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Chaque année, on lit, au premier dimanche de Caréme, 'un des récits
synoptiques des tentations de Jésus au désert. Le caractére errange
et archaique de ces textes teintés de merveilleux et de folklore risque
de dérouter le lecteur. De son coté, le prédicateyr pourrait, sous préfexte
d’explications, se laisser aller & de nouveaux discours plus ou moins
allégorigues, sinon méme moralisants.

1l faut bien phutor prendre le temps de redécouvrir les trois récits
évangéliques dans leur diversité pour saisir I"intention propre de chacun
des auteurs, et la maniére dont leur rédaction y répond, L'effort en
vaut la peine. En effet, cette analyse permettra non sewlement de
comprendre I'évangile de la tentation, mais encore d’en saisir toute
Facrualite.

Du seul fait de sa place au début du ministére de Jésus, on pressent
que cet épisode a une importance particuliére. Une lecture attentive
fait bientot découvrir qu'il est la clé de la mission de Jésus. Vrai Fils
de Dieu, il a triomphé de la tentation 1d ot Israél avait succombé.
Son attitude reste dés lors un modéle pour les crayants,

Mais ce que chacun des évangélistes souligne & sa maniére, et il
s'agit d’un élément constant et fondamental de la tradition chrétienne,
c'est que Jésus a été vainqueur de Satan dés le premier affontement.
Cette victoire décisive est donc derridre nows, et méme derriére Je
minmistére de Jésus, Tout ce que nous lirons ensuite dans les évangiles
s'en trouve éclairé. Du méme coup, cette premidre expérience de Jésus
est une promesse pour le peuple des derniers temps appelé @ entrer
avec Iui dans le Royaume.

Telle est la toile de fond du premier dimanche de Caréme, sur lagielle
il restera a insérer les deux autres lectures de lu liturgie dominicale.

ANNEE A

La Genése (2,7-9; 3,1-7) nous place d’emblée devant Pénigme du
péché er de son entrée dans le monde. Cette réflexion dordre
sapientiel n'a pas, malgré sa gravité, un ton dramatigue. Elle nous
oriente plutét vers lespérance: de ce premier faux pas, I'homme
et la femme vont se tirer.




_Er—Pépftre (Rm 3,12-21) nous rappelle, en termes vigourcix,
Tetfradridingive solidarité humaine qui, vicide par la faute de I'homme,
va_refrouvery.en Jésus Christ, sa véritable vocation en vue de la vie,
e, ceite fois<el, wune vie éternelle. Dés lors Phistoire des hommes
apparalf comme une histoire sainte en marche vers Dieu.

ANNEE B

Lallianece avec Noé, (Gn 9,8-15) restaure le lien qui, depuis Adam,
wnissait Dien et Ihumanité. Adam apparait au premier jour de I'histoire,
Noé survient pour ainsi dire & son premier lendemain. Il recoit de
Diecw les mémes binddictions et les mémes commandements que lancétre
du genre humain. Maiz il est béndficiaire d'une alliance plus explicite
et plus large encore. Nod est déja le juste qui sauve Pavenir, Le récit
du déluge devient ainsi, en définitive, un récit d'espérance.

Et Pépitre (1 P 3,18-22) nous exhorte & tourner nos regards vers
le Christ mort, ressuscité et monté & la droite du Pére onr il régne
sur foutes les puissances. Au passage, Tauteur rappelle le role du
baptéme et de la profession de foi qu'il comporte, en vue de notre
Justification euvre du Christ,

ANNEE C

Le texte du Deutédronome (26,4-10) Iu cefte année ne se réduit pas
a un simple rappel de la délivrance d’ Egypte survenue autrefois. Certes
ce haut fait constitue une étape importante dans Ulistolre du salut.
Mais le démarche Biurgigue a towjours valeur o aciualisation: ce
gue Diew a fait autrefais, i le refait sans cesse pour nous aufouwrd hud.
Le mémorial du Seigneur est done une confession de foi: Dieu, aujour-
d'hui, sauve son peuple & travers les échecs et les efforts des hommes
de notre temps. Désormais Naceés du salut est ouvert @ tout honime
par la foi qui accucille l'intervention salvatrice de Diew er qui fait
invoquer le nom du Seigneur ressuscité (épitre: Rm 10,5-13).

Ainsi, chague annde, les lectures du premier dimanche de Caréme
nous replacent devant le plan du salut poursuivi inlassablement par
Dieu dés Porigine, Nous nous y insérons par notre participation au
mystére du Christ vécu dans la foi, dans le quotidien de Pexistence ef
dans la célébration liturgigue.

Premieére lecture

Annce A : Gn 2,7-9; 3,1-7
Annéec B : Gn 9,8-15
Année C: Dt 26,4-10




ADAM A L’EPREUVE

Au milieu, Dieu planta

L'arbre de la science,
Il y greffa la crainte, I'en remplit,

L'en pétrit, 'entoura d’épouvante,
Délimitant du coup

Le pourtour intérieur,
Une double défense

Fut entendue d’Adam en l'unique parole :
«Ils n'en mangeront pas!»

Car tandis qu'apeurés ils s'¢loignaient de I'Arbre
Ils comprirent qu'il était interdit

D'entrer & I'intérieur!

]

Qu'Adam edt triomphé
Lors il eQit possédé
En ses membres la gloire,
En pensée la passion,
Pour briller en ses membres,
Croitre en discernement.
Le Serpent changea tout,
Et lors lui fit gotter
En fait I'abaissement,
La gloire en souvenir,
Pour qu'il eiit confusion de ce qu'il découvrait
Et pleura sur sa perte.

ErPHREM DE Nisipg !

1. EPtiREM or Nismz, Hymoes sur le Faradis, 1M1, 3 et 12 (Sources chrétiennes,
137), Paris, 1968, pp. 54s.

Comment le péché
entra dans le monde

Gn 2,79; 3,17

PAR PAUL REAUCHAMP
Professeur au Scolasticat de Fourvidre-Lyon

Un texte sapientiel

Le texte de cette lecture du premier dimanche de Caréme est un
extrait d'une unité plus longue, "histoire yahviste du premier couple
humain dans I'Eden. Or un extrait pris & un ensemble narratif comme
celui-ci, exige du prédicateur qu'il se référe 4 cet ensemble. La lecture
abrégée que propose le lectionnaire a éé obtenue par sélection,
ce qui est inévitable, et par ablation des versets 10 & 25 du chapitre 2.
L'homélie doit donc étre préparée avec la Bible plutdt qu'avec le
lectionnaire, car la lecture d'un abrégé n'aide pas i s'habituer au
genre liltéraire, 4 en percevoir la note exacte : c’est pourtant essentiel
ici plus que partout ailleurs.

Dire que le récit de I'Eden appartient au genre de la « sagesse »,
ou « sapientiel », ¢’est dire qu’il faut de la sagesse pour le comprendre,
Le sage préfére offrir son enseignement sous forme d'énigmes.
D’autant plus que la question & laquelle il répond est difficile ;
« Quel fut le commencement de I'homme et quel fut, ensuite, le
commencement du péché? » Sur un tel terrain, on ne peut répondre
sans mettre le questionneur en question, En effet, une énigme se
présente souvent comme une réponse qui oblige le questionneur
4 montrer §'il a compris : « Que celui qui a des oreilles pour entendre,
entende! »

Une énigme

On a cru longtemps que les connaissances ayant fait des progrés
grice & la science moderne, ces progrés invalidaient les réponses
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de la Bible."d)\s"agissait alors de choisir entre les réponses d'une
époque naive €t\les progrés du savoir. Mais il est périlleux de trop
croire & la naiveté des anciens ; cela devient unc maniére d'étre
soi-méme naff, qui n'a méme pas pour elle la fraicheur. On sait
maintenant que/la catégorie du « primitif » est une projection ethno-
centrigue «de/la conscience de culture des Occidentaux. Et I'on
admttira-qu'aucune époque n'est phis compétente qu'une autre pour
déchiffrer I'histoire spirituelle de I'humanité. Si nous lisions les
énigmes de la Bible comme les textes d'un manuel scolaire numé-
rotant les descriptions positives du commencement de humanité,
€e ne serait pas un progrés par rapport aux anciens, mais une
régression,

Quels indices autorisent & parler d'énigmes pour ce texte?

Le principal est la description du péché comme avant sa cause
la plus proche dans la ruse du tentateur, ce que confirme bientdt Eve :
« Le serpent m'a trompée ». Dire «le serpent était le plus rusé de
tous les animaux des champs », c’est équivalamment inviter & deviner
en quoi consiste la ruse, & déceler un fonctionnement qui n'apparait
pas au premier coup d'eil. L'énigme étant au milieu de la littérature
sapientielle comme la pupille de P'eeil, autour delle s’ordonnent
les thémes les plus fréquents de la réflexion des sages. Ce texte les
rassemble tous : la connaissance (« du bon et du mauvais n); la vie
(arbre de vie est un thiéme sapientiel); la mort; I'explication du
monde extérieur, conerétement de 'espace inventorié par les investi-
gations du roi Salomon qui se superpose exactement 2 celui de notre
texte, et qui est celui des plantes et des animaux (1 R 4,13) ; la con-
dition humaine prise dans ce qu'elle a de quotidien : le labeur
(Qohéleth), le vBtement, la survie, "enfantement, Notre texte rejoint
plus particulidrement les livres sapientiaux dans la place importante
qu'ils assignent tour & tour & la figure de 1a femme : mére, fiancée,
séductrice. Eve est & la fois ces trois figures.

L'angle habituel de cette littérature est le plus large possible :
le destin de toute '’humanité et non celui d'Isragl en particulier.
Adam ne signifie pas autre chose que « Homme » et le texte embrasse
aussi bien, dans son image de toute I'humanité, les Egypticns, les
Tyriens, et les Philistins qu'Israél, Qu'on se rappelle la reine de Saba
venant voir Salomon et « 'éprouver par des énigmes» (1 R 10,1},
lesquelles ne pouvaient conmcerner que ce qui leur était commun
& tous deux, et I'on aura le théitre idéal, la scéne typique la plus
adaptée & Ia production de Gn 2 et 3.

Le ton sapientiel, enfin, assemble aisément plusieurs notes. Le récit
du premier péché n'est pas dramatique : grave et incisif, il n'est
pas fait pour provoquer I'effroi ni les larmes. L'eeil mouillé ne voit
pas assez clair, et c’est justement d'apprendre i ouvrir 'eil qu'il
s'agit. Si la tentation est ruse, la premidre faute est donc essentiel-

COMMENT LE PECHE ENTRA DANS LE MONDE

lement sottise. Il y a de la douceur dans cette manidre d'envisager
le mal, une douceur délivrée du mal. Le premier pas de Homme
est hientdt snivi de son premier faux pas ; cela n'étonne guére. Mais
c'est la suite qui compte : pourquoi commencer un livre par un
malheur, sinon pour dire comment homme et la femme vont s'en
tirer, pour dire oi ils vont? La pire méprise serait de confondre le
commencement et la fin. Quant & Puniversalisme de la faute, imputée
it « Homme », ¢’est une maniére de étaler qui I'égalise, et désamorce
les accusations (pour qu'Adam s'en prenne 4 Eve, il faut qu'il ait

péché!).

Le commencement

Le commencement, énigme par excellence pour le savoir, est
I'objet de nombreux mythes, provenant des aires culturelles qui
entourent Isragl, On ne pent les énumérer ici. Ils ressemblent parfois
4 notre fexte, et cest justement ce qui fait ressortir les points o
il est original. Par la sobriété de sa description du jardin d’Eden,
la Bible diminue le contraste entre un début merveilleux ot une suite
misérable, qui nowrrit de regrets 'imagination. Dés avant la faute,
Adam devait travailler et garder le jardin (2,15), donc parer 4 quelque
danger, Il n'est pas ce propriétaire assuré, détenteur de toute la
richesse possible, tel qu'on en a construit I'image assez loin de la
Bible. En outre, Adam n'est pas créé dans le jardin de Dien : Dien
le prend pour 'y mettre. La surélévation du premier couple appelé
dans le jardin de Dien, n'est pas un droit ni une qualité de nature,
mais un don et un don fragile. Quant & 'immortalité, il est probable
que le fruit de 'arbre de vie an milieu du jardin en apportait le
privilége. Si c'est bien le cas, Adam n'est pas créé immortel, puisqu'il
lui est interdit de prendre ce fruit, sous peine de mort. Mais il n’est
pas non plus destiné & la mort, car la menace de mourir s'il mange
de 'arbre de vie perdrait beaucoup de sa portée. Son sort est en
suspens. Une position aussi caleulée conviendrait mal au style d'un
conte populaire simplement reproduit dans la Bible : I'auteur a soi-
gneusement (un peu laborieusement) ajusté des éléments pris ailleurs
pour composer un message qui est bien 4 lui, en méme temps qu'il
s'inscrit dans ce que les livres inspirés nous enscignent de |'histoire
du salut. Enfin, le théme de la jalousie des dicux est commun A
beaucoup de mythes : le dieu voit en I'homme un rival qu'il doit
river & son rang. La Genése reprend ce théme (3,22) ; 'homme
a gagné la connaissance qui est une prérogative divine, qu'il n’aille
pas saisir aussi la vie! Mais la place de ces mots change tout : Dieu
parle ainsi parce que la femme a cru le serpent qui décrivait Dieu
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comme un étre\avare de son rang. Le théme est pris ailleurs; son
interprétation constitue ce que nos chapitres ont de plus original.

