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La gloire
de la résurrection
et ses fruits

Ac 2,14.22-28 ; 3,13-15.17-19 ; 5,27b-32.40b-41

PAR EMILIO RASCO
Professeur @ I'Université Grégorienne de Rome

Tandis que nous contemplons le mystére du Christ ressuscité,
I'Eglise nous fait relire quelques passages de la prédication aposto-
lique primitive. de saint Pierre surtout. Nous y trouvons les premiers
balbutiements des Apdtres qui devaient expliquer la vie du Christ,
el en particulier sa mort et sa résurrection, 4 la lumiére de I'Esprit
Saint. Mous voici donc au ceeur méme de la liturgie pascale, en
train de vivie ce laefissimum spativm (Tertullien, De baptismo,
XIX, 2), cette péricde unique d’exultation comprise entre la Résur-
rection et la Pentecdte.

MNous avons déja commenté pour la féte de Pliques un discours
de Pierre qui présente une certaine affinité avec ces péricopes-ci®,
Nous reléverons les éléments les plus caractéristiques des Lrois
lectures de ce dimanche, tout en nous efforcant de les situer dans
cette époque liturgique, ob le Ressuscité, présent dans son Eglise,
lui communique le don de I'Esprit.

1. Le « Magnificat » du Ressuscité (Ac 2,14.22-28)

Notre premidre péricope est un petit morceau du discours de szint
Pierre 4 la Pentecole ®, L'Apdtre, en compagnie des Onze, se prépare
i en expliquer le mystére. La solennité du v. 14 fait penser a

1. Ac 10,345.3741. Cf. E. Rasco, Pierre proclame le salur, dans Assembiées du
Seignear, 2* stne, 21, pp. T8-83,

2. CI J, DuronT, La premiére Pentecdie chrétienne, duns Assemiblées du Seigneur,
1™ série, 51, pp. 396
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l'introduction du discours de Jésus sur la Montagne (Mt 5,15) ou
de son homélie A la synagogue de Nazareth (Le 4.20s).

Mous omettons la citation par Pierre de la grande prophétie de
Joél (3,1-5), qui s'accomplit dans le don de I'Esprit, pour passer
tout de suite 3 ce qu'il dit du mystére du Christ (vv. 22ss).

« Jésus le Nazaréen..» (v. 22). L'Apdtre adopte une méthode
presque phénoménologique pour raconter la vie de Jésus: il part
des éléments les plus sensibles pour conduire au mystére (cf. Lo
24,19s5). Cette phrase est admirablement construite, Elle témoigne
d'une habileté consommée @ en elfet, il n'est gudre commade pour
Picrre d'évoquer ces jours passés et de parler & Jérusalem de la
mort du Christ, « scandale pour les Juifs ». Mais la loyauté comme
la liberté apostoliques 'exigent, et I'on ne peut ressusciler sans
passer par la mort. De toute manidre, Pierre sentoure de précau-
tions. 1l n'en arrive & affirmer de fagon claire et nette le crime
commis qu'aprés avoir montré comment Dien lui-méme avait accré-
dité Jésus et prévu sa mort dans son dessein de salut: « Dieu I'a
acerédité... Diew a opéré par lui des prodiges au milieu de vous...
selon le dessein et la prescience de Diew » (vv.22-23). Cette action
divine est rejointe par I'expérience personnelle des auditeurs @ « ainst
que vous le savez vous-mémes » (v. 22). lls ont vu ses miracles ou
en ont entendu parler ?, C'est seulement au bout de la phrase que
Pierre prononce les paroles fatales avec une vigoureuse concision * ;
« Vous 'avez fait mourir en le clovant @ la croix » (v, 23), mais il
ajoute aussitht pour atténuer quelque peu la culpabilité : « par
la main des impies » (des paiens),

Toutefois, Ia mort du Christ. que Dieu a voulue et dont les
hommes se sont rendus coupables, est & peine mentionnée. Pierre
passe tout de suite & la gloire de la Résurrection : ce méme Jésus
de Nazareth, « Dieu I'a ressuscité » (v. 24). Il semble que cette loi
d’opposition se trouve inscrite au cceur méme de I'Histoire du Salut.
8i I'on ouvre I'A.T., lec contraste se manifeste, par exemple, dans
'histoire de Joseph (cf. Gn 45.5.8), en la personne de Moise,
prophéte et serviteur (cf. Ac 7,35-39), chez le « Serviteur de Yahvé »
(Is 53,10-12) et le juste, «fils de Dicu» (cf.Sg 2.13.18). Clest
toujours la pierre rejetée, qui devient la pierre angulaire (cf. Ps
118,22). Dans le N.T., Marie exprime le méme paradoxe dans le
Magnificar (Lc 2.51-53), Etienne en fait le leitmotiv de son discours
(Ac 7), Paul le reprend dans son apologie personnelle (cf. surtout
2 Co 12,10).

3, Plus loin (v. 32), les Apdtres se déclarent témoins de In résurrection.
4, Le texte gree ne comporte que deux mots @ prospéeanies aneilate, La Vulgate
a traduit : ndiligentes (au liew de o adfigentes ») Interemistis,
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Si Dieu @ préva et permis la mort de Jésus, il ne I'abandonne
pas, mais le glorifie « en le délivrant des filets de la mort » (v. 24).
Ces derniers mots, repris au Ps 18,5, font difficulté. On lit dans le
texte hébrew. « Les filets de la mort m'enveloppaient» (cf.2 §

22,6, Ps 16,3); cela devient dans le texte grec: « les douleurs

(Bdinis) de la mort » ®, Aussi a-t-on pensé que les LXX s'étaient
trompés et que Luc avait repris leur mauvaise traduction qui seule
permet d'appliquer le psaume a Jésus. En réalité, cette explication
ne s'impose pas. 11 est probable qu'a I'époque de Jésus les Juifs
interprétaient le terme hébreuw dans le sens de « douleur»®. En
outre, le verbe lud (délier) peut signifier dans certains contextes
« achever, conduire & son terme» ". L'idée pourrait donc étre la
suivante : en ressuscitant Jésus, Dieu a mis fin aux douleurs d’enfan-
tement de la mort, et de la sorte a vu le jour « le premier-né d’entre
les morts » (cf. 26.23; 1 Co 1520; Col 1,18 : etc): « aussi bien
n'était-il pas possible, ajoute saint Pierre, qu'il fiir retenu en son
pertvoir % (de la mort) (v, 24).

Vient alors le chant de triomphe du Ressuscité. De méme que
le don de I'Esprit a été commenté par un splendide texte de Jogl,
ainsi la Sainte Ecriture prophétise et éclaire la résurrcction du
Christ. « David dit a son sujet... » ; Pierre cite (vv. 25-28) le Ps 16,8-
11, en soulignant particuliérement 'exégése du v. 10 (v.27) qu'il
interpréte, tout comme le judaisme d'alors, dans le sens messianique.

C’est un chant d'exultation messianique, mis sur les lévres de
Jésus, et analogue au « Magnificat » mis par Luc sur celles de Marie
au début de son évangile®. Sachant que Dieu est présent A sa
droite, le Christ n'éprouve aucun trouble. Comme s'il était blotti
dans un nid (karaskéndsei), son corps repose dans 'espérance. Telle
est la joie promise pour les derniers temps, selon les termes mémes
du texte. Dien lui fait connaitre, non le droit chemin de la loi, mais
les chemins de la vie éternelle ; la présence divine le met au comble
de la jubilation. Ainsi le Christ célébre-t-il sa propre résurrection
en reprenant un chant de David aux paroles duquel il confére une
dimension nouvelle : « Tu nabandonneras pas mon dme a I'Hadés
et ne laisseras pas ton Saint voir la corruption » (v.27) %,

5. Le texte hébren admet In double lecture : o filot » of « douleur ».

ﬁ.‘IJ:- Targum (version amméenne qui paraphrse souvent) de Ps 18,5 comprend
ausst ¢ los doulewrs de ln mort ». CFL Mt 24,8 ; Me 13,8 (« Ies doulcurs de la fin 3),

T. CL Jb 392 o0 figurent les deux termes Gdiinor et el

§. Cf. C. Gunarey, dans Bartanm=-VimGuis-Lyossny, nirodugions alla Bibbia,
V/1, Tatino, 1966, p. 101,

2. Une nouvelle difficulté de traduction se préscente ic. Lo texte hébrewd porde -
£ .. voir I foxse 9. 11 s'agit avanl (out d'une préservation de e mori. Par contre,
le teate des LXX porle « coruplion ». On o pensé que c'éiait Ii unc mauvaise
trnduction dent on avail besoin pour gue argument de Pierre tenne debout dans
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Et Pierre d’argumenter sur un ton de franchise amicale (fréres...
en foute assurance . v.29): or notre fameux patriarche David est
bel et biem mort et cnseveli ; nous savons tous ol se trouve son
tombeau, le seul qui soit & I'intérieur de la cité. Dieu lui avait juré
que son descendant s'assiérait sur son trone. Et comme il était
prophéte, « il a prévu et prédit la résurrection due Christ », qui, selon
les termes mémes de Ps 16,10, « n'a pas é&é abandonné (par Diew)
a I'Hadés, et dont la chair n'a pas vu la corruption » (v.31). Enfin,
récapitulant les phrases qui précédaient Ja citation du psaume (vv. 22-
24), Pierre conclut triomphalement cette partie de son discours :
« Diew Pa ressuscité, ce Jésus: nous en sommes fous témoins»
(v. 32).

A Ijn lumiére des psaumes, Pierre voit donc dans la résurrection
de Jésus le parfait accomplissement des Ecritures: « Les psaumes
donnent accés & Iintelligence profonde du mystére pascal» . On
pourrait méme dire que le Ps 16 nous permet de commumnier aux
sentiments du Christ lui-méme en ce matin lumineux de Pdques.

notre texte gree des Actes, mais que son risonnement ne pouvait pas {emr dans
son discours prononcé on arnméen. Toutefois, des travaux récenis prouvent gue
ce mot hébren &nit communément Interprété & "épogue du Chiist dans 'lu HEfiE
de « corruption », Cf. B. M. F, van Imesal, « Der Sohn» in den synopiizchen
Jemuorworten, Leiden, 1961, p. 46, — Cela paralt 8tre le cns i Qumrdin : of. R.E,
Muneny, Shahat in the Qumram Literature, dans Biblica, 39 (1958), pp. hl-66 3
G. Voss, Die Christologie der lukanischen Schriften In Grundzfigen, Paris-Bruges,
1965, p. 137, — Tel gerait déph le sens de oo mot en Jb 9,31, d'apréz M. H. Por,
The Ward sithat in Job 9,31, dans Jour. Bib. Lii., 83 (1964), pp. 269-278. — Sur
le sems messinnigue littém] ou figuré du Ps 16, cf. ), Duront, Etudes sur les
Actex dey Apdtres, Punis, 1967, p. 287, note

Par ailleurs, il o'y a pas liew dlexpgérer cette difficulté, pas plus que la précé-
dente du v. 24, L'analyse critique découvie dans les discours dex Actes de trts
anciennes traditions, qui nous révilent e mode d'expression des communauits
amméennes et ol let citations de I"Ecriture suivent les textes sémitiques. On trouve
aussi dons les mémes discours des formules un pew moins fnciennes — datant
encore comme les précédentes des premibres années de 'Eglise — qui nous ont
conservd les modes d'expression propres 4l communauté judéo-hellénique, busés
sur Ia hible greeque. Les discours de Lue contiennent des &léments de cos deux
couches anciennes, et d'nutres de ['époque plus récente de In mission chez fes
pafens. Tout cela o &é compilé dans une rédaction umigue ol s'ajoutent encore
des &éments caractéristiques de ln théologic lucamicnne, Cf. R. H. Funier, The
Foundations af the New Tesiament Chrisrology, London, 1965 ; F. Ham, Chris-
tofogische Hoheitsritel, Gottingen, 1963 ; O. Cunimann, Chrisiologle des Newer
Testaments, Tibingen, 1957,

10. Cf. J. Durowt, op. cif. P 306
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2. Le Prince de la vie (Ac 3,13-15.17-19)

Lz premiépe lecture de Pannée B pour ce dimanche est extraite
du discours/suivant. prononcé par saint Plerre aprés la puérison
&= oblenue par la foi et au nom de Jésus — du paralylique qui

“mendidl & la Belle Porte du Temple (3.1-11). L'Apbtre assure au
peuple en admiration devant lui, que ce miracle n'est pas lo fruit
de son propre pouvair ou d’un sentiment religicux particulier (v. 12).

Et il poursuit son allocution sur un ton solennel en citant d'un
trait deux textes importants (v. 13a), tirés I'un comme 'autre d’'un
contexte de salut. Le premier: « Le Dieu d'Abraham...» (cf. Ex
3,6.15) concerne les temps ol Dieu a sauvé Israél par Ja médiation
de son serviteur Moise (cité expressément aux vv. 225), non moins
que la grande bénédiction d’Abraham (cf. vv. 23s). Le second texte :
« a glorifié son serviteur Jésus » applique & celui-ci une expression
des chants du Serviteur de Yahvé (cf. Is 52,13). Avec le plus grand
naturel, Pierre fusionne donc ces textes capitaux : la Rédemption,
qui avait &té figurée par la libération d'Israél et prophétisée par le
Serviteur, est réalisée par la résurrection de Jésus.

A lire les vv. 13b-15 qui suivent cette premiére affirmation, on
constate que le procédé d'opposition rencontré ailleurs ** est remplacé
ici par un rythme ternaire : glorification - crime - glorification. Pierre
ne dit rien du ministére de Jésus (qu'il décrira en Ac 10); en
revanche, il évoque sa Passion avec force détails : il a -&té liveé &
Pilate qui s'est efforcé de le sauver, le peuple I'a renié et a demandé
la libération de Barabbas. A cité de ces humiliations successives
et du titre de Serviteur, il retient ici trois autres appellations qui
révelent divers aspects de la personne et de la mission de Jésus:
le Saint, le Juste, le Prince de la vie. Toute la phrase est cisclée
par l'auteur comme par un orfévre, Elle fourmille d'antithéses du
type clair-obscur :

Le Dien des Pires a plorifié son serviteur.

Vous, vous l'avez livré et renié: le paien Pilate voulait le relicher.
La demande de grice pour Barabbas — humiliation supréme — est
instrée entre les titres de Saint et de Juste et celui d’Auteur de la vie,
Ils renient le Saint et le Juste, tandis qu'ils réclament & cor et & cri
Iz salut d'un azzassin.

Ils exigent qu'on leur concéde la grice (kharisrdnai) d’un criminel,
tandis qu'eux livrent & la mort I'Auteur de la vie.

Iis le font mourir, mais Dicu 'a ressuscité.

11, Voir le commentaire duo texte précédent et celui de Ac 10 (note 1)
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En peu de mots, Lue a dépeint toute la malice du crime d'Tsragl,
aussi bien que tout le rayonnement de saintelé et de purelé qui
émane de Jésus, source de la vie.

Jésus est «le Saint» (cf.Le 1.35), cclui qui appartient d'une
maniére unique & la sphere du divin. « le Saint de Dieu » (Lc 4.34 ;
In 6,69), «le saint Serviteur » de Dieu (Ac 4.27.30). La sainteté,
source dernidre du mystire de Dien dans I'AJT., germe & présent
de la Passion de Jésus. Il est notre « sanctification» (1 Co 1.30).
MNous avons & devenir saints parce que lui, il est saint (cf, 1 P 1.155).
« Sanctifiés dans le Christ Jésug, nous sommes appelés 4 Etre saints »
(1 Co 1.2).

Jésus est « le Juste », comme I'a proclamé le centurion qui. prés
de la croix, « glorifiait Dieu®» (Lc 23.47s). En lui se manifeste
splendidement la justice de Dien qui nous sauve. I1 est Iui-méme
notre « justice » (1 Co 1,30).

Jésus est a ' Auteur o le Prince de la vie», non seulement du
fait qu'il initie les hommes & une vie nouvelle parce qu'il est
chronologiquement « ressuscité le premicr dentre les moris » (Ae
26.23), mais du fait qu'en vertu de sa qualité de Roi il fonde et
erée une vie nouvelle'. A la maniére d'un MNouvean Moise, il
peut, par sa passion et sa résurrection, introduire les siens dang la
vie, et cela paradoxalement & I'heure m&me ol les hommes pensaient
& lui enlever la vie ».

Clest en effet la figure de Moise, prophiéte et serviteur, qui s¢
cache sous ces divers titres christologiques et qui les synthétise tous.
Mous sommes ainsi préparés 4 sa mention explicite an v. 22, Le
v.13 nous avait déji rappelé la vocation de Moise. Il est possible
que le « Serviteur glorifié » d’lsaie coincide précisément avec le
« Prophite semblable & Moise » annoncé en Dt 18,15, Moise était
le juste par excellence et le saint (ef. Sg 11,1) ; Etienne Pappeliera
« chef et rédempteur » (Ac 7,35) .

Le v, 16, omis dans notre lecture, fait le lien entre cetle doctring
sur le Christ et le miracle en gquestion, di & « la foi en son Nom ».
Au v.17, saint Pierre explique le crime du peuple d'Israél ainsi
que de ses chefs, « par l'ignorance » oh ils étaient, bien sir, de
tenir entre leurs mains « P'auteur de la vies. Ils n'en sont pas
moins obligés & une conversion totale (v.19). En réalité, ils igno-
raignt le plan de Dieu qui devait s'accomplir mystéricusement par
les souffrances du Christ, mais qui avail é¢ annoncé par les pro-
phétes (v. 18). Ce dessein. « Dieu I'a accompli ainsi ». Il faut noter
la force du mot « ainsi » qui termine la phrase en grec, pour marquer

12, Cf. G. Vaoss, op. o, pp. 51-54,
13. Cf. B. H. FuLune, ep. cif, surtout pp. 4749 o 167s.
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de quelle maniére 4 peine croyable le salut divin est sorti du crime
humain, | |

& Repenter-vous donc et convertissez-vouis...» (v. 19). La conver-
sion découle de la passion comme un fruit, une conclusion et une

exigence fout 3 la fois. Par la proximité des wv.18 et 19, Luc
<stiggere que la mort du Christ a une efficacité salvifique, Cela va 2
Iencontre d'une affirmation de nombreux critiques contemporains.
Saint Paul, pourtant, développera le méme théme: la mort du
Christ conduit & la conversion et efface les péchés. Saint Pierre
mentionne la métanoia, repentir ou abandon total par le pécheur
de sa mentalité mauvaise, ct la conversion, nouvelle direction de la
vie ou sa réorientation vers le Christ et I'alliance. Tandis que dans
I'A.T. il fallait se convertir & Dieu, désormais le Christ est devenu
par sa passion et sa résurrection le centre de tout. Ailleurs, Picrre
exhorte clairement au baptéme (2,38); peut-étre Pinsinue-t-il ici
quand il ajoute: «afin que vos péchés soient effacés» (v.19b;
cf. Ap 7.17; 21,4 ; 3,5; Col 2,14) 34,

La puissance de Dieu a transformé les humiliations et les renie-
ments de la Passion en la gloire de la Résurrection ob éclatent la
sainteté, la justice et la vie. Et tous, méme les plus coupables 2
peuvent étre purifiés de leurs péchés et attendre ainsi avec confiance
«le temps du répit» (v.20).

3. La résurrection, source de vie et de liberté

(de 5, 27b-32.40b-41)

Le bref discours, que Pierre prononce au nom des Apitres devant
le Sanhédrin, couronne, avec I'intervention du maitre Gamaliel qui
lui fait suite, une série de scénes liées les uncs aux autres, Il nous
importe peu de trancher la discussion des érudits, pour savoir §'il
y a ici deux traditions différentes d’un méme fait ou les récits de
deux faits distincts qui se sont succédé. T est certain que Luc
nous présente une prande fresque, comportant plusicurs scénes :
la guérison du mendiant du Temple sert de plate-forme au discours
de Pierre que nous venons de commenter et provoque le conflit
avec les autorités (4,1-22) ; une fois relichés, les Apbtres se mettent
a prier ensemble pour demeurer fidéles & leur mission et recoivent

4. Cf. G. Stanviy, Die Apostelgerchichre, Giuingen, 1962, p. 66 ; H. M. Rin-
nERA0s, The Speecher of Peter In the Acix of the Aposler, London, 1961,
pp. 28 et 31,

15. Voir les vv, 258 qui ®ndresent avec insistance & o vous, les fils des
prophittes »,
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de nouveau I'Esprit Saint (4,235); aprés I'épisode d’Ananie et
Saphire, et une note sommaire sur I'activité apostolique (5,1-16), le
conflit reprend avec les autorités sadducéennes : libérés mystérien-
sement par un ange ', les Apotres vont précher dans le temple.
Les vv.21-26 qui précédent notre discours, décrivent avec humour
la situation frisant le ridicule ol se trouvaient les Juifs : tandis que
les Apdtres sont dans le temple, le Sanhédrin se réunit pour les juger.
La prison était bien gardée, mais les prisonniers se sont volatilisés,
Les membres du Sanhédrin en sont tout stupéfaits. Finalement on
raméne les accusés sans les violenter, car les autoritds craignent
le peuple.

Le grand prétre leur rappelle son interdiction de précher « en ce
Nom-la » (v.28 ; cf. 4,18). Et Pierre de répondre en toute sérénité :
€l faut obdir & Dieu plutét qu'aux hommes » (v. 29b). C'est sous
une forme plus incisive qu'ils avaient déjd répondu lors de leur
premiére comparution (cf.4,19), quand ils avaient eu I'audace
@’en appeler & la propre conscience des juges et d'ajouter : « Nous
he pouvons pas ne pas publier ce que nous avons vo et entendu »
(4,20). Si Socrate voyait la main de Dieu dans les lois de la cité,
du point de s'écrier: « Fobéirai & Dieu avant de vous obéir a
vous » (Apol., 29d), les Apotres, quant A eux, voient dans la mort
et la résurrection du Christ les motivations suprémes de la conduite
humaine et la source la plus pure de la vraie liberts, la liberté
chrétienne. Elles peuvent exiger qu'on aille jusqu’a donner sa vie
devant les prétentions idolitriques d’un Etat. Jésus I'avait déja
enseigné et montré par sa vie, ou plutdt par sa mort.

Comme ailleurs ™, apparait dans les vv. 30-31 I'opposition entre
P'action salvifigue de Dieu et In condamnation des hommes: vos
actes ont trahi vos péres et Dieu. « En le suspendant au gibet »
(Dt 21,22 cf. Ac 10,43), comme la loi le prescrivait, vous pensiez
que la malédiction divine reposerait sur lui (Dt 21,23 : of. Ga 3.13).
Au contraire, Dieu I'a exalté; du gibet il a fait un trone: du
condamné, un Prince (cf. Ac 3,15) ; de "homme perdu, un Sauveur.

Le Christ est « le Sauveur ». Depuis sa naissance (Lc 2.11), Luc
& appliqué ce titre & Jésus, peut-&tre avec une pointe de polémique
contre les dicux orientaux et hellénistiques, ou les rois et 'empereur
César, que I'on appelait alors « sauveurs » ; mais surtout dans la
ligne de I'A.T.. ot Dieu sauvait son peuple (cf, Ex), Israél (Is 49.7),
el lui promettait les biens eschatologiques (cf. Is 59,20 Le 147

16, A cause de cette effusion do 'Esprit, cerinim auteurs font commencer Iy
€ double narration », dont ils défendent I'hypothiss, dés 12 début du chap, 2

I7. Unc déliviance semblable, de Pierre fgalement, est ruconlée plus loin
(Ac 13,1-19) avec plus de détils,

I8, Cf. note 11.

*_—
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230). Le théme du salut recouvre toute I'ceuvre de Luc, depuis
'enfance et les débuts de la vie publique de Iésus (cf. Lc 3.6)
jusqu’a ly fin/de Iactivité de saint Paul (Ac 28,28). Une fois encore,
Jésus hérite/d’un litre de Yahvé. Les premiers chrétiens savaient
parfaitément ce que voulait dire « Jésus » : ¢ Clest lui qui sauvera
son peuple de ses péchés » (Mt 1,21) ™.

Et comme plus haut (cf. Ac 3,19.26), Picrre rappelle — sans
prendre le ton de Iexhortation, qui serait absurde devant ses juges
— que Jésus, ayant éé exalté, peut accorder, méme & lIsraél, la

rémission et le pardon des péchés (v. 31).

« Nous sommes témoins de ces choses, nous el I'Esprit Sairnt »
(v.32), Pour rendre un jugement capital, il faut au minimum deux
témoins (cf. Dt 17.7). A titre de premier témoin, Pierre présente
I'espérance personnelle de tous les Apotres, « témoins de ces
choses » + littéralement, de ces « paroles » (rhématon), au sens
sémitique de dabar (parole-réalité : cf. Lc 2.15), En effet, dans toute
I'histoire. les actions de Dieu sont des paroles qui révélent son
mystére et son amour ; de méme aussi, ses paroles sont des promesses
qui se réalisent et demeurent pour toujours .

L’autre témoin, tout A fait exceptionnel, est 'Esprit Saint, invisible
sans doute dans son étre intime, mais palpable et sensible dans ses
effets : la transformation qu'il a opérée au sein d'un groupe de
Galiléens craintifs, I'assurance et la liberté (parrhésia) que ceux-ci
ont regues de lui (ef. Ac 4.29.31). L'Esprit est la richesse de ceux qui
obéiscent & Dien (v. 32b). Ainsi Pierre conclut par ol il & commencé
(v. 29).

