce qu'il est la régle

supréme du disciple qui doit marcher dans la voie que le Maitre a
trar.ée 1

14, MNous retrouvons dans lo Tesramen de Gad une méme insistance sur 'nmour
des frires,

13. Pour un relevé de ces diverses interprétations, of. R.E. Brown, The Gospel
according to John XHI-XXI, pp. 613614,

16. Ci. notre ouvrage : Ler valews morades de la théalogie Johannigque, Paris,
pi. 147-148, pour la portée momle de Jn 14.6,
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D'autres exégites expliquent le « commandement nouveau » par
référence au théme de I'alliance nouvelle ', On hésite & se rallier
4 une lelle interprétation. En effet, le IV* évangile n'utilise jamais
le terme « alliance » (diatchéch?) ni le texte fondamental de Jr 31,
31-34 dont se sert le N.T. pour souligner la différence entre I'al-
liance ancienne conclue entre Dieu et Israél, et I'alliance nouvelle
scellée par le Christ.

Jean lui-méme nous fournit une autre explication du « comman-
dement nouveaw » lorsqu'il désigne P'amour fraternel comme le signe
distinctif des disciples de Jésus (13,35). A vrai dire, le commande-
ment de 'amour mutuel ne peut pas étre en lui-méme qualifié de
& nouveau » puisque le monde juif du temps de Jésus le connaissait
déja. Les documents de Qumrin, par exemple, témoignent de I'in-
lense climat de fraternité qui régnait au sein de la communauté **,
Toutefois, le terme de « commandement nouveau » se justifie parce
que non seulement 'amour fraternel doit &tre & la base de la vie
de la communauté chrétienne, mais encore parce que, selon saint
Jean, cette communauté a pour mission de manifester au monde
'amour pratiqué par Jésus. Pour mieux comprendre la portée du
commandement de 1"amour fraternel, il faut aussi s'atlacher av sens
exact du mot gree enfolé employé ici. Les traductions habituelles
ne rendent pas pleinement compte de la complexité de ce sens. 11
ne suffit pas en effet de traduire par « commandement » ou « pré-
cepte » : il faudrait ajouter « mandat », « voie ». En effet, pour Jean,
le « commandement » de I'amour mutuel ne prescrit pas tellement
un certain nombre d'actions déterminées A 1'égard du prochain,
mais il lui indique plutdt une fagon de vivre ; il trace une voie dans
laquelle on doit sans cesse marcher; enfin, il détermine une mis-
sion : manifester au monde un amour semblabe 4 celui que Jésus
a révélé dans sa vie et sa mort.

4. Disciples de Jésus

« A ceci tous vous reconnaitront pour mes disciples, & cet amour
que vous avez les uns pour les autres » (Jn 13,35). On ne trouve
nulle part ailleurs dans le N.T. un tel essai didentification du
disciple de Jésus. Ici encore, nous nous trouvons dans le contexte de
la vie de I'Eglise, En effet, pendant la vie terrestre de Jésus, on
n'avait pas besoin d'un signe pour reconnaitre ses disciples : il suffi-

17. Vair par exemple R.E. Brown, op. dr., p. 614,

18, ¢ lls pratiqueront ln vérité en commun ef Uhomilité, la justice et le droi,
et I'affectucuse charités (1 05 54). Vair avssl | 0F 1,901 22425 52426 ;
625: 7493 8,2: 10,17 11,1-12: CD 620 7,23,
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sait de constater qui 1"écoutait et le suivait. La situmiunla changé au TITRES DE LA DEUXIEME SERIE
moment de la rédaction du IV* évangile. Jésus n'est plus sur terre, 3
el ceux qui s¢ disent ses disciples, snglmuvcnt dispersés au cour d_ri D’ASSEMBLEES DU SEIGNEUR
la sociér ine. Comment dés lors un non croyant pourra-t-i ol _
i:iﬁnoﬂiifilt'él(ffwiiiziplm de Jésus de Nazareth 7 Jean gc donne qu'un « La pritére eucharistique 3. 3: Dimanche urd!n:l!ﬁ-
sedl-erifére : un style de vie basé essentiellement sur l'amour fra- - Anaphores nouvelles 35. 4. Dimanche ordinaire
ternel. Et, dans sa premiére épitre, il précisera : « Mes petits enfants, - Lectionnaire dominical 36, 5" Dimanche orq!nntre
n'aimons pas en paroles, ni avec la langue, mais en actes et en réa- ) [:fiml_-‘!- de IHYEHE 37. ﬁ_ Dimanche ordinaire
lité» (1 Jn 3.18). Il ne suffit donc pas de faire des déclarations sur » 1" Dimanche de I1'Mll:m 38 ?' Dimanche m‘.d!nn!.re
I'idéal de la charité fraternelle, T1 faut bien plutdt que la commu- - 2° Dimanche de I'Avent 39, & Dimanche ordinaire
nauté chrétienne, si elle veut étre reconnue comme celle des disciples T 1 D!manche de I‘IAvunt 40, 9' I_)Enmnc:he ord!nutm
de Jésus, donne le témoignage d'une vie toute imprégnée par I'amour . 4 Dlmﬂﬂﬂhf ilL I'Avent 41- IU. D#niinrillu md!ﬂﬂ{ﬂ-‘
mutuel. Aucun autre signe ne peut remplacer celui-ld pour identifier - Temps de Nol 4. Il. Dimanche ordinaire
le chrétien : ni les rites, ni les lois qui régissent I'Eglise, ni les for- » Féte de No&l 43, 12" I‘ulmnnafht ordinaire
mules de confession de foi. Il y a des chréticns dans le monde, dans ' D'—‘_ NU“! i I'Epiphanic 44 !3_ Di_lllit“k_!i'-' Uﬂfl_llﬂ!ﬂ-'
la mesure oi il se trouve des hommes dont on est forcé de dire : - Epiphanie et Baptéme du 14_ Dimanche ordinaire
a« Voyez comme ils s’aiment ». Le N.T. ne connait pas d'aulre signe -"E'Eﬂﬁlm' L 4. IS_ Dgl1unci1u urd!nnfrr:
qui permette d'identifier les chrétiens, et celui-la reste valable pour A T_'-:'“I-I‘* d'-lﬂ f-ﬂf'-'lT"-" i 1? ”J_ ]’.'llm:‘mt.!tt nr:‘:lnalrt
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