La nature du péché

Lautetur ne reproduit pas de vieux réeits @ il les interpréte. Son
interprétation, trés raffinée, est contenue dans le dialogue entre le
serpent et Eve. Si la pointe des deux chapitres est dans la vision
d’avenir qui les conclut, ce dialogue est la ¢lé de voite, 'ogive du
récit ; 1l suffit de faire crédit & la sagesse du réeit pour le comprendre.
La mention d'une ruse ¥ joue, nous 'avons déja fait entendre, le
méme role quun titre @ « Ruse du serpent »,

Dans les versets omis par le lectionnaire, il est mentionné que Dien
impase & 'homme une loi négative : ne pas manger du fruit de ’arbre
qui est au milieu du jardin (2,165). En face de ce précepte, n'importe
quel lecteur peut prévoir, dés ce moment du récit, que tout va se
jouer sur 'abéissance d'Adam, et tout lecteur comprend que le
péché est qualifié dés ce moment comme désobéissance. Mais ce
qui soutient intérét du récit, c'est, derridre la question « Déso-
béira-t-il? », cette autre question qui va plus loin : « Comment
sera-t-il amené 4 désobéir?». Au point de vue narratif, c’est elle
qui suscite la construction d'un nouvel épisode, Au point de vue
pratique, c'est elle qui importe au lecteur : il sait bien qu’Adam
a péché et il le savait avant I'auteur de Gn 3, mais cela ne le prémunit
pas contre le danger d'en faire autant, Dire qu’ « i ne faut pasn
désobéir, ¢’est dire vrai mais c'est dire bien pew, puisque la désobéis-
sance se définit comme ce qu’« il ne fout pas» faire. Le texte va
plus lain,

Définir le péché comme désobéissance, c'est aussi le voir comme
action. Mais derriére et avant les actions, il y a le cceur qui se met
en mouvement., Le dialogue d'Eve et du serpent déerit la naissance
de la convoitise. Or le péché a son terme dans le geste : la main
est mue par le ceeur, mais, pour la Bible, c'est par 'oreille que le
coeur est touché. Le péché n'est pas seulement un élan mauvais,
on 'entend qui parle. Il constitue un message. L'origine du péché
est donc ce message, qui est une interprétation on une lecture du
monde. Le récit nous dit ce qu'il ne faut pas croire. Mais il faut
d'abord que le messager frappe 4 la porte.

« Alors, Dien a dit : vous ne mangerez le fruit d'aucun arbre du
jardin, » Cette entrée cn matiére est & comparer i ce que Ddeu a
réellement dit @ au lien d' « aucun arbre », « fous les arbresn sauf
un seul. Ce déplacement a une fonction dans le dialogue : il ne peut
passer inapergu, mais c'est justement ce qu'il faut de pression, mi
trop ni trop pen, pour qu'Eve réponde. Adam était encore seul

COMMENT LE PECHE ENTRA DANS LE MONDE i1

quand Dieu Ini édicta son précepte, Eve pourtant le répéte fide-
lement au serpent. A « Vous ne mangerez pas», elle ajoute seu-
lement « Et vous n'y toucherez pas », surcharge édifiante qui trahit
déja quelque agitation. Dieu Iw a été présenté non comme celui
qui donne, mais comme celui qui empéche, et sous peine de mort.
C'est sur ce mot que le serpent enchaine : « Pas du tout, vous ne
mourrez pas». Et il avance son explication du commandement,
Clest son message, aprés lequel il ne dira plus mot, et disparaitra
comme il était apparu. Le message concerne ce qu'il y a derritre
la loi, et ce qu'il y a derritre la transgression. « Dieu sait que le jour
ol vous mangerez de ce fruit, vous serez comme lui », ce sont les
mots qui font entendre ce qui n'est pas dit et qui est 'essentiel ;
« Dieu ne veut pas que 'homme soit comme lui ». Eve doit accueillir
en elle 'image d'un Dicu avare pour qui I'homme est un danger
A contenir. La divinité est vue sous forme d'un objet que Dieu garde
pour lui comme on se garde une richesse,

Le chemin qui conduit Eve 4 s'emparer du fruit est le plus vrai,
mais non pas le plus attendu. On se I'imaginerait comme désir de
'objet, puis objection ou obstacle écartés, enfin saisie de I'objet.
Il est autre : désir et saisie se touchent ; la convoitise n'est pas séparée
de P'acte qui s’enchaine immédiatement i elle. Mais, pour qu'elle
convoite, il faut d’abord qu'Eve ajoute foi aux paroles du serpent ;
elle laisse se former en elle une image de Dieu, mais c'est elle qui
§'y conforme aussitdt : vouloir pour soi la « forme de Dieu » (Ph 2,6)
en se refermant sur elle comme elle imagine que Dien fait, L’attrait
du fruit défendu n’a rien 2 faire ici, car on dirait qu’Eve n’a vu nul

attrait A ce fruit avant que le serpent ait parlé, alors que la prohibition
était déjd connue,

La loi

L‘algernative entre la vie et la mort est située : une option sur ce
que Dicu est, option par laquelle on se juge soi-méme. On comprend
& partir de 12 que le texte est une réflexion sur la loi, laquelle interfére
dans les relations de I'homme avec Dieu dés le paradis originel!
De la loi, I'ancien Isragl sait dire autre chose que sa force contrai-
gnante : elle n'est pas seule et vient aprés le don, mais la tentation
vient par elle. A cet égard, on peut considérer I'épitre aux Romains
comme un commentaire adéquat de Gn 3 : « Saisissant 'occasion,
le péché par le moyen du précepte produisit en moi toute espéce de
convoitise : car sans la Loi le péché n'est qu'un mort» (Rm 7,8) ;
et : « Utilisant le précepte (le péché) me séduisit et par son moyen
me tua» (Rm 7,11).
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Dicu est celui\qui donne, Dicu est celui qui empéche, Cette contra-
diction habite” toutes nos consciences, ou si vite I'empéchement
pacle plus fort gue le don : c'est par 14 que s’introduit le message
du serpent. 5i Dieu aime I'"homme, son don n'est pas un droit pour
nous, et la loi f'est pas autre chose que la nécessité de le découvrir,
etoeeci pap potre bon vouloir, La loi ne nous oblige qu'a prendre
parti;-en interprétant le monde dans un sens ou dans Pautre, 11 faut
notre choix, car il ne peut étre imposé de reconnaitre 'amour de Dieun.

La honte

Il n'est pas possible de lire la faute du premier couple comme
une trangression contre la morale sexuelle, méme si c'était le cas
dans telle ou telle source du texte. Il serait tout aussi erroné de ne
pas voir que la relation de I'homme et de la femme est A Pintérienr
du probléme, puisque c’est par cette faute d’Adam et d’Eve que la
nudité s"accompagne de honte, Le premier don, le premier signe de
I'amour de Dieu est pour 'homme comme pour la femme son propre
corps et celui de l'autre : la honte vient de la transformation en
objet de ce qui est un signe.

Le contexte et le moment

Le récit de I'Eden introduit le document yahviste, qui raconte
I'histoire des peuples par leurs ancétres : comme les Moabites par
exemple, ou les Cananéens sont marqués par la faute de leur ancétre,
ainsi le péché d’Adam, si I'on peut dire, lance une série. C'est 1'expé-
rience du péché, en extension et en profondeur, qui permet de remonter
aussi haut dans ses causes, jusqu'au premier homme, Celte attri-
bution est miséricordiense ; elle exprime la solidarité de "humanité
dans la faute et la nécessité d'un salut (annoncé par la fin du récit)
pour tous, bien au-delds d'Isragl. Elle sc refuse A voir le péché dans
la nature de I'homme, dont le péché ne serait qu'une caractéristique
générale, et veut le mettre dans son histoire: c’est par la que ce
texte sapientiel est en harmonie avec le message des prophétes.
Ajoutons que le réle de la jalousie reste important dans I'histoire
yahviste du péché, depuis Cain et Abel jusqu'aux patriarches. Enfin,
la place de celles qui succédent & Eve dans la faute mais plus encore
dans I'histoire du salut est considérable chez le Yahviste. L'harmonie
de nos chapitres avee I'ensemble de son ceuvre permet de leur assigner
In méme époque qu'h celle-ci: assez tot dans la période de la
monarchie,

LE SOUFFLEUR

Dieu est I'auteur, mais Lucifer g'il n'est pas le souffle, il
est le souffleur. 1l a possession de la brochure, 11 souffle...
non, je dirais plutét qu'il siffle 3 lintérieur de toutes les
créatures l'esprit qu'il a puisé a la bouche méme de Dieun.
11 les invite & exister leur propre existence. 11 les tente d'une
tentation irrésistible par I'émulation de sa propre réussite.
Innocent encore, il est malin comme un singe.

PauL CLAUDEL !

1. P. Cravner, Je ¢rods en Diew, Paris, 1961, p. 186




NOE ET L’ARCHE

Dans les cales de I'Arche,
Noé mit le bétail,
En son mitan
Il logea les oiseaux,
Et, & I'instar de Dieu,
Moé se tint au haut,
Au mont du Sinal
Le Peuple siégeait en bas,
Les prétres au pourtour,
Aaron mi-hauteur,
Moise prés de la cime,
Au sommet Dieu de gloire.

De ce Jardin de vie,
En symboles il figura les parts.
Dans I'Arche,
Ainsi que sur le mont Sinaf.
Son art nous figura
Les types du Paradis,
Bien ordonné, splendide,
Entigrement désirable,
En hauteur, en beautés,
Parfums et variétés :
Le port de tous trésors,
L’Eglise représentée.

EPHREM DE NISIDE !

1. Epnnest pE Nisiee, Hymnes sur Jo Paradis, 11, 12413 (Sources chrétiennes,
137}, Paris, 1963, p. 0.

Aux jours de Noé,
la nouvelle alliance

Go 9.8-15

PAR PAUL BEAUCHAMP
Professeur au Scolasticat de Fourvigre-Lyon

L'alliance de Dieu avec Noé est le contenu principal du texte de
Gn 9,8-15, ceuvre de I'écrivain dit « sacerdotal », le plus réeent des
auteurs du Pentateuque. Si Adam est venu au premier jour de
Phistoire, No¢ survient pour ainsi dire & son premier lendemain.
Bien que Palliance avec Adam n'ait pas été explicitement formulée
comme telle, alliance avec Noé est une nouvelle alliance parce
quelle restaure le lien qui unissait Dieu et "humanité depuis Adam.,

La deuxiéme alliance

Cette alliance est nouvelle parce qu'elle remplace la premidre
dont elle reprend les éléments, Avant le passage que nous lisons,
mais dans la méme unité littéraire !, Noé recoit de Dien les mémes
bénédictions et les mémes commandements qu’Adam : &tre fécond,
se multiplier, remplir la terre et dominer les autres vivants, les
animaux. Ce sont de nouvelles paroles fondatrices de "humanité,
Comme tout homme était dit fils ’Adam, tout homme est dit fils
de Noé. Ainsi se réitére le grand enseignement de AT, : les Hébreux
ont le méme pére que toutes les nations et que leurs ennemis, et ce
n'est pas dans un Hébren que le dessein de salut et de rédemption
s'est manifesté d’abord.

1. En ce qui concerne "alliance : Gn 8,14-19: 9,1-17, 5.E. Mc Evesre, The Narrative
atple of the Priestly Writer, Rome, 1971, o démoniré de manidre convaincante qu'il
falluit écartar la solotion des doublets dans I"histaire sacerdotale de Uallinnce noachique,
golution encore refenue par von Rad dans son commentaire,
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Les paroles-divines expriment cn faveur de Noé la donation d'une
nourriture, jadis formulée au profit d’Adam, i cela prés que le régime
alimentaire s'est élargi : depuis les plantes, il s’tend jusqu'a la chair
de wtout ce qui se meut et posséde la vie n, S'inspirant peut-étre
du Yahviste, plus ancien que lui, 'auteur sacerdotal fait accompagner

«e8/glpon dauw interdit : tout cela sera votre nourriture, mais « vous
ne-mangerez pas la chair avec son Ame, c'est-d-dire avec le sang »
(Gn 94). La formule «tout... mais» fait penser 3 Gn 2,168,

Enfin cette prohibition justifie par le respect de la vie se fonde sur
I'enseignement qui déclare ’homme image de Dien (Gn 9,6). Ce qui
revient & faire une exégise de cette doctrine de I'image : c'est en
la vie que consiste 'image et, par maniére de corollaire, les idoles
apparaissent comme des images qui mentent, puisqu’elles n’ont pas
la vie, qui est 'essentiel de la ressemblance.

Donation et loi étant des articulations essentielles de I'alliance,
1l fallait rappeler ce qui précéde notre lecture dans le texte biblique,
afin de la rendre intelligible.

Les animaux: Chomme et la vie

Un des traits les plus frappants de 'alliance avec Noé prend ainsi
tout son relief : Dieu fait alliance avec toute chair, avee I'homme
et avec les animaux (9,9s). Si bonnes que soient nos dispositions
envers ces dernicrs, leur inclusion comme partenaires dans notre
alliance avec Dieu risque d'étre reléguée par le lecteur au rang des
dispositions les moins actuelles de la loi de 'A.T, En de parecils cas,
la difficulté méme doit nous alerter : ce qui nous étonne ne doit
pas étre mis & I'écart. Laissons parler les images : elles parlent fort.
Adam commancait aux animaux, mais Noé en est devenu le com-
mandant par excellence en les prenant tous & son bord, Dans I'image,
Noé est inséparable des animaux. Clest toute la vie du monde que,
semblable au héros babylonien Utnapishtim, Noé tient dans ce
coffre appelé arche, 11 est maitre de la vie, seul maitre aprés Dicu,
plus radicalement que ne le fut Adam. Les grands archétypes uni-
versels traduisent notre destin et nous reconnaissons, dans ces pleins
pouvoirs sur la vie, ceux-l4 mémes dont nous savons aujourd’hui
que 'homme porte la charge. Les animaux comptent dans la psyché
humaine, parce qu'ils sont la vie qui nous déborde et que nous ne
pouvons réduire & nous-mémes, la vie inféricure qui n'échange pas
avec nous de parole mais nous oblige 4 ne pas I'écraser, Cette vie-la
sera mise en dure servitude par les descendants de Noé (9,2), mais
elle reste en alliance avec I'homme comme il existe une alliance entre
un conducteur et les &tres qu'il véhicule. Si pour la Bible le seuil
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de la vie commence aux animaux, que dire du seuil silencieux de la
vie humaine, de son déclin, de ses échecs! Dans une perspective
qui n'est pas scientifigue — mais dans ce domaine la science elle-
méme est modeste — I'A.T, a élargi le périmétre de la vie plutét
qu'il ne I'a restreint. Sa représentation est commune avec celle de
tous les primitifs, mais les primitifs n’en savent-ils pas plus que nous
sur ce qui dépasse I"homme?