La résurrection du Seigneur fait plus que manifester la gloire de
Jésus. Elle est & origine du pardon des péchés et de la liberté des
apdtres chrétiens.

19. Cf. R, DuviE, Jésus, unigue Earvenr du monde, dans Assemblies du
Seipnewr, 17 sérig, 12, pp. 2543,

a0, Cf, Varicax 11, Constirution sur la Révélaiion divine, 2 : « L'économie de
la Révélation comprend des évinements et des paroles inlimement unis entre cux,
de sorte que les ouvres, réalistes par Dieu dons Vhistoire du salut, aftestent o
earroborent et ln doctrine et le sens indiqué par les paroles, tamdis que let paroles
publicot les ceuvres el éclairent le mystére gu'elles contienncnt. »

Deuxiéme lecture

Année A: 1 P 1,17-21
Année B: 1 Jn 2,1-5a
Année C: Ap 5,11-14
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Parmi les épitres catholiques, la premiére de Pierre est une des
plus classiques *. Elle se présente bien sous forme de lettre et rap-
pelle la littérature paulinienne 4 plus d'un égard. La critligue moderne
n'accepte plus gutre que l'apitre Pierre en soit reconnu comme
I'auteur. Se référant & 1 P 5,12, les auteurs les plus modérés attri-
buent & Silvain cette lettre, qu'il aurait rédigée 4 la demande et au
nom du premier des Apitres. Elle n'est pas adressée 4 une commu-
nauté précise, mais destinée aux chréticns d’une grande partie de
I'Asie mineure (1,1). Aussi aborde-t-elle moins des problémes parti-
culiers que des questions qui peuvent et doivent intéresser tout chré-
tien quel qu'il soit. Suivant qu'on met ce document en rapport ou
non avec Pierre, on le situe vers les années soixante ou vers la fin
du premier siécle. 1l refléte a la fois des traditions cultuelles et caté-
chétiques. La parénése y semble prédominante, ¢l notre passage
reléve de ce genre.

1. Bibliographie : ). C. Marcor, Les #pitres de Pierre, Gendve, 1960: R. Lg-
CONTE, Lex éplires catholiques de saint Jacques, tnint Jude ef saint Pierre, dans La
Bible de Jérusalem, Paris, 1961 ; M.-E. Bossann, Quaire hymnes baprinmales
dariz la premidee épitre de Pierre, Pars, 1961 ; 1. G. Gourmirow et F. M. pu B,
La premidre éplire de saint Pierre, dans Evangile, 50 (1963) ; K. H. Scueixis,
Die Peirusbriefe, der Judasbrief (Herders theologischer Keompnentar gurm Newen
Tertamane, 13,.2), Freiburg im B, 1964° ; C. Spico, Les éplrrey de saint Plerre
(Sources bibligies), Paris, 1966 ; A.R. C. Leaney, The lerters of Pefer and Jude,
dans The Cambridge Bible Comrentary, Cambridge, 1967 - B. Scuwank, La pre=
midre lettra de Uapdire Plerre, Tournni, 1967 ; J. Mica, Die katholfrchen Briefe
(Regensburger Newes Testoment, 8,2), Ratisbonne, 1968% ; Premidre dpitre de saint
Pierre, Tournni, 1968,
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Le début de 1a lettre rappelle aux chrétiens la grice qui leur a été
faite (1,3-12). Le reste du texte en tire les conséquences pratiques qui
s'imposent. Une premitre partie développe des considérations assez
générales, concernant les rapports de 'homme avec Dien (1,13—2,
10). Dans notre passage, 'auteur exhorte son lecteur au respect filial
et & la crainte de Dieu. Celui-ci, essentiellement saint, exige de ses
fils un comportement conforme & sa sainteté ; c'est la-dessus qu’'il les
jugera (1,15-16).

Grammaticalement parlant, tout le passage ne forme qu'une seule
phrase. Pour plus de clarté, nous distinguerons plusicurs temps,
L'auteur commence par présenter son exhortation (v. 17). 11 l'appuie
en rappelant la rédemption opérée par Tésus (vv; 18-19), 11 termine
en évoquant brievement la prédication de tout le mystére du Christ
(vv.20-21). La construction grammaticale compliquée ne nuit done
pas a la clarté de la pensée. 1l s'agit de vivre dans la crainte du
Seigneur pour rester dignes de la nouvelle condition dans laquelle
Dieu nous a placés. Cette nouvelle existence, c'est le Christ qui
nous I'assure par le sacrifice de sa mort, Le Christ a été établi par
Dieu comme point de référence de toute vie humaine, et méme de la
création entiére.

La conduite des fils de Dieu (v. 17)

Sous forme de proposition conditionnelle, 'autenr commence par
évoquer la situation présente du chrétien pour en tirer, dans la pro-
position principale, la conséquence qui s'impose. A la suite de Jésus,
le chrétien peut interpeller Dieu par son nom de Pére (cf. Mt 6.9 ;
Le 11.2; Em 8,15 Ga 4.6). En s’unissant au Christ, Fils de Dieu,
le chrétien devient véritablement fils adoptif du Pére céleste. L'idée
de la paternité divine acquiert dans le christianisme une spécificité
propre et une profondeur jamais atteinle auparavant,

Le Dieu Pére n'en reste pas moins le Dieu juge. On aurait tort
de minimiser cet attribut de Dien A partir de sa paternité. Le juge-
ment de Dien est juste et définitif, sans appel. Car Dieu juge en
connaissance de cause, objectivement, sans acception de personnes.
Cette formule vétérotestamentaire (cf. DL 10,17), qui exprime ['im-
partialité de la sentence divine, figure encore ailleurs dans le N.T.
(Rm2,11 ; Ep 6,9). L'objectivité du jugement divin est garantie posi-
tivement par le fait que Dieu juge selon les euvres d'un chacun.
Cette dernidre expression ne s'inscrit pas dans le contexte de la
discussion sur la justification par la foi ou par les ceuvres. Ce n'est
pas 'homme qui se justifie par ses ceuvres ; c'est Dieu qui le justifie
en le jugeant selon ses ceuvres. L'homme obtient sa justification en
raison de la foi avec laquelle il s'ouvre au salut de Dieu. Mais cette
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foi doit se concrétiser dans les actes de la charité (Ga 5.6). Les
ceuvres de 'homme sont bonnes et louables pour autant que la fo
les inspire. Elles sont mauvaises et nuisibles, si 'homme s’en glorifie
pour en fairg/les instruments de son autojustification.

pApEEs>avoir évoqué la condition du chrétien, I'auteur en arrive

aux-implications de cette nouvelle existence. Si tel est 'homme, il
faut qu'il vive dans la crainte di Seigneur, dans I'obéissance respec-
tueuse 4 sa volonté durant son existence terrestre, 11 est en effet
appelé a vivre auprés de Dieu. Sa condition présente ne fait que
préluder & son existence définitive. Le salut dont il jouit déji réelle-
ment aujourd’hui est de soi orienté vers un parachévement final.
Aussi peut-il considérer sa condition sur terre comme une vie en
exil, une vie & 'étranger. L'auteur reprend ici encore le langage de
AT, (cf. L2523+ 1 Ch 29.15: Ps 3813 ; 118,19), qui a passé
dans le N.T. (Ph320: Ep 2,19; He 11,9 13,14 1 P 2,11).

La rédemption des hommes (vv. 18-19)

Le chréticn doit connaitre le prix de sa nouvelle condition. 11 saura
dis lors Papprécier i sa juste valeur et prendre toutes ses respon-
sabilités. L'auteur en arrive donc 4 considérer 'eeuvre salvifique de
Jésus,

1l combing en quelque sorte deux fagons d'interpréter la mort
de Jésus comme événement de salut (cf. 1 Co6,20; Ap3.Y). Son
euvre rédemptrice peut d'abord &tre décrite comme une libération
ou un rachat, Le chrstianisme exprime sa foi en recourant aux
images que 'époque lui suggére. L'esclave pouvait étre libéré du
service de son maitre par voie de rachat et appartenir ainsi désor-
mais & une divinité ou i son temple. C'était généralement 'esclave
lui-méme qui payait le prix exigé. Mais le prisonnier de guerre
pouvait étre racheté moyennant une rangon versée par sa famille ou
par ses amis. Ces coutumes ont influencé les chrétiens lorsqu'ils ont
cherché & formuler leur foi en la rédemption.

L'ceuvre rédemptrice de Jésus peut aussi Bire décrite selon les
catégories sacrificielles ou cultuelles. En immolant un  animal,
I'homme tente de se réconcilier avec la divinité dont il s'est attiré la
colére par ses péchés. Les chants du Serviteur souffrant ont forte-
ment influencé dans ce sens la théologie chrétienne (15 42.1-4 ; 49,1-
61 50.4-9: 52.13—53.12). Jésus lni-méme a dfi comprendre sa mis-
sion sur la base de ces textes du Deutero-Isaie. et la jeune commu-
nauté chrétienne n'a pas manqué de développer la pensée du Maitre.

A la lumiére de ces données, nolre texte devient plus clair. Nous
ne saurions jamais trop estimer le prix que le Christ a payé pour
notre libération, car c'est son sang précienx. Il nous faut deés lors
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apprendre & mieux apprécier les fruits acquis par son cuvre de salut
qui lui a tant tenn & ceur. Grice & lui, éerit Paul, d'esclaves que
nous étions, nous sommes devenus des hommes libres (¢f. Rm et Ga
passim). Notre auteur décrit I'état de péché comme une vie pauvre et
vaine, héritée du pussé. Dans le contexte immédiat, il évoque notre
nouvelle condition de fils adoptifs, comme une vie orientée vers
Dieu, objet de notre foi et de notre espérance. L'image de I'agnean
sans défaut et sans tache désigne trop souvent le Christ dans le
N.T. pour qu'il soit nécessaire de I'expliquer (cf.1 Co5,7; Inl,
29-36; 19-36 ;: Ap passim ; etc.).

Pour bien comprendre le langage chrétien tel qu'il se présente dans
notre texte, il importe de distinguer sa visée profonde et sa forme. Sa
visee profonde : professer la foi qui reconnait en Jésus mort et res-
suscité I'intervention définitive de Dieu pour le salut des hommes.
Sa forme : des théologies de la mort de Jésus, & laquelle on attribue
I'aspect négatif du salut opéré par Dieu, notamment la libération du
péché, tandis que 'aspect positif de ce salut, le don de la vie nou-
velle et divine, est attribué & la résurrection du Seigneur. Ces théolo-
gics, conditionnées par le milieu de 'époque, s’expriment dés lors
en des termes de caractére relatif. On devrait s'en rendre compte et
¢éviter du méme coup de tomber dans des considérations inutiles,
sinon fantaisistes au sujet de notre rédemption, Les théories sur la
nécessité de la mort de Jésus, sur le destinataire du prix payé par
lui et sur bien d’autres points ont été généralement mal inspirées et
mal engagées. parce qu'on a oublié la distinction élémentaire que
nous venons de rappeler.

Le mystére du Christ (vv. 20-21)

L'auteur termine sa longue phrase par une briéve évocation du
mystére du Christ, Celui-ci est la révélation de Dieu, la Parole da
Dieu, le Sauveur envoyé par lui. Le salut de 'homme se réalise
selon le plan que Dieu a congu de toute éternité dans le Christ
(Rm 1,2-5; 16,2526; Col 1,26; etc.). A vrai dire, le Christ était
auprés de Dieu, il était Dieu ; son existence remonte au-deld de la
fondation du monde. Le Christ ne reléve pas du monde créé, il
appartient done & la sphére divine. En Jésus, ¢'est le mystére méme
de Dieu qui se dévoile aux yeux de la jeune communauté chréticnne.
Et celle-ci essaie de 'exprimer, de le dire & sa manidre, Ainsi assis-
tons-nous dans le N.T. aux premiers balbutiements de 'homme sur
le mystére de la sainte Trinité (¢f. Ph 2,7; Col 1,18: In 1,1-2:
1724 : Rm 9,5).

En Jésus, la révélation de Dien a atteint son apogée. Avec lui ont
commence les derniers temps, les tlemps eschatologiques, Cette révé-
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lation définitive a déja é1é faite aux lecteurs de la lettre : la jeune
Eglise est consciente de sa vocation et de sa situation,

Le chrétien/eroit en Diew par le Christ : il croit dans le Dieu ma-
nifesté par 1¢ Christ, et sa foi résulte de son insertion dans le Christ.
1 Clsiist est la seule parole que Dieu nous adresse, la seule voie
d’accés vers Dieu qui nous soit possible. Et ce Dieu est celui qui a
ressuscité Jésus d'entre les morts et I'a établi de la sorte dans sa
gloire. Mous sommes au oeur du mystere chrétien, le mystére de la
résurrection. Dés lors que le Christ est ressuscité, nous pouvons
croire et espérer sans crainte de déception. La résurrection de Tésus
constitue le gage divin de notre résurrection future. Du moment que
le Christ est ressuscité, notre foi peut se muer en espérance el persé-
vérer. Le chrétien se trouve & méme de faire face au probléme de la
vie, car il attend du Christ sa solution.

Conclusion

Ce passage est une simple exhortation 4 prendre notre condition
chrétienne au séricux, Mais cette exhortation s'appuie sur une vérita-
Ble confession du Christ. Le Christ y est proclamé, son euvre salvi-
fique annoncée. Nous sommes invités 4 nous ouvrir toujours davan-
tage 4 sa puissance de salut. Ce texte interpelle le chrétien d'aujour-
d'hui. comme il a interpellé celui de la jeune communauté du
premier sitcle. A nous de le recevoir et de le transmettre, en lui
conservant toule sa vigueur.

TU NOUS AS FAIT RENAITRE

Béni sois-tu, 6 Dieu, Pere de notre Seigneur Jésus Christ,
qui, dans ta grande miséricorde, nous as fait renaitre, pour
gue nous ayons, par la résurrection de Jésus Christ d’entre
les morts, une espérance vivante, un héritage qui ne se peut
corrompre, ni souiller, ni flétrir, et qui nous est réservé dans

les cieux. -y ;
LiTurGiE DE L'EGLISE REFORMEE °*

1, Pritre pour le soir de Phgues, dans Liturgle de I'Eglise Réjormée de France.
Ed. Berger-Levrault, 1963, p. 148

[es voies
de la connaissance
de Dieu

i In 2,1-5a

PAR NOEL LAZURE
Professeur i Marquette University of Milwaukee (US.A.)

Tl serait préférable de compléter cette lecture par les vv. 5b-6, car
les v, 3-6 forment une unité tant littéraire que thématique . Tout
en limitant notre commentaire aux vv, 1-5a, nous uliliserons les
vv.5b-6 dans la mesure ob ils peuvent aider & une meilleure
compréhension de la lecture proposée.

Le style des vv.3-6 contraste avec celui des vv. 1-2. La pensée
aussi se situe sur un autre plan @ tandis que les vy 1-2 insistent sur
la fonction médiatrice de Jésus, les vv. 3-6 dévoilent les exigences
d'une authentique expérience de Dieu. Aussi ferons-nous une analyse
séparée de chacune de ces deux parties.

I. LA MEDIATION DE JESUS CHRIST (vv.1-2)

« Petits enfants » constitue une expression caractéristique de la pré-
sente missive 2, L'auteur y appamit comme un maiire ou un sage,
adressant 4 ses lecteurs certaines recommandations. Deux thémes

principaux ressortent des vv. 1-2 : la lutte du chrétien contre le péché
et sa [oi en Jésus, vaingueur du péché.

1. Cf. R. SCHHACKENMURG, Die Johannesbriefe, Freiburg, 1963°, p. 14 ; R. By
Many, Die Johannesbriefe, Gottingen, 1967, p. 32. — Sur la structure littémire de
1 Jn 2,16, cf. W. Mauck, Die Tradition und der Charakier dex ersten Johannes-
briefes, Tubingen, 1957, pp. 2324 ; J. C. O'NELL, The Fuzde of I John, London,
1966, pp. 1315,

2. CL 2121328 : 3,718 : 443 521. Voir Pr 1.8 21 ; 3,1 ;-4,1 ; 8,32
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I. La lutfe \contre le péché (v. la)

wde vouls dtris cecl afin que vous ne péchiez pas» (v. Ia). Les
wersets qui précédent immédiatement cette exhortation nous parlent

N4 Lexpéricnce du nouveau venu dans le christianisme @ la néeessité

oiriesl d'avouer ses péchés passés (1,8), la confiance que son adhé-
gion a4 Dien en Jésus le purifie de ses fautes (1,7), la ferme convic-
tion qu'il doit désormais marcher dans la lumiére (1,6-7) %. A partir
du chap, 2, l'auteur interpelle des chrétiens de longue date, leur
rappelant sans cesse ce qu'ils ont entendu « dés le début » 4, lors
de leur initiation & la foi chrétienne, Ceci explique son souci de
veiller 4 la pureté de la communauté chrétienne, sa préoccupation
a l'endroit du péché, Voici DPidéal qu'il prone: le chrétien doit
imiter le Seigneur Jésus (2.6), devenir juste comme lui (3.7) et ne
pas pécher, car en lui ne se trouve aucun péché (3.5). Tout comme
certains courants juifs de pensée, contemporains de 1 Jn, qui insistent
sur I'état sans péché des vrais élus de Dieu®, notre épitre refléte
une si haute conception de la vie chrétienne qu’on y rencontre des
aflirmations frisant 'utopie : & Qui est né de Dieu ne commet pas
le péché: il ne peut pécher, étant né de Dieuwn (39; cf. 5.18);
« Celui qui commet le péché est du diable, car le diable est péchear
dés I'origine » (3.8). Les dernicrs mots de I'épitre : « Petits enfants,
gardez-vous des idoles » (5.21) ne font que redire P'avertissement
de 2.1, les « idoles » désignant toul ce qui peut éloigner le chrélien
de Dieu ™

Le péché reste ainsi au centre des préoccupations de Iauteur de
1 Jn. Comment le comprend-il ? 11 nous 'indigue au chap. 3. Pécher,
c’est enfreindre la loi de Dieu ; tout péché est une existence en dehors
de la loi diving, une anomia (3,4), une injustice aussi (5,17). 11 ne
s'agit pas dun retour 4 la loi juive, ni d'une compréhension
légaliste de la vie, mais d'une infraction & la loi de Dieu telle que
Ventend la communauté chrétienne, En effet, la foi nous révile
gque Dieu poursuil le bien, la justice el le salut des hommes, qu'il
veut I'amour et non la haine. Se refuser & cette volonté divine, c'est

i Cf ). C. O'NenL, op. cr., pp. 812, — A Qumeiin, le nouvean venu dans Ia
communauié devoil confeser ses péchés prssds, en aftendre de Dieu le pardon et
prendre consciemee gue son admission duns de groupe des élis lul faisait un
devoir de se garder du péché o de marcher parfnitement dans les voies de Dieon
(o8 1, 24—n.2).

4. L'oxpreasion : « ce que vous aver entendo depuls Dorigine » (2,724 ; 3,11),
nound réfdre oy metage regu par celul qui commengait & &tre cutéchisé.

5. CL P Hén. 58 Jubilés 5121 Test, Ruben 403 10H 11,10,

6. Cf. N. Lazune, Les valews morales de la théologie johannigue, Paris, 1965,
pp. 314-318.
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se placer dans une sphire d'existence ol régnent les ténébres, le
mal et la mort, ¢'est devenir « enfant du diable » (3,8.10), perdre
sa relation 4 Diev ou commeltre le péché.

2. La foi en Jésus Christ (vv. 1b-2)

Si notre épitre manifeste des exigences morales trés hautes, on y
trouve en méme temps une prise de conscience du fait que les
chrétiens peuvenl encore se laisser entrainer par les forces du mal,
Ceci refléte I'expérience, vécue par I'Eglise primitive, d'une tension
entre la conscience d'étre un élu de Dieu, qui a rompu avec le
péché, et celle d'étre encore soumis & cette force mauvaise. En
outre, I'Eglise n'a pas tardé & se trouver aux prises avec ce grave
probléme : quel est le sort des chrétiens tombés dans le péché aprés
leur baptéme ? Un document du n® siécle, le Pasteur d'Hermas,
proposera d'admettre les chrétiens 4 la pénitence, une seconde et
derniere fois. Ce sera le point de départ de la pénitence institution-
nalisée dans I'Eglise.

La premiére épitre de Jean ne connait pas encore de solution de
ce genre. Pour le chrétien qui tombe dans le péché, la solution est
& chercher, selon elle, dans un acte de foi au salut final et parfait
apporté par le Christ Jésus, Ceci n'infirme pas la légitimit¢ d'un
rite sacramentel de pénitence dans I'Eglise, mais nous renseigne sur
la hiérarchie des valenrs: ce qui prime dans la foi chrétienne,
c'est la rédemption opérée par le Christ et sans cesse active au
profit de ceux qui croient en lui; le rite pénitentiel n'a de valeur
que 'l exprime el entretient cette foi. « Mails si quelqu'un péche,
nous avons un Paraclet auprés du Pére, Jésus Christ, le juste, lui
qui est pardon pour nos péchés » (2,1b-2a). Pour saisir la pensée
de l'auteur, voyons le sens qu'il attache aux mots « Paraclet » et
« pardon ».

a) Le Paraclet

La notion de Paraclet ne se retrouve i travers le N.T. que dans
la littérature johannique 7. Le mot Paracléros se traduit difficilement ;
il est préférable de le transcrire par « Paraclet » et d'en expliquer
les sens multiples. Etymologiquement, ce terme signifie @ « celui qui
est appelé au cbté d’un autre, un assistant légal ou avocat, un
défenseur, celui qui aide, qui réconforte». Le titre de Paraclet
désigne un ensemble de fonctions qu'on peut préciser en analysant

7. CL Jn 14,1517.26 ; 152627 1 16,7-11.13-14.
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les textes johannigques et en étudiant les courants de pensée qui
le connaissent.)

Certaing | spécialistes en histoire des religions ont cherché les
origines du Paraclet johannique dans la gnose mandéenne®. T1 est
préférable toatefois d'en chercher une explication dans certains écrits
jltife ‘eoime, par exemple, les Testaments des douze Patriarches,
le livie des Jubilés, les écrits de Qumrin, ccux de Philon, des
Rabbins ®, On y découvre que le rble de Paraclet était dévolu aux
anges, & Moise, aux patriarches, & la Loi, aux bonnes ceuvres,

Pour 1 Jn, Jésus est notre Paraclet auprés du Pére, dans le sens
précis d'intercesseur, de médiateur, La typologie Jésus-Moise, spécia-
lement utilisée par le cercle johannique, peut nous rendre service
en l'occurrence. On sait qu'da la suite de T'AT. (Ex 32.11-14:
Dt 9,18-20), plusicurs textes juifs ' soulignent Ia valeur de I'inter-
cession de Moise auprés de Dieu pour en obtenir le pardon des
infidélitdés du peuple élu. Méme aprés sa morl, Moise au ciel
continue ce role Y. Contrairement & Moise, J&sus ne limite pas son
intercession & Israél ; il est Paraclet pour tous les hommes, cherchant
4 les réconcilier avec Dieu (v. 2b). En outre, certaines spéculations
juives sur Moise unissent étroitement Paraclet et Grand-Prétre. On
peut ainsi voir en 1 Jn 2,1 une allusion & l'intercession sacerdotale
de Jésus au ciel, dans la ligne de He 7.25 et 9,24,

Enfin, ce réle d'intercession pour les péchés des hommes est lié
4 deux autres facteurs, impliqués dans le renouement des relations
entre Dieu et I'homme : la foi & la fidélité et & la justice divines
en vertu desquelles les péchés sont remis (1 Jn 1.9), et 'obéissance
aux commandements de Dieu (3,22). Ceci rappelle étrangement
un texte de Philon, parlant des trois Paraclets que le fidéle a auprés
du Pére: sa clémence, la sainteté des patriarches de la nation, et
I'authentique conversion ou l'effort fait pour plaire a Dieu (Prazm.
166-167).

b) Le « pardon »

Venons-en au deuxiéme mot-clef de notre texte : hilasmos. Les
commentateurs en ont proposé diverses traductions: propitiation,
expiation, victime expiatoire ou propitiatoire, moyen de propitiation.

8. Cf par exemple, le commentaire de K. Buomaasy sur Pévangile de Jean,

9, Yoir Q. Berd, Der Paraklet Flraprecher fm hireiischen Spatjudentus, im
JTohannes-Evangelium und in neu gefundenen grostischen Schriften, Leiden, 1963,

10, En Jubilds 1,18-21, Moise interchde pour toutes les pénémiions & wvenir
d'leral, aprés que Dien lui et révélé leurs péchés. CI. Paion, Mos. 11, 166 ;
Praem, 36 Jostrne, An, IV, 194 W. A. Mooks, The Prophe-King, Leiden,
1967, pp, 200204, donne les textes rmbbinigues b ce sajet.

11. CI. Assomption de Moize X117 ; Puitos, Froem, 166
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Nous avons opté pour « pardon», afin d'éviter le dilemme o
nous enferment « propitiation » (apaiser Dieu) et « expiation »
(réparer pour nos péchés). Comme nous Vindiquerons, hilasios vise
Vinitiative de Dieu en Jésus, ot non action de 'homme cherchant
i apaiser la divinité ou & payer pour son offense ; le mot « pardon »,
tout en étant lui-méme inadéquat, nous parait le plus proche de
la pensée johannique.