La nouvelle allianee

La nouvelle alliance, c'est aussi une alliance autre que la premiére,
parce qu'elle contient des ¢léments et un sens que la premiére ne
contenait pas. Le simple fait qu'il a fallu recommencer, et les cir-
constances de ce recommencement, impliquent un changement quali-
tatif. La nouvelle alliance survient aprés la plus large extension
du péché et aprés le déluge universel. En cela, ¢'est une allisnce de
pardon et de miséricorde. Toutefois, Noé était « un homme juste,
Intégre parmi ses contemporains, et il marchait avec Dieu » (Gn 6,9).
Noé¢ n'apparait donc pas comme pécheur pardonné, ni méme comme
le juste qui sauve ses contemporains, si cen’est sa famille et les espéces
animales, Sa fonction est autre : Noé est le juste qui sauve Pavenir.
Tout recommence & partir d'un mal universel au milieu duquel
le bien tenait une place infime. Isragl a connu le désespoir A "échelle
de toute I'numanité et s’est interrogé.

La réponse porte en elle la substance de l'alliance nouvelle, car
celle-ci est éternelle. Ce trait essentiel n'avait pas été manifesté dans
la premiére alliance. Clest donc aprés que le mal sest déployé en
surabondance, que la bonté de Dieu se déclare avec le plus d’ampleur,
Aprés ce que 'homme a montré de lui-méme, P'alliance vient garantir
que la bonté de Dieu gardera le dessus. Alors que le Yahviste voyait
Péternité nouvelle de I'alliance dans le maintien du cycle des saisons
qu assurent la production agricole, 'auteur sacerdotal la voit direc-
tement dans la continuité de la vie sur la terre : I'alliance donne
& l'espérance de vie la garantie divine.

Tout contral saccompagne d'un document, L'arc-en-ciel remplit
cette fonction de « memento» : «Je le verrai et me souviendrai
de lalliance éternelle... » (9,16). Nous voyons dans ce phénoméne
météorologique surtout les couleurs. Les Hébreux y voyaient surtout
Pare, qu'ils associaient & tout un réseau de symboles du Dieu des
armées. Tout ce qui passe dans le ciel — éclairs, tonnerre, ondées,
lumiére et vent — se rattachait aux armes et aux combats du Dieu
guerrier : le déluge est une de ces manifestations, Mais I'arc-en-ciel
n'est pas seulement une arme, c'est (peut-étre en raison de sa position,

2
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qui n'est pasieelle du tir) une arme replacée au mur, un signe de
repos. Retenons que le symbole choisi pour la paix est une arme,
un peu comme 'épée devenue soc de charrue, et la lance devenue
faugille (Is 2,4)./La paix de Dicu, c'est 'union des contraires. Selon
I'histoire de Moé, le péché de 'homme est la violence, qui est aussi
sonochitment : « Qui verse le sang de ’homme, par 'homme aura
son sang versé» (Gn 9,6). Le chitiment du déluge est pourtant
venu de Dieu lui-méme. La paix nouvelle n'est pas 1'oubli, puisque
c'est I'arme suspendus qui porte Dieu & « se souvenir » de alliance
éternelle, La paix n'est pas débonnaireté insignifiante,

Le cataclysme et la nouvelle alliance elle-méme ont leur place
normale & l'extrémité finale de 'histoire, 4 la fin des temps, Nous
assistons ici & un déplacement de I'image de la fin des temps, que
nous voyons transportée aussi prés que possible de 'autre extrémité,
du commencement. Inversement, pour déecrire les derniers jours,
Jésus évoquera wles jours de Moé»n (Lo 17,26). Les images du
commencement ¢t de la fin voyagent ainsi ; selon le méme principe,
la rupture de 'alliance du Sinai est portée au lendemain de son insti-
tution, quand le peuple apostasie et que Moise brise les tables ;
la rupture de P'alliance, c'est sa fin, et c'est aussi son premier len-
demain. Ces récits s'expliquent par 'expérience, qui fait mesurer
I'enracinement du mal dans I'homme. Mais ils apportent surtout
une incroyable charge d'espérance, en faisant commencer s tht
notre salut. Entre le péché du début et la corruption finale, entre le
cataclysme des origines et celui de la fin, entre les gestes de Dieu
qui & chaque extrémité sauve 'homme, il y a toutes les chances pour
que notre maintenant A nous soit marqué, quel qu'il soit, par cette
origine et par ce terme, et que 'alliance soit pour nous une nouvells
alliance, un « aprés-déluge » permanent.

Expérience et perspective de I'auteur

Que fut l'alliance pour P'auteur du texte? Un texte est toujours
éerit pour un destinataire, dans une situation donnée, en vue d’un
effet. L'auteur visait bien au-deld de sa propre pénération, mais
il part de I'expérience qu'il subit avec elle, et son but n'est pas
d'informer sur un certain Noé, dont "histoire était connue mille ans
plus tot par I'épopée babylonienne de Gilgamesh, ob le héros
Utnapishtim sauve du déluge lui-méme et les germes de toute vie
pour devenir ensuite un diew. Son but est d'interpréter I'histoire,
Ainsi, V'exégise est Phistoire d’une histoire, i

Les caractéristiques de Pauteur sacerdotal sont reconnaissables,
mais fort complexes. Son centre d'intérét est la Loi: il est donc
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schématique, mais précis et parfois copieux. 1l voit toute chose sous
angle de ce qui se perpétuc en elle — sa signification, son effet —
et c'est par ce binis qu'il voit dans 'homme avant tout son avenir,
les garanties d'espoir qu'il lui faut pour se perpétucr. L'édifice des
alliances (notons que le Yahviste ne connait pas d’alliance avec Noé)
cst construit par lui sur la promesse. L'horizon d'une nouvelle
alliance est celui de son temps, avec plusicurs chapitres de Jérémic
(31—35), avec Ezéchiel et le deuxiéme Isaie (Is 40—55), En commun
avec tous ces auteurs, il s'adosse & I'expérience de la fin d*un monde -
quand il évoque la fin de toute chair, il a vu assez de destructions
pour savoir de quoi il parle et il n'est pas loin d'Ezéchiel ni de sa
vision d'une vallée pleine d'essements, On peut méme se demander
s, pour l'auteur sacerdotal qui recommence 'histoire avec le sen-
timent d'en avoir vécu la fin, il y a vraiment une autre alliance que
la «nouvelle alliance » : la premiére qu'il mentionne est celle de
Noé, il la lit selon les découvertes de son propre temps et, pour lui,
¢'est probablement la seule.

Impossible de souligner plus fortement I'initiative divine, L'arc-
en-ciel, par exemple, n'est pas |4 pour les yeux de I'homme, mais
pour que Dieu voie ce document de Palliance! Son effet sur I’homme
n'est pas mentionné et doit &tre déduit par le lecteur, Clest ainsi
que dans le récit de la eréation, Dieu évalue seul son ceuvre et 'homme
ne dit rien.

Cette alliance éternelle est bien accompagnée d'une loi qui porte,
nous I'avons vu, sur le respect de la vie. Elle entre dans les termes
de Palliance (Gn 9,4-6) mais nullement au titre de condition. On ne
voit pas quelle condition comporterait une alliance éternelle. La loi
est donc sanctionnée, mais non par la rupture de Ialliance. La
fonction de la loi (comme celle du document) est déplacée. La loi
n'est plus une obligation dont I'accomplissement assure une récom-
pense, Elle devient, dans le document sacerdotal, un signe, le langage
qui déclare I'appartenance. L'alliance du Sinaf a pour signe le sabbat,
I'alliance avec Abraham la circoncision, et I'alliance avee Nog com-
porte un double signe : 'arc-en-ciel, I'interdit alimentaire de « manger
la chair avec le sang » (9,4). Deux traits sont a remarquer. Premie-
rement, "interdit est interprété, car il n’a pas de valeur par lui-méme,
mais par sa signification : le sang est la vie des animaux, de méne
il faut respecter la vie de 'homme, car elle est image de Diew. Un
interdit alimentaire signifie une attitude envers I'homme. On sent
quelle distance est prise vis-d-vis du Iégalisme. Deuxiémement,
l'auteur sacerdotal omet le sacrifice offert par Moé quand il
touche terre, alors qu'il est raconté par le Yahviste (Gn 8,20),

Pour I'auteur sacerdotal, le caractére universel de I'alliance est
encore plus explicite que chez les prophétes de I'exil. On ne connait
pas sa version du péché d'Adam, mais il est possible qu'il nen ait
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jamais en, s'étant contenté de transmettre que la violence et la per-
version s'étendirent 4 o toute chair» (Gn 6,2) aux jours de Noé.
Il fallait doncjune régénération pour toute chair, en méme temps
qu'une nouvelle création ; comme dans la premiére création, la terre
apparait (Gn/8,5; cf. Gn 1,9) au sortir des eaux inférieures du déluge,
‘guijisont”dé nouveau séparées de celles d'en haut. Cette nouvelle
alliance, associée 4 une nouvelle création, prend valeur d’annonce ;

Il en est de moi comme au temps de Noé, lorsque j'ai juré que les caux
de MNoé ne submergeraient plus la terre. J'en jure de méme & propos
de ma fureur sur toi et de mes menaces contre toi. Car les montagnes
peuvent s'en aller et les collines s’ébranler, mais mon amour pour Lo
ne s'en ira pas et mon alliance de paix avec toi ne sera pas ébranlée,
a déclard Yahvé qui a miti€ de toi (Is 54,9).

Clest sur de tels textes que s'appuie 'espérance du troisiéme
Isaie : des cieux nouveaux et une terre nouvelle (Is 66,22) aussi
définitifs que I'appel du peuple élu, et méme I'adoration venant de
o« toute chair n (ibidem, v, 23), Cetle espérance trouve toute sa pré-
cision avec J&sus Christ (nouvel Adam et done autre Noé) et avec
34 nouvelle alliance qui reste appuyée sur ['alliance de Noé, comme
en témoignent tout particulitrement les deux épitres de Pierre
(1 P320s; 2 P25 et 357,

L’ALLIANCE DE NOE

Par lui et par sa révélation, Dieu permet & la terre de con-
tinuer & vivre malgré sa corruption. Son sacrifice seul fonde
et justifie I'attente de Dien. L'histoire de Dieu avec les paiens,
mais aussi I'histoire du peuple élu et I'histoire &vangélique
se déroulent sur le terrain de I'Alliance de Noé,

Et cela ne permet pas seulement la venue de Jésus, car il
est en méme temps le fondement de cette alliance. Pour
employer une image : toutes les alliances bibliques sont des
cercles de révélations dont le centre est unigue, mais la dis-
tance au centre différente. Tl faut bien réfléchir que ce centre
unique, Jésus le sauveur du monde, engendre de lui ces cercles
de révélation et n'est pas seulement leur conséquence. Jésus
est la fidélité de Dieu pour le monde, lui seul I'est tout
entiére, 11 est donc le contenu, la Dynamis, la possibilité et
le pouvoir de toute révélation.

W. ViIsCHER'

I. W, Viscien, La Lal. Les efng fivees de Moise, Meachiitel, 1949, pp. 140-141.




MOISE ET LA TERRE

Molse, avant douté,

Vit, mais il n’entra point
En la Terre Promise,

Barrée par le Jourdain.
Adam ayvant péché,

Quitta le Jardin de Vie,
Clos par le Chérubin.

Mais par Notre-Seigneur
Tous deux ensevelis,

Purent alors entrer par la Résurrection,
Moise en ce pays,

Adam en Paradis.

Impuissante est ma bouche

A en dire le dedans,
Vaine aussi & conter

Ses beautés extérieures,
Quant aux simples décors qui ornent sa cloture,

Elle ne peut non plus
Trouver A les dépeindre

Ainsi gu'elle aurait dg :
Couleurs gaies,

Parfums stupéfiants,
Enviables beautés,

Prestigieux aliments |

EPHREM DE NISIBE *

1. EFEH::EH DE MNising, Hymnes mr le Paradis, 1V, 67 (Sources chréticanes,
137), Paris, 1968, p. 655

Le Dieu de I'histoire devenu
Dieu de la nature

Dt 26,4-10

PAR FRANCIS DUMORTIER

Dt 26,4-10 associe une profession de foi (Dt 26,5-9) & un rite
d'offrande des prémices de la terre (Dt 26,4.10). Cette péricope est
enchiissée dans un ensemble plus large qui englobe les 11 premiers
versets du chapitre 26, Selon G. von Rad, Dt 26,5-9 serait un « Credo
qui présente tous les signes d'une haute antiquité » *, Lié aux cultes
agraires, il aurait été composé avant I'dlaboration des traditions
yahvistes et élohistes ®. Malgré l'engouement dont cette hypothise
a fait l'objet, les exégbtes ont émis des objections fondamentales.

G. von Rad signale que ce Credo a été retravaillé par les rédacteurs
deutéronomistes qui y ont laissé empreinte de leur style. Or une
enquéte minutieuse ne permet pas de retrouver les traces de cet
ancien Credp. Tout, ou presque tout le vocabulaire de cette pro-
fession de foi est typique des catéchéses deutéronomiques (Dt 5-11)
ct des sections autobiographiques de Jérémie ®. Ce passage a donc été
composé et non retouché par les auteurs du Deutéronome.

En outre, G. von Rad considire les fétes des prémices agricoles
comme. tr#5 anciennes. Cette affirmation ne s’appuie sur aucune
liturgie connue ni sur aucun sanctuaire précis; rien ne permet de dire
que cc texte est ancien ®,

Il est donc plus sage d’attribuer Dt 26,1-11 aux rédacteurs deuté-
ronomistes. Cette conclusion ne réduit pas I'intérét de ces versets.

I. G. von Ran, Thiologie de I'Ancien Testoment, 1. 1, Genéve, 19654, p. 112,

2. G. von RAD, op. cir, pp. 113-114; M. Nora, The Histary of Feradl, London,
1960 &, pp. 110-138,

3. L. Rost, Das kleine Credo, duns Das kleine Credo und andere Studien im Alten
Tacrament, Heidelberg, 1965, pp. 11-25. Aprés avoir analvsé le vocabulaire de Credo,
L. RosT na retient comme antéricur & ln synthése deotéronomigue que lo début du
v. 5 et lov. 10 (pp. 17-19).

4. R. oo Vaux; Hisiolre Anctenma d'lwradl, Paris; 1971, pp 1613 376-379.
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/& Car nous deyons nous demander pourquoi les auteurs du Deuté-

ronome ont introduit cette profession de foi & Pintérieur du rite
d'offrande des prémices. Pour nous permetire de répondre a cette
question, nous étudierons rapidement ce texte en le comparant aux
catéchéses deutéronomiques ®, Nos conclusions devront alors Etre
\ roplacées dans le contexte biblique des fétes agraires.

I. Le don du pays actualisé pour chague génération

Sans étudier en détail Dt 26,59, signalons cependant que Yahveé
est le seul sujet actif de cette rétrospective historique; les ancétres
d'Isradl crient vers leur Dien, mais c’est lui qui écoute et qui agit
en faisant sortir d’Egypte. Pourtant, ce haut fait sauveur, loin d'8tre
pris en lui-méme, n'est qu'un chainon qui conduit au don du pays
@ ol coulent le lait et le miel » (Dt 26,9),

Mise dans son contexte, cette remarque prend toute sa valeur.
Car les vv. 9 et 10 sont paralléles :

v, 10 Maintenant, voici
v. 9 Et Yahvé vous fit venir Jai fait venir
en ce lien les prémices des fruits de la
ferrg
et il nous donna cette terre. Que Yahvé nous donne o,

Cette comparaison permet déji de deviner le but des rédacteurs
deutéronomistes, En utilisant les mémes verbes « venir » et « donner W,
ils veulent faire saisir le véritable sens de I'offrande des prémices.
Désormais, la démarche liturgique rend chaque lsraélite contem-
porain de I'histoire divine passée, puisque Yahvé donne aujourd’hui
la fertilité comme autrefois il donna le pays. L'ensemble des wv. 1 4 11
renforce encore cette hypothése. Bien que traduites différemment,
les racines « venir » et « donner » scandent, en effet, I'ensemble de
cette péricope ® :

26,1 : Lorsque tu viendras dans le pays que Yahvé te donne...

26,2 : Tu prendras... les prémices... que tu auras fait venir de la
terre que Yahvé te domne...

26,3 : Tu viendras vers le prétre... Je déclare ce jour pour Yahvé,
parce que je suis venu vers la terre que Yahvé a promis
de domner...

26,6 : Et ils donnérent sur nous une lourde servitude (26,9-10),

26,11 : Tu te réjouiras des... bonnes choses que Yahvé t'a donndes,

3. Dans lour étal actuel, les textes catéchétiques (DU 5-11) sont postéricurs an code
lui-mdme (Dt 12-25) et datent de la royauté de Jesias,

6. La traduction de Ia Bible de Jérusalem n's pu Btre conservée, car elle ne permettait
pas de mettre en valour les verbes venir ot donner,

7. Voir nate 6. Yohvé est toujours le sijet du verbe donner,
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Par le passage continuel entre 'histoire passée orientée vers
Canaan, et la démarche actuelle du paysan offrant les prémices
de sa récolte, les auteurs du Deutéronome chargent donc de sens
les rites agraires, Venir au sanctuaire pour apporter «les fruits
de la terre », c'est désormais faire sienne la démarche passée du
Peuple entrant en Canaan; c'est également célébrer le Dieu qui
gouverna L'histoire pour donner le pays A son peuple, et qui fertilise
auwjourd’hui la terre. Le don de la terre 4 donc rendu possible le
passage entre le passé et le présent. Or, la terre est une des pré-
occupations majeure des caléchéses deutéronomiques dont nous
avons signalé les affinités avee Dt 26. Pour mieux apprécier le but
poursuivi par les rédacteurs du Deutéronome, il nous faut done
maintenant comparer Dt 26,4-10 aux chapitres 5 4 11.

2. Les dangers d’un trop beau pays

Par trois fois les auteurs des chapitres 5 & 11 dépeignent le pays
ol coulent le lait et le micl (Dt 6,10-13 ; 8,7-10 ; 11,10-15). Mais,
comme e¢n Dt 26,4-10, ces rédacteurs prennent bien soin de motiver
leurs descriptions. C'est en effet Yahvé qui conduit dans ce pays
(DL 6,10 ; 8,7 ; 11,10), qui en fait hériter (Dt 11,10-11), qui lui donne
sa fertilité (Dt 11,14-15). Mais il y a plus. Ces trois évocations n'ont
pas de valeur en clics-mémes; elles sont enchassées A intéricur de
rétrospectives historiques dont elles sont devenues le point culminant,
Ainsi, comme Dt 26, le chapitre 6 rappelle que la sortie d’Egypte
n'était orientée que vers la possession du pays (Dt 6,13.21-23).
Cette perspective est développée en Dt 10,12-11.17 : car la deseription
des vv. 10 & 12 achéve une longue évocation historique qui intégre
élection des patriarches (10,14-18), séjour en Egypte (10,21-22),
exode (11,2-7)% Le chapitre & ne trahit pas cette perspective,
car le pays plantureux ot Yahvé conduit Israél est opposé a la
terrible époque du désert et 4 la nourriture de misére que fut la
manne (Dt 8,15-16). Les chapitres 5 & 11 répondent donc 4 la méme
perspective que Dt 26 : mettre en paralléle les hauts faits sauveurs
de Yahvé et les richesses actuelles du pays.

La raison de cette volonté systématique affleure partout i la lecture
de ces chapitres, En effet, dans toutes ces sections oll le Deutéronome
lie souvenirs historiques et descriptions du pays, il se fait plus
pressant. A chaque fois, il implore le Peuple de ne pas « oublier »
son Dieu (Dt 6,12; 8,11.14.17.19 ; 11,16). Et, oublier Yahvé, c'est
s'enorgueillir, mais surtout « suivre des autres dieux» (Dt 6,14 :

B. M. Lonmnk, Econre Jrradl, Lyon, 1967, pp. 33-35; 46-47,
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S 8,194 1 ]&]LL-‘H fertilité du sol était, en effet, attribuée aux divinités

agraires (les” Baals), tandis que Yahwvé était le Dieu de histoire
nationale *. Le Deutéronome veut donc réconcilier le Dieu de I'histoire
passée el les dieux de fécondité. 11 atteint son but par une double
vme' il oriedte toute la geste divine vers la possession du pays,

N\ \E;; ?ittrwuzf gans cesse 4 Yahvé la fertilité du sol, Grice & cet effort

“contintel; « le Dieu de Uhistoire » devient « le Dien de la nature » 1®,
Cette théologie n'est ni facile ni fortuite ; clle dénote Ia prcrfundeur
de la foi yahviste capable de s"adapter & lIa civilisation agraire en
intégrant ses intuitions les plus profondes pour développer les
virtualités contenues dans la foi ancestrale (ici la possession du pays).

Ces remarques ne nous ont pas éloignés de Dt 26, car nous y avons
discerné, dans le vocabulaire comme dans les thémes, la volonté
de rendre yahviste ln démarche du fellah offrant les prémices de sa
réoolte. Eclairé par les catéchéses deutéronomiques, le but des
rédacteurs semble donc précis : transformer les rites agraires en
rites yahvistes. Cette rencontre se concrétise dans une double osmose :
la démarche d'offrande actualise Pentrée en Canaan ; la fertilité
du sol permet de mieux apprécier le don fait aux ancétres. Cet effort
théologique a demandé une longue évolution. Quelques mots sur
la genése des fétes agraires en Israél permettront de mieux saisir le
long cheminement parcouru jusqu'd Iélaboration de Dt 26.

3. La féte des prémices agricoles, rite cananéen repris

Déja en Ex 22,28 et 23,19 le don des fruits de la terre est mentionné
i coté de l'offrande des premiers-nés. Mais ce rite, non motivé,
jest secondaire 1, Clest le premier pas vers Pintégration des rites liés
aux religions cananéennes, Pourtant, les cultes de fertilité fascinérent
de plus en plus Tsra&l qui se sédentarisait. Les Baals, qui épousaient
le cycle de la nature, semblaient en effet plus aptes que Yahvé, le
Dicu national de I'histoire passée, & donner la pluie qui fertilise
le sol ¥, La premiére réaction conservée dans la Bible est liée & la

9. P, Buns-I. Lacuerca, Le Deutéronome, Paris, 1963, En commentant Dt 6,10-15,
auteur nous dit : & Une tentution... guctinit Tsragl : attribuer co don & d'antres dieux,
aux dicux de fcondité cananéens. Tous ao long du lvre, "anteur cherche & merire
Yohvé & In plice de ces dienx» (p. 17).

10, N. Lonmse, op. cit., p. 29, donne ce titre & étude de Do 10,12-11.17.

11. H. Cazeries, Erwdes sur le Code de " Alffance, Paris, 1946, pp. 82-83; 132-133,
L'muteur conclut ¢ o La féte d’automne et 4 sa suite la fBte do ln moisson n'auront ét8
congues qu'en fonclion des fBles cananéennes qui cxerpaient déjd leur attradl sur les
Istadlites auxguels s'adresse notre rédacteur » (p. 1430

12 A, Caguor, Ler Religions des Sdmites oceldontanzy, dans Hivtofre des ralizions,
L. 1, Bruges, 1970, pp. 317-329.
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figure d'Elie 1%, Elle fut intransigeante et conduisit & I'instauration
de la royauté de Jéhu (2 R 9-10). Cette croisade ne résolvait rien ;
c'est, du moins, ce que nous apprenons A la lecture d'Osée et d’ Amos.
Les cultes des dieux cananéens continuaient i séduire Isragl 14,

Cependant, avec le prophéte Osée, un phénoméne nouveau envahit
la théologie : 1"univers cananéen . Dans un célébre procés entre
Yahvé ct son Peuple (Os 2,4-17), Osée accuse Isradl de n'avoir pas
reconnu que Yahvé « donnait le blé, le mofit et Phule fraiche »
(Os 2,10). 11 attribue ainsi & Yahvé et non aux Baals la puissance
de fertiliser le sol (Os 2,7.10.11.14.15). Osée combat donc violem-
ment la religion cananéenne, mais en 'intégrant dans la foi de ses
péres. Or Os 2,4-17 éclaire: Dt 26 car le procés entre la femme
infidéle et Yahvé a pour contexte «les fétes... les solennités et les
jours des Baals » (Os 2,13.15). Nous ne savons que peu de choses
sur ces liturpies pafennes. Mais des offrandes de fruits de la terre
étaient certainement liées A ces fEles agraires. Nous pouvons, du
moins, le supposer ; car c’est autour de 'idée de don des produits
agricoles que I'oracle d'Osée s'organise. La relation avee Dt 26 est
évidente 14,

Dt 26 concrétise donc l'effort de générations de croyants pour
assimiler le coeur des religions de la fertilité,

4. Conclusion

Eclairée par 'étude des catéchdses deutéronomiques et par 'oppo-
sition entre les fétes agraires et la religion yahviste, 'audace contenue
en Dt 26 apparait plus nettement. S'appuyant sur les rites condamnés,
les rédacteurs ne se contentent pas de les assimiler ; ils les utilisent
pour rendre le salut passé contemporain de chaque pénération
(« Tu viens aujourd’hui... tes péres sont venus.,,»). Pour accéder
a ce résultat, il leur a fallu approfondir la révélation contenue dans
I'agir divin. Le don de la terre, déja invoqué par la tradition yahviste,
devient, aprés 'entrée en Canaan, le facteur principal d’actualisation
du salut : ainsi Yahvé, le Dieu de Uhistoire, devenait le Dien de la
nature.

Mais une intégration aussi parfaite ne pouvait étre artificielle.

13, Clest une sécheresse gui améne lu lutle enire Tes prophétes de Raal ot Elie
(0 R I7,1; 18,1-19.41-46).

14, R. Vuieeusen, La traditfon enlruelle d' firadl dans s prophétie o* Amos et d*Osée
(Cahier théologique 45); Meunchiitel, 1960, pp. 36-46.

15, B. Yacon, L'hdritage cananden dany e lvre du prophéte Orde, dans Rev. d"Hisr.
ef de Phil. 43 (1963), pp. 250-254,

16, E. Jacon, Cede, dans Qsde, Joff, Amos, Abdias, Jonas, Weuchitel, 1965, pp. 27-28
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Ces_auteurs, ant certainement ressenti eux-mémes la séduction de
la religion @ananéenne adaptée & la civilisation agraire. Hommes
de leur temps, ils partageaient avec leurs contemporains une relation
i la nature bign différente de celle qu'avaient vécue leurs ancétres
nomades. Leys vie était, en effet, marquée par les cycles des saisons
et menacée par la sécheresse. Les dieux dont les mythes et les cultes
“Epotiadicivt le rythme de la nature leur étaient dés lors plus proches
que le Dieu national qui, autrefois, avait sauvé d’Egypte. En vivant
cet affrontement, les croyants se préparaient & enrichir leur foi.
C'est, du moins, ce que nous avons constaté en étudiant Dt 26,

Aujourd’hui, I'dre industriclle et urbaine, de 'informatique et des
scicnces humaines, a changé les rapports de 'homme 4 la nature
et des hommes entre cux ; la vie en société est fondamentalement
transformée. Car I'homme domine foujours plus la nature démythisée.
Cette conquéte humaine n'épuise cependant pas la volonté créatrice
de 'homme qui veut accéder comme peuple & la libération sociale
et politique.