Etymologiquement, hilasmes vient d’une racine signifiant rendre
ou se rendre agréable, plaisant. Transposée dans le langage religieux,
elle a pris chez les Grecs le sens de contenter ou apaiser la divinilé,
s¢ la rendre propice, favorable, hilasmos désignant I"action, hilasma,
Poffrande propitiatoire, bien que la frontidre entre ces nuances ne
s0il pas toujours aussi nette . Chez les LXX, hilasmos garde son
sens d’offrande propitiatoire, mais plusieurs textes ' lui accordent
celui de « pardon » ou « grfice » de Dieu. On réalise de plus en plus
que Yahvé n'est pas malléable & la maniére d'une divinité paienne,
et que I'initiative pour rendre Mhomme agréable & ses yeux vient
de lui, non de 'homme. Personne ne force le pardon divin; c'est
Dico Jui-méme qui l'accorde. Cette évalution de sens est méme
visible chez Philon, bien qu'elle y soit moins prononcée *.

Dans le N.T., hilasmos ne se rencontre qu'en 1 Jo 2.2 et 4.10.
D’autres textes emploient des mots de la méme racine: Mt 1622,
Bm 325; He 2,17; &12: 95 Dans ces passages il sagit d'une
action, d'une présence, d'une grice de Dieu, accomplissant en
'homme ce qui le rend agréable au Seigneur, Clest le sens gu'il
faut garder & 1 Jn 2.2, o Jésus est dit Ailasmeos pour nos péchés
et ceux du monde entier. Cela signifie : en lui, Dieu pardonne les
péchés des hommes. En ressuscitant Jésus, Dieu crée un homme
nouveau, transfiguré, qui lui plait parfaitement et qui est le « par-
don» des péchés pour ceux qui s'umissent a4 lui. Tl n'est plus
guestion pour I'homme de capter la laveur diving par ses rites
expiatoires, il lui faut désormais accueillir en lui les effets de 'amour
et de la justice de Dieu.

II. LA VRAIE EXPERIENCE DE DIEU (vv. 3-5)

L'auteur de notre épitre se préoccupe grandement de voir ses
lecteurs faire une authentique expérience religieuse. Ce souci pointait
déjh dans son exhortation & mener une vie sans péché (v, 1a). La

12, Cf. H. Cravier, Noter sur un mot-clef du johannisme el de la solériologie
bibligue : hilasmos, dans Novuam Testarmentam 10 (1968), pp. 287-304.

13. CI.Ps 48,8 ¢ Za 7,2; 822 Si 563 M,19.

14, Cf. Leg. Al 111, 174 3 Pogt. 48
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question esP abordée ici d'une fagon positive. Comment quelqu’un
peut-il savoir qu'il est en communion avec Dieu ? Quel est le critére
drun asuthentique contact avee le divin? 11 semble gue la réponse
sinserive’ dans un cadre polémique et vise & corriger certaines
sopinions quf circulaient & ce sujet parmi les chrétiens de la commu-
;umu% johannique. 11 s’agit probablement des courants de pensée
qui donneront naissance aux théories gnostiques du n* siécle.

1. Connaitre Dieu (v. 34)

& A ceci nous savons gue nous le connaissons » (v.3a). Le verbe
en grec est au parfait (« nous 'avons connu »), qui cnprir‘rm une
action passée dont le dynamisme rejoint le présent. « Le » pourrait
se rapporter, soit & Jésus, soit & Dieu. Mais il semble plus certain
qu'il s'agit de Dieu. vu I'étroite parenté, quant au style et au contenu,
des vv, 3-5 avee 1,5-7, ob il est explicitement fait mention de la
communion avec Dieu. De plus. I'union & Dieu est un théme
fondamental de 1| Jn, qui la déerit & Taide de divers concepts ',

L’expression « connaitre Dicu », peu employée par les philosophes
grecs. désigne chez eux une démarche purement intellectuelle, telle
Ia notion du premier moteur d’Aristote. En 1 In, il s'agit d’une
connaissance de Dieu, acquise par une relation interpersonnelle ',
L'A.T. et le judaisme peuvent, ici encore, éclairer notre épitre V7,
Connaitre Dieu comporte, pour le Juif fidele, trois aspects fonda-
mentaux : le don de lui-m@me au Seigneur, par une vie conforme
aux exigences de I"Alliance ; la connaissance, par la révélation, de
la volonté divine et du déroulement de lhistoire du salut; la
rencontre personnclle avec Dieu. Ces trois éléments se retrouvent
en 1 Jn: Maspect moral sert de eritére pour affirmer une authentique
connaissance de Dieu (2,3-5); la révélation apportée par Jésus et
les prédicateurs de I'Evangile fait connaitre la volonté divine au
chrétien, qui n'a plus besoin d'enseignement supplémentaire (2,20,
27); l'union vitale & Dieu, une sorte d’expérience de Dieu, est le
fait de ceux qui recoivent sa parole et son Esprit (2,14 ; 3.24).

A I'époque de ln rédaction de 1 Jn prenait déja forme le gnosti-
cisme, systéme religieux congu comme une voie de salut pour

15, « Connaitre Dieo ou lo Phre » (2,3-5.13-14 ; 3,6 ; 4,6-8) ; « 8ire en Diew, Sre
de Diens (2.5: 46+ 519« o ftre en communion avee Dieu » (1,3.6) ; « demen-
rer en Dieun (2.6.24.27-28 5 3,624 : 4.012:13.1516) ; & posséder le Pére » (2,23)

16. Cf, M.-E, Boismarn, La conrasance dans Palliance nowvelle d'apréx 1 In,
dans Kevue bibligue 56 (1949), pp. 363-391.

17. Cf. J. pe Canver, La comnaissance religlense dans lex Hymnes d'action de
grdces de Qumndn, dans Eph. Theol. Lov. 38 (1962), pp, 435460,
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I'homme. Celui-ci doit réaliser qu'il posséde en son &me une
étincelle de la substance divine ; présentement, cette ime est plongée
dans le monde ténébreux de la matiére. Le salut consiste & retourner
vers la sphére de la lumidre divine, soit par la connaissance ou
I'extase, soit par l'envol de Iime & la mort. En un tel systéme,
Penvoyé du ciel reste un étre mythique, qui ne s’est pas incarné
historiquement : les préoccupations d'ordre moral n'importent guére,
car le salut dépend avant tout de la gnose proprement dite.

2. Garder ses commandements (vv. 3b-4)

Des lors, on comprend insistance de 1 Jn sur la venue de Jésus
dans la chair (4,2) et sur 'aspect moral de la connaissance de Dieu.
Qui dit I'avoir connu doit garder ses commandements (v. 3b) : voild
le crittre d'une authentique expérience du divin. L'expression
o garder les commandements » revient plusieurs fois (2,3-5; 3.22.24 ;
5,2-3) : Ia méme idée se retrouve aussi en d’autres termes ¢ « garder
sa parole » (2,5}, « marcher comme lui a marché » (2,6), « accomplir
la justice» (2,29; 3.7.10). Oue signifie la formule « garder les
commandements de Dieu» ? D'une fagon négative, Dicu défend
au chrétien de pactiser avec Ia convoitise de Ia chair, celle des yeux
et l'orgueil de la richesse (2.15-17), sans lui imposer pour aulant
un systéme de lois. 11 s'agil positivement de modeler sa vie sur
celle du Fils de Dien (2,6) : « Voici son commandement @ croire au
nom de son Fils Jésus Christ et nous aimer les uns les autres » (3,23).

Ce sont I3, pour notre auteur, les deux voies donnant accés a la
vraie connaissance de Dien. 11 y insiste au risque de devenir
monotone : pour lui, I'homme ne peut atteindre Dien qu'indirec-
tement i travers la personne historique de Jésus. En Pacceptant par
Ia foi. on touche de ses mains, on voit de ses yeux le Verbe de
vie (1,1-2). Jésus est pour I'homme « le Dieu wvéritable et la vie
éternelle » (5.20). Mier que Jésus nous sauve el nous révéle les
choses den bhaut, ¢’est se condamner & ignorer Dien @ & Quicongue
niec le Fils ne posséde pas non plus le Pére. Oui confesse le Fils
posséde aussi le Peére » (2,23). De méme, 'union & Dicu est lide &
I'amour du prochain : « Dieu, personne ne I'a vu. Si nous nous
aimons les uns les autres, Dieu demeure en nous, en nous son amaour
a alteint sa perfection » (4,12),

3. Le terme de I'"Amour (v. 5a)

On doit se référer 4 ce dernier texte (4.12) pour comprendre notre
v. 5a: « Mais celui qui parde sa parole, vraiment c'est en lui
que amour de Dieu a atteint sa perfection ». 5'agit-il de 'amour
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que le chrétien a pour Dieu, ou de I'amour de Dien pour
nous, ou bien encore de la qualité divine qui caractérise I'amour
pratiqué /par le chrétien? Certains commentateurs™ optent
pour le preptier sens: I'obéissance A la parole divine rend parfait,
saccomplit Yumour du chirétien pour Dieu. Ce sens ne s'impose pas,
SO Y insiste sur le fait que le chrétien n'aime pas Dieu immédia-
tement, mais plutdt & travers ses fréres (4,20; 5,2-3). En outre, la
ressemblance de 2.5 avec 4,12 et l'affirmation que « Dieu est
Amour» (4.8.16) appuient forlement 1'autre interprétation : c'est
I'amour qui appartient & Dieu.

Comment 'amour en Dieu est-il porté a sa perfection? Dans
I'Evangile, Jésus met le comble & son amour par le don de sa
vie ; il nous aime eis relos (Jn 13,1), son amour est finalisé par la
mort pour ses fréres. Clest ainsi que son amour atteint sa perfection.
En 1 Jn 2.5 et 4,12, I'amour divin est aussi dirigé vers un terme :
admettre I'homme au rang d'enfant du Pére (3.1). L'amour de Dieu
est accompli ou parfait, lorsqu'il atteint sa finalité (relos) : faire part
aux hommes des biens du salut. Le Dien que nous cherchons se
donne & connaitre dans 'amour qu'il nous manifeste en son Fils
Jésus (4.9-10). Notre Dieo est Amour (4,8.16) : toute son activité
tend & libérer les hommes pour un meilleur amour et une vie plus
abondante.

Notre monde, angoissé par des conflits de toutes sortes, a besoin
plus que jamais d'entendre la bonne nouvelle que I"homme est fait
pour la vie, I'amour, la lumidre, et qu'il lui est donné, par sa foi
en Dieu, de vaincre les ténébres de la haine et de la mort.

8. Par exemple, A. E. Brooke, J. Chaine, A. Charue, J. Schneider,

La grande doxologie

Ap 5,11-14

PAR CHARLES AUGRAIN

Professeur a 'Université Catholique d’Angers

Le texte d'Ap 5,11-14 présente unc des plus belles, sinon la plus
belle doxologie du N.T. tout entier. Arrivant au terme de la
grandiose vision du Dieu créateur et de I"Agneau rédempteur (4—5),
elle en constitue le couronnement et la synthése. Mais avant d’abor-
der son contenu doctrinal, il importe de donner quelques précisions
d’ordre critique et exégétique.

Situation de ce texte

Le bloc bien délimité que constituent ces vv. 11-14 ne peut échap-
per & personne. Les premiers mots Kai eidon attestent, selon I'usage
de I'Apocalypse, l'apparition d’un nouveau développement (cf.
8,13)'. Aussi a-t-on pu se poser la question du lien originel de
cette doxologie avec les développements précédents des ch. 4—3.
Les critiques qui veulent expliquer I"Apocalypse de saint Jean &
partir d'une apocalypse juive reprise par un théologien chrétien, ne
peuvent évidemment admettre que cette doxologie appartienne i la
plus ancienne couche littéraire de 'ouvrage. ou du moins doivent-ils
lui faire subir des amputations® Méme certains critiques, qui
n'adoptent pas cette hypothese d'une apocalypse juive reprise dans
une perspective chréticnne ?, estiment que celte doxologie est trop
générale pour étre intrinséquement liée & ce qui precede et peul-
Elre aussi théologiquement trop évoluée pour faire partic de la

1. Bxactement = « Je wis ef fentendis », plus solennel que le fréquent & je vis 3,
mais qui marque comme lui, el comme & je viz et voici », un nouvesu développe-
ment de Iy vision,

2. Ainsi Viscren, ScHminT, WEYLAND.

3. Par exemple VOLTER,
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rédaction Originelle. On a ét¢ jusqu'a chercher si ces lignes ne se
relieraient pis mieux A tel autre passage du livre*, mais on ne
peut proposer 1a que des hypothéses sans aucune base de tradition
textuelle:

] En revgnche, des auteurs tels que Spitta, Driver, Charles et
SUbeaiitourp d'autres, muinticnnent que 'ensemble 4.1 & 5.14 forme
un tout dont I'intégrité ne doit pas étre attaguée, méme si quelques
détails peuvent étre considérés comme des gloses mineures ®. Le
P. Boismard, qui a proposé de reconnaitre dans notre Apocalypse
la fusion de deux apocalypses primitivement indépendantes ¥, consi-
dére lui aussi I'ensemble de cette grande vision des ch. 4—5 comme
indissociable et appartenant originellement au méme texte, est la
position que nous estimons également devoir maintenir : le vocabu-
laire, la langue, le style et la doctrine manifestent une continujté
indiscutable entre 4,1—5,10 et 5,11-14. Ces derniers versets cons-
tituent bien un tout, mais non un ensemble a part: ils sont au
contraire le couronnement des développements qui précédent et ne
s'expliquent bien que par eux. Ils ne peuvent méme se lire que dans
leur perspective, car ces deux chapitres se développent dans la
montée progressive d'un crescendo qui culmine ici (Charles).

Structure et genre littéraire

) !,a structure de ce passage est quadripartite, avee une conclusion
vision céleste, doxologie, puis extension cosmique de la vision
(encore qu'il s’agisse plutét d'audition, mais qui implique la vision
apocalyptique et rentre bien dans son genre littéraire) et nouvelle
doxologie plus ample encore que la précédente, enfin verset de
conclusion qui marque A la fois le sommet de la vision et la confir-
mation solennelle de la doxologie. Le tout dernier mot lui-méme
prosekunésan revét une importance évidente et ferme la vision sur
une perspective d’apothéose.

Il n’est sans doute pas sans intérét de comparer cette structure
avec celle de 7.5-12. Sans qu'il y ait entre ces deux passages un
véritable parallélisme de composition, il existe une indiscutable
affinité de mouvement’ : méme élargissement progressif de la vision,
méme développement de la doxologie en deux étapes successives,

4. Enmpes propose ainsi- deo les ratlacher & 15,24,
5. Ainsi discule-t-on, cn 5,11, la mention des Vivanis ef des Vieillards : de méme
dﬁ? ;;u ElﬁmNuus estimons qu'clles doivent &re conservées, Voir infra, nowe 9,
. M-E 1sMAaRD, L'Apaca ]
e Bl ID-L;'\!.L pocalypsa ou les Apocalypres de saing Jean, dans Revie
7. La rapport, discuié enire exégbies, des deux visions 7,59 e 75912, n'n par
d'importance directe pour noire propos.
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méme type de conclusion sur le plan céleste avee rite d'adoration
(7.11). l¢ mot ultime étant In confirmation de la doxologie : Amen
(7.12). Quelles que soient les différences de détail, la reconnaissance
de cette analogie de structure et de mouvement s'impose. Dans une
telle structure s’exprime Pintention de 'auteur d'entrainer le lecteur,
le croyant, dans I'acte d’adoration que le cosmos toul entier, & ses
différents plans, de plus en plus vastes et élevés, adresse & son
Seipneur. Elle est sensiblement différente de la forme d’invitation
i la Touange et 4 adortion gque nous trouvons par exemple dans
les Psaumes, et qui procéde par répétition et juxtaposition (Ps 115.9-
11: 148 ; 150). Elle manifeste un sens de Punité du cosmos et du
lien hiérarchique entre toutes les créatures, corporelles et spirituelles,
qui est trés caractéristique de I'Apocalypse.

Quant A la doxologie comme genre littéraire, elle est évidemment
attestée dans 'Ancien et dans le Nouveau Testament. Mais dans la
littérature biblique ancienne on rencontre plutét la bénédiction, dont
P'usage s'est d'ailleurs toujours conservé. On pourrait considérer le
Trisagion isaien (Is 6.3) comme une doxologie, mais en rigueur de
terme il constitue plutdt une invocation liturgique de type litanique.
Il semhble qu'une des premiéres doxologies du type de la nbtre (et
d'ailleurs trés proche dans les termes), se trouve en 1 Ch 29,11-12,
Mais nous rencontrons également des formules assez voisines (quoi-
qu'elles ne constituent pas des doxologies & proprement parler) en
Dn 237 et 5,18. A la lumiére de ces derniers rapprochements, on
pourrait se demander si la doxologie ne reléve pas initialement des
formules protocolaires de salutation royale. La doxologie comme
telle serait alors le transfert & Dieu de ce que le roi prétend s'attri-
buer, de ce que 'homme en général prétend s'attribouer. Ce serait
la proclamation solennelle qu'a Dieu seul revient toute seigneurie
et toute grandeur, et que de i seul I'homme peut tenir puissance,
richesse et ploire, dont il doil par conséquent lui faire hommage.

11 en résulte que la doxologie ne suppose pas que I'on sous-entende
le subjonctif « soit », mais I'indicatif « est ». Elle n'exprime pas en
effet un pieux souhait du fidéle, mais un acte de reconnaissance
du croyant, Clest d'ailleurs ce qu'atteste clairement la doxolopie
de 1 P 4,11, oi le verbe est explicite ®,

Contenu doctrinal

a) La doxologie angélique (vv. 11-12)

La multitude des anges est bien celle de la vision de Daniel (7,10),
méme si I'ordre des termes se trouve inversé, Cette référence 4 la

B. Du moins dans lo (rés groode majorté des manuscrits,
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grande vision messianique de Daniel, qui tient une telle place dans
les évangiles, est pour nous fort intéressante. En Daniel, en effet,
les myriades angéliques sont au service de I'Ancien des Jours, dont
elles forment la cour, La méme idée, qui répond d'ailleurs & toute
i tradition biblique et apocalyptique (Ps 68,18 ; Enoch 40,1 ; 60,1 ;
~Fhdkest évidemment présente ici, ne serait-ce que dans I'expression
« autour du trdne » %, mais ce n'est pas sur elle que porte direc-
tement l'accent. Car la présence de cette multitude d'anges n'est
plus mentionnée pour exprimer et rehausser la grandeur de Dieu,
mais pour révéler celle de 'Agneau. Les anges, qui en Daniel et
en Hénoch se tiennent devant le Seigneur dans attitude du service,
sont ici en acclamation devant I’Agneau. La christologie de I'Apo-
calypse place donc délibérément I"Agneau au-dessus des anges,
rejoignant, & partir des indications de I'évangile (Mc 1,13, 13.27),
la christologie si fortement affirmée en Ep 1,21, en 1 P 322, et
i largement développée dans Pépitre aux Hébreux (1,4s8). Muais il
s'agit de I"Agneau « égorgd » : ici l'article défini, avec le participe,
gsouligne clairement l'importance capitale de celte mention. Il ne
s'agit pas d'une simple constatation ou du rappel d’un fait histo-
rique ; il s’agit d'un prédicat essentiel de I'’Agneau, comme le montre
la comparaison avec 5.6 et 9. Si I'Agneau est I'objet de |'acclamation
angélique, c'est en vertu de son sacrifice : 'immolation sacrificielle
est désormais le theologoumenon essentiel de I'Agneau, le mystére
d’abaissement est la clé du mystére de 1'exaltation. Nous évoquons
facilement Ph 2.8-9,

Le septénaire doxologique que nous avons maintenant (v. 12) se
retrouve presque identique en 7,12 : les seules différences sont dans
l'ordre des termes et dans le remplacement de ploutos (ici) par
eucharistia, Ces divergences sont minimes, et sans doute n'est-il pas
nécessaire d'en chercher, comme 'ont tenté par exemple Boussel
et Spitta, des explications logiques. C'e qui importe, ici comme en
7.12, est certainement la plénitude évoquée par le septénaire lui-
méme. Peat-8tre suggérerait-on que les quatre premiers termes
concernent les attributs eux-mémes, les trois derniers se rapportant
aux hommages rendus en raison de ces attributs : mais la compa-
raison avee 7,12 montre que cette observation ne peut avoir qu'une
portée secondaire. Ce qui importe, ¢est que dans le méme livre,
deux doxologies aussi semblables, pratiquement identiques, soient
adressées I'une & Dieu (7,12), Vaotre & I"Agneau. 11 est difficile de
ne pas voir la une affirmation implicite de la divinité de I'Agneau.
Non pas, bien siir, sous la forme, qui s'exprimera dans la réflexion

9, loi Cuanies veut supprimer la mention des Vivants ot des Vieillards comme
ung glote. Mais c'est quil en fait un complément de « clamecur », ce gui est
gmmmaticalement possible, mais pen probable quant au sens.
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théologique, d'une reconnaissance de 'unicité de nature avee Dieu ;
mais dans la prise de conscience que I'Agneau, & partir de son
sacrifice volontaire, a cu accés & tous les trésors de la divinité,
ainsi que nous le trouvons encore en Rm 1.4, en Ph 2,7-9 (¢f. 1 Co
1,30 et Col 2,3), Celte prise de conscience ne va pas moins loin
que n'ira l'affirmation de la théologie traditionnelle; elle entre
seulement dans le mystére de la divinité du Christ-Agneau par une
autre voie, spécifiquement biblique, celle du mouvement méme du
drame rédempteur,

Si nous voulons maintenant définir ces trésors de la divinité
auxquels PAgneau a eu accés par son sacrifice, nous y reconnaissons
fondamentalement la towle-puissance (évoquée par trois termes ;
puissance, richesse, force) et la sagesse. Ne sont-ce pas 1, en ellet,
les deux attributs essentiels que Dieu révéle aux hommes, par la
conduite mystérieuse et la réalisation efficace de son Dessein ? Ce
sont eux que nous retrouvons tout au long de 'histoire et de la
réflexion biblique ; ce sont eux que célébrent les Psaumes, et c'est
encore & cux que Paul se référe en 1 Co 1,18s8, Quant aux homma-
ges qui sont rendus & Dieu par la créature, ce ne peuvent étre que
la glorification et la louange, exprimées en trois termes ici, auxquels
7,12 ajoutera P'action de grices: quels autres sentiments en effet
peuvent naitre en la créature sinon 'admiration et la reconnais-
sance 7

b} La doxologie universelle (v, 13)

La vision englobe maintenant les trois divisions classiques de la
cosmologie biblique : ciel, terre, mer, auxquelles viennent sajouter
les profondears infernales du monde souterrain. La comparaison
avee le v. 3 est ici instructive. Dans ce dernier passage était évoquée
la triade : ciel, terre. monde souterrain, qui avait bien entendu valeur
d'universalité ; la méme triade se retrouve, en des termes différents
mais synonymes, en Ph 2,10. Ici, la mention de la mer veut souligner
I'ampleur absolue de cette universalité, renforcée encore par l'ex-
pression quasi pléonastique : « ef fous les étres qui y sont» ', La
phrase s'en trouve alourdie, mais 'intention formelle de "auteur de
ne rien laisser en dehors de sa perspective cosmique n'en est que
plus évidente. En revanche, il nous parait hasardeux de penser,
comme le suggérent Charles et d'autres auteurs, que I'Apocalypse
veut joindre les esprits des morts dans I'Hadés a4 Ia louvange
universelle, marquant ainsi un net progrés par rapport & AT, od,
comme on le sait, les morts ne louent pas le Seigneur (Ps 6.6;

10. B. J. wraduit ici: « l'univers entier », traduction pluz E&légante, mails pas
trés exacte,

3
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30,10 ; 8811413 ; 115.17; Ts 38,18). Rien n'indique une intention
aussi précise de 'auteur. On doit d'ailleurs observer que lorsque
notre auteur/pense aux morts, c'est pratiquement toujours & ceux
-qui sont mérts « pour le témoignage de Fésus» (204 ; ef. 6,10-11 ;

SOM4 ALY Or ils ne sont pas évoqués ici, et cela nous invite & ne

pas souligner I'évocation du monde des morts plus que ne le fait
'auteur lui-méme. Elle prend sa place tout naturellement dans cette
perspective cosmique qui ne veut laisser aucun étre en dehors delle.

Cette deuxiéme doxologie est & quatre termes ¢ trois termes d"hom-
mage, qui se trouvent étre les trois derniers de Pacclamation précé-
dente (v. 12), et un terme d'attribut, qui avec un vocable nouveau
est encore une désignation de la toute-puissance. Bien entendu, ces
quatre termes évoquent eux aussi, & leur facon, la plénitude de la
glorification : on les mettra volontiers en rapport avec les quatre
parties de I'univers, ou encore avec les quatre points cardinaux.
Nous retrouvons d’ailleurs le méme théme quadripartite dans les
quatre Vivants évoqués déji plusieurs fois.