Accueillir ce monde nouveau qui, de toute fagon, nous marque
et fagonne nos Eglises, ce n'est ni I'idoltrer (Le 4,1-13), ni rajeunir
quelques éléments secondaires du Credo, mais, & l'exemple des
rédacteurs deutéronomistes, quitter nos sécurités en partageant les
échecs et les efforts des hommes de notre temps. Dans cette rencontre,
au sein méme du peuple des croyants, peut et doit naitre une mise
en valeur de richesses peu exploitées du mystdre pascal,

POLYPHONIE DE LA VIE

Tout grand amour comporte le danger de nous faire perdre
de vue ce que j'aimerais appeler la polyphonie de la vie. Je
m'explique. Dieu et son éternité veulent étre aimés par nous
pleinement ; mais cet amour ne doit ni nuire & un amour ter-
restre ni l'affaiblir ; il doit &tre en guelgue sorte le cantus
firmus autour duguel chantent les autres wvoix de la vie.

L'amour terrestre est un de ces thémes a contre-point, qui,
tout en ayant leur pleine indépendance, se rapportent néan-
moins au cantus firmus, On le cantus firmus est clair et dis-
tinct, le contre-point peut g'épanouir aussi puissamment
que possible.

DieETRICH BONHOEFFER ?

1. D, Bosnoerenr, Sévisrance ef soumission, Gendve, 1963, p, 130,




CORPS ET AME AU PARADIS

La main du Créateur,
En pétrissant le corps,
Le fit tel en effet
Qu'il chantdt son Auteur :
Mais, cithare muette,
Il lui manquait la voix
Jusqu'a l'instant final
Oh Il lui insuffla
L'ime, capable alors de proférer un chant.
Les cordes étant pourvues de son,
L'&me acquit, par le corps,
Langage de sapience.

Lorsqu’Adam tout entier
Eut éié achevd,
Le Seigneur, le prenant,
Le mit au Paradis,
Par soi ni pour soi
L'dme n’avait pu seule entrer ;
Mais, corps et Ame, ensemble,
IIs pénétrérent purs,
Tout parfaits en ce lieu de toute perfection,
Dont c'est ensemble aussi qu'ils sortirent souillés,
Ce qui prouve qu'ensemble,
A la Résurrection, ils y reprendront place.

EPHREM DE NISIEE !

1. Epmnind on Nisme, Hymnes sur le Paradis, VI, 89 (Sources chrétiennes,
137), Paris, 1968, p. 116.

Deuxiéme lecture

Année A : Rm 5,12-19
Année B: 1 P 3,18-22
Année C: Rm 10,8-13




[.a nouvelle solidarité
humaine

Rm 5,12-19

PAR RENE JACOR
Chargé de Cours d la Faculté de Théologie de Lille

Les versets 12-21 se présentent comme la conclusion des cing
premuers chapitres de I'Epitre aux Romains.

Dans cette grande fresque de la condition humaine que Paul
vient de brosser, le monde se divise en deux parties. Avant le Christ,
le tableau est sombre, car les hommes veulent arriver jusqu'i Dieu
par leurs propres forces et ¢'est "échec, Les palens n'ont pas su se
tourner vers Dieu ; ils s¢ sont repliés sur eux-mémes et sont tombés
dans toutes sortes de perversions (1,18-32) ; les Juifs nont pas su
rester fidéles & la loi et & la circoncision @ ils se sont condamnés gux-
mémes (2,1—3,8) ; bref, tous les hommes ont péché et sont done
privés de la gloire de Dieu (3,9-19). Mais avee Jésus Christ, le tableau
change : Jésus Christ inaugure une autre époque, une ére de lumieére,
Pour tous ceux en effet qui ne s'appuient plus sur leurs propres
ceuvres, mais sur la foi en Jésus Christ, la vie est transformée. Le
salut est donné (3,21—5,11), car en Jésus Christ c¢’est Dieu qui vient
en 'homme pour lui rendre son orientation premiére, le mener jusqu’a
lui et le combler par I'"épanouissement total d*une vie faite dés Uorigine
pour la communion avee Lui,

Cette fresque est reprise ici dans une vigoureuse synthése. Les
éléments dispersés se concentrent, le parallélisme devient plus strict
entre les deux tableaux dont 'unité se resserre autour d’Adam et
autour de Jésus Christ. Mieux encore, la cohérence de 'ensemble
apparait plus forte, car un méme fonds commun surgit des deux
cdtés : celui de la solidarité humaine *, viciée en Adam, rectifiée

1. Duns les cing premiers chapitres, Paul insistait davantapge sar o 'universalité »
humaine,
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et épanouie en Jésus Christ. C'est le grandiose tableau final d'un
drame qui nous a tenus en haleine cing chapitres durant,

Au plan littéraire, on divise généralement le morceau en irois
parties : les vv. 12 & 14 qui proposent un parallélisme inachevé ;

les vv. 15 & 17 qui soulignent la supériorité du monde nouveau
inanguré par le Christ ; enfin les vv. 18 4 21 qui reprennent le parallé-

lisme entre I';uvre d'Adam et celle du Christ. Cette division est
& conserver, mais il faut la fonder sur d'autres arguments. L'indice
le plus clair est le verbe régmer qui conclut chacune des parties
(vv. 14,17,21). La « pointe » de chaque partie est indiquée par fe sujet
du verbe «régner» Nous avons donc: 1. le régne de la mort
(vv. 12-14) : 2. un régne de vie face 4 ce régne de mort (vv. 15-17) ;
3. le régne de la price face au régne du péché (vy. 18-21):

| 1°f tableau (Adam) | 2¢ tableau (Jésus Christ)

vv, 12-14 | Le régne de la mort —
vv, 15-17 | face au régne de la mort | un regne de vie
vv. 18-21 | face au régne du péché le régne de la grice

1. Un monde de mort (yv. 12-14)

Si tous les hommes ont péché (3,9.23), c'est que I'atmosphére
était empoisonnée, c'était une atmosphére de mort. Dans cetle
humanité promise par Dieu au plus merveilleux destin, le mal avait
pénétré et s'était propagé i cause de la solidarité humaine. Dans
ce contexte, il ne s'agit évidemment pas de la mort corporelle seule,
mais surtout de la mort eschatologique (ou « éternelle» @ cf. 5,21
ol la mort est opposée & la « vie éternelle » ; cf. Sg 2,24s55), ou plus
exactement de cette réalité globale de la mort, dont la mort physique
est le visage humain (noter que dans le N.T., la mort est liée au régne
du diable), Dés lors, la pensée de Paul pourrait se présenter de la
fagon suivante : par un seul homme, le péché a fait son entrée dans
le monde, et avec cette entrée du péché dans le monde, c'est toute
une atmosphére de mort qui s'est développée et qui atteint abso-
lument tous les hommes ; nul ne peut y échapper, c'est une lépre
qui ronge tout. De plus, cette atmosphére de mort a amené la proli-
fération des péchés, au point que fois les hommes ont commis des
péchés... Et Paul poursuit, en utilisant un argument qui nous scmble
quelque peu subtil, mais qui lui permet de mieux faire saisir sa pensée.
C'est Ia en effet, dit-il, le seul moyen de comprendre ce qui s'est passé
d’Adam a Moise ; car pendant cette période, il n'y avail pas encore
de «loi» (la loi mosaique) : on ne peut donc accuser les gens de
manguer a la loi, et pourtant le péché était 14 puisque fous les hommes

]




34 DEUXIEME LECTURE : ANNEE 4

ont péchél’.D'olt venaient alors cecs péchés? Leur existence était
favorisée par cette atmosphére pestilenticlle qui régnait et atteignait
tout le mondg : la mort régnait.

Quelques refmardgues

—IP'est pas question du péché originel dans P'expression « tous ont

péché », « tous ont commis des péchés ». Le concile de Trente a appuyé
la doctrine du péché originel sur 'ensemble du passage (cf. le v. 19),
Nous retrouverons ce probléme & la fin de cet article, mais nous
pouvons déji noter que Il'ensemble des wv. 12-14 supporte cette
idée du premier péché,

« En raison de cette mort, tous ont commis des péchés » (dph' &
pantes émarton). Cette phrase n'est pas comprise par tous de la
méme fagon. L'interprétation dite « latine » a traduit : Adam «en
qui tous ont péché », c'est-d-dire : «en qui tous ont péché et sont
maintenant marqués du péché originel ». Mais cette traduction ne
peut guére se soutenir : eph'd ne peut vouloir dire « en qui» (in quo,
Vulg.), et le verbe émarton désigne un péché personnel, L'interpré-
tation « grecque » traduit ; « du fait que tous ont péché », c'est-i-dire
t du fait que tous ont commis des péchés », Cette dernidre traduction
peut se justifier en grec : la phrase signific alors que les péchés per-
sonnels sont cause de la mort (éternclle). Mais son inconvénient
est d'admettre deux causalités pour la mort, puisque Paul vient de
dire dans le méme verset que c'est par le péché d’Adam que la mort
est venue. Sensible & cette difficulté, le P. Lyonnet * traduit : « étant
remplie la condition que tous ont péchén. Les péchés personnels
exerceraient donc une causalité sur la mort, mais en dépendance
de la causalité d’Adam.

b
Interprét. latine:  Adam —p Péché —p Mort

b
Péché originel
Interprét, grecque: Adam —» Péché —» Mort <— péchés
Lyonnet: Adam —p Péché —p» Mort <. péchés

Mais peut-on raisonnablement admettre une double causalité, méme
atténuée au sens de Lyonnet, dans ce seul verset? Tout me nous
conduit-il pas & y voir quatre membres de phrase successifs et
dépendants?

Adam —» Péché —» Mort —» péchés

Dés lors, le sens « historique » noté par Zahn, relevé par Lyonnet,
et tout & fait possible en grec, semble le plus naturel : « en raison

2. 3. LyonneT, Le sens de éph'd en Rm 5,12 et Pexdgdse des Péres grees, dans Biblien,
36 (1955), pp. 436-457: Le pdché originel et Mexdpdse de Rm 5,02-14, dans Rech, Se. Rel.,
44 (1955), pp. 63-E4,
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de laquelle tous ont péché ». La mort aticint tous les hommes, et
¢en raison de cette mort », de cette atmosphére de mort, tous ont
commis des péchés ®. Paul ne veut évidemment pas nier la respon-
sabilité individuelle de tous les péchés commis, mais il souligne la
solidarité qui unit tous les hommes dans la mort et le péché depuis
Adam : I'atmosphére de mort qui atteint tous les hommes les incite
A pécher, et de fait, tout en gardant leur responsabilité personnelie,
ils ont tous péché,

2. La vie triomphera (vv. 15-17)

Face & I'ceuvre d'Adam, I'euvre de Jésus Christ apparait d'une
tout autre portée. Les moyens utilisds ne sont pas comparables :
avec Adam, c’est le geste d’'un homme ordinaire qui avait entrainé
la mort de I'ensemble ; en Jésus Christ c'est la force de Dieu qui fait
irruption dans la solidarité humaine (v. 15). L'action mende n'est pas
comparable non plus @ Adam s’est contenté de faire tomber 'ensemble
de I"humanité ; Jésus Christ doit commencer par arracher les hommes
au péché et & une multitude de péchés, pour ensuite les justifier
(v. 16). Enfin, le résulfrar n’est pas comparable : Adam a introduit
le régne éphémére de ln mort ; avec le Christ, ¢’est le régne stable et
définitif de la vie. Mieux encore : avec Adam, c’est la mort qui
régnait, tyrannique et souveraine, et les hommes étaient esclaves
{(cf. 3,9) ; en Jésus Christ, ce n'est pas la vie qui régnera, mais les
hommes eux-mBmes qui régneront et se tiendront debout, libres de
tout esclavage, dans une atmosphére de vie (v, 17), retrouvant ainsi
leur vocation premigre (cf. Gen 1,28 ; 2,9.19-20).

3. La grace triomphe du péché (vv. 18-21)

Si I'muvre de Jésus Christ est en tout éminemment supérieure
4 celle d’Adam, elle va cependant atteindre tous les hommes de la
méme fagon que celle d"Adam. C'est dans la méme solidarité humaine,
mystérieuse mais profondément réelle, que s'insérent Adam et
Jésus Christ. Au lieu d'une contagion de mort (état de mort,
@ constitués pécheurs »), il ¥ aura désormais une contagion de vie
(«ils vont 8tre constitués justes »n, v. 19). Et cette nouvelle solidarité
devra s'étendre A tous les hommes {v. 1B). Clest 14 le plan extra-
ordinaire de Dieu, enfin révélé en pleine lumidre ; I'histoire nest
finalement qu'une histoire de safur.

3. On remarquera que le sens proposd est exactement l'inverse d'une causalité]
les traductions habituelles sinspirent de Iinterprétation grecque.
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El ¢'estpar 14 que Paul termine, Plus profondément que les faits
et pestes de la vie ordinaire, derriére les réalités de la mort et de la
vis,“t'est le péché et la grice qui forment la véritable trame de la
condition’ hymaine. Le péché lui-méme est en train de disparaitre,
son regne ¢st acheve (v, 19 ; ef. v, 21). En Jésus Christ, un monde
/houvedh 25t en train de naitre, un monde libre, épanoui par la grice
“qui téconcilic avee Dieuw pour la vie éternclle, Finalement, « tout
est grace »,

Conclusion

On peut, me semble-t-il, retenir de cette péricope, trois points
principaux.

Tout d'abord lo mise en relief d'une extraordinaire solidarité
humaine, Cette solidarité, établie par Paul avec un réalisme vigoureux
qu'on a peine A imaginer de nos jours, est si forte qu'un geste fonda-
mental posé par I'un des membres, se répercute immédiatement sur
'ensemble. Les hommes sont pris, qu'ils le veuillent ou non, dans
des mouvements qui les dépassent. Le premier geste a été posé par
Adam, L’homme avait en lui un pouvoir extraordinaire, bien plus
puissant que l'énergie nucléaire (ce n'est pas pour rien qu'il était
créé A I'image de Dieu). Or dés le début, Adam a utilisé ce pouvoir
pour le mal. Des lors, ce ne sont pas seulement 1'air et les choses
qui sont contaminés par quelque radiation, mais le monde entier
qui se trouve plongé dans une atmosphére de mort, au point que
tout &tre humain, qui nécessairement nait dans ce monde, est conta-
miné dés les premiers instants de son existence. Le mal se propage
i travers cette solidarité humaine : tout est souillé. C'est I'cuvre
merveilleuse de Jésus Christ d’avoir, par sa parfaite soumission
# Dien, son ordination totale au Pére, introduit dans cette atmosphére
de mort, un germe de vie sur lequel la mort n’a pu avoir d'emprise,
Diés lors, le régne de la mort est ternuné, car il est total ou il n'est
pas. Cette vie qui nait est plus forte que la mort : rien ne peut la
détruire. C'est désormais la vie qui prolifére, faisant reculer le domaine
des ténébres. En Jésus Christ la solidarité humaine retrouve, encore
plus belle, sa véritable vocation de solidarité de vie. Un printemps
extraordinaire est en train de naitre. Les bourgeons de vie divine
éclosent, la séve se répand partout. La vie est i V'muvre. Et nous
savons que c'est pour ['éternité,

Deuxiéme point : I fncarnation. La péricope insiste sur son réalisme,
Pour pouvoir réorienter la solidarité humaine vers Dieu, Jésus Christ
a dil partager en tout notre condition (hormis le péché), s'insérer
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pleinement dans cette solidarité atteinte par le péché d'Adam ¢,
sinon le geste qu'il posait n'aurait pu se répercuter dans I'ensemble
de la race humaine. Nous trouvons déji ici ce que 1'épitre aux Hébreux
mettra en lumieére en utilisant la catégorie du « sacerdoce » : w1l a dfi
devenir en tout semblable A ses fréres, afin de devenir, dans leurs
rapports avec Diew, un grand prétre miséricordieux et fidéle, pour
cxpier les péchés du peuple» (2,17).

Dernier élément : il n'y a qu'une histoire, et c'est une hisroire
sainte, I'histoire d'une immense communauté humaine en marche
depuis les origines jusqu'a la fin des temps, avec pour seul but,
Dieu. Le véritable niveau on se joue le sorl de 'homme et le destin
du monde, est celui du péché et de la grice, avec cette assurance
gue le seul Sauveur et le seul Vaingueur, c’est Jésus Christ,

Annexes

{, Péché originel

Mous 'avons vu, le concile de Trente a tiré la doetrine du péché
originel de tout le passage. Cependant I'homme daujourd’hu’ se
pose des questions, et parvient difficilement & comprendre et 4 admetire
que le genre humain entier puisse étre solidaire d'une faute unique
survenue au début de I'humanité. Pour répondre & ces questions,
on 4 essavé ici et 14 de voir dans Adam le chef physique de I"humanité
ou son chel” moral. Mais comment et pourquoi serait-il ce chef ?
Plus récemment, & la suite de H.W, Robinson et de I, de Fraine &,
les PP, Alszeghy et Flick ont proposé de voir en Adam une « person-
nalité corporative », c'est-ii-dire une personnalité particulifrement
forte qui incarnerait en elle tout une communauté (4 image des
patriarches ou des rois incarnant en quelque sorte le peuple d'Israél).
Mais il est facile de faire remarquer qu'il an'y a pas de commune
mesure entre un Moise, un David, un Josias, un Ezéchiel ét leur
influence sur I'histoire temporelle d'un peuple, et P'influence d'un
seul péché sur le sort spirituel et éternel de toute 'humanité»®,
L'idée de « péché du monde », développée par P. Schoonenberg *,
semble plus intéressante. Le péché d’Adam serait, en Rm 3, le symbole
du « péché du monde », comprenant lui-méme deux é&léments :
'ensemble des péchés individuels des hommes depuis le début,

4. Paul parle dé «1'homme Jésus Christ % dans les miémes termes qu'il parle de
& 'homme Adam » (comparer les vv, 15 et 12}

5. 1. de Framng, Adam ef son lgnaoge, Bruges, 1959,

6. B, Rouguirre, dans Efades, 1966, p. 390,

T. P, Bcooonesoirs, Lhomme e le pdchd, Tours, 1967; L'homme dans le péché,
duns L'hemme péchesr appeld ab salut (Mysteriom Salutis, Dognnatigue de "histoire
du salur B), Parie, 1970, pp. 11-130.
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el 1a @ miseren situation » de I'8tre humain dés la naissance dans ce
milien pécheur. Le péché d’Adam ne serait plus que le premier d'une
série. Cette présentation souligne bien linfluence du « péché du
monde » sur Jes péchés personncls, elle explique méme la perversité
croissante (ef. multiplication des péchés : 5,20), mais elle ne souligne
passuffisamment le caractére unique du péché d'Adam tel qu'il
apparait en Rm 5%

On peut se demander si la solution n'est pas & chercher dans une
réflexion plus poussée sur la solidarité humaine. Celle-ci commence
4 8tre micux pergue A notre époque ol les moyens de communi-
cation diminuent les distances, Les archéologues découvrent que
des civilisations semblables ont surgi en méme temps sans aucun lien
apparemment possible ; certaines découvertes scientifiques ont lieu
en méme temps A des dizaines de milliers de kilomitres de distance,
Les hommes se découvrent des liens. Ils sont facilement tentés
d'imaginer une solidarité humaine qui se construit peu & peu (en
convergence). Mais cette solidarité humaine que 1'on découvre,
n'est-elle pas de tous les temps? N'y a-t-il pas quelgue chose qui fait
qu'un homme est homme, qui rend tel homme solidaire de tout
homme? Cette solidarité est-clle limitée 4 un contact matéricl, liée
& un lien? Si une telle solidarité existe (il v a sirement encore beau-
coup & découvrir dans cette voie, et Rm 5 nous invite & chercher
en ce sens), est-il invraisemblable gu'un changement fondamental,
atteignant le ceur méme de 'homme (son ordination & Dieu), se
répercute immédiatement sur I'ensemble des hommes & 1a manidre
d'une réaction en chaine? Alors on comprendrait peut-8tre mieux
la place unique du péché d'Adam, et sa transmission. L'humanité
était Faite pour Dieu. Le premier éclatement a produit la désinté-
gration de 'ensemble. Dés lors les éclatements successifs n'ont aucune
commune mesure avec le premier. Jusqu'au jour ol quelqu'un
est capable de s'opposer & cette désintégration sans fin, grice & un
élément de cohésion. C'est I'muvre de Jésus Christ, qui entraine,
dans 'autre sens, une réaction en chaine désormais définitive, pour
tous ceux qui regoivent le don de la justification.

2. Vie humaine, vie chrétienne

Poser le probléme de cette manidre ne correspond pas 4 la pensée
de Paul. Paul n'oppose pas nature et grice, mais péché et griice.
Il n'y a pas deux solidarités humaines mais une seule : atteinte par
la mort, elle se décompose ct pourrit, tandis qu'en Jésus Christ,
¢lle découvre un épanouissement inespéré de son orientation vers
la vie, en revenant au Dieu qui l'a créée.

B. Clest co que souligne bien P. Grevor, Péehé originel ef rédemption dans 'dpitre
aux Romains, dans Nouwv. Rev, Théol., 90 (1968), p. 471,

LE CREUSET DE L’HOMME

Je crois que Jésus

qui n'était d'abord

au commencement de lui-méme
qu'un homme de Mazareth,

un regard,

un, sourire,

une difficulté aussi

pour tous ceux

qui le rencontraient,

est devenu quelqu'un d'autre
sans trop savoir

lui-méme

ce qui l'appelait depuis toujours
& sortir de Nazareth

pour enirer dans le monde,

4 quitter son pére

pour devenir un peu plus

et surtout un peu mieux

le Fils de I'Homme,

le creuset de 'homme,

le rassemblement de 'humanité,
Dieu accompli

parce que réalisé,

le Fils de Dieu,

le Frére des hommes,

I'homme accompli,

celui que nous tentons

de devenir

FrANCDIS CHAGNEAU?

1. F. Cuaoneaw, Qual esi fon mom..., Pars, 1972, pp. 34-35,




CELULQUI DU SHEOL A FAIT SORTIR ADAM

Adam, du Paradis,
Fut gardien négligent,
Car le voleur s5'en vint,
Le rusé, pour voler.
Laissant tomber les fruits
La ofi chacun courait,
Il fut le ravisseur
De I'hdte du jardin.
Alors son Seigneur, partit & sa recherche,
Entra dans le Shéol, I'y trouva,
L'en Ota et dans le Paradis
Alla le reconduire.

Dans les gites enviés
Qui sont en son enclos
Les ames des fideles
Et des justes habitent,
S'yv tenant dans ['attente
De leurs amis les corps,
Pour que, quand s'ouvrira
La porte du jardin,
Corps et dmes s'écrient
Parmi les Hosannas :
« Béni Qui, du Shéol, a fait sortir Adam,
Et I'a fait, dans I'Eden, entrer avec tant d'autres!»

EPHREM DE MNISIEE !

1, Emirem oE Wisme, Hymnes sur le Paradis, VII, 1011 {Sources chrétiennes,
137y, Paris, 1968, pp. 116s,

Des éléements mythologiques
dans une profession de fo1

1 P 3,18-22

PAR DENEDIKT SCHWANE
Bénddicrin de Beuron

La premiére épitre de Pierre a connu, dans 1'Eglise primitive,
un succés considérable : 51 I'on tient compte de sa bridvetd — 105 ver-
sets sculement — clle est, proportionnellement, la livre du N.T.
le plus souvent cité, Cela s'explique, car Pierre y énonce des affir-
mations qui appartiennent & 'essence méme de la confession de foi
apostolique. On y reléve en particulier trois formules christologiques :
1,18-21 ; 2,21-25; 3,18-22. Clest le dernier de ces textes que nous
lisons aujourd hui.

Une profession de foi de I'Eglise primitive

Cette premitre épitre de Pierre, éerite vers I'an 64, s'adresse aux
chrétiens d'Asie Mineure persécutés pour la justice (1,6 ; 2,19-21 ;
3,14 ; 4,13). L'exemple du Christ qui a souffert pour les autres doit
étre leur modéle et leur réconfort : & son exemple, le chrétien, lui

nulsui, préférera souffrir injustement que supporter simplement unc
peine méritée :

Car mieux vaudrail seuffrir en faisant le bien, 5 telle érait la voloneé
de Dien, qu'en faisant le mal (3,17).

Des le verset suivant (le premier de notre lecture), cette affirmation
géntrale est référée 4 I'exemple du Christ : en souffrant le premier
pour le Royaume, il est devenu le chemin pour ceux qui souffrent,

Le Christ lui-méme ext mort une fois powre leg péchés, juste powr les
infustes, afin de nous amener & Dieu (3,18a).
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Puis, brusquement, au milien du v. 18, une anamnése interrompt
I'exhortation® Jésus est mort, il a parlé 4 d'anciens morts, il est
ressuscité, il est monté au ciel, il siége A la droite de Dieu dans la
gloire. Mais dég/le v. 18a, l'idée de Résurrection était présente — « Mis
a mort selon la chair, il a & vivifié selon I'esprit » — comme si
le théme de lo Passion et de la Mort du Seigneur amenait nécessal-
remént des affirmations sur la victoire pascale, acquis manifeste
de la foi de I'Eglise primitive. Mort et résurrection : deux thémes
inabordables I'un sans l'autre ; pour en parler, on disposait déja
de formules fixées,

En 4,1, 'auteur reprend la parénise qui traverse toute la lettre.
Cette reprise abrupte de 'exhortation nous permet de traiter comme
une partie autonome 3,18-22, Beaucoup d'idées sont plutdt suggérées
quénoncées dans ces versets, ce qui prouve que leur objet était
souvent mentionné et expliqué dans la catéchése baptismale primitive,
Raison de plus pour examiner avec attention ce texte difficile.

Des éléments mythologigues

C'est en lul qu'il s'en alla méme précher aux esprits en prison, @ ceux

qui fadis avafent refusé de crolre lorsque temporisalt la longanimité de
Diew, aux jours oit Noé construlsalt I'Arche (3,19),

Depuis le II* sigcle, de grands commentateurs — tels Clément
d'Alexandrie, Origéne, Athanase et Augustin — ont vu dans ces
versets la descente du Christ dans les limbes des justes de I'ancienne
alliance,

Cette interprétation, de prime abord séduisante, rencontre cepen-
dant des objections. Peut-on parler des justes de 'ancienne Alliance
comme d’ « esprits rebelles en prison n? D'autre part, il n'est question
ici que des esprits rebelles du temps de Noé.

Les progrés de l'histoire des religions permettent aux exégites
modernes de proposer une autre maniére de comprendre ce passage.
En effet, un texte inspiré peut contenir des éléments mythologiques.
L'Ecriture sainte tout entidre est inspirée mais tout n'y est pas,
tant s'en faut, Révélation divine.