Mais le point remarquable de cette deuxigme doxologie, c'est
qu'elle s"adresse a la fois & Dieu (désigné par la périphrase « Celui
qui sidge sur le trone ») et & I'Agneau, Il n'y a bien entendu aucune
raison de considérer cette derniére mention comme une glose '
aucun argument de critique textuelle ne peut étre invoqué en ce
sens, et In mention de I'"Agneau s'accorde admirablement avec tout
le contexte. Tl nlen reste pas moins qu'elle constitue une donnée
théologique de premiére importance. L'Agneau partage en effet
I'acclamation royale qui s'adresse & Dieu, sur un plan d'égalié et
nous pourrions dire, de communion parfaite. L'univers tout entier
se tourne vers I'un et I'aotre & la fois en un unique mouvement
d*hommage et, nous pouvons déjh le dire, dadoration. Alors que
plus haut nous comprenions que '"Agneau avait accés aux trésors
de la divinité en vertu de son immolation sacrificielle (v. 12), nous
le contemplons maintenant partageant sans équivogue et sans restric-
tion la seigncurie de Dieu sur 1"univers et les hommages qui lui
reviennent. Sans vouloir parler de progrés, au sens sirict, dans la
pensée. nous devons reconnaitre que I'expression théologique atteint
ici 4 son maximum de densité.

Conclusion

Le texte lui-méme fournit la wéritable conclusion de cette vision
de la gloire de Dieu et de I'Agneau (cf. 21,22-23). Voici en effet
que les quatre Vivants — sommet de la Création, et représentation

11, Ainsi que voudmit le faire Ravcs.
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spirituelle du Cosmos — prononcent I' Amen, le terme liturgique, tant
chrétien que juif, de confirmation et ratification solennelle de la
pritre de I'assemblée, qui est ici 'acclamation de P'univers, Nous
avons li un écho littéraire certain du culte des synagogues et de
celui des premiéres communautés chrétiennes, 4 partir de 'usage
méme qu'atteste le livre des Psaumes (Ps 41.14; 72,19: 89.52
106,48). Les Vieillards — probablement la représentation spirituelle
des élus de I'A.T. '* — proclament alors, par le geste ritucl de leur
prostration, la réalité de ce que les Vivants viennent d'affirmer.
Ainsi que nous le disions plus haut, la doxologie n'est pas un
souhait ; elle est une reconnaissance. La prostration solennelle des
Vieillards réalise sacramentellement cette reconnaissance, par la
Création entiére, de la seigneurie de Dieu et de 1"Agneau, Certes,
il sen faut que toutes les créatures douées de conscience et de
liberté se soumettent & cette seigneurie. Mais elle est une réalité,
el le véritable croyant, qui par la foi communic & la vision de
I'apétre, la contemple avec lui, et, avec toute la Création, ne cesse
d’en saluer I'avénement.

LOUANGE ET GLOIRE

A cause de ton plan grand et merveilleux
que tu as réalisé a notre égard,

nous te bénissons et te glorifions sans fin
dans ton Eglise rachetée

par le sang précieux de ton Christ.
Bouches ouvertes et visage découvert,
nous offrons louange et gloire,
bénédiction et adoration

A ton nom vivant, saint et vivifiant,
maintenant et toujours,

et dans les siécles des siécles !

ANAPHORE D'ADDEE ET MaRr] *#

12 Vair A._I"1-.l.':|r.l.l'.T.. Eruder johannigees, Louvain, 1962, pp. 193-227.
13. Doxelogie finale da Manophore d'Addée et Mard, pritre eucharistique com-

poséc en Mésopotamie au " ou 1v* sibele. — Trad, de L. Driss, A
de la ligurgie, Puris, Ed. Fleurus, 1963, p. 155, Lil] Hx FOurces
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LES DISCIPLES D'"EMMAUS

Jésus ge montrait & leurs yeux mais ne se laissait pas
reconnaitre. Le Maitre marchait avec eux sur la route, et il
était lui-méme leur route ; mais eux ne marchaient pas encore
sur la route, et il les trouva égarés hors de la route.

Quand il était avec eux, avant sa passion, il leur avait
tout annoncé : qu'il souffrirait, qu'il mourrait et qu'il ressusci-
terait le troisidme jour. Mais sa mort leur fit perdre la me-
moire.

... Le Christ vivant a trouvé mort le ceeur de ses disciples.
Il s'est montré 2 leurs yeux sans vraiment se montrer. Il a été
21 la fois visible et caché, Car, §'il ne s'était laissé voir, com-
ment les disciples auraient-ils entendu sa question et y au-
raient-ils répondu ? Il marchait avec eux comme un compa-
gnon, alors gu'il était leur guide.

SAINT AUGUSTIN '

TU CHEMINES AVEC TOUS LES HOMMES

Seigneur Dieu,

Tu n'es ni inaccessible,

ni au-dessus de tout,

Tu ne veux pas avoir, en ce monde,

une place considérée ou importante,

Tu chemines avec tous les hommes,

Tu es aussi discret et banal,

aussi nutritif et indispensable que du pain.
Nous espérons pouvoir Te reconnaltre

en tout homme, en tout pain,

QOui, donne-nous des yeux nouveaux,
redonne-nous la force de croire
aujourd’hui et tous les jours de notre vie.

Huus OOSTERHUIS®

1, Suind Augustin, Bvéque d'Hippone (avjourd’hui Bine, en Algérie), de 392
& 430, — Sermon 235, dans PL., 38, 1.118.
2. Quelqu'un parmi nous, Paris, Desclée, 1968, p. 67.

Evangile

Année A: Lc 24,13-35
Année B: Lc 24,3548

Année C:

In 21,1-19




Les apparitions
du Christ ressuscité
d’apres saint Luc

Le 24,13-48

PAR GILLES GAIDE

Biénédictin de Mahitsy (Madagascar)

STRUCTURE DU MORCEAU

Les récits des apparitions de Jésus ressuscité en Luc (24,13-48)
sont encadrés par celui de la découverte du tombeau vide (24.1-12)
et celui de I'ascension (24.50-53). 1ls ont un double but. comme
P'explique Luc lui-m@me au début des Actes (13 et 8): donner
des preuves de la résurrection, el par I, fonder la foi des disciples
(Le 24,36-43) ; confier aux apdtres leur mission de témoins, et ainsi
proposer I'Evangile & toutes les nations (vv. 44-48).

Littérairement, Le 24,13-48 se divise en deux paragraphes : appa-
rition aux disciples d'Emmails (vv, 13-35), et apparition aux apdtres
ainsi qu'd leurs compagnons réunis avec cux au cénacle (vv. 36-48),

La structure de 'ensemble 24,1-48 est marquée par la présence
de trois themes qui reviennent dans chacun des trois récits qui le
composent. Tant & propos de In découverte du tombeau vide qua
propos des apparitions sur le chemin d"Emmaiis et au cénacle, on
retrouve chaque fois : signe, apparition, explication des Ecritures,
Avec cette différence seulement, quau tombeau, ce sont des anges
qui apparaissent, non pas Jésus lui-méme.

Au sujet de la structure de ce morceau, on peut encore signaler
des éléments de symétric. D'une part, Pierre va au tombeau, mais
cette démarche n'aboutit pas & un acte de foi, et les disciples sont
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décus (v. 12). D'autre part. Pierre voit Jésus, il croit, el lous croient
sur son témoignage (v, 34).

Malgré sa structure aux lignes bien apparentes, le dernier chapitre
de I'évangile de Luc pose une multitude de problémes littéraires
auxquels il est indispensable d'apporter une réponse. faute de quom
il serait impossible de dégager les enseignements que I'auteur a voulu
nous livrer.

INCOHERENCES

La premitre lecture du morceau laisse une impression de fraicheur
et de charme. Une lecture plus attentive engendre un certain malaise,
L’embarras grandit encore dés que 1'on compare le réeit de Luc an
bref résumé qu'en donne la finale de Marc !, Quelle fut la réaction
des « Onze » au retour des deux disciples d’'Emmails & Jérusalem ?
D'aprés Mc 16,13, « on ne les crut pas non plus », comme on n’avail
pas cru au témoignage des femmes : « Eux, en entendant Marie de
Magdala dire que Jésus vivait et qu'elle I'avait vu, ne la crurent
pas » (v. 10) %, Nous nous attendons & trouver la méme réaction dans
le récit de Luc. Or, c'est toul le contraire que nous ¥ lisons: on
dirait que les deux pélerins n'ont méme pas le temps de rendre leur
témoignage ; les Onze et leurs compagnons croient déja & la résur-
rection et proclament leur foi ! (Lc24.33). Pourtant, lorsque Jésus
leur apparait quelques instants plus tard, ils ne veulent pas croire, si
bien que Jésus leur adresse de vifs reproches (vv. 36-38). Nous avons
[4 une incohérence manifeste.

On peut se demander si cette incohérence n'a pas été remarquée
par 'auteur de la finale de Marc, et si ce n'est pas précisément pour
I'éviter qu'il a remplacé la profession de foi des disciples réunis au
cénacle par une notation plus en harmonie avec le contexte, L oi
Luc avait écril : « C'est bien vrai ! le Seigneur ést ressuscité et il est
apparu a Simon », nous lisons en Marc : « On ne les crut pas, eux
non plus #» (les pélerins d"Emmaiis). Mais alors, comment expliquer
'option de Lue, et quelle valeur historique lui attribuer ? D'autant
qu'il est encore en contradiction avec lui-méme sur la chronologie
des faits.

1. La finnle de Mg 16,920, dont tout Je monde ndmel Pinouthenticitd, m:nl‘ll:llr.
ftre un résimé de Le 4 principalement. CF P, Termant, La pridication wnivers
gelle de 'Evangile du Seignewr, dans Assembldes du Selgneur, 2* série, 28, pp. 38-42,

2. Luc avait écrit de méme @ « Les propos des femmes leur semblérent pur mdo-
tage, ot il& ne lex crurent pas » (24,11}
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Comme og le sait, d’aprés les Actes, Pascension a eu lien quarante
jours aprés la \résurrection (Ac 1.3); d'aprés le troisiéme évangile,
elle s'est accomplie dés le soir du jour de Paques: « Le premier
jour de la semaine (v.1)... Ce jour méme (v.13)... Sur ['heure
{v. 33)... Als parlaient encore (v. 36)... Puis il leur dit (v. 14)... Puis
:I_f}'tes\ emiena vers Béthanie... et fut emporté au ciel » (vv. 50-51) 2,

Aux incohérences ainsi mises en lumisre, s'ajoutent des discor-
dances de style. de nature 4 éveiller des soupcons. Tantét l'on a
I'impression d'entendre un récit of l'imagination se donne libre
cours ; tantdt I'on croit lire un livre liturgique au style hiératique,
concis et dépouillé :

a) Deux pélerins cheminent ; ils rentrent chez eux ; un autre voya-
geur les rejoint, se méle A leur conversation et les interroge : « ils
s'arrdtent, le visage mornex (v, 17), La tradition a-t-elle vraiment
conservé, durant de longues années, des détails aussi népligeables que
celui-la : av cours de leur voyage, deux pélerins s'arrétent quelques
instants... 7 Avouons cependant que c'est fort bien « vu » : I'étonne-
ment causé par la question de Jésus les arréte dans leur marche,
d'autant qu'ils ne sont plus portés par aucun enthousiasme. On a
voulu discerner dans ce détail concret une preuve que Luc avait
appris loute la scéne de la bouche méme de I'un des deux pélerins,
mais c'est & une autre interprétation que va nous conduire 1'étude
de 'ensemble du récit.

b) L'arrivée & Emmaiis est décrite en termes trés vivants, elle
aussi : « Quand ils furent prés du village o ils se rendaient, il fit
semblant d'aller plus loin » (v. 28), A en croire Luc, dés la rencontre,
Jésus avait déja fair semblant d'ignorer le sujet de I'entretien des
denx compagnons (v. 17). Faut-il donc se demander si Jésus pouvait
loyalement « faire semblant » 7 Disons plutét que ce sont 1a de
simples enjolivements littéraires, tout & fait conformes aux lois du
genre historique & I'époque ob les évangélistes rédigeaient leurs
ouvrages. Luc a reconstitué un récit trés vivant, avec beaucoup d'art,
sur la base des données laconiques de la tradition.

¢) Les paroles mises par lui sur les lévres des deux voyageurs et
adressées A Jésus : « Reste avee nous, car le soir tombe et le jour déja
touche d son terme » (v. 29) ne sont probablement pas & prendre en
un sens trés strict, Luc a pu citer une formule de politesse arientale,
employée couramment pour inviter des visiteurs & rester encore une

1 CL A Rmouskn - M. Couwn, Méditation entre Pdgues et Pentecdte, dans
Assernblées du Seignenr, 2° séne, 28, pp. 49-50,
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soirée chez leurs hites. 11 n'est donc pas sOr qu'on puisse tirer
de cette phrase des conclusions sur I'heure précise de Parrivée des
pelerins & Emmaiis et sur la distance qui séparait ce bourg de Jéru-
salem 4. 1| est sans doute plus prudent de conclure que Luc déploie
ici tout son talent de conteur.

d) Le verset suivant cache également une difficulté. Au premier
abord, cela semble banal : « Or une fois 4 table avec eux, il prit le
pain, dit la bénédiction, puis le rompit et le leur donna » (v. 30),
Toutefois, une série de comparaisons fait apparaitre un probléme : la
méme phrase se retrouve, avee de lépéres variantes, dans les récits de
la multiplication des pains et de la Céne %, Tl est généralement admis
que Panalogie entre céne et multiplication des pains a été voulue
par les évangélistes pour nous faire comprendre que la multiplication
des pains était une figure de I'eucharistic. On peut tenir pour non
moins certain que I'évidente ressemblance entre Le 24,30 et les paral-
léles de la céne et de la multiplication des pains n'a pu échapper a
Luc; elle est donc intentionnelle. Luc a voulu établir un lien entre
les trois événements, Dol la question, qu'on ne saurait esquiver :
4 Emmails, Jésus a-t-il pris un simple repas, ou bien a-t-il célébré
'eucharistie 7 Dans le sens eucharistique, on peut faire valoir plu-
sicurs passages des Actes o I'expression « fraction du pain » semble
bien désigner I'eucharistie. « Se montrer assidu & la fraction du
pain » était caractéristique des premiers chrétiens (2,42). 11 ne s'agit
probablement pas de manger un pain quelconque®. La premiére
€pitre aux Corinthiens atteste aussi importance altribuée au partage
du pain eucharistique comme sacrement d'unité entre les chrétiens
(10,16-17). Et cependant, il parait impossible d’admettre qu'a Em-

4. La localisation d'Emmaiis reste incertaine, dautant que Ip toclhition manuscrite
n'est pus unanime sur In distnnce qui sépare ce hourg de Jémsalem : en Le 24,13,
certning manuscrits portent & soixante 3 stades, d'autres @ cent soixante », On peut
done hésiter entre MWicopolis, & 30 km de Jérusalem (I'Emmaiis de 1 M 340,57 ;
4.3) ot Kolonieh, & 5,5 km de Jérusalem sur lo route de Jaffn (ln Motm de Joa
18,26), mentionnde par Joséphe (Guerre Juive, 7,217).

5. Mt 14,19 1536 Mc 641 ; Le 9,163 Jn 611, — Mt 2626 Mc 14,22
Ie 2219: cf 1 Co 11,24,

6. & Persdvdrer dans la fraction du pain n'a de sent, méme pour des chrélisns
de milieu palestinien, qu'en se référant & la célébration chrétienne du mysitre
cucharistique, La chose devient plus évidente encore dans le Inngnge des chré
tiens du monde grec pour lesguels Lue &crit son ouvrage et dont 1 connait le
vocabulaire. Ces chrétiens ne pouvaient pas songer & un rite juif gqu'ils ne con-
naisgaient pas poor eux, lexpression fraction du pain ne pouvail avoir gu'un
sgul sens, 'euchnristie » (J. Dupost, Le repar d'Emmails, dane Lumidre ef Fie,
n* i, p. 89,

En faveur de In portée cucharistiqgue de Lo 24,30.35, on peut aussi faire valoir
le parallélisme de structure entre apparition sux disciples d'Emmoiis et le boptéme
de I'officier de la reine d'Ethiopie (Ac RB,26-39): de méme que le second régit
culmine dans le bapiéme, le premier culminersit dans Peucharistio.
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mails, Jéaiz \pit célébré I'eucharistic : de graves raisons historigues
et théologiques s'y opposent, comme on le verra.

Pour sortjt de toutes ces impasses, il est indispensable de déler-
miner le genre littéraire adopté par Luc.

GENRE LITTERAIRE

Lue ne g'est pas contenté de recopier des documents et d'enregis-
trer des témoignages. 1l nous a aussi liveé une interprétation théolo-
gique des faits rapportés, Certes, il n’a pas pris la précaution, comme
nous le ferions aujourd’hui, de bien distinguer le fait en lui-méme
tel qu'il s'est produit, de l'interprétation proposée, Clest 4 'exégite
qu'il revient d’opérer ce discernement.

Nous avons déja vu qu'un bon nombre de détails descriptifs don-
nés par Luc peuvent étre mis au comple de son talent de conteur
et ne sont quornements littéraires du réeit : les deux pélering s'arré-
tent pour parler plus & laise: Jésus fait semblant de continuer
g4 route, ete,

Nous avons vu également que la déclaration des disciples rassem-
blés au cénacle, lors du retour des deux compagnons (v. 34), cadre
mal avec le contexte. De plus, elle tranche sur le reste du réeitl par
son style dépouillé de tout détail descriptif. Son allure est plutot
celle d'une formule stéréotypée. Le titre de Seigneur, par lequel est
désigné Jésus. a peu de chances de lui avoir été attribué le jour
méme de la résurrection ; il est d'un emploi assez tardif et connote la
divinité du Christ. L'adverbe vraiment souligne I'affirmation ?. En
somme, tout invite & penser gue nous avons affaire & une formule de
confession de foi, courante dans I'Eglise 4 I'épogue o Luc rédigeait
son évangile.

Cette interprétation est confirmée par un texte majeur des épitres
de Paul, L'Apdtre se référe 4 la tradition de I'Eglise, et 4 une série
de témoignages sur la résurrection du Christ, comme @ une donnée
fondamentale de la foi (1 Co 15,1-5). Comme Luc, il signale 'appa-
rition & Pierre (v. 5), & laquelle aucun autre texte ne fait allusion.
Comme Luc, il mentionne le froisiéme jour et précise que cela est
arrivé conformément aux Ecritures, d’oll I'importance prise par ce
détail chronologique (Lc 24,7.21.46; 1 Co 154). Paul, comme Luc,

7. Comparer & ln déclombion du centurion (23,47}, — On pout noler Ates
gu'en 24,34 Pierre est oppelé Simon (comme en 22.318), alom qu'en 24,12 il
4uil nommé Pierre, oo qui lalsse entrevoir deux sources dillérentes.
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souligne que la mort de Jésus avail accompli les Ecritures (Lc 24,
7.26-27.46 ; 1 Co 15,3-4).

Tl est possible que Paul soit la source de Luc ou que les deux
remontent indépendamment & une source commune. Lue, n'ayant
d’autre renseignement sur 'apparition du Christ & Pierre qu'une sim-
ple formule de confession de [oi, s'est contenté de la citer, et il n'a
pas trouvé de meilleur cadre pour le faire que le retour des disci-
ples d’'Emmaiis. Paul, de méme, a signalé "apparition & Pierre avant
I'apparition aux Onze (1 Co 15,5). Le contenu de I'affirmation rap-
portée par Luc ne perd rien de sa valeur historique ; mais il apparait
comme le témoignage et 'expression d'une foi plus explicite que
celle du jour méme de Piques. L'insistance sur « lg troisiéme jour »
doil étre, elle aussi, le fruit d’une longue méditation des Prophéles
de TAT. A

Le résumé des événements survenus & Jérusalem, mis par Luc sur
les lévres des deux pélerins (vv. 19-20), semble inspiré de la prédi-
cation apostolique que nous rapportent les discours des Actes (2,22-
23 ; 10,38-39 ; etc.). Particuliérement caractéristigue & cet égard, le
théme du rejet de la responsabilité de la mort de Jésus sur les seuls
Juifs, 4 'exclusion de Pilate et de Judas (comparer Lc 24,20 4 Ac3,
135 : 4,10 ; 5,30 : 7,52 ; 13,27-29). L'attribulion & Jésus d'une expres-
sion employée par ailleurs & propos de Moise dans les Actes, reléve
€galement d'un théme de la prédication apostolique ¢ prophéte puis-
sant en wuvres et en paroles (Le 24,19 comp. Ac 7.22. ainsi que Ac 3,
23 ; 7.37 ob Jésus est éealement comparé 4 Moise). 11 est done
permis de voir dans le discours des pélerins d’Emmaiis une reconsti-
tution de Luc pour étoffer les quelques données de sa source, grice
aux données plus larges qu'il possédait sur la prédication apostoli-
que. Rien de plus conforme aux lois du genre historique de I"époque,

Faut-il enfin penser. comme semble I'affirmer Luc, qu'eurent lieu,
le jour de Piques, trois legons d'Ecriture Sainte : la premiére donnée
par les anges aux femmes (vv.G-T), la scconde par Jésus aux
digciples sur le chemin d'Emmaiis (v. 27), et la troisiéme, par Jésus
aussi, aux Onze et & leurs compagnons réunis au Cépacle (vv, 44-
47) 7 La complaisance avec laquelle Luc revient sur ce théme et
Pemploi qu'il fait de I'adjectif towt nous invitent 4 interpréter son
récit d'une maniére plus large : 14 encore, il explicite en Torme de
discours ce qui n'était peut-étre primitivement que contenu dans
les faits ®,

8. 1. Dupowt, Resnuceird le rroisidme jour, dans Biblica, 1959, pp. T42-T61.
9. « Commengant par Molse et parcourant fows les prophites, il leur interpréta
dans foutes les Boritures ce qui le concermait » (Lo 24,27).
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Toutes ces| remarques nous permettent de micux distinguer entre
le noyau historique des faits rapportés par I'évangéliste, et la part
due soit 4 son travail littéraire et théologique, soit 4 la prise de
conscience par I'Eglise, au cours des premiéres décades, des vérités

ssignifiées par les faits.

NOYAU HISTORIQUE

1. Le fait de la résurrection

Le grand fait qui est au centre de tout le récit de Te 24 est
évidemment celui qui est proclamé dés le v, 6 ; « Il est ressuscité ».
Tout le reste a pour but de fournir des témoignages en faveur de
ce fait et d'en tirer les conséquences.

Les témoignages rendus & la résurrection du Christ sont basés
principalement sur les apparitions. Les points dont la portée est &
discuter en fonction du genre littéraire du récit restent périphériques,
La réalité centrale est solidement étayée. Outre 'apparition des
anges aux femmes et leur témoignage, qui sont irrécusables®,
Papparition de Jésus aux disciples d’Emmaiis se présente avec les
meilleures garanties @ les deux voyageurs n'ont pas reconnu Jésus
immédiatement ; il leur a fallu un signe. Sur la nature de ce signe,
nous aurons i revenir : il suffit de remarquer pour linstant que la
présence de Jésus et un signe donné par lui ont été nécessaires
pour amener les deux disciples du plus profond découragement
la & reconnaissance » du Christ vivant. Toutefois, dans la pensée de
Luc, cette apparition ne semble pas avoir principalement le rdla
d'une preuve. L'apparition qu'il a voulu alléguer comme preuve
bien solide, c’est celle du Cénacle,

Elle a cu lieu le soir méme du jour de Piques, d’aprds les
indications chronologiques de Luc (vv.13 et 36), confirmées par
une donnée formelle de Jean:; « Le soir de ce méme jour, le
premier de la semaine..» (Jn 20,19). Jean ajoute un détail qui
nous aide & comprendre pourquoi les disciples ont tout d'ubord
pris Jésus pour un fantdme: « Toutes portes étaient closes par
crainte des Juifs, & ol se trouvaient les disciples ». Non sans
raison, ils craignent que les ennemis de Jésus, aprés avoir mis le
maitre & mort, ne cherchent 4 exterminer ses disciples. Jésus, du

10, CL G, Guoe, « fl next pay ici, it ext rersuscieé », dans sAszembifes du
Seignewr, 2* série, 21, pp. 774,
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reste, les en avait avertis : « §'ils m'ont persécuté, ils vous persé-
cuteront aussi » (Jn 15,20). Les portes closes montrent bien que le
corps de Jésus ressuscité échappe aux lois du monde matéricl. Par
sa résurrection, le Christ entre dans un monde nouveau, et cette
transformation nous permet de comprendre que les disciples, tant
sur la route d'Emmaiis qu'au Cénacle, ne le reconnaissent pas.