Ainsi, les « esprits rebelles en prison » semblent bien &tre ceux
qui interviennent dans le livre d’Henoch, apoeryphe composé dans
le judaisme palestinien depuis 200 avant J.C. Aux débuts du christia-
nisme, les images et les récits mythologiques de ce livre étaient
connus de tous, D'autres épitres du N.T. s'y référent (2 P 2,49 :
Jude 6.7 et surtout 14.15).

L'un de ces récits mythologiques appellent « esprits emprisonnés »
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les anpes déchus de Gn 6,1-6 qui se seraient unis aux filles des hom-
mes. Hénoch, le juste, doit aller leur annoncer qu'ils n’obtiendront pas
le pardon. A leur demande, le prophéte intercéde pour eux auprés
de Dieu, mais celui-ci reste inflexible et renvoit Hénoch leur dire
qu’ils n’obtiendront jamais la paix.

Si c'est bien & ces anges déchus que 1 P 3,193 fait allusion, la
mention des « esprits rebelles » et leur situation au temps de Noé,
c'est-d-dire, peu apréds leur chute, ne font plus probléme. Et sila
mission manquée d'Hénoch est ici suggérée, le succeés du Christ
lors de sa descente au monde souterrain parait d’autant plus éclatant.

D'une manitre générale, dans les textes de I'Ecriture, la foi et
les images qui permettent de I'énoncer sont & ce point liées qu'on
ne peut changer les unes sans modifier 'autre, Ainsi en est-il pour
les paraboles de Jésus, Par contre, le passage que nous lisons devient
plus clair quand on tient compte de 'époque A laquelle sont nées
ces images, et le contenu christologique du texte apparait ; Jésus
Christ est mort une fois pour nos péchés, afin de nous mener 3
Dicu (18a) ; ce fut possible parce qu'il était homme mortel (18h)
et Fils de Dien immortel (21s); il a agi avec puissance dans le
royaume des morts (19) ; il est ressuscité (18b), est monté au ciel
et siége 4 la droite de Dieu ol il régne sur les anges, les
Dominations et les Puissances (22).

La mention du baptéme

Une parole sur le baptdme, au cceur de cet enseignement christo-
logique pourrait apparaitre comme une nouvelle incise. Mais sans
doute est-ce & cause de cette mention que la lecture de ce texte trouve
place dans la liturgie du premier dimanche de Caréme,

Noé et I'arche (v. 20) n"évoquent pas la barque de 'Eglise ol les
hommes trouvent le salut, mais tout a la fois I'eau du baptéme et
le bois sauveur de la croix (comparer 1 P 2,24 et Sg 10,4 ; 14,6-7).
Les événements survenus autrefois, et qui avaient marqué comme
d'une empreinte spirituelle tout 'A.T., annongaient le salut des
chrétiens obtenu par le baptéme, ainsi qu'ont pu I'expérimenter eux-
mémes, dans les derniers temps, les destinataires de I'épitre.

La mention du baptéme qui nous sauve n'est donc pas fortuite ici.

Quel autre enseignement ce verset 21 peut-il nous apporter?
Il nous dit d'abord ce que le baptéme n'est pas : « ce n'est pas I'enl2-
vement d'une souillure charnelle », pas une purification extérieure,
matérielle. C'est la parole, «l'engagement & Dieu d’une bonne
conscience », qui constitue I'élément essentiel de cet événement qui
apporte le salut,
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Toutefoisgle texte n'évoque pas la formule que nous connaissons
et que prononce celui qui baptise (Mt 28,19) mais bien une parole
de celui qui regoit le baptéme. Le mot grec utilisé ici (eperdtéma)
ne se trouve nulle part ailleurs dans le N.T. et ne permet pas de
déterminer §'il §’agit d'une demande pure ou de purification, adressée
d-Dieu par le/baptisé (ce qui ferait penser 4 la rémission des péchés), VISION DE GLOIRE
Peuti@ire s"agit-il encore de la promesse d'éviter le péché faite 4 Dieu
par le baptisé? _ - ;

En effet, une telle promesse du candidat au baptéme pourrait Qui d?n‘? a jamais vu des hommes rassemblés
correspondre 34 sa réponse A la guestion : « Renoncez-vous au Sa}hmenter 519 gloire,
démon avee toutes ses pompes?... » et ce dialogue est le témoignage Se vétir de ]um1ére.
le plus ancien d’une parole prononcée par le baptisé dans la liturgie. Prendre traits de splendeur ?

Cette réponse lie juridiquement celui-ci A4 son nouveau Maitre, lls ruminent, éructent,
«par la Résurrection du Christ ». Tous rassasiés du don :
Car voici dans leur bouche
Des sources de Sapesse,
La paix en leur pensée
Le vrai dans leur savoir,
La crainte en leur recherche,
L'amour en leur louangs!

Donne-nous, Mon Seigneur,
A mes amis, & moj,
D'y trouver les reliefs,
Les restes de tes dons!
C'est source de délices
Que voir Ton Bien-Aimé,
Qui aura mérité
D’en faire sa jouissance
N'aura plus que mépris pour toute nourriture :
Quiconque Te contemple
De ta beauté s'engraisse!
Louée soit Ta Splendeur!

EPHREM DE MNISIBE '

I. Ervnen DB N, Hymnes sue e Paradls, TX, 2829, (Sotrces chrétennes,
137), Pars, 1968, p.- 132,




LE COMBAT DU CAREME

L'armée spirituelle des croyants, menant le combat du
Caréme par le jetine et par la pritre, le duel silencieux d'un
solitaire contre le diable et la mort, 'exploit d'un ermite atti-
rant sur lui les esprits mauvais pour libérer ses fréres, les
chrétiens chantant au cceur de ce monde le cantique dans
la fournaise, le plus humble geste de pénitence et I'exorcisme
balbutiant d'une pritre, voild ce qui compte d’abord dans
celte gigantesque tension du monde déchu et du monde qui
vient, voila le grand labeur...

Olivier CLEMENT?

1. O. Comment, Transfigurer le temps, Notes sur le Tempr & la lumidre de Ia
tradition orthodoxe, Neuchiitel, 1959, p. 157,

Le salut par la foi

Rm 10,8-13

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

Introduction: trois thémes

wLa fin de la loi, ¢’est le Christ pour la justification de tout
croyant » (Rm 10,4). Paul présentait ainsi les trois thémes majeurs
sur lesquels il allait réfléchir en Rm 10,5-13 : le salut, 'umiversalité
du salut et le réle de la foi dans 1'économie salvifique inaugurée
par le Christ.

Les mots « justification » (dikaiosuné) et «salut» (sétéria) ren-
voient en définitive au méme théme en Rm 10. Plutdt qu'une dis-
tinetion réelle qui séparerait les deux termes, c'est une citation du
Deutéronome : « La parole est tout prés de toi, sur tes lévres et dans
ton eewr » (Dt 30,14), qui conduit Paul & traduire ici sa pensée sous
une forme pour ainsi dire dédoublée : confession des lévres et foi du
ceeur, justification et salut, résurrection et dignité de Seigneur,

A cOté du théme du salut — ou de la justification — apparait
celui de la foi: lc salut est accordé au croyant (Rm 10,4), Plus préci-
sément, I'économie de la foi se trouve opposée, en 'occurrence,
i celle ol se maintenait un Isra€l rebelle & I'annonce du Seigneur
Jésus : la voie de la Joi (Rm 10,1-3). Tout le développement de
Rm 10,413 se trouve, par une opposition aussi nette, relié au chapitre
antérieur, qui tentait d’expliquer 'échec de I'Isragl opposé au Christ
(Rm 9,32).

Enfin, Rm 10,4 introduit un troisiéme théme capital ; 'universalité
du salut, ou micux la possibilité pour tout homme de se sauver dans
une économie pronant la fidélité & une attitude de foi, plutdt qu'a un
ensemble de lois. Selon son habitude, Paul appuiera sa pensée sur la
o parole de Dicun : « Quiconque invequera le nom do Seigneur
sera sauvé » (J1 3,5 ; Rm 10,13). Cette citation du prophite formera
une magnifique inclusion, théologique sinon verbale, avec Rm 10,4 :
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« La fin de lacloy, ¢'est le Christ pour la justification de tout croyant, »
En s'umissanl au Seigneur Jésus par une vie de foi, rewr homme
pourra désormais avoir accés au saluf.

L2 leChbut: le salut?

Le théme du salut domine Rm 10,5-13. A vrai dire, il commande
les chap. 9—11 de Rm, qui sont avant tout une réflexion sur le plan
de salut (Rm §,28-30) que le peuple des promesses n'a pas suivi :
il « a méconnu la justice de Dieu » (Rm 10,3) en tentant de se consti-
tuer son propre salut. Les deux économies spirituelles que Paul est
conduit & comparer en Rm 10 visaient le méme abjectif, "épanouis-
sement parfait et stable des meilleures aspirations de 'homme,
le salut, en un mot. En accomplissant la loi, Isragl aspirait en effet
i «yivre », tout comme le chrétien aspire au « salut » (Rm 10,9,13),
L'opposition entre les deux économies ou, =i Uon préfére, la difficulté
majeure 4 résoudre, touche le choix de la bonne voie conduisant
vers |'objectif commun,

Le salut véritable est & voir, dans "optique de Paul, comme un bien
présent et futur. « Si ton ceeur croit..., tu seras sauvé... Quicongque
invoquera le nom du Seigneur sera sauvé » (Rm 10,9.13) : on encore :
« Clest en espdrance que nous avons Gié sauvés» (Rm 8,24). Notre
justification premiére — la venue a I'état de grice au seuil de la vie
chrétienne — a déji été effectuée ; le salut, lui, demeure & venir
(Rm 5,9-10). Au terme d'une vie qui sura été fidéle aux exigences
de la foi (1 Co 152), le croyant recevea le salut lors du Jour du
Seigneur, jour du jugement (1 Co 3,13-15 ; 5,5), Les Thessaloniciens
vivaient dans ['attente de ce salut ; « Vous vous étes convertis (i
Dieu)..., pour attendre son Fils qui viendra des cieux, qu'il a ressuscité
des morts, Jésus, qui nous délivrera de la colére guivient » (1 Th 1,9-10).
L'ocirei du salut est li¢ 4 la parcusie du Seigneur Jésus,

Paul voit également le salut comme une réalité présente, 11 Pest
d'abord en ce sens que le Seignenr ressyscitd déploie déjd en sa
personne humano-divine cette wvie pleine qui constitue le salut,
Exalté au jour de sa résurrection et possédant depuis lors la plénitude
de PEsprit (Ae 2,33), Jésus partage la gloire de Dieu (Ep 2,6 ;
Ph 2,11). En second lieu, le Christ ressuscilté pour nous comme
« prémices de ceux qui se sont endormis » (Rm 4,25 ; 1 Co 15,20)
a déji commencé de nous faire participer en lui au « salut » qu'il a

I A FEutLLer, Le plon salvifigue de Dien d'aprés épfire avx Romains, dans Revue
Bibligue 57 (19500, pp. 336-387; 489-529: L. Cenravyx, Salat Paul nous parle de salut,
dang Lumidre of vie 0" 15 (1954), pp. 83-102,

LE SALUT PAR LA FOI

acquis le premier en passant par la mort-résurrection : «(Dien)
nous a fait revivre avec le Christ — c'est par griice que vous étes
sauvés! —, avec [ui Il nous a ressuscités et fait asscoir aux cieux,
dans e Christ Jésus » (Ep 2,5-6). Déja le salut commengait de s"opérer
et de passer en nous d'une certaine fagon, quand le « Seigneur
ressuscité », « sauvé de la mort», devenail « pour tous ceux qui lui
obéissent principe de salut éternel» (He 5,7-9).

Nous commencons effectivement & participer, chacun pour soi,
au salut acquis par le Seigneur, quand s’amorce en nous la vie de foi:
o C'est bien par la grice que vous étes sauvés, moyennant la foin
(Ep 2,8). Lors de la premiére manifestation officielle et commu-
nautaire de sa foi qu'est le moment de son baptéme, chagque chrétien
commence de « gofiter au don céleste, aux forces du monde & venir » ;
il devient alors participant de I'Esprit Saint dont la possession
plénidre constituera la plénitude du salut (Ep 1,14 ; Rm 8,23). Chaque
baptisé fait sienne la destinée du Christ ; il communie & la mort
du Christ pour participer & sa résurrection ; il s’approprie, pour
ainsi dire, la « vie 4 Dieu » du Seigneur ressuscité (1 Th 4,14 ; 5,9-10),
Celui avec lequel nous devenons « un méme &tre » lors du baptéme,
c'est le Christ sauvé de la mort et désormais vivant pour Dieu
(Rm 6,5.9). Nous sommes ainsi, dés notre baptéme, participants
de la vie du Seigneur et de I'Esprit (He 6,4) ; déji nous est accordée
une premiére participation & héritage du salut, quand nous recevons
I’Esprit Saint « qui constitue les arrhes de notre héritage et prépare la
rédemption du peuple que Dieun s’est acquis » (Ep 1,14 ;¢f. 2 Co 1,22 ;
5,5). C'est pourguoi les fiuits de I'Esprit apparaissent dés maintenant
chez ceux qui se laissent conduire par lui (Ga 5,19-22),

2. La voie: la loi ou la foi*

Plus encore quau théme du salut, Rm 10,5-13 s’attache & celui
de la foi. L'intention premigre de Paul est d'opposer la o justice
née de la loi» 4 la « justice née de la foi» (Rm 10,5-6). Quelle voie
est la plus apte & conduire au salut? Celle de la loi ou celle de la foi?
La pensée de Paul est claire : I'économie de la loi ol I'homme tentait
de constituer sa propre justice n'a qu'd disparaitre & la venue du
Christ : « La fin de la loi, ¢'est le Christ pour la justification de tout

2. M. Bantin, C.K. BARRETT et autres, Fol er salur selon saint Paul, Rome, 1970,
287 pages: O, Kuss, Awplegung und Verklindigung, Der Glaube mach den paulinischen
Hauprbrizfen, Regensburg, 1963, 1, pp. 187-212; ). Camoier, L' Evangife de Diea sefon
I"dpltre aux Romainsy, Bruges, 1967, I, pp. 61-175; 339-429,
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croyant» (Rm\10,4). Le tort d'Tsragl fut de méconnaitre 'orientation
véritable et la précarité de I'économie de la loi (Rm 9,30—10,3).

Mais que représ:..ntcnl cn fait, les régimes de la foi et de la loi,
parrapporl/i la poursuite du salut? Le contexte du passage que nous
analysons le Jgissait déji soupgonner : « An lieu de recourir a la foi,

s(@8ragl)ccomiitait sur les ceuvres..., méconnaissant la justice de Dien

et cherchant A établir la sienne propre...» (Rm 9,32 ; 10,3). Paul
oppose la foi et les ceuvres de 'homme, du moins comme principe
premier du salut ; la foi renvoie, dans sa pensée, 4 I'agir de Dien,
et la loi, aux ccuvres de I'homme, Envisagée du point de vue de
'homme, la foi désigne 1'attitude de celui qui met sa confiance en
Dieu qu'il laisse agir en lw et, ginsi, opérer le salut. Une telle remise
de soi-méme et de son avenir dans les mains de Dieu exige du croyant
une humilité, une simplicité de caur inaceessibles & ceux qui se croient
sages et habiles (Mt 11,25-27).

La loi s'était révélée incapable de procurer i ses disciples le vrai
salut, parce qu'elle les orientait vers eux-mémes en faisant appel
d’abord & leur agir propre ®. Elle alimentait chez eux la « confisnce
mise dans la chair », source de péché (Ph 3,3 ; Rm 7,14). La loi
révélait & la conscience humaine quantité de péchés — sous la forme
de transgressions d'un précepte — sans Iui donner toutefois la force
suffisante pour les éviter (Rm 7,7). Laissé par la loi & ses propres
ressources, comment I'homme aurait-il conquis un bien essentiel-
lement divin — le salut — qui consiste en fait & participer & la vie
du Seigneur glorieux (1 Th 4,17 ; 5,10)? Loin de sauver, la Loi
mandit ses disciples, en les laissant incapables d'observer méme les
préceptes qui leur auraient proeuré la « justice de la loin (Dt 27,26 :
Ga 3,10).

Que la foi, par contre, soit apte & sauver, nous le comprendrons
aisément. Le croyant s'en remet 4 Dicw. Tl accepte que le Dieu de
la paix le « sanctific totalement », de sorte que son étre entier « soit
sans reproche & l'avénement de notre Seigneurn» (1 Th 5,23),

Pour comprendre ce rdle salvifique de la foi, il est utile de réfléchir
sur les événements spirituels que vit le catéchuméne au moment
de son baptéme, c’est-d-dire lors de la premidre expression officielle
et publique de sa foi au Christ, Il importe de noter un premier fait :
le don de I'Esprit est lié au baptéme. Comme au Jourdain Jésus
regut I'Esprit (Jn 1,32 ; Ac 10,38), ainsi le chrétien devient par son
baptéme « participant de 1'Esprit Saint» (Ac 2,38). La présence
agissante de cet Esprit fournira au baptisé la preuve qu'il est devenu
Fils de Dieu (Ga 4,4-6). L’Esprit lui donnera la foree de « marcher »
tout au long de sa vie dans une voie «spirituelle » et, au terme,

3. Ga 3,10; Rm 10,5; cf. Lv 18,5; Dt 27,26; 28,58; 30,10.
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de recevoir I'héritage du salut (Ga 4,7 ; Ep 1,14). Au régime de la
loi qui donnait seulement la connaissance du péché (Rm 3,20),
se substitue ainsi 1'"économie de la foi qui accorde le « dynamisme »
dun Esprit sanctifiant (Rm 1,4 ; 8,11).

3. Les sujets: tous les hommes *

Plusicurs expressions du texte que nous analysons laissent entendre
qu'un tel salut obtenu par la foi est accessible & tous ; « Quicongue
eroit... Quicongue invoquera,.. Pas de distinetion entre Juif et Grec ;
fous ont le méme Seigneur, righe envers fous ceux qui I'invoquent »
(Rm 10,11-13). Plutdt qu'un bicn réservé au « peuple des promesses »
qu'était Isragl, le salul apparait dés lors comme offert 4 tous les
hommes. Le salut n'appartient plus & la seule nation d'Israél, qui
possédait « Padoption filiale, la gloire, les alliances, la législation,
le culte, les promesses, les patriarches... et le Christ» (Rm 9.4-5),
MNon pas que Dieu ait renoncé & son plan initinl de salut! Mais le
Christ et I'Esprit donnent une nouvelle et plus profonde intelligence
de 'économie déja fondée sur Abraham, Moise et le peuple d'Israél.
Paul a compris qu'on ne devient pas « fils d’Abraham » et, par le
fait méme, héritier des promesses faites & Abraham, par la seule
communauté de sang avee le patriarche ou par le lien juridique de
Pappartenance 4 la nation juive. Abraham est le pére de tous ceux
qui croient, circoncis ou non (Rm 4,10-12). La paternité d'Abraham
— et le partage des « promesses », dont celle du salut (Gn 13,15 ;
He 4,8) — peut s'étendre & tous les hommes, parce qu'elle repose
sur une communauté d'attitude spirituelle, ["attitude de foi, accessible
& tout homme,

L’AT. avait pressenti, dirions-nous, que le salut serait offert
i tout homme. « Toutes les nations de la terre » devraient un jour
bénéficier des promesses faites & Abraham (Gn 12,3-5) %, Le Serviteur
d'Isaie devait s'entendre dire : « Je ferai de toi la lumiére des nations
pour que mon salut atteigne aux extrémités de la terre» (Is 49,6).
Cependant, ces vues universalistes n'ont pas beaucoup retenu I'AT,
Il suffit, pour le constater, de replonger dans son contexte originel
la citation de Jo€l qui joue un rdle capital en Rm 10,4-13, comme
dans le discours fondamental des Actes (2,21) : « Quicongue invo-
quera le nom du Seigneur sera sauvé » (J1 3,5). Que désignait dans

4, A. Bertrawas, La vocation des Gentile chez saint Paul, dans Ephemerides Theolo=
plege Lovanfenres 30 (1954), pp. 301-415; G, Loprme, Melnen Namen su fragen...
(Apg 9,15), dons Biblische Zeitschrift 10 (1966), pp. 108-115.

5. G, von Rap, Doy erste Buck Mose, Gotlingen, 19537, p. 134,
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la pensée durpmphn‘:te le mot « gquicongue » ou l'expression « toute

chairw (J1 3,1)? Le cercle des personnes ainsi désignées n’englobait
que les « fils et filles » d'Israél (J1 3,1). Aussi tous les rescapés seront
sur le mont Sion, et les « survivants que Yahvé appelle », & Jérusalem
(J1 3,5). Quand’ JoEl décrit la reddition ultime des comptes, il partage
Uhumanité en deux camps : d'un cité se tient « Israél, mon peuple
et men hiéritage », et de 'autre s'entassent « toutes les nations » ;
« Jentrerai en jugement avec elles au sujet d'Israéln (J1 4,2). Le
salut apparait vraiment, dans un tel contexte, comme un hien réservé
4 Israél (4,16).

Le progrés que marque la venue de Jésus apparait dés lors consi-
dérable. Le Christ offre & tous les hommes de les constituer « Fils
de Dieu », héritiers des biens de Dieu, dont le salut occupe le premier
rang (Ga 44-T). L'oracle de Joél prend alors un sens vraiment
universel : ¢ Quiconque invoquera le nom du Scigneur sera sauvé. »

Une question demeure toutefois : pourquoi le salut obtenu par
la «loi du ceeur » ou la « confession des lévres » (Rm 10,10} est-il
accessible & tous les hommes? Un premier élément de solution est
suggéré par le texte du Deutéronome cité en Rm 10,6-8. Ce passage
qui parle de « monter aux cieux » et « d'aller au-deld des mers»
« était passé en proverbe pour exprimer une chose impossible ».
Paul y recourt pour laisser entendre combien facile est le nouvel
accés au salut : il n'est plus question d'observer une masse de pré-
ceptes, mais sculement de croire 4 1a « parole de la foi que nous
préchons » (Rm 10,8) °. Cette foi est d'autant plus aisée que |"Esprit
en personne se joint & notre esprit pour nous révéler le sens de la
wparole de foi» (Rm 816).

Un second élément de Rm 10,5-13 aide &4 comprendre pourquoi
le salut est maintenant accessible 4 tous les hommes : I'ampleur
de la seigneurie dévolue au Seigneur Jésus, « Tous ont le méme
Seigneur, riche envers tous ceux qui l'invoquent » (Rm 10,12), depuis
que Dieu a constitué Jésus « Seigneur et Christ », juge et sauveur
o pour les vivants et pour les morts» (Ac 2,36 ; 10,42-43). Jésus
exerce sa seigneurie universelle en offrant le salut 4 tous les hommes,
C'est ainsi que « Dieu ne fait pas acception des personnes» (Dt 10,17 ;
Ae 10,34 ; Rm 10,12).

Conclusion: I'Israél de Dieu (Ga 6,16)

Le N.T, reprend done 'attitude de foi d’Abraham pour en faire
le fondement de sa charte spirituelle. L'économie de la nouvelle

8, 5. Lvouner, Saint Fawl et I"exégése juive de son temps. A propoy de Km 10,6-8,
dans Mélanges bibligues rédigés en I'honneur de André Robert, Paris, 1957, pp. 494-506.
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alliance ressemble étrangement & celle de P'ancienne, vécue cette fois
en profondeur, au niveau le plus spirituel de 'homme. L'attitude
salvatrice, chez I'homme, est celle d’une foi qui accueille 'intervention
bienveillante de Dieu: « Le Dien de la paix vous sanctific tota-
lement », car wil est fidele, celui qui vous appelle » (1 Th 5,23-24).
Une loi demeure, celle de I’Esprit, source de libertd (Ga 5,12-26) ;
'idéal poursuivi ne change pas (Rm 3,29), mais il est maintenant
rendu accessible (Rm 8,3-4) ; 'agir de '’homme demeure nécessaire
pour que celui-ci atteigne le salut, mais cct agir humain doit s'inscrire
dans le prolongement de !'action divine, comme sa manifestation
ou son déploiement, car « c'est bien par la grédce que vous tes sauvés,
moyennant la foi ; ce salut ne vient pas de vous, il est un don de
Dieu» (Ep 2,8).



PARADIS ET TENTATION

Lors des tentations,

Trouvez, grice aux promesses, votre consolation :
La parole ne ment point

De Qui rétribue tout!
Son trésor n'est pas mince,

Au point, pour ses promesses, de nous induire a craindre.
Pour nous, 11 livra Son Fils,

Pour qu'en Lui nous croyions :
Son Corps est parmi nous,

Chez nous Sa Vérité,
Les clés du Paradis, 11 vint nous les donner,

A dessein des trésors qui nous sont réservés.
Béni qui, par Ses clés,

Nous ouvrit le Jardin de Vie!

Les hommes, chaque soir, s'adonnent au sommeil,
[Is ferment les paupiéres;
A Taube ils ressuscitent.
C'est symbolique chose que ce temps de la nuit:
« Ah | combien est lointain le Rémunérateur!s»
Or, voici sa lumidre, Le voici revenu |
Ne prenez point ennui,
Fréres, ne croyez pas
Que durera longtemps votre propre combat
Ni gu'est lointaine encore votre résurrection.
Car voici notre mort derriére nous,
Et devant nous notre résurrection.

EPHREM DE NisiBg !

Evangile

L. EPRREM DR NiSing, Hymnes mor le Paradiz, V11, 1-2, (Sources chréticnnes,
137), Pars, 1968, pp. 95s.

Année A : Mt 4,1-11
Année B : Mc 1.12-15
Année C : Lc 4,1-13




Jésus, le Fils du Pere,
vainqueur de Satan

Mt 4,1-11; Mc 1,12-15; Le 4,1-13

PAR FRANCOISE SMYTH-FLORENTIN

Secrétaire Générale du Service bibligue de la Fédération protestante
de France

Nous avons trois récits de la tentation de Jésus, mais, comme
souvent en pareil cas, notre mémoire en garde un souvenir synthé-
tique ol il s'agit surtout d'une série de faits relatifs & cette tenta-
tion ; haute montagne, solitude, diable, trois épreuves dont Jésus
triomphe au début de son ministére. Le tout a un caractére étrange
et archafque, ol le merveillenx cbtoie le folklore.

1l faut évidemment prendre le temps de redécouvrir les trois textes
de Matthicu, de Marc et de Luc dans leur diversité, pour saisir
l'intention propre de chacun des auteurs synopliques, et comment
le récit est au service de cetie intention. Nous pourrons alors nous
demander comment ces o« messages» se situent dans 'cuvre de
chaque évangéliste, en relation avee ses sources, et avec ce qui parait
un ensemble traditionnel impressionnant.

De nombreuses études ont déja porté sur ces textes. Nos lecteurs
doivent particuliérement bien connaifre celles de J. Dupont, dont nous
allons largement nous inspirer 1,

1. Bibliographie : J. DuronT, L'arridre fond bibligue du récit dex tentations de Jésus,
dans New. Test. Stud, 3 (1956-195T), pp. 287-304; Les rentations de Jésus dans le déserr
(Mat 4,1-11), dans Arrembléer du Selgnenr, premidre série, n® 26, pp, 37-53; Lex fen-
tations de Jérus dans le récit de Luc (Luc 4,1-13), dans Sc. Eccl