De plus, d’aprés Luc, ils ont peur, comme jadis. lorsque Tésus
g’était approché d’eux en marchant sur la mer (Mc 6,47-50). Ce n'est
pas par hasard qu'ils réagissent de la méme maniére dans les deux
circonstances : la marche sur la mer était non seulement un signe
de puissance divine, mais encore une préfiguration de I'état de
ressuscité. . S

Il n'est pas étonnant que, vu le désarroi et le trouble od ils étaient
plongés. les disciples aient cru se trouver en présence d'un fantdme.
11 était méme relativement facile de eroire que Jésus, grand prophéte
&'l en fit, puisse apparaitre & la maniére de Samuel évoqué par la
nécromancienne d'En-Dor sur la demande de Satll (1 S 28.8ss).
Aussi Jésus commence-t-il par donner des signes prouvanl gue
c'est hien lui: « Voyez mes mains et mes pieds ; c'est bien moi!»
(v.39). L'exactitude historique de ce détail est confirmée par le
témoignage du 4* évangile, qui non seulement le rapporte, mais le
précise et le développe (Jn 20,20-29) ', . ! i

Il ne suffisait pas que les disciples rccnnnalssenlrdans‘l apparition
celui qui était mort; ils devaient s'assurer qu'ils n'avaienl pas
affaire & son fantéme, mais & un &tre véritablement ressuscité. D'ob
I'insistance sur le contact avec le corps de Jésus : « Touchez-moi,
dit-il, un esprit n'a ni chair ni os, comme vous voyer que fen ai »
(v.39). Jean n'ignore pas cette préoccupation, mais ¢ est surlout
dans sa premidre épitre qu'il la manifeste : « Ce qui élail dis le
commencement, ¢é que nous avons entendu, ce que nous avons vi
de nos yeux, ce que nous avons contemplé, ce que nos mains ont
touché du Verbe de vie...» (1.1). Nt

Ce n'est pas encore assez que Jésus ait fait toucher son corps
aux disciples incrédules ; pour leur donner une nouvelle preuve de
Ia réalité de sa résurrection, il demande 4 manger. On lui présente
un morceau de poisson grillé, et « il en mange sous leurs yeux »
(vv. 41-43), L'authenticité de ce repas qst cun.ﬁn:nﬁa par les Actes
(14) et par Jean (21,9-13), & moins qu'il ne s'agisse d’autres repas
pris par Jésus avec ses disciples aprés sa résurrection. Le fait,
renouvelé plusicurs fois, n'en serait que plus frappant.

11. fean (20,20.25h.2T) mentionne Jes plaies des mains el du cOté (au tieu de
celles des picds), Mous n'en sommes pas SUTpIL, nuuls.qu‘ﬂ & h-_:l.umup insislé sur
le geste du centurion cuviant la clid de Jésus, en rason de I portée symbuoligue
qu'il ¥ discerne.
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On ne peut reprendre ici toute I'apologéti i

ogétique chrétienne ; ces
quc]qu'f:ﬁ_ remarques suffisent & mettre en valeur la portée historique
du témoignage de Luc sur le fait de la résurrection.

209FEa-date des apparitions

La chronologie qui s'établit facilement & partir i
notations de Lc 24, dés qu'on les juxtapose, est éiﬁici[r:d: ::d{illtil!lﬁm
elle est en contradiction avec Ac 1,3, et raméne i ln durée d'm;e:
seule journée un ensemble de faits qui n'ont pu s'accomplir en si
peu de temps. Les auteurs s'accordent & reconnaitre que Luc a
condensé dans le cadre d'une journée tous les récils rc]utif§ i la
résurrection, :

. Le lecteur attentif, qui parvient au dernier chapitre du 3¢ évangile
n'en est nullement surpris : il a éé habiwé dés le début a ce gcnré
de liberté dans la présentation des faits. A s'en tenir au pied de la
lettre, Marie, venue chez Elisabeth pour Paider au moment de la
naissance de son fils, serait repartie avant la naissance (Le 1,56-57)
1l est assez clair qu'en réalité, elle ne quitta sa cousine qu'aprés la
naissance. En ce qui concerne plus précisément les récits condensés
on peut citer les deux ministéres de Jésus & Nazareth (plutét ;[u‘a‘
trois), ramenés & un seul (4.16-30), non moins que la grande montée
i I(:n‘mllnm. oi sont groupés nombre d’enseignements qui ont dii en
fait s’étaler tout au long de la vie publique de Jésus (9,51—19.27).

3. Le diner d’Emmaiis

Le petit probléme historique posé par le repas d’Emmaiis devient
facile & résoudre, si 'on tient compte du genre littéraire du 3° évan-
gile et en particulier du chap, 24. 11 n'est guire vraisemblable que
Jésus ait célébré I'eucharistie le soir de Piques avee deux disciples
qui n'avaient probablement pas assisté & la Cene, e, p«arl supité
nauraient pu comprendre le sens de cet acte; tandis qu'avee les
a p&tr_c:i, Jésus se serait contenté de prendre un repas ordinaire. A
ces d:!hml:héﬁ s'en ajoute une d’un autre ordre — théologique — -qui
a son poids : la célébration de I'eucharistie avait un sens & la Céne
comme institution du sacrement. Elle n'en aurait pas eu & Emmaiis :
puisque le Christ y était présent d’une maniére visible et sensible, le
sacrement de sa présence et de son sacrifice n'aurait pas été en
situation. C'est précisément I'absence du Christ, au niveau sensible
qui appelle les sacrements ; voild pourquoi les théologiens situent
ll.‘;l]'l gtérllléml i lu Pentechte 'entrée en vigueur de 'économie sacra-

CILETIE,
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Tout ceci nous empéche de considérer le diner d’Emmatis comme
autre chose qu'un simple repas. Mais il nous reste loisible de penser
que Luc a choisi ses termes de maniére a évoquer la Cine, et A
livrer ainsi un enseignement profond sur l'eucharistic. En tout cas,
pour qui s'en tient au seul point de vue historique, le repas d'Em-
mails fut un repas ol Jésus et ses deux compuagnons mangérent des
aliments ordinaires **,

4. La mission des apotres

La mission de témoins confiée par Jésus aux apdtres avant 'ascen-
sion, appartient certainement au noyau historique du morceau (v. 48).
Elle est I'aboutissement de tout le récit. L'ascension en est plutot
la conclusion que le sommet (vv. 50-53). 8i le ressuscite a donné aux
apotres des preuves tangibles de sa résurrection, c'est précisément
parce qu'elles étaient nécessaires 4 I"accomplissement de leur mission.

lLes autres évangiles apportent des confirmations d’autant plus
frappantes que leurs narrations s'écartent beaucoup de celle de Luc.
D'aprés Matthicu, cest lors de son apparition sur une montagne de
Galilée, que Jésus envoya les apdtres précher il toutes les nations
(28,18-20). D'aprés Jean, dés le soir de Paques, Jésus donne aux
disciples le Saint-Esprit, et leur confie leur mission (20,21-23), mais
cest au cours de son apparition en Galilée qu'il confére définitive-
ment & Pierre sa charge de pasteur de tout le troupeau (21,15-17).
Une telle convergence sur le fond, malgré les divergences dans Ia
présentation, est tout en faveur de I"historicité du fait essentiel.

Les faits principaux une fois bien établis, il nous reste 4 metire
en lumiére les enseignements théologiques que Luc en a dégagés.

ENSEIGNEMENTS THEOLOGIQUES

1. Croire

Comme I'affirme Paul avec toute la prédication apostolique, la
résurrection du Christ est Pobjet central de la foi chrétienne '*. La
conversion au Christ consiste 2 se tourner vers la « Lumitre », vers

12, Une question se pose alors @ & quel signe les denx disciples ont-ils reconm
Jésuse 7 Dlaprés cerning, & In monigre dong Jésus oyl rompt lz pain ; celn W"“T‘
peu vruisemblable. Serit-ce 3 su connaissance  des Ecritures, dont il avait fnit
preuve dans In conversation ? (v, 32: of. Jn 4,42 T,46), Inutile de nous perdre
en hypothises fragiles. Lue ne pous donne pas de répomse s il o jugé plus utile
de notis donner i ce propos un enseignement sur 'eucharistle, comme on la verra

plos loin.
13, Bm 14 : Ph 2.9-11 1 He 1,35 Ac 2,36 ; 13,13, et
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& le Vivants (Lc 24.5), le Ressuscité. Chacun doit refaire pour son
propre compte le chemin parcouru par les disciples le jour de
Plques, tel qu'il est présenté dans le condensé de Le 24.

) Le manque de foi

AN matin du premier jour », ils ne croient pas en Jésus, Cela
est si vrai qu'ils ne le reconnaissent pas, méme lorsqu'il leur apparait.
@ Leurs yeux étaient empichés de le reconnditre » (v, 16): cetle
constatation vaut aussi bien pour ceux qui sont réunis au Cénacle
que pour les deux voyageurs. Ce n’est certes pas une action extraor-
dinaire de Dieu qui voilail leurs yeux, mais simplement leur mangue
de foi. Les traits du visage ne permettent plus de reconnaitre la
personne  du Christ, malgré la longue familiarité passée ; qu'il
s'agisse des apdtres, des autres disciples ou de Marie de Magdala
(cf. Le 24,16 ; 24,375 ; In 20,14). Les pélerins d'Emmalis continuent
a considérer que Jésus était effectivement un prophéte, et méme un
grand prophete, I'émule de Moise (v. 19) ; un prophéte, mais pas [e
Prophéte. Comme disaient les Juifs ; « Abraham est mort, et les
prophétes aussi » (Jn 8,52). Jésus n’éiait que I'un d'entre eux. Comme
ce Zacharie tué entre 'aultel et le sanctuaire (Le 11,50-51), « Jésus
de Nazareth» a été tué lui aussi par les Juifs (24.19-20). Quelle
déception! Lors de la sortie d'Egypte, Moise s'était montré un
homme « puissant en ccuvres et en paroles » : il avait délivré Tsragl
de la servitude. Jésus, par ses « ceuvres » (les miracles), et son ensei-
gnement plein de promesses, avait semblé montrer qu'il ne le cédait
en rien 4 Moise ; on espérait qu'a son tour, il délivrerait Israél (v. 21)
de la domination étrangére, de celle des Romains cette fois **. C'était
méconnaitre la véritable mission du Christ (cf. Lc 9,31). Ainsi sa
mort, par lagquelle il a racheté le monde, apparait-elle comme un
échec irrémédiable. L attente des disciples ne différant guére de celle
de I'ensemble du peuple juif'%, leur espoir de salut temporel et
politique s'avére désormais ruiné.

Ils sont trés tristes (v. 17). Quand Marie de Magdala pleurait au
tombeau, la cause de sa tristesse était son amour pour le Maitre
(Jn 20,11-15). La source de la tristesse des disciples est tout autre
et elle leur attire les reproches de Jésus : « Esprits sans intelligence
ef lents a croire... Pourguoi tout ce trouble, et pourquoi des doutes
s'dlévent-ils dans vos eceurs ? » (vv. 25.38) %, Déji au cours de son
ministére, Jésus leur avait reproché leur manque de foi, par exemple

14, L'expression & mcheter Israll » est caractéristique de Luc (1,68 ; of. v, 54
2L3Sj.

15. Encare au moment de I'ascension (Ac 1,6).

I6. Tant Matthieu (28,17) que la finule de Marc (16,14) ool retenu ces doutes,
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lors de la tempéte sur le lac: « Pourquoi avez-vous peur, gens de
peu de foi ? » (Mt 8,26). Le péril et la manifestation par Jésus de
son pouvoir auraient di leur servir de legon : de méme gu'il s'est
jadis endormi dans la barque, ainsi sur Ia croix, 3 présent, il n'a
fait que s'endormir pour quelques heures. Au tombeau, il reposait
seulement (cf. Le 23.46 ; 8.52 : Jn 11,11), mais déja « il s'est réveillé »
(Le 24.6) v7.

Depuis 'ensevelissement du Christ, les disciples ne croient plus;
Ils refusent encore de croire quand les femmes viennent leur apporter
la nouvelle que le tombeau est vide et que des anges leur sont
apparus pour dire qu'il est vivant (v. 23). Seul Pierre (et Jean avec
lui, d’aprés Jn 20,2ss) parait un peu ébranlé et court au tombeau
pour se rendre compte par lui-méme. 1l constate que le corps de
Jésus n'est plus 1 ; ne restent que les bandelettes. Mais Pierre n'est
pas pour autant convaincu (v.12). Aussi bien, le tombeaun vide
n'était-il pas 4 proprement parler une preuve de la résurrection.
maijs seulement un signe.

b) Le rdle des signes

Les signes ne sont pas vains: ils jouent m&me un role décisif
dans la naissance de la fol. Les signes paraissent méme nécessaires
pour gu'on reconnaisse Jésus aprés la résurrection. Mais selon les
dispositions intérieures de chacun, les signes doivent étre plus ou
moins ¢lairs. Pour la pécheresse aimante, il suffit que Tésus Fappelle
par son nom : « Marie » (In 20,16). Pour Jean, il suffit du tombean
vide (20,8) ou de la péche miraculeuse (21,4-7). Pour les pélerins
d’Emmaiis, ce ful au moment de la fraction du pain, nous dit Luc,
mais nous savons déjd qu'ici c'est surtout I'idée de signe qu'il faut
retenir, sans insister sur la nature du signe donné (Lc 24,30-35),
Aux apotres, il faut des signes plus manifestes : la vue des plaies
de Jésus, le contact avec son corps, et encore le poisson qu'il mange
devant eux (24,39-43).

L'apparition du Christ en personne ne devrail pas étre nécessaire,
et il reproche aux disciples de n'avoir pas cru avant ses apparitions.
Méme celles-ci ne suppriment pas la nécessité des signes, si bien
qu'en un sens, les signes paraissent plus essentiels que les appari-
tions : « Heureux ceux qui croiront sans avoir vu», dit Jésus a
Thomas (Jn 20,29). Dés avant la résurrection, les signes étaient le
chemin normal de la foi (Jn 2,23 ; 20,30-31). Quiconque, mis en
préscnce des signes, refusait de croire, se condampait lui-méme

17. Le verhe dpfird a pour sens premier & se réveiller », d'ob dérive le szens
de & ressnscitor 3.

4
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{Jn 12.37). E'évangile johannique explicite sur ce point ce qui élait
contenu dans le réeil de Le 24,

La nécessité des signes découle du fait que la « reconnaissance »
de Jésus n'est pas la reconnaissance d’un homme quelconque, mais
un acte-de foi (vv. 35.41). Il s’apgit d'une connaissance qui ne s'arréte
pasofe Phimanité du Christ. Si ¢’était déja vrai au temps de son
minisiére terrestre, cela vaut plus encore aprés la transformation de
la mort et de la résurrection (cf. 2 Co 5,16).

¢) Les Ecritures

Jésus, cependant, ne cesse de reprocher a ses disciples aussi bien
qu'aux Juifs de réclamer des signes ou d'en avoir besoin! Quelle
est donc la source d’ol aurait di jaillir Ia foi 7 Luc le répéte avec
une insistance manifeste ; le témoignage des Ecritures aurait pu suf-
fire. Depuis longtemps, Moise, les prophétes, les psalmistes avaicent
annoncé tout ce qui venait de s'accomplir. Jésus Iui-méme I'avait
expliqué a scs disciples, mais ils n'avaient pas compris: « Esprits
sans intellipence, lents d croire tour ce qu'ont annoned les prophétes...
Telles sont bien les paroles que je vous ai dites quand ' étais encore
avee vous: il faur gue s'accomplisse rout ce qui est écrit de moi
dany la Loi de Moise, les prophétes et les peoumes» (vv. 2544 ;
cf. vv. 6-7).

L'idée que Moise a rendu témoignage au Christ appartient 4 la
tradition synoptique, comme le prouvent les récits de la transfigu-
ration. Toutelois, Matthieu et Marc se contentent de signaler que
Maise et Elie apparurent, s'entretenant avec Jésus ; tandis que Luc
précise : « Ils parlaient de son départ, qu'il allait accomplir 4 Jéru-
salem », allusion évidente au mystére pascal (Le 931; comp.
24.14.20), Luc est encore le seul & avoir conservé une parole de
Jésus o le témoignage de Moise et des prophétes est donné comme
aussi convaincant que celui de quelqu'un qui ressusciterait des
morts ¢ « Ils ont Moise et les prophétes, dit Abraham au mauvais
riche de la parabole ; qu'ils les écoutent » (Lc 16,27-31). Jean n'in-
siste pas moins sur I'importance du témoignage de Moise en faveur
de Jésus: « Si vous croyiez Moise, dit Jésus aux Juifs, vous me
croiriez aussi, car c'est de moi qu'il a éerit. Mais si vous ne croyez
pas ses écrits, comment croiriez-vous mes paroles ? » (In 546-47 ;
ef. 2 Co 3,15-17). Pourtant, il n'appartient qu'a Luc d’&tre revenu
sur ce théme dans son récit de la résurrection.

Pas plus que le théme du témoignage rendu par Moise au Christ,
celui de I'accomplissement des Ecritures n'est propre & Luc. On
peut méme y voir I'un des thémes les plus constants de tout le
N.T., encore que chaque auteur U'exploite & sa maniére. Chez Marg,
il est touché d'une fagon plutit négative et indirecte : les apdtres
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ne comprennent pas que le Christ doit, par sa mort ¢t sa résurrection,
accomplir les prophéties (Me 9,1032; of. 4,13; 6,52 7,18 817-
21.33; 10,38). En effet, le témoignage de Marc se silue, plus que
les autres, dans 1'événement. Celui de Matthieu met plus largement
i profit les fruits de la méditation de I'Eglise depuis la PentecOte
jusqu'aux approches de l'an 70. 1l cite toute une séric de textes
de 'AT. oi les premiers chrétiens ont trouvé des annonces de ce
qui s'est accompli en Jésus ; d'ou le refrain si caractéristique ; « Cela
est arrivé afin que s'accomplit la parole du prophéte... »

Les écrits pauliniens sont moins narratifs, L'Apdtre s'est penché
sur I'ALT, tout autant que les évangélistes, mais le but de ses lettres
I'a conduit & chercher dans les Ecritures non seulement des annonces
de ce qui s'est accompli en Jésus, et des figures (¢f, 1 Co 10,1ss),
mais surtout des enseipnements de nature & éclairer théologiquement
le mystére du Christ. Pour cela, il n'a pas hésilé & remonter jus-
qu'aux premiers chapitres de la Genése (Rm 5).

Luc et Jean établissent un rapport nouveau entre I'Ecriture et la
résurrection. Jean affirme que les Ecritures ne seront comprises
qu'aprés la résurrection, lorsque Jésus glorifié enverra 1'Esprit Saint
(Jn 2,22 12,16 ; 13,8 ; 14,26). Jean annonce cette illumination, mais
n'en raconte pas l'accomplissement, sans doute parce qu'elle ne
g'est réalisée que lentement & partic de la Pentecdte, Lue, au con-
traire. dit qu'au cours de ses apparitions, Jésus « interprita dans
towtes les Ecritures ce qui le concernait » (24,27). Me nous y trom-
pons pas. « Cette intelligence des Ecritures, le Ressuscité ne la donna
pas aux disciples dans un discours, mais dans I'événement pascal qui
dissipa d*un coup toutes les ombres de sa préparation séculaire » %,
L'intention de Luc n'était pas de rapporter mot 4 mot les paroles
des anges aux femmes et de Jésus aux disciples aprés la résurrec-
tion, mais de nous faire comprendre cette vérité capitale : les
Ecritures n'ont liveé leur secret qu'aprés la résurrection, et & sa
lumiére. La lumiére commence & se faire le jour de Phques. Le
:‘r]aiwﬂil de déchiffrement se poursuivra tout au long de la vie de

‘glise,

Il serait done vain de se demander quels textes Jésus a cités lors
de ses apparitions. Luc s'est contenté de références globales a
I'ensemble de I'A.T. selon les grandes parties distinguées dans les
lectures synagogales (24,44) : Loi, Moise (le séder), Prophétes (la
haftara) et Psaumes (le mizmor). 1l n'en reste pas moins que I’évan-
géliste & pu penser a des textes précis. 1l est méme probable qu'il
avait déji présents & I"esprit ceux qu'il devait citer plus tard & propos
de la prédication apostolique. Dans les discours mis par le livre des

18. A. Grorge, L'intelligence des Ecritures, dans Bible ot vie chrétienne,
n* 13, p. 66
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Actes sur fes lévres des apltres, nous pouvons glaner tout un
ensemble de références. En particulier, celles-ci 4 propos de la
résurrection : Ps 16,8-11 (Ac 2,24-28; 13,34-37): Ps 2.7 et Is 55,3
(Ac 13,32-34): Ps 11822 (Ac 4.11), etc.

ff}.!ii;'jﬁpmrfrfﬂn du Seigneur

Les Eeritures auraient di suffire aux disciples comme fondement
inébranlable de leur foi en Jésus, Leur foi a défailli ; il $'est montré
A eux et leur a « ouvert lesprit a Uintelligence des Feritures »
(v.45) ; ils I'ont reconnu. Aussitdt, il disparait! (v. 31), il se sépare
d'eux ! (v, 51). Clest bien dans la foi qu’il faudra vivre désormais.
Ce n'est pas pour les consoler que Jésus s'est montré i ses disciples,
mais seulement parce que c'élait nécessaire pour qu'ils croient. La
joie sensible de sa présence ne dure d'ailleurs qu'un instant. Déja
il a disparu lorsque les deux pélering se disent: « Notre coour
n'était-il pas brilant au-dedans de nous, gquand il nous parlait en
chemin er nous expliguait les Ecritures ? » (v. 32 ; ¢f. v. 41).

Chaque fois que le Christ est apparu en gloire, ce fut d'une fagon
trés passagére, justc le temps de permettre aux témoins de le
reconnaitre, Lors de la transfiguration, & peine les trois privilégiés
ont-ils le temps d’apercevoir Moise et Llie aux cotés de Jésus
qu'ils tombent par terre sous l'effet de la crainte religicuse. Quand
ils se relévent, ils me voient plus que Jésus seul, revenu a I'état
ordinaire des hommes (Mt 17,1-8 par), Auprés du tombeau vide,
Marie-Madeleine voulait étreindre les pieds de Jésus, mais il I'en
empéche el mel fin & sa présence en I'envoyant porter aux disciples
la bonne nouvelle de la résurrection (Mt 28,9105 Tn 20,17).

La séparation, lorsqu'elle avait entrainé la perte de la foi, n"avait
engendré que tristesse et tronble (vv. 17.38). La séparation qui laisse
dans la foi, laisse aussi dans la joie (v. 52) et la paix (v. 36), Quand
Jésus entre au Cénacle et dit aux apdtres: « Paix 4 vous!», il ne
leur adresse pas le simple salut juif « shalom » **, mais leur donne
Ia paix messianique annoncée par les prophéles ¢l promise par lui
avant sa mort (Jn 14,27), 11 s'agit de la paix obtenue au prix de sa
mort sur la croix, de la réconciliation de 'humanité avec Dien dans
le sang du Christ (Rm 5,1.10; 2 Co 5,18-19; elc.).

¢) L'évangélisation par les apdtres
Clest pour toute 'humanilé que le Christ est mort et ressuscité ;
c’est done & tous les hommes que doit étre annoncée la Bonne Nou-

19, Pour xe saluer, les Juifs se disalent : ¢ Paix » ; les Grees: € Réjouis-toi »
(kaird) ; les Romains : & Salut » (salve),
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velle, afin que tous puissent croire et &tre sauvés. Or, seuls quelques
privilégiés ont pu constater les faits par eux-mémes, Parmi eux, cer-
tains semblent avoir regu cette griice & titre surtout personnel. Tel
est le cas des femmes, et aussi celui des disciples d’Emmaiis = les
paroles qui leur ont été adressées par les anges ou par Jésus ne con-
cernaient directement que leurs personnes (Lc 24,5-7.25-27). Quant
aux apotres, ils ont été « choisis d'avance », non seulement pour voir
et toucher le Christ ressuscité, maiz pour étre ses témoins (v. 48).
& Nous qui avons mangé et bu avec lui aprés sa résurrection d'entre
les morts », dira Pierre chez Corneille (Ac 10,41). Voila pourquol
Luc s'attarde & relater en détail les preuves que Jésus leur a données
de sa résurrection. Sur leur témoignage reposera la foi de toutes les
générations A venir.

Luc s'est appliqué & distinguer dans les récits relatifs a la résurrec-
tion, ceux qui se rapportent aux apdtres, de ceux qui concernent
d'autres disciples (cf. 6,13). Il est clair que les deux pélerins d’Em-
maiis ne sont pas du nombre des Onze (v, 33) ; dés lors, leurs noms
n'importent guére ; il nous suffit de savoir que I'un des deux s'appe-
lait Cléophas **. Leur témoignage n'a pas emporté I'assentiment des
Onze et de leurs compagnons ; le témoignage des femmes non plus
(v. 11). Ce n'est pas sur ces témoignages que repose notre foi, elle
non plus. Elle se trouve plus solidement fondée sur les apitres et
les prophétes (Ep 2,20).

Parmi les apdtres, Pierre jouit évidemment d’une place A part. Luc
nous a conservé une parole du Christ prophétisant le réle qu'il
aurait & jouer aprés le drame de la passion : « Simon, Simon, voici
que Satan vous a réclamés pour vous cribler comme le froment ;
mais j'ai prié pour toi, afin que ta foi ne défaille pas. Toi donc,
quand to seras revenu, affermis tes fréres» (22,31-32), Pour nous
montrer I"accomplissement de cette prophétie du Christ, Luc a tenu
4 mentionner 'apparition & Pierre avanr celle du Cénacle, et & citer
un texte ol la foi de Pierre appamissail comme source de la foi des
autres, quitte & introduire une incohérence manifeste dans son récit :
« C'est bien wvrai! le Seigneur est ressuscité et il est apparu a
Simon ! » (v. 34). Cette profession de foi, reque de la tradition litur-
gique comme un morceau indépendant, Luc I'a si hien enchissée
dans le vif de son récit qu'aujourd'hui encore elle résonne 3 nos
oreilles comme le témoignage et le cri de toute I'Eglise assemblée.

L'universalisme de I'Evangile est un théme que Luc met spécia-
lement en valeur tout au long de ses deux ouvrages. Il apparait dés
les premiers chapitres, en particulier dans le cantique de Syméon,

20, Cléophas est un nom gree, abréviation de ClMoparroy, qui signific : renom-
mée de son pére. Le nom est attesté par Plotargque, ef, sous une forme un peu
différente, par Jn 19,25 : Clopas.
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largement inspiré des Chants du Serviteur de Yahvé dans Tsaie;
& Mes yeux ont vu ton salut que tu as préparé & la face de tous les
peuples, lumire pour éclairer les nations... » (Le 2,30-32 ; cf. Is 42,
1-6; 49.6), A ce prélude prophétique fait écho, comme une inclu-
csion, le dernier discours de Jésus : « Ainsi était-il écril... gu'en mon
“Nomle repentir en vue de la rémission des péchés serait proclamé
d toutes les nations, a commencer par Jérusalem » (24.47). Matthieu
et Marc connaissaient cette affirmation capitale de Jésus, et I'ont
rapportée dans le discours sur la ruine du Temple (Mt 24,14 ; Me 13,
10). Luc n’a pas hésité 4 retirer cette parole de son contexte (d’oh
le hiatus entre Lc 21,13 et 14) et & la reporter plus loin, afin de
souligner plus fortement importance primordiale de la résurrection
dans [a proclamation de U'Evangile (cE. Ac 122 232 3,15: 433 ¢
532 ; etc.).

On peut cependant s'interroger sur la prophétie oit Luc a discerné
l'idée que la prédication de I'Evangile devait commencer & Jérusa-
lem. On sait qu'il est parti de cette idée pour tracer le plan de toute
son euvre, Peul-on lui trouver un véritable fondement dans les Ecri-
tures ? Pour s'en convaincre, il suffit de se rappeler que Jérusalem
est la capitale d'Israél, le point de I'espace ol se concentre la voca-
tion du peuple élu (Is 2,2-3 ; 19,16-26; Ps 2 ; 87 ; efc) ®', De méme,
Rome résume en quelgue sorte tout le monde paien @ aussi histoire
des Actes des apitres est-clle achevée lorsque In Parole v a été
préchée, quoi qu'il en soit de la fin de Paul.

Une fois de plus, nous constatons que Luc a mis sur les lavres
du Christ ressuscité, ou des anges, certains enseignements donnés
par Jésus avant su résurrection et explicités dans les catéchises P
toliques. Les apbtres ne faisaient d’ailleurs que reprendre et déve-
lopper la catéchése enseignée par le Maitre lui-méme. La tradilion
que nous livee le 3° évangile s'avére solide dans cetie mesure méme
oit elle refléte 'enseignement des apdtres.

2. Aimer

Comme le récit de 'apparition & Marie-Madelcine, rapportée par
Jean, celui de 'apparition aux pélerins d"Emmaiis ne vise pas seu-
lement, ni peut-étre en premier lieu, & nous transmettre un témoi-
gnage. Ces deux récits ne s'adressent pas qu'a notre intelligence,
mais cherchent 4 émouvoir notre ceeur. Cela en explique les détails
purement descriptifs. Dans la pensée de Jean, le nom de Marie (20,6)
prononcé par le Christ ressusciié est un signe, le signe d’un amour

21, Clest peut-tre dans le méme sens qu'il faut comprendre o mysiércux Iogion
de L& 13,33,
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personnel qui nous touche a notre tour *=. Dans l'intention de Luc,
ce n'est pas seulement le ceeur des deux disciples qui est lent &
croire (24,25) el a besoin d’étre réchauffé (v. 32), c'est celui de tous
ses lecteurs #°, Le croyant ne va pas an Christ avec sa seule intelli-
gence, mais avec son ceeur, tout son étre.

3. Communier

Les repas pris avec le Ressuscité ont tenu une place importante
dans la pensée de la communauté primitive ®, Daprés Ac 1041,
le fait d’avoir mangé avec Jésus aprés sa résurrection est une garan-
tie de 'autorité des apotres, et le fait que les apparitions se soient
produites au cours d’un repas était considéré comme caractéristique.
D’autre part, les premiers chrétiens se réunissaient pour I'eucharistie
dans des sentiments de joie, fondés sur la certitude de la résurrec-
tion, I'union actuelle & Jésus présent (cf. Mt 28,20) et I'union des
convives *. Clest justement au cours de ces repas avec apparition
que les sentiments de joie ont été retrouvés par les disciples (cf.
Ac 14: 24246 etc.). « Le fait que Jésus ressusecité mange avec
les disciples qui 'avaient abandonné indique qu'il les a admis de
nouveau en tant qu'amis 4 sa table: ¢'est un signe manifeste de
pardon » *,

Dans ces repas pris avec le Christ ressuscité, on pouvait voir
'accomplissement de la prophétie qu'il avait prononcée au début de
la Céne: « J'ai désiré avec ardeur manger cette Pique avec vous
avant de souffrir ; car je vous le dis, je ne ln mangerai jamais plus
jusqu'a ce qu'elle s'accomplisse dans le Royaume de Dicu » (Le 22,
15-16). Accomplissement aussi de cette autre prophétic rpportée
par Luc aprés le récit de linstitution de Peucharistie et 'annonce de
la trahison de Judas : « Je dispose pour vous du Royaume, comme
mon Pére en a disposé pour moi: vous mangerez el boirez & ma
table en mon Royaume, et vous siégerez sur des trfnes, pour juger
les douze tribus d’Israél » (22,29-30).

Lorsqu’apres la résurrection, les disciples se réunissaient pour célé-
brer I'eucharistic, comment n’auraient-ils pas pensé et & la Céne et
aux repas avec Jésus ressuscité ? Commenl n'aumient-ils pas pensé

22 Jn 10,3 : le Bon Pasteur appelle ses brebis o chocune par son nom ®,

23, Clest le méme mot kardia que lo Bible de Jérusalem traduit o esprit » aw
¥. 25, ef @ coeur » pu v, 32, Le mapport entre les deux passages 8'en trouve estompé

24, Le M4 Ac 1,4 In 21914 ; of. Le 13,26 comp. Mt 7,22,

25, CL A B pu Tor, Der Aspekr der Freude ine uroheistlichen Abencdmahd,
Wintherthur, 1965, pp. 105-112; 5. pe BeauRECUEIL, Nows avony parfagé le pain
ef fe sel, Pariz, 1965

26, B, KnsantiN, La dernidre Céne, dans Conclfwr, o® 40, p. 30,
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aussi aux promesses de Jésus aprés I Céne et au banguet messia-
nique? (Mt 22.2-14 ; 25,1-13; Le 12,35-37 ; 14,15-24) +°.

Les sentiments de joic et de communion fraternelle o se célébrait
la liturgie epcharistique, et ol I'Eglise a pris pleinement conscience
. ode la signification de la Cine et des repas avec Jésus ressuscité, ont

S&xéictne influence en retour sur la rédaction des récits de ces
faits. Cette influence de I'eucharistie pourrait étre & Iorigine du
théme de I'explication des Ecritures en Le 24, par analogie avee la
liturgie de la parole préparant 4 la liturgie eucharistique. La méme
influence explique aussi, du moins en partie, pourquoi Lue a décrit
le repas d'Emmaiis en terme empruntés 2 Pinstitution de Ieucha-
ristie,

Ainsi comprenons-nous que 'eucharistic est un repas pris avec
Jésus, Par la foi, le chrétien y entre en contact direct avec lui : il
est réellement présent, mais « sous d'autre apparences » (cf. Me 16,
12). La parole de Dieu est une lumigre qui permet de reconnaitre
Jésus dans le signe, de le rencontrer. Cette reconnaissance trouve
son lieu idéal dans I'assemblée des disciples (Le 24.33s), c'est-i-
dire dans I'Eglise, dans "assemblée liturgique.

Paques est le jour par excellence ob cette lumigre brille aux yeux
tes chrétiens pour transformer leurs coeurs.

LES DISCIPLES D'’EMMAUS

5'il fallait donner tout 'Evangile pour une seule scéne oll
il soit tout entier résumé, je n'hésiterais guere, je désignerais
les disciples d'Emmails...

Deux personnes causent sur une route, Elles s’entretiennent
de ce qui est toujours si visible en ce monde : 1'"échec des
fondateurs, les apparences contraires, la déception, les pro-
messes non tenues, Et, en particulier, 'absurdité du mouve-
ment de Jésus qui n'a pas abouti et qui est la preuve que
l'espérance n'a plus lien d'étre. Les raisons plausibles de
douter ne manguent pas, elles se redoublent, car chaque disci-
ple ajoute ses difficultés de croire & celles de l'autre. Et, pen-
dant qu'ils parlent, le Probléme dont ils parlent chemine avec
eux, il se place au centre de leur étre sous forme d'une
ardeur & apprendre.

JEan GuITTON *®

21, CL Y. pE MoxntcReuin, Signification eschalolegigue du repay  eacharistigue,
dans Rech, de Se. Rel, 1946, pp, 1043,
28. Jésuy, Pars, Grasset, 1956, p, 433,

Le Christ et Pierre
a la fin des temps

Jn 21,1-19

PAR BENEDIKT SCHWANK

Bénddictin de Bewron

Le chapitre 21 a été ajouté au texte de saint Jean par Pévangéliste |
lui-méme ou par un collaborateur. L’accord est aujourd’hui una-
nime sur ce point. On trouve déji en 20,305 une véritable conclu-
sion de I'évangile. 11 est d’autant plus étonnant que le chapitre 21
ne fasse défaut dans aucun manuscrit. D'aprés tout ce qu'on peut
savoir aujourd’hui, le IV* évangile n'aurait méme jamais existé sans
son chapitre complémentaire. Il nous faut donc distinguer nettement
les considérations de la critique littéraire, des données objectives de
la critigue textuelle,

La critique littéraire considére comme possible que 21,1-14 et
21,15-23 relevent de traditions différentes. Mais & lintérieur de
21,15-23, elle n'admet pas une nouvelle diversité de sources, Notre
péricope liturgique, qui s'achéve sur le v. 19, ne fait pas contraster
la figure du disciple bien-aimé avec celle de Pierre (21,20-23) ; dés
lors, cest sur ce dernier que doit se concentrer toute notre attention.

Conformément i cette intention de la liturgie, nous nous deman-
derons d’abord ce qui est dit de Pierre en 21,15-19, pour examiner
ensuite ce qu'en dit la premiére partie de la péricope, 21-1-14. Le
cadre géographique des deux scénes est la rive occidentale du lac
de Génésareth en Galilée.

I. La charge de pasteur confie & Pierre (21,15-19)

Pourquoi Jésus demande-t-il par trois fois 4 Pierre s'il laime ?
La réponse parait simple. Pierre doit accepter que le Seigneur 1'in-
terroge trois fois, parce qu'il I'a renié trois fois. Une certaine rela-
tion semble en effet exister entre 13,38 et 18,17-27 d’une part, et
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21,15-17 d®autre part. Mais cette considération ne suffit pas & expli-

quer notre texte. Le reniement était une affaire personnelle. Or, ici

Jéaus confic & Pierre un mandat qui concerne toute I'Eglise, tout le

troupeau dy Christ.

5, -Deux choses ne manquent pas de nous frapper : la triple répéti-
fitn“du mandat et I'addition des mots « ... plus que ceux-ci» 2 la

premiére question.

a) La triple répétition

Une triple question : « Pierre, m'aimes-tu ? » paraissait tout & fait
indiquée pour faire expier le triple reniement. Mais c’est seulement
aprés la troisigme question qu'on se serail attendu que Jésus dise &
Pierre : « Pais mes brebis », comme pour bien lui donner & entendre
qu'il était pardonné. Pourquoi donc ce mandat Iui est-il confié &
trois reprises ?

Maints exégites ont souligné que cette répétition conférait plus de
solennité 4 toute la scéne. D'aprés R. Bultmann, une répétition aussi
solennelle rappelle un & usage cultuel ou magico-juridique ». Allant
plus loin, P. Gaechter propose linterprétation suivante : de méme
que les anciennes formules juridiques n'étaient ordinairement pas
consignées par écrit, mais devaient étre répétées par trois fois devant
témoins, ainsi ce mandat officiel confié i Pierre regoit-il sa valeur
juridique d'une triple répétition faite devant témoins. A I'appui de
son opinion, il apporte des exemples tirés du droit matrimonial
palestinien et rappelle la triple formule employée lors de la remise
i Abraham de la grotte de Makpéla pour y ensevelir Sara (Gn 23,3-
18). On pourrait encore citer la triple répétition de Ia formule de
profession, prescrite par la Régle de saint Benoit au VI® sigcle, Ce
sentiment si répandu dans la conscience juridique de I'antiquité per-
met de comprendre le triple mandat. La répétition signifie que Pierre
a &té en bonne ¢t duc forme chargé officiellement de prendre soin
de tout le troupean du Christ.

b)Y L'amour particulier de Pierre

Il vaut la peine de relever les termes dans lesquels Tésus pose &
Pierre sa premigre question : « Simon, fils de Jean, m'aimes-tu plus
que ceux-ci ! » Pourquoi a-t-on ajouté ces derniers mots? Nous
avons vu que les vv. 15-19 formaient un tout inséparable avec les
vy. 20.23, ol Pierre pose une question sur le destin du « disciple
que Jésus aimait ».

Une certnine rivalité entre Pierre et Jean (plus exactement, « 'autre
disciple » ou « le disciple que Jésus aimait ») filtre & travers tout le
IV* évangile. L'un et I'autre se voient appelés par Jésus sur les bords
du Jourdain, mais le dernier appelé recoit le nom de « Céphas»
(1.35-42). A la derniére Céne, Pierre fait demander & Jésus le nom
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du traitre par le « disciple que Jésus aimait et qui se trouvait a table
tout contre lui» (13,23s). Lors du procés de Jésus, « l'autre dis-
ciple » entre dans Ja maison du grand-prétre ob il est conno et il
introduit Pierre dans la cour, mais celui-ci se met 4 renier son Maitre
(18,15-27). Au matin de Piques, tous deux courent ensemble au
tombeau : l'autre disciple arrive le premier, mais il attend Pierre
qu'il laisse entrer avant lui (20,2-8). Dans notre péricope, nous les
voyons une fois de plus 'un & coté de 'autre (21,7). Que tendent a
insinuer ces données convergentes ?

Tous les exégetes déduisent des vv. 18-19 que Pierre avait déj
depuis longtemps subi son martyre quand notre texte fut rédigé. Si
4 cette époque, trente ans environ aprés sa morf, on sintéressait -
encore a la priorité de Pierre, cela veut dire que la charge pastorale
qui lui avait été confide concernait aussi ses successeurs, et qu'en
eux les paroles de Jésus restaient actuelles pour I'Eglise. Si I'on
admet, en se basant sur le v. 23, que le disciple bien-aimé était déji
mort Jui aussi quand notre texte ful rédigé, Ia question n’en devient
que plus aigué : est-ce le successeur de Pierre ou le successeur du -
disciple bien-aimé — autrement dit, 'évéque de Rome ou I'évéque
d’Ephése (?) — qui est qualifié pour diriger I'ensemble de 'Eglise ?

Nous connaissons déja la répomse : la charge pastorale supréme a
Eté confide & Pierre et & ses successeurs, Si nous voulons en outre
connaitre le motif de cette élection par le Seigneur, il nous est
suggéré au v. 15: Pierre n'a pas éé appelé & devenir pasteur en
fonction seulement de son dge ou de sa situation professionnelle
antéricure (cf.Lc 5,10), mais aussi en raison de son amour parti-
culier pour le Christ.
~ On reléve donc une distinction entre le disciple qui fut particu-
litrement aimé par Jésus sur terre et le disciple qui aime particuliére-
ment le Seigneur ressuscité, La supériorité du « disciple bien-aimé »
ne s'affirme que dans le témoignage qu'il rend au Christ par son
évangile (21,24). La primauté de Pierre et de ses successeurs réside
dans la charge pastorale qui leur a été confiée, Si les mots « ... plus
que ceux-ci» (v. 15) avaient encore un sens précis pour la commu-
nauté a I'époque oh ils furent écrits, s'ils possédaient encore un
« Sitz im Leben », ¢’était sans doute qu’on attendait aussi des suc-
cesseurs de Pierre un amour particulier envers le Seigneur ressus-
cité dans I'exercice de leur fonction pastorale universelle.

2. Le réle de pécheur attribué a Pierre (21,1-14)

Comme nous "avons annoncé, nous examinerons ces versets, sur
lesquels il v aurait tant & dire, au seul point de vue de ce qu'ils
nous apprennent sur Simon-Pierre. Quelques remarques pléliminaires
Concernant 1'histoire de la tradition sont icl nécessaires.
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Duns I'histoire de la tradition, ce texte est probablement le plus
ancien récit d'apparition pascale de Jésus 4 ses disciples. En effet,
au-début (21,3), on n'a pas l'impression que les disciples viennent de

\ Jérusalem, rgmplis de la joie pascale, quand ils partent au travail.
\ Ld remargue finale: « Ce fur ld la troisidine fois que Jésus se
S Oimgmerda i ses disciples » (v. 14) renforce notre conviction que ce récit
a &€ rattaché aprés coup a celui des deux apparitions du Ressuscité
au groupe des disciples & Jé&msalem (20,19-29), la rédaction de ce
dernier correspondant d’ailleurs 4 d’autres soucis théologiques. Clest
it la méme conclusion que nous conduit aussi la comparaison de
notre texte avec I' « Evangile de Pierre », qui fut fixé par éerit dans

la premiére moitié du 1* siécle :

Or, le dernier jour des Azymes, beaucoup de gens s'en relournérent
chez eux, Ia féte étant passée. Et nous, les douze disciples du Seigneur,
nous pleurions et nous étions affligés ; et chacun, attristé par I'événe-
ment, rentra chez lui. Quant & moi, Simon-Pierre, et André, mon frére,
nous primes nos filets et nous allimes & la mer. Et il ¥ avait avec

fous... (58-60).

| Nous croyons donc que les vv. 1-14 ont subi des remaniements
avant d'étre ajoutés au IV* évangile, mais qu'ils remontent & une
tradition trés ancienne. Tl importe d'autant plus de nous demander
quel role joue Pierre dans cet épisode.

Pour bien comprendre I pensée de 'auteur, commengons par le
v. 11, qui nous éclaire aussitdt : notre interprétation du texte doit-
elle étre seulement réaliste ou aussi symbolique ? « Cent cinguante-
trois gros poissons»: tel est le résultat de la péche qu'on nous
rapporte. Qui les a comptés 7 OO ont passé les petits poissons et les
animaux marins sans intérét que tout pécheur trouve dans son filet
(cf.Mt 13.48) ? De toute évidence, il ne s’agit pas d"une description
réaliste.

Nous n'avons pas & rechercher ici en détail quelle symbolique
renferme le nombre 153, Beaucoup d’auteurs pensent A la gématrie :
les chiffres, qui en hébreu et en grec comme en latin sont éerits avee
des lettres, auraient le sens de tel ou tel mot, Une solution mathé-
matique parait plus vraisemblable: le nombre 153 est ce gu'on
appelle un nombre « triangulaire », Si l'on additionne tous les
nombres jusqu'au nombre premier (indivisible 1) 17, on obtient 153
A +2+34+4+54+6+T+84+9+10+11+ 12+
13 + 14 + 15 + 16 + 17 = 153). En représentant graphiquement
chaque nombre par autant de points correspondants, alignés et cen-
trés les uns au-dessous des autres, on dessine un triangle équilatéral,
dont chaque cdté n une longueur de 17 points. Le nombre 153
symbolise donc une grandeur bien déterminée, dont on ne peut enle-
ver la moindre partic sans en détruire tout '"équilibre. Les zoologistes
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anciens parlaient d'ailleurs aussi de 153 espéces diverses de poissons
dans I'océan.

Peu importe l'interprétation a laguelle nous donnons la préférence.
L'essenticl est de constater que cette donnée du v. 11 4 certainement
un sens symbolique ou « plus profond ». Dés lors, il sera de bonne
méthode de supposer que les autres phrases recélent 4 leur tour une
symbolique voulue,

On remarque d'abord aw v, 2 que Simon-Pierre est nommé le pre-
mier des disciples qui « se frouvaient ensermble ». Au total, sept dis-
ciples sont énumérés, Peut-étre, comme les sept communautés de
I'Apocalypse, représentent-ils toute I'Eglise,

Au v. 3, l'initiative part de Simon-Pierre. 11 dit: « Je vais pé-
cher ». Les antres disent 1 « Nous venons nous aussi avec tof », et
tous montent dans la barque de Pierre,

Apres la péche miraculeuse & laquelle les a invités l'inconnu qui
est sur le rivage (vv. 4-6). « le disciple gue Jésus aimait » reconnait
que c'est le Seigneur qui se trouve la sur le rivage (v. 7). Mais le
disciple bien-aimé n’entreprend rien lui-méme, il ne fait que com-
muniquer son intuition & Pierre, comme si c’était de sa compétence
que relevaient des nouvelles aussi importantes. Simon-Pierre ne se
contente pas d'acquiescer, il agit aussitot. Il se jette & la mer, dans
la hite de rencontrer son Seigneur bien-aimé (cf. v. 15). On précise
ici qu'il a d’abord enfilé un vétement, « car il était nu ». 11 ne faut
pas ¥ voir un simple détail pittoresque ajouté par le narrateur, mais
une allusion théologique lourde de sens. Dans le langage de la Bible,
la nudité de 'homme aprés le péché originel est I'expression de sa
misére, de sa faiblesse et de sa honte. La conception hiblique de
I'homme nu se révéle fonciérement distincte de celle qui avait cours
dans le monde gree et hellénistique. Sans doute est-elle aussi plus
sincére... Nous devons nous en souvenir quand on note que Pierre
s'est vétu avant d'oser se présenter devant le Seigneur. Pierre a ici
la méme attitude d’ame que lorsqu’il s’écriait : « Eloigne-toi de moi,
Seigneur, car je suis un pécheur!» (Lc 5,8).

Quand tous les disciples ont gagné le rivage, Jésus lear demande
d’apporter les poissons qu'ils viennent de prendre, Mais Pierre seul
exécute cet ordre, riche de sens (v. 11). 1l « monta » : dans la barque ?
ou, plus vraisemblablement, sur un rocher du rivage ? Le texte ne
permet pas de trancher avec certitude, Puis il tira seul sur la rive
le filet surchargé de poissons, « er quoiqu'il y en eilt tant, ajoute
I'évangéliste, le filet ne se déchira pas». Les gens du monde médi-
lerranéen savaient comment les pécheurs manient leurs filets et com-
bien ceux-ci sont lourds quand les poissons y grouillent, 11s devaient
aussitdt reconnaitre ici une scéne miraculeuse ; un homme, liveé &
ses seules forces, n'aurail pu ramener sur la terre ferme un filet plein
d'autant de gros poissons.
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/SQ _ Avant dénpus interroger sur le sens symbolique de cette descrip-
(’ tion — qui & coup sir appelle plus qu'une interprétation purement
\ réaliste — rappellons-nous qu'a Parridgre-plan du récit demeure cette

\pﬁmle de Jésus a Pierre, bien connue de tous les lecteurs : « Je ferai
A
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thése d'une ambiance eschatologique, tout s’enchaine logiquement.
Depuis Piques, Jésus est déja sur la terre ferme de I'éternité, tandis
que nous peinons encore sur la mer (du monde). A noter que par
nos propres forces nous ne pouvons « rien » faire (Jn 15,5). Une fois

de toi un pécheur d*hommes » (Le 5,10). Je me trouvai moi-méme quils ont jeté le filet du coté droit, du c6té de la bénédiction

J

gtirole Jie"de Génésareth une nuit ob des pécheurs du kibboutz de
Ginnosar langaient leurs filets et les ramenaient au rivage. A la
lumigre du projecteur, les poissons frétillaient dans les mailles du
filet qu'on soulevait. Le butin fut déversé dans un escorteur, un
pécheur sauta dans ce fourmillement scintillant et commenca le tri.
Tandis que les poissons qui gisaient sur le pont et dans des caisses
la bouche ouverte bondissaient en un dernier sursaut, le chef juif
de la flottille de péche me dit : « Je dois le dire, ¢'est une grande
parole qu'a prononcée votre Jeschua : Je ferai de toi un pécheur
d’hommes ». Jamais je n'avais compris aussi clairement gu’alors
quelle image chétive et pitoyable des hommes nous présente le N. T.
en les comparant & des poissons serrés dans le filet. La grice la plus
grande pour eux est d'étre tirés, dans les douleurs et I'angoisse de la
mort, sur cette terrre ferme ol se tient déja le Seigneur crucifié et
ressuscité (v, 4).

Que nous apprend-on sur Pierre dans ce cadre symbolique ?
Le 5.1-11 rapporte également une péche abondante. Muis 1h le Sei-
gneur enseigne depuis la barque de Pierre, Aussi pensons-nous i Ia
prédication du Christ qui, au cours de I'histoire de I'Eglise, émane
du siege de Pierre; Luc aime & présenter les faits dans la perspec-
tive de I'histoire du salut. Par contre, dans notre péricope, la scéne
capitale se déroule 4 In fin, sur la terre ferme, lors du repas.

Cette scéne du repas fait penser & la multiplication des pains
suivie de la marche de Jésus sur les flots, telle que Jn 6.1-21 la rap-
porte. Mais on met 14 en évidence le peste de Jésus qui distribue le
pain au peuple ; tout le récit est orienté vers le « discours sur le pain
de vie » qui suit (Jn 6,22-59). 11 y a sans doute aussi bien en 6,16-21
qu'en 21,4-13 une manifestation ou apparition du Seigneur. Mais
en 6,17, on note que Jésus n'est « pas encore » venu vers ses dis-
ciples qui rament dans I'obscurité et la tempéte, tandis que dans
notre péricope Jésus est « déjia » sur la rive (v.4) et il y attend ses
disciples (v. 10). 1ls aménent une péche abondante, mais le Seigneur
ne prépare plus le repas, comme jadis dans les multiplications ter-
restres, avec le pain et les poissons que des hommes lui apportent,
San repas, composé de pain ¢t de poisson, est déjd prét quand les
disciples arrivent avec leurs poissons (comp. le v. 9 avec le v. 13).

En jetant un regard d’ensemble sur ces observations, nous avons
I'impression que notre passage doit étre compris dans un sens beau-
coup plus eschatologique que sacramentel. Si nous acceptons I'hypo-

(cf. Mt 25,33s), les disciples prennent un nombre rigourcusement
déterminé de poissons, c'est-d-dire tous les hommes que Dieu a élus
depuis I'éternité. C'est Pierre qui seul el en un seul filet tire sur le
rivage toute la multitude des élus et les améne an Christ. Mais Jésus
invite les siens & déjeuner avec lui. Personne n'a plus besoin de lui
demander s'il est le Seigneur, car maintenant leur foi g'est trans-
formée en connaissance (v. 12). Et Jésus leur donne alors & manger
le pain et le poisson : il s'offre lui-méme comme le Dieu éternel et
le Sauveur, crucifié pour eux. Car «le poisson grillé est le Christ
crucifié ; piscis assus, Christus passus % (saint Augustin) .

Conclusion

En In 21.15-19, il s’agit de la charge de pasteur, qui est confiée
officiellement, par une triple formule de mandat, 4 Pierre ot 4 ses
successeurs. Pierre doit se consacrer A cette tiche pendant le péle-
rinage du peuple de Dicu & travers le temps. Par ailleurs, en Jn 21,1«
14 nous est puverte une perspective sur la fin de 'histoire des rap-
ports de Dieu avec les hommes. A cette heure, Pierre fera parvenir
auprés du Christ dans le Royaume la totalité des élus qui formeront
désormais une communauté indivisible,

Ces deux passages considérent la personne de Pierre sous des
aspects trés différents. A les examiner de prés, on ne trouve entre
eux qu'assez peu de cohérence. En effet, Simon-Pierre se trouve
moins & avant-plan aux vv. 1-14, dont le repas du Seigneur cons-
titue le sommet. Repas & comprendre, du reste, dans un sens escha-
tologique céleste et non dans un sens sacramentel terrestre. Le
IV* évangile met toujours I"accent sur I'eschatologie dite présente, sur
la décision & prendre dés maintenant pour ou contre le Christ, et il

1. Voicl Iinterpréintion suggestive de Rureet pe Deurz @ « Clest sur oo rivage,
représentant la fin des temps, qu'on stteint le royaume de ln bétitude pour prén-
dre part & cel umicue repas fternel, & cetle tnigue cina sant fin. Tous les £lus
¥ trouveront le feu de braises, correspondant & cet amour brilant du Saint-
Esprit, donl la flumme se répand déjih quelque peu ici-bas chez les saints, mais
embrasera totalement les citovens du royaume. Ils y trouveront encore le poson
mis sur le feu et le pain, symbolisant ensemble le méme Chnsl, Dieu el homime
tout & la fols : tandls que le poisson grillé évoque son humanité, 'mmoriel pain
des nnpes est le signe de sa diviniié ® (Commentaire de Jean, XIV, danx P.L.
1G9.218B),
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voit le jugément déja réalisé dans le fait que la lumiére est venue

dans le monde (3,19). Voili bien pourquoi le texte de 21,1-14 n'y a

pas i€ véritablement incorporéd : sa nette orientation vers une escha-

tologie future ne cadrait guére avec la théologie du reste de I'évan-

\§ ~gile. Nous/n'en sommes que plus heureux d’avoir conservé ici la

\Stieed*ine tradition trés ancienne, qui attribue a Pierre comme allant

die 501, non seulement un role particulier mais le réle décisif, dans
I'accomplissement ultime de Ihistoire humaine *,

PIERRE, M’AIMES-TU ?

Le successeur de Pierre sait que dans sa personne et dans
son activité c'est la grice et la loi de 'amour qui soutient,
vivifie et orne tout; et, face au monde entier, c'est dans
'échange de I'amour entre Jésus et lui, Simon ou Pierre,
fils de Jean, que la sainte Eglise trouve son appui, comme sur
un support invisible et visible : Jésus invisible aux yeux de
la chair, et le pape, Vicaire du Christ, visible aux veux du
monde entier. A bien peser ce mystére d'amour entre Jésus
et son Vicaire, quel honneur et quelle douceur pour moi,
mais en méme temps quel motif de confusion pour la peti-
tesse, pour le néant que je suis.

JEAN x0111 ®

2, Bibliographic : C. K. BARRETT, The Gorpel Accovding o 5t John, Londres,
1962° ; R, Buvtmasy, Dar Evangelliom des Johonnes, Berlin, 19637 : CJH. Doon,
Historical Tradition in the Fourth Gospel, Cambridge, 1963 ; P. Gaecwrer, Das
dreffache & Weide meing Limoner » dons Petros und zeine Zeir (Neutestamentli-
che Studien), Innsbruck, 1958, pp. 1130 ; E. C. Hoskwns, The Fourth Gospel,
Lomdres, 1961" ; B. Schwask, Dar Christisbild im sweiten Teil des Johannerevan-
gelivm, dans Sein and Sendung, 29 (1964) : L. Vagaxay, L'Evangile de Plerre,
Paris, 1930,

3. Journal de Pdme, Paris, Cerl, 1965, p, 480.
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de Jésus

PAR JOSEFH AUBRY

Professeur au Grand Sémingire de Lubumbashi (Congo)

Le Christ a sauvé le monde par sa croix el sa résurrection,
Commencons par vérifier dans I'Ecriture 'aflirmation globale de
ce fait ct par en indiquer les éléments d'explication.

I. PREMIERS JALONS: LE FAIT ET SES PRIN-
CIPES D'EXPLICATION

1. L'affirmation globale du fait

Jésus, dont le nom méme signifie « Dieu sauve» (Mt 1.21),
s'est présenté comme /e Messie reconnpissable 4 son activité de
sauveur des hommes : « Es-tu celui qui doit venir ou devons-nous
en attendre un autre 7 — Jésus leur répondit © Allez rapporter &
Jean ce que vous entendez et voyez: les aveugles woient et les
boitleux marchent, les lépreux sont guéris et les sourds entendent,
les morts ressuscitent et la bonne nouvelle est annoncée aux
pauvres » (Mt 11,3-5).

Peu de temps aprés la Pentectte, Pierre guérit le paralytique
de Ia porte du Temple (Ac 3.6) et, « rempli de Esprit Saint »,
proclame devant le Sanhédrin : « C'est par le nom de Jésus Christ
le Nazaréen, celul que vous avez crucifié et que Dieu a ressuscité
des morts, c'est par son nom et nul autre que cet homme se présente
guéri devant vous... Car il n'y a pas sous le ciel d'autre nom donné
aux hommes par lequel il nous faille &tre sauvés » (Ac 4,8-12).
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De fagon trés concréte, ces deux péricopes attestent le carac-
tere central de la fonction salvifique de Jésus et I'ampleur du
champ du salut. Mais la seconde en outre a ceci d'intéressant qu'elle
mel explicitement P'opération salvifique sous le signe de Jésus
crucifié et ressuscitéd. Dés sa naissance, Jésus était le Sauveur (Le
2,11), mais il n'a pas accompli d’emblée I'ceuvre du salut. Pendant
84 vie publique, il a proclamé le salut et il en a ébauché les pestes
concrets : les pardons, les guérisons, les résurrections n'étaient que
les signes et I'annonce encore modestes d'une ceuvre immense A
laquelle seul le mystére pascal accorderait sa véritable envergure.

C'est dans sa mort et sa résurrection que Jésus a opéré le salut
fotal du monde, et c’est sa glorification qui seule I'a mis en situation
'-!j: Sauveur universel, capable de communiquer ce salut A travers les
sitcles et les espaces : « Le Dicu de nos péres a ressuscité ce Jésus
Que vous, vous aviez fait mourir. 11 I'a exalté par sa droite, le faisant
Chef et Sauveur, afin d’accorder... la rémission des péchés », déclare
encore Pierre devant le Sanhédrin (Ac 5.30-31).

Or ce n'est pas d'emblée que les apbtres et disciples avaient
accédé i cette certitude : Dieu a fait de la mort et de la résurrection
de son Fils le moyen déconcertant, mais providentiel et ndeessaire,
du salut du monde. Jésus lui-méme, aussi bien durant sa vie publi-
que qu'aprés sa résurrection, a di s'employer 4 le leur faire com-
Prendre a partir des Ecritures.

Le dernier chapitre de Luc en particulier insiste comme & plaisir
sur ce fait. L'ange du tombeau lindique aux femmes effrayées:
« Tl est ressucité. Rappelez-vous comment il vous & parlé lorsqu'il
€tait encore en Galilée : T faut, disait-il, que le Fils de I'homme
soit livré et crucifié, et qu'il ressuscite le troisiéme jour » (Le 24.6-7).

Jésus P'explique & son tour plus longuement aux deux disciples
dans cette passionnante legon d'exégese de la route d’Emmaiis :
€ O esprits sans intelligence, lents & croire tout ce qu'ont annoncé
les prophétes | Ne fallair-il pas que le Christ endurfit ces souffran-
tes pour entrer dans sa gloire ? Et commencant par Moise et par-
Courant tous les prophétes, il leur interpréta dans toutes les Eeri-
tures ce qui le concernait » (Lc 24,25-27).

Enfin, nouvelle et supréme legon d'exégese, cette fois aux apdtres,
au moment de I'"Ascension. pour leur ouvrir le sens de la Pique et
de la Pentecote : « Telles sont bien les paroles que je vous ai dites
Quand j'étais encore avee vous ! il faut que s"accomplisse tout ce qui
est éerit de moi dans la loi de Moise, les prophétes et les psaumes.
Alors il leur ouvrit I'esprit & Iintelligence des Ecritures et leur dit :
Ainsi était-il éerit que le Christ souffrirait et ressusciterait d'entre
les morts et qu'en son Nom le repentir en vue de la rémission des

hés serait proclamé & toutes les nations... Je vais envoyer sur vous
€¢ que mon Pére a promis... la Force d’en-haut » (Lc 24.44-49).
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Les Ecrityres sont ici le liew ol Dieu a fait consigner les étapes
et-le sens de son Dessein de salut. Dans la lumigre de Piques, il
apparait/ dégormais clairement que la volonté du Pére plagail en
téte du programme messianique la mort et la résurrection de son
S;Fils.glled se coordonnent selon les exigences d'une méme prophé-
~tje-—ta glorification messianique se situe dans 'aboutissement d’une
passion, et la mort est la condition rigoureusement préalable de
I'inauguration du Bégne : ¢’est une méme Heure, un méme passage.

Aux deux faces de l'umique mystére correspondent les deux
aspects majeurs du salut apporté & tous @ le pardon des péchés et
le don de 1'Esprit, la déliviance de la mort spirifuelle et 'entrée
dans la vie éternelle (ef. Ac 2,33.38). Saint Paul le proclamera en
elair: « 11 a été livré pour nos péchés et ressuscité pour notre justi-
fication » (Rm 4,25). « Nous devons vivre non pour nous, mais
pour Celui qui est mort et ressuscité pour nous » (2 Co 5.15).

2. Les éléments d'explication de ce fait

Comment comprendre cette double « nécessité » de la mort et
la résurrection pour que soit accompli notre salut? A partir de
deux réalités: la nature méme et 'ampleur du salut, et le rdle
particulier qui v est assigné a Jésus. D'une part. la situalion de
'homme i sauver est lamentable et Dien a décidé en son amour de
lul offrir un salut intégral. D'autre part, Jésus se voil confier par
son Pére le double rle de réalisateur du salut de ses fréres (il faut
en quelque sorte en constituer le trésor) et de distributeur effectif
(il faut ensuite le monnayer aux divers bénéficiaires). Or ces diverses
réalités postulent irrévocablement sa mort et sa résurrection.

a) La nature méme du salut

De quoi faut-il sauver I'homme ? De la situation triplement misé-
rable dans laquelle 'ont placé la faiblesse de sa nature et la culpa-
bilité de son péché, Laissée a elle-méme, I'humanité git d’abord
sous la coupe du Mauvais (1 Jn 5,19), et Jésus va se présenter
comme cet « homme plus fort» qui vient ligoter et chasser l'en-
vahisseur de la maison humaine (Le 11,22) : I'issue de la tentation
au désert et les nombreuses délivrances de possédés en font foi, De
ces sujets du Prince de ce monde, réduits en esclavage (Jn 8.,34-
36.44), il faudra faire de libres fils de Dieu.

Sous cette domination, I"humanité est acculée i « faire les ceuvres
de son pére » : le plus tragique de sa condition est qu'elle ne trouve
pas en elle la force de sortir de son péché, de pratiquer I'écoute
fidéle de la Parole et de la Loi de Dieu ni de s'ouvrir enfin &
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Pamour authentique de Dieu et du prochain. Le péché « habite en
elle» ; son pauvre bon vouloir tourne court et finit en nouvelle
désobéissance. Malheureuse humanité | Qui donc la délivrera, sinon
Jésus ? 11 remet les péchés et donne la force de I'onéreuse conver-
Sion (cf. Mt 1,21 ; Rm 7,14-24), Chez Zachée, qui s'est ouvert 4 la
Justice et & l'amour, Jésus proclame : « Aujourd’hui cette maison
4 requ le salut... car le Fils de I'homme est venu chercher et sauver
e qui était perdu » (Le 19.9-10).

Enfin, il faut délivrer l'homme de la multitude de ses accable-
Ments physiques et spirituels : tant d’incertitudes, Ja maladie, I'an-
goisse, le désaccord psychique et social, suprémement la mort,
loutes ces limites et ces miséres partiellement naturelles, mais dont
le péché vient accroitre Iintensité et dramatiser Iissue jusqu'a la
Catastrophe. Jésus vient éclairer, guérir, apaiser, ramener & la vie,
rendre le fils & sa meére..,

Bref, Jésus vient nous sauver de ces trois aliénations solidaires :
le Malin, le mal et le malheur. Mais elles sont si profondes que
seules les opérations gigantesques du sacrifice de sa vie et de I'entrée
dans la gloire lui permettront de nous en libérer pour de bon. 11
faudra le montrer.

b) Le réle particulier de Jésus en ce salut

La vérité capitale est ici que Jésus ne vas pas opérer le salut
de Textérieur, du bout des doigts, comme par une convention plus
Ol moins arbitraire. Il va plonger en cette humanité pécheresse, afin
d’en épouser au maximum la condition, avec Ia plus absolue loyauté.
-"’In'.[ rythme d'une mutuelle solidarité entre lui et les pécheurs, il sera
« 'homme » qui accomplit son propre salut; celui-ci sera conquis
Bt acquis en principe, au bénéfice de tous.

Jésus en effet se constitue, dans la faiblesse consentie de la « ké-
hose », fils du premier Adam désobéissant : totalement solidarisé
@vee nous, il accepte de subir 4 cause de nous la condition char-
nelle jusqu'a I'humiliation et jusqu'au chitiment de la mort. Mais
ensuite il manifeste sa puissance en retournant pour nous, de I'inté-
Meur, cette situation de misére : il se constitue aussi nouvel Adam
qui nous solidarise avee lui, déji dans la mort méme, en opérant
Par sa totale obéissance notre conversion spirituelle, puis dans la
résurrection, en nous faisant accéder & une condition de vie entidre-
ment nouvelle,

A cause de lui notre Ainé, et en lui, nous sommes réconciliés
@vec Dieu notre Pére et nous devenons des possesseurs de I'Esprit
E_IIBI. promis 4 la plénitude gloricuse. Ainsi, au matin de Paques,
iéllumanilé est sauvée en principe, dans son Chef el son Premier-Né

este,
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Mais ilfaut ensuite que 'humanité soil sauvée en fuir. Il faut que
ce salut soil | progressivement communiqué aux hommes concrets I'un
aprés I'autrg. La résurrection est aussi salvifique, en ce sens qu'elle
rend possible el inaugure la Penteedte @ elle seule a pu placer Jésus

~en condition de « Seigneur» pour le rendre capable de s'agréger
‘desmembres vivants au fil des sigcles, en répandant sur eux tous
son pardon et son Espril Saint.

Essayons maintenant de cerner de plus prés le mystére, dans le
respect de sa complexité.

1l. PASSION ET MORT: JESUS SERVITEUR, EN
ACCEPTANT PAR AMOUR LE CHATIMENT
DES PECHEURS, REALISE LEUR CONVER-
SION ET RENOUE L’ALLIANCE

1. Jésus, solidaire des hommes pécheurs, prend sur lui
leur chdtiment

Solidaire des hommes pécheurs dés Pinstant de son incarnation,
Jésus a cependant, au fil de ses expériences d’homme historique,
progressivement noué avec eux des liens de plus en plus étroils.
En sa passion et sa mort, il a porté cette solidarité & son comble en
acceptant de partager, dans son cour et dans sa chair, les suprémes
expériences de I'homme : lo souffrance et la mort. Cela parce qu'il
avait d'abord accepté, en véritable Agneau de Dieu et en réel Servi-
teur de ses fréres, de « porter le péché du monde » (Jn 1,29), « Tl
fallait qu'il goutdt la mort au bénéfice de tout homme » (He 2,9).

Que Jésus, par dévouement pour tous les hommes pécheurs, ait
pris seul sur loi leur péché innombrable et son expiation, il I'a
dit lui-méme clairement (notamment & travers le théme du « Ser-
viteur venu donner sa vie en rangon pour la multitude », Me 10,45) ;
son apatre Paul I'a affirmé en des formules vigoureuses (Rm 5,19 ;
83: 2 Co 514-1521; Ga 3,14-15); et I'épitre aux Hébreux I'ex-
prime dans le théme admirable du Frére ainé, Chef et Grand Prétre.
décidé & partager le sort de ses fréres en esprit de totale « compas-
sion® (He 2,10-18; 4,14-16). Il n'est pas nécessaire d'y insister.
Prenons acte de ce terrible fait et essayons de comprendre com-
ment il explique que la passion et la mort aient eu valeur salvi-
fique universelle. b

Le péché en effet, qui est offense de Dieu, est plus encore préjudi-
ciable & I'homme lni-méme, dont la vocation fondamentale est

MORT ET RESURRECTION SALVIFIQUES 71

@’accueillir Pamour béatifiant de son Créateur. Le péché grave
Esl ;1 grave qu'il en devient « mortel » pour 'homme : refus de In
Vie, il est proprement en lui-méme une décomposition et une mort
spirituelles.

Mais en raison de I'unité profonde de 'homme et de' la qualité
décisive de sa liberté spirituelle, cette décomposition el cette mort
NE peuvent pas ne pas avoir des répercussions sur son &fre fout
entier : de lui-méme, le refus qu'est le péché implique la souffrance
et la mort extérieures. Dans une vue de foi, celles-ci ne sont nulle-
Ment un chitiment extrinséque, infligé par quelque juge vindicatif ;
elles sont la conséquence interne, comme la traduction visible et
le signe de la misere et de la mort spirituelles; elles sont aussi

annonce menagante et la préfiguration de la souffrance et de la
mort suprémes ; celles de la séparation éternelle de Dien dans la
damnation,

Mieux que personne, Jésus connaissait ces liens profonds. Et
Micux que personne, il savail que le pécheur témoigne de son
repentir en acceptant les justes et dowloureuwses conséguences de
s fautes; c'est 1a ce qu'on appelle la nécessaire « expiation »,
dcceptation des exigences de la sainteté de I'Amour, forme premidre
du retour a I'obéissance envers Dieu.

C'est pourquoi il était dans la logique des choses que Jésus,
chargé du poids du péché du monde, rechit sur lui, en un terrible
condensé, le chatiment universel, afin qu'en I'acceptant librement
Par amour, il opérit du méme coup I'expiation universelle du péché
© le retour & Dieu de tous les pécheurs. N'est-ce pas 1a ce qui
explique qu'en sa passion telle que la présente 'évangile, Jésus
dpparaisse en quelque sorte comme le seul et le pire pécheur: le
Péché méme de Barabbas et des voleurs crucifiés avec lui, et celui
de ses bourreaux, c’est lui qui les expie. Au moment méme od
:EI':umm:: consomme son péché en tuant le Fils de Dieu et semble
4 jamais s'enfermer dans le mal, I'Homme se délivre de son péché en
S'ouvrant 4 Dieu 4 travers cette mort.

2. Jésus sauve les hommes pécheurs en exprimant en lui
leur conversion filiale

_ Ainsi solidarisé avec nous tous jusque dans notre péché par un
‘Mcomparable amour fraternel, Jésus s'est présenté devant son Pére.
Et & ce point précis, nous voici capables de comprendre comment
S8 mort a posé, du cété de I"homme, V'acte décisif du salut, qui
“htrainerait d'emblée aprés lui tous les autres effets de salut,

Ce qui a guidé le plus profondément les attitudes de Jésus en cos
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heures suprémes, c'est qu'il avait pergu, en Fils parfait, toute
P'horreur du péché des hommes méconnaissant et méprisant 'amour
souverain de¢ son Pére. 1] en ressentait I'injure au plus intime de
son cceur filial. Alors, devant son Peére, il a eu honte pour nous
ses fréres /il s'est humilié et repenti devant Iui de tous nos péchés,
ildes“a-Teniés tous et chacun, en disant oui au chitiment qui en
étail la nécessaire conséquence, Tl n’a pas résisté, il a maintenu son
fiar lucidement, jusqu’au bout.

L'acte sauveur de Jésus a donc é€ un acte d’amour filial obéis-
sant, Ceci est trés clair et trés important. Toute I"Ecriture Paffirme.
4 commencer par ce fiar décisif prononcé dans I'agonie. Et saint
Paul compare le premier Adam désobéissant et Jésus second Adam
réparant la faute du premicr par son obéissance (BEm 5.9 en fili-
grane dans Ph 2,8 ; He 5,8).

Or Jésus a exprimé dans cel acte un amour filial d'une intensité
si exceptionnelle qu'il a pu couvrir amplement la dette du péché :
personnellement il ne méritait rien de cette souffrance, et il 8’y est
livré jusqu'a l'ouverture absolue de son étre d’homme, exprimant
ainsi au maximum (« Il n'y a pas plus grand amour... ») son iden-
tité filiale, montrant ce que c'est qu'un fils qui aime son Pére non
pas du bout des I2vres, non pas seulement de tout son ceeur, mais
de toute sa chair et de tout son sang. Que ce don de soi ait été une
exigence terrible, méme pour un Fils de Dieu incarné, tout le mys-
tere de I'agonie le proclame : avant de dire le oui définitif, Jésus
a frémi et «supplié avec une violente clameur et des larmes »
(He 5,7).

Maiy c'est en cer acte gue I'humanité, s'exprimant en son Ainé.
s'est enfin convertie a 'amour filial et donc sauvée. Par lui seul
en effet, le chitiment ne fait que punir, il n'expie rien. Mais libre-
ment accepté, il transforme tout, 1l constitue Iexpiation elle-méme,
la seule qui compte aux yeux de Dieu: la conversion du ceur.
Accepter le chitiment, qu'est-ce en effet sinon reconnaitre le péché,
le désavouer, ct se tourner vers Dieu du sein méme de la situation
tragique ot avait conduit le péché? C'est un « retournement »
{conversio) douloureux, mais seul il vérific 'authenticité de 'amour
repentant.

Et c'est pourquoi 'acte d’amourcuse obéissance filiale de Jéus a
constitué l"expiation intégrale du péché universel et I'offrande du
sacrifice parfait de I'humanité. Du sein de sa passion et de sa mort,
Jésus en effet affirmait & son Pére, preuve en main, que tons les
hommes en lui, renongant & 'orgueil qui avait inspiré leur déso-
béissance, se tournaient humblement vers lui pour le servir et I'ai-
mer désormais comme des fils. C'était 1 le sacrifice & la fois
d'expiation du péché, de délivrance de la situation négative ol avait
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installé ce péché (esclavage de Satan). de réconciliation enfin et
d'alliance avec Dieu nouvelle et éternclle.

S'acquérant son Eglise par son amour i la fois Fraternel et nuptial
(Ep 525-27), le Christ la fondait du méme coup par son amour
filial comme Famille de son Pére, Peuple chérement mais définiti-
vement acquis, L'amour de miséricorde du Pére rencontrait enfin
en Jésus 'amour de repentance filiale des hommes convertis.

Il apparait alors comme une évidence que cette résurrection
spirituclle des hommes en Jésus et celte approche spirituelle maxima
du Pére ne pouvaient que déboucher dans leur pleine réalisation
en gloire el en la fofale proximilé du Pére. Le péché, mort spiri-
tuelle, avait entrainé la mort corporelle ; 'acceptation de ce chati-
ment, retour & la vie spirituelle, ne pouvait qu'entrainer, en vertu
du méme principe d'unité de I'homme concret, la résurrection
corporelle, triomphe sur la mort.

La mort et la résurrection de Jésus ne sont que les deux flapes
inséparables de l'unigue mouvement de son passage en son Pére :
« Pére, je remets ma vie entre lcs mains et je viens i toi ». L’acte
d'amour de la Croix est donc bien l'acte qui a constitué le salut
spiritel de 'homme et mérité son salut intégral que le Pére s’em-
presse de lui donner avee joie,

III. RESSURRECTION ET ASCENSION: JESUS
GLORIFIE RECOIT DE SON PERE, POUR LUI
ET POUR TOUS SES FRERES, LA PLENITUDE
DE L'HERITAGE FILIAL ET DU SALUT

1. Jésus ressuscité est lui-méme le premier et le plus
parfait des sauvés

Jésus est le premier homme qui ait su bien mourir. Aussi est-il
encore le premier homme & recevoir I'effet de sa mort par obéis-
sance : la gloire qui le sauve de la mort méme et de toutes les
miséres inhérentes 4 notre condition terrestre. Jésus certes est le
Sauveur. Mais en sa résurrection, il n'est Sauveur qu'en étant d’abord
lui-méme sauvé par son Pére

L’Ecriture dit cela avec une entiere clarté, De méme qu'il perce-
vait, du sein de son expérience d'homme, la souveraine grandeur
de son Pire, de méme il pouvait éprouver au maxinmum le carac-
tere anormal de la misére des pécheurs et particulitrement de
la «kénose» qui lui faisait partager, & lui Fils de Dieu. cette
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misére, A0 cours de son agonie et de sa passion, il a crié : « Pére,
sauve-moi de cette heure! (Jn 12.27), il « a présenté, avec une
vialente clameur et des larmes, des implorations et des supplica-
tions & Celdi qui pouvair le sauver de la mort» (He 57).

_Et son Pere lui a effectivement répondu comme Sauveur, non en

SecsBistrayant 4 la mort nécessaire, mais en lui permettant de faire

de cette mort méme un combat o elle serait & jamais vaincue :
@ Dicu 'a ressuscité, le déliveant des affres de In Mort. Aussi bien
n'était-il pas possible qu'il fit retenu en son pouvoir» (Ac 2,24).
& Parce qu'il a souffert la mort, nous le voyons couronné de gloire
et d'honneur » (He 2.9).

C'est 14 la récompense de son obéissance filiale : il est lui-méme
exaucé, ayant d'abord exaucé les désirs de son Pére: « 11 a éé
exaucé en raison de sa piété» (He 5.7). Plus il était profondément
descendu dans le partage des miséres des hommes, plus son Pére
I'a fait monter dans 1'"échelle des étres et les degrés de la gloire.
Et comme il était descendu « au-dessous de tout » pourrait-on dire,
« ancéanli », son Pére «lui a donné le Nom qui est au-dessus de
tout » (Ph 2,7-9),

Ce qui veut dire que Jésus ressuscité atteint au maximum du
galut, Impossible de concevoir un homme plus foncigrement déliveé
de toutes Ies indigences et aliénations qui sont le lot de la condition
terrestre. La gloire divine I'a envahi pour autant qu'elle peut envahir
une créature sans la briser, « la gloire qu'il tient de son Pére comme
Fils unique » (In 1,14).

2. Conitenu de cette pleine condition de salut

Puisque Jésus est le sauvé parfait, il nous intéresse au plus haut
point de connaitre les éléments de son salut, le ndtre ne pouvant
étre que participation au sien. Il y en a deux principaux, qui sont
la plénitude de ses relations de Fils incarné avec son Piére et avec
I'Esprit, comme le manifestent les deux mystéres de I"’Ascension et
de la Pentecote.

a) La plénitude de la condition filiale

Bien sir, Jésus a toujours été authenliquement Fils de Dien. Mais
il n'a pas pu vivre d'emblée la plénitude de sa relation filiale :
durant sa vie « charnelle » parmi nous, en vertu de la « kénose »
librement acceptée, son intimité avec le Pére connaissait des limites,
une péne, ung incapacilé de s'épanouir, de sinstaller pleinement
dans I'Autre et de vivre avec lui dans une transparence totale.
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Or la résurrection fait sauter d’un coup toutes ces impuissances
Phumanité du Fils recevant en purtage « la gloire quil avait pn’::-‘:
de Dieu avant que le monde {0t » (Jn 17.5). Et son premier effet
est d'achever souverainement ['élan du Fils incarné vers son Pere :
« Je retourne au Pére.. Je monte vers mon Pére et mon Dieu »
(Jn 16,28 ; 20,17), explique-t-il lui-méme,

C’est une montée « glorieuse », comme nous le sugpére la litargie
de I'Ascension, car c'est I'entrée triomphale dans le ciel du Combat-
tant vainqueur, et c'est I'apothéose de la Victime pleinement agréée.
Mais c'est avant tout une moniée « amoureuse », car c'est la rentréa
du Fils & la maison, la rencontre follement joyeuse du Pére et de
son Fils si totalement fidéle 4 accomplir la mission regue,

Les nécessaires images de montée, de défilé victoricux, de session
a la droite du Pére... ne nous abusent pas: elles essayent pauvre-
ment de traduire le changement qualitatif de situation de Jésus et
ce qui en est résulté dans ses relations avec son Pare el avec nous.
Jésus ressuscité est vraiment entré dans un nouveau mode de pré-
sence connaissante et amoureuse A I'égard de son Pere: il sest
uni & lui dans une dilatation et une plénitude inouies de toutes se
puissances hun_l.'s_il:lcs. pour une totale vie filiale de Verbe incarné,
pour une participation plus intime, ¢n sa nature humaine méme,
a la circumincession trinitaire, c'est-d-dire & cet échange indicible,
4 cette transparence, & cette présence réciproque qui caractérise la
vie des Personnes divines.

On comprend alors le langage de I'Beriture disant qu’a Piques,
Jésus est edevenu » Fils de Dieu, Avant, Jésus certes était Fils de
Dieu, mais cela ne se voyait guére; sa situation n’était pas celle
qu convient & un Fils de Dieu. A Piques, il renait & une vie nou-
velle merveilleuse, plus divine, enfin convenable pour lui, enfin
conforme & son identité de Fils unique. 11 v a alors comme une
deuxiéme naissance de Jésus, sa « naissance au ciel ». Saint Paul
entend le Pére des cieux prononcer sur lui au matin de Phques
cetle parole du Psaume 2: « Tu es mon Fils, que jai engendré
aujourd’hui » (Ac 13,33). Jésus ressuscité est un nouveau-né, et
c'est aussi un premier-né, car Dieu inaugure en lui véritablement
une nouvelle création, le monde inédit de la résurrection.

_ Le théme du Fils établi en cette vie éternellement jeune rejoint
ici le théme du nmouvel Adam créé & 'image de Dieu. Griice i son
corps glorifié ol habite désormais toute la plénitude de la divinité
iCul]:].l!i'i: 2],9}, Jésus ressuscité est devenu l'image parfaite du Pére,
capable de le rayonner infiniment plus que pendant sa vie le

(Col 1,15; 2 Co 4.4). i e Sy

Il posséde désormais une fraicheur de vie qui ne passera pas,
caractérisée par la puissance: « Par sa résurrection, Jésus a é1é
€labli Fils de Dieu dans la puissance » (Rm 1,4). Soumis autrefois
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commie scs fréres pécheurs au régime de minorité et de servitude,
tl-a-accédé A sa majorité ¢l est entré en possession de P'héritage
filial de puisgance et de gloire, Dégagé enfin de la Loi qui 'insérait
dans un contexte national et social, le Ressuscité n'est plus un

Jmf} gest’ le Fils, et le Fils ainé, 'homme universel sur qui se

ra I'Eglise mondiale.

b) La plénitude de U'Esprit Saint

Comment se représenter cette vie d'une si totale nouveauté ?
ture répond en clair: Jésus ne vit plus sous le régime terrestre de
ln «chair», il a passé dang le régime céleste de I'a Esprit». Le
Saint-Esprit est depuis Pdgues son principe vital total, régnant aussi
bien en son corps que dans son Ame. Voici encore une des données
fondamentales du salul.

Jésus ressuscité, disions-nous, est une nouvelle création. Or un
grand texte de saint Paul I'éclaire en la comparant & la premiére
création (1 Co 15.42-50). Comme chacun de nous, Jésus, né de Ia
Vierge Marie, a d'abord requ un corps terrestre. « psychigue »,
animé de ce souffle trés noble qui vient de Dien, mais qui restait

tout de méme un pauvre souflle, puisqu’il était incapable de lui
éviter la mort.

Mais au matin de Piques. Dieu a recommencé sous une nouvelle
forme les grands pgestes de sa création, et cette fois sur le corps
ferrestre et inanimé de son Fils incarné et tué par les hommes. 11
a de nouveau insufflé en lui un souffle de vie, mais cetie fois singu-
lidrement nouvean, son souflle le plus profond, son Esprit Saint,
si nouveau et si céleste que ce corps n'est plus terrestre ni psychi-
que, mais « spirituel »,

Ce n'est pas & dire que I'Esprit Saint n'ait pas habité déja dans
le Jésus terrestre, mais cette action était, tout comme la vie fhliale
dont nous parlions plus haut, limitée et génée par la kénpse du
« régime charnel » loyalement accepté.

A Piques, le corps et 'ime de Jésus sont en’in « libérés » par
le plein envahissement de I'Esprit, ils passent sous I'emprise et dans
le rayonnement total de la puissance et de la sainteté divines : corps
merveilleusement souple (comme en 1émoignent les apparitions du
Ressuscité), & la totale disposition d'une dme prodigicusement épa-
nouie et dynamique : de larmes, de mort, d’ennemis, il n’y en aura
plus pour lui, car I'ancien monde s'en est allé (Ap 21.4).

Telle est la situation désormais « sauvée » du Fils de Dieun. Or
cest déjit la ndtre. A Phques, c'est déja toute I"humanité qui, en
son Principe, a passé dans In gloire.
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3. En cette condition de salut, c’est déja Ihumanité qui
est sauvée

En effet, comme I'a dit la collecte de PiAques, la résurrection de
Jésusg a ouvert aux hommes la porte du ciel, la porle de la vie
éternelle qui est une vie filiale dans I'Esprit Saint. Il nous a donné
effectivement accés aupris de son Pére, devenu notre Pére: « Je
monte vers mon Pére, qui est (désormais) vorre Pére» (In 20,17,

Ceci est & prendre au sens fort. et non comme de pieuses images.
Car Jésus n'a jamais cessé détre Chef, Téle, Représentant valable
de I'humanité qu'il contient en quelque sorte en Jui, Dans sa passion
et sa mort, il représentait "humanité pécheresse qui expie son péché
el renverse par la M"obstacle qui la séparait du Dieu saint. Dans sa
résurrection et son ascension, il représente I'humanité délivede & la
fois de son péché et des conséquences de misére de son péché,
admise done 4 Iy gloire et & la vision de Dieu Pére pour une vie
pleinement filiale.

En son Fils ressuscité, le Pére accucille done avec une joie infinie
Ia brebis-humanité au bercail céleste; il accueille le prodigue en
la maison paternelle pour le traiter vraiment en fils, réalisant par
14 tous ses projets d’amour miséricordicux.

Saint Paul déclare tout net que la résurrection et "ascension ont
été déjd nos mystéres : « Dicun mous a fait revivre avec le Christ,
Avee lui il nous a ressuscités et fait siéger dans les cieux» (Ep
2.5-6).

Et les Péres de I'Eglise diront audacieusement ; « En lui la terre
est ressuscitée, en Jui le monde est ressuscité | ». Saint Léon, com-
mentant le mystére de I'Ascension, dit par exemple : « L ascension
du Christ est notre propre élévation... En la personne du Christ,
nous avons déji pénétré an plos haut des cieux. Ceux que le démon
avait bannis de la félicité de leur premiére demeure, le Fils de Dieu
s¢ les est incorporés et il les a placés & la droite du Pére» %,

Les mémes Péres chanteront Pexaltation prodigicuse qui en est
résultée pour nofre misérable nature humaine, et sous cet aspect
encore, la résurrection est déjh le mystére de nofre salut. A Tincar-
nation, une créature entrait pour la premiére fois an cour méme
de l'indicible mystére de Dieu, mais tout en restant liée aux servi-
tucdes de la chair, A la résurrection, cetle méme créalure, libérée,
y entre au maximum, montant au-dessus de toutes les autres
créatures,

1. Premier sermon sur I'Ascengion @ Serm, 73, dans P.L., 54, 396, (Sowrces cheés
Hennes, 74, p, 138),
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Un hommie\ de notre terre et de notre ruce devient le sommet
effectif de la) création entiére, méme angélique, puisqu'il prend
plice dans le sein du Pére. Une conscience humaine, progressive-
ment nourrie/de notre expérience historique au sein des choses

\. visibles et du dialogue avec les gens terrestres, entre dans I'épa-
Nnotissement de la pgloire élernelle, et ce morceau de terre transh-

gurée pose les fondements méme du ciel! Exaltation fantastique
de I'humanité tout entidre, du corps humain, de la matiére elle-
méme lie a ce corps !

Mais tout ceci ne fait que poser I'exigence d'une communication
effective de cette gloire A tous les hommes,

1V. RESURRECTION ET PENTECOTE : JESUS
SEIGNEUR EST MIS EN SITUATION POUR
COMMUNIQUER EFFECTIVEMENT LE SALUT
A TOUS SES FRERES

1. La Téte fait passer son propre mystére en ses membres

La résurrection est salvifique parce qu'elle a fait de Jésus le
Sauvé parfait, Elle I'est encore parce qu'elle I'a constitué le Sauveur
unique, ainsi que le dit par exemple ce trés beau texte de Iépitre
aux Hébreux : « Voulant conduire & la gloire un grand nombre de
fils (quelle admirable définition du salut!), Dieu a jugé bon de
rendre parfait & travers des souffrances le Chef qui devait les
guider vers leur salut.. Aprés avoir été rendu parfait, celui-ci est
devenu pour tous ceux qui Iui obéissent principe de salut éternel »
(He 2,10 ; 5,9).

Nous comprenons aisément maintenant pourquoi le don du salut
était impossible avant Piques: du coté des hommes 4 sauver. le
péché non expié empéchait I'alliance ; du coté du salut lui-méme,
il n’était pas encore constitué, « achevé », en son Principe glorieux ;
enfin du cdité du Sauveur, tant qu'il restait enfermé dans les bar-
rigres de la chair terrestre, de I'espace et du temps, impossible
pour lui de rejoindre les hommes dans leur universalité ni dans
leur intimité. Ressuscité, il en devient capahble.

Précisons qu'il en devient aussi I'unique responsable. Car le salut
est ine @uvre divine, qui ne peut étre accomplie que par la Personne
divine envoyée A cet effet : Jésus ressuscité reste le Souverain Maitre
du salut répandu au long des sidcles et au large des espaces, méme
quand il utilisera (et largement) tout un organisme « sacramentel »
d’hommes, de gestes et de choses pour le répandre avec efficacité,
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Et surtout le salut lui-méme n'est pas une « chose » détachable
du Sauveur, mais une agrégation vivante & sa Personne actuelle.
On n'est fils de Dien et frére des autres quen parlicipation 4 som
étre de Fils unique et ainé. On ne s'ouvre & I'amour vrai qu'en
participant & son attitude fondamentale : I'amour expiateur, filial
et fraternel. On ne recoit le bonheur qu'en participation commencée
i son état de gloire. Tout cela, dans le Saint-Esprit, dont il a seul,
depuis sa résurrection, la plénitude et la dispensation.

Il n'y a d'Eglise que comme Corps du Christ gloricux, sa Téte
vivifiante. 1l n'y a de chrétien que comme son membre, vivant « en
lui », crucifié et ressuscité. Ce que saint Paul exprimail avec I'admi-
rable vigueur de ses formules contrastées: « Je veux &tre trouvé
en lui.. et le connaitre, lui, avec la puissance de si résurrection
et la communion & ses souffrances, lui devenir conforme dans la
mort afin de parvenir si possible 4 ressusciter d'entre les morts »
(Ph 3,9-11).

Ce dont il faut alors prendre conscience, ¢’est de l'ampleur prodi-
gieuse de cette puissance salvatrice issue de la résurrection : elle
couvre la totalité de I'histoire et du monde. Dés le jour de Piques,
Jésus, comme pressé par son amour maintenant transfiguré de
Serviteur, commence d'exercer sa fonction sublime d'« Esprit vivi-
fiant » (1 Co 1545) pour ne plus cesser de I'exercer jusqu'a la fin
des sidcles et jusque dans I'éternité des élus vivifiés par « I'Agneau
comme égorgé » (Ap 5,6-14).

La mort et la résurrection du Christ sont bien les deux mystéres
qui ont mis en branle la totalité de l'activité divine salvifique.

2. Les deux étapes majeures de Iaction assimilatrice du
Sauveur

a) Déds maintenant, de fagon partielle

La merveille est que le Ressuscité n'attende pas la fin du monde
ni I'heure de la résurrection des corps pour envoyer aux hommes
le Saint-Souffle de la création nouvelle et les agréger par la vitale-
ment 4 lui. Le salut est pour tout de suite, méme s'il ne peut étre
d’emblée donné sous sa forme pléniére. La Pentecbte suit Piques
comme son prolongement naturel et urgent.

Le Nouvean Testament en fait foi, qui nous raconte deux Pente-
cOtes: une premitre, intime et discréte, le soir de Piques, et la
grande Pentecbte éclatante, cinquante jours plus tard, 'une et Pautre
d'ailleurs dans le méme Cénacle.

C'est Jean qui raconte la premiére & la fin de son évangile (20,
19-20) : Jésus apparait aux disciples et leur montre ses plaies de
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crucifié, puis\il les envoie, soufflant sur eux et Jeur disant : « Rece-

vez PEsprit Saint ». C'est 12 un geste de création - Ie souffle qui
fait vivre les/siens vient des profondeurs de son étre ressuscité :
elest son propre Esprit Saint qu'il communique,

La seconde Pentecite est amplement racontée au chapitre 2 des

VAktesCmidis plus intéressante encore est I'explication qu’en donne

ierre 4 la foule, alertée par le vent de tempéte. Pierre fait appel
a I'Ancien Testament qui, par le prophéte Joél, annoncait que les
lemps messianiques auraient pour caractéristique I'effusion univer-
selle de I'Esprit, 1l conclut en disant : « Jésus, ressuscité et exalté par
la puissance de Dieu son Pére, a regie de lui PEsprit Saint, objet
de la promesse, et il 'a répandu @ c'est 1A ce que vous voyez el
entendez » (2.33), et il précise que cet Esprit, loin d'étre réservé 2
que;:gucs privilégiés, est offert & tous ceux qui s'ouvriront & la foi
(2,38-39),

Cet Esprit synthétise le don du salut. Clest 'Esprit méme de
Jésus et donc il établit entre lc Ressuscité et ses membres un lien
de qualité virale. Cest I'Esprit Saiat, dont la présence chasse I'Esprit
mauvais (Mt 12.28) et fait vivre le chrétien en fils de Dicu, dans
un esprit non plus de crainte mais de confiance et de fidélité filiale
(Rm 8,14-16). C'est enfin I"Esprit de la résurrection, qui dépose dés
maintenant duns les Ames et dans les corps les germes et les prémi-
ces de la gloire future (Rm 89-11.23)

Le chrétien est donc dés maintenant un sauvé, libéré des trois
aliénations majeures du Malin, du mal et du malheur. Des mainte-
nant, encore terrestre, il est un ftre célesie, menant obscurément
8a vie la plus réelle avec le Christ de gloire (Col 3.1-4). Dés main-
tenant il est en possession de la vie éternelle (1 Jn 511-13).,

b) De fagon pléniére, & la parousie

Bicn siir, tout cela est encore incomplet et fragile. Et c'est pour-
quoi le chrétien, déja sauvé, attend encore le salut: g Clest en
espérance que nous sommes sauvés, et le méme Esprit Saint nous
fait gémir dans I'attente de notre rédemption totale » {Rm 823-24),
L’action salvatrice du Ressuscité ne cesse donc de S'exercer sur le
chrétien. Elle cherche & I'envahir chaque jour davantage pour acti-
ver sa libération...

Elle le saisira un jour tout entier dans la résurrection effective
de son corps. Comme elle saisita le monde entier pour le « libérer
de la servitude de la corruption » et le faire participer & « la liberté
de la gloire des enfants de Dieu» (Rm 8,11): cieux nouveaux et
terre nouvelle passés dans le mystére pascal (2 P 3,13 : Ap 21.14-5).

MORT ET RESURRECTION SALVIFIQUES

CONCLUSION

Ces vérités confondent notre esprit : elles ont 'ampleur déconcer-
tante du dessein méme de Dien et de son amour, Aussi le chrétien
qui ne réveille pas sa foi sans cesse est-il tenté de les tenir pour
de beaux réves lointains,

Mais le temps pascal n'est-il pas justement donné au chrétien
pour lui permetire de recenfrer sa vie sur 'essentiel et d'en redé-
couvrir la dimension mystérique : il s"agit de s'ouvrir, dans la foi,
i une Présence cachée mais dynamique, celle du Scigneur qui par
la mort est entré dans la gloire. 11 $'agit donc d’aspirer au salut
pour mieux s'unir au Sauveur, Saint Paul, saint Jean, saint Pierre
ne préchaicnt pas autre chose.

La vie chréticnne en son fond n'est autre chose que le prolonge-
ment et 'éclatement en Iime croyante des mystéres de la mort
et de la résurrection de Jésus: il faut éire patiemment recréé A
I'image du Fils. Elle est une dialectique baptismale permanente de
renoncement et d'épanouissement, une vie « spirituelle », c¢'est-i-
dire menée sous la mouvance de I'Esprit de vie du Ressuscité,

Ce qu'il y a sous ces mots est terrible et exaltant, pour peu qu'on
en saisisse les points d'application concréte : ¢'est la mort de I"égois-
me multiforme (celui qui anime les guerres, les racismes, les injus-
tices de tous ordres, les infidélités, tous les oublis d’autrui) et la
provocation au don de soi, & I'exemple de Celui qui s'est livré
pour ses fréres...

Mais au vrai, chaque dimanche de I'année est un temps paseal.
Il suffirait au chrétien, pour vivre dans la rectitude de sa foi, de
venir & I'assemblée cucharistique conscient de ce qu'elle signifie et
réalise. Tout le mystére de la mort et de la résurrection salvatrices
y est re-présenié en forme sacramentelle: le Corps, le Sang et
FAmour de la Victime y sont offerts 4 Dieu « pour le salut du
monde entier », mais sous la forme du « Pain sacré de la vie éter-
nelle » et de la « Coupe du perpétuel salut ». Puis I'assemblée vient
se nourrir de ce Pain et de ce Vin & la table du céleste banquet, et
du Corps méme du Christ elle regoit une nouvelle profusion d'Esprit
Saint, dans P'attenie ravivée du retour du Seigneur,

Toutes nos eucharisties ne sont que les étapes qui marquent le
patient mais siir envahissement de [histoire par la passion et la
résurrection libératrices du Seigneur.




NOTES DOCTRINALES

TOI/QUI AS RESSUSCITE TON FILS

Seigneur notre Dieu,

Pére de notre Seigneur Jésus Christ,
toi qui n'as pas supporté

que ton Filg vit la corruption,

mais qui l'as ressuscité des morts
et I'as élevé dans la gloire,
unis-nous & lui dans la foi,

en sorte que sa vie

s manifeste en nous avec force.

Accorde-nous de croire avec une joyeuse confiance
qu'aujourd’hui comme autrefois

son pouvoir rédempteur s’exerce dans le monde,
arrachant les hommes aux puissances du mal

et les rendant capables de marcher

én nouveauté de vie..

A tous, Seigneur,

donne la lumidre et la joie de ta présence.
Sois le compagnon de leur détresse

ou de leur solitude

et accorde-nous d'étre auprés d'eux

les messagers de ta victoire,

LITURGIE DE L'EGLISE REFORMEE !

1. Pritre d'intercession du dimanche da Pigues, dans Liturgie de I'Eglise Réfor-
mée de France, BEd. Berger-Levrault, 1963, pp. 143-144,

MORT ET RESURRECTION SALVIFIQUES

LA PREMIERE ERUPTION D'UN VOLCAN

La Résurrection du Christ fait penser & la premiére éruption
d'un volcan, signe du feu qui dévore les entrailles de la terre.
C'est bien en effet de cela qu'il s'agit, et dont Paques est
le signe.

Déja, dans les profondeurs les plus secrétes du monde,
brile le feu de Dieu, dont la flamme portera toutes choses &
I'incandescence bienheureuse.

Déja, 4 partir du coeur intime du monde ol sa mort I'avait
fait descendre, des forces nouvelles, les énergies du monde
transfiguré, sont au travail,

Déja, au plus profond de toute réalité, la vanité, le péché
et la mort sont vaincus.

Et il ne doit plus s'écouler que ce petit intervalle de temps
que nous appelons I'Histoire aprés Jésus Christ pour que
partout, et non plus seulement dans le corps du Christ. se
manifeste ce qui est vraiment arrivé.

KARL RAHNER “

L L'homme au miroir de Pannde chréticnne, Paris, Maume, 1966, p. 151.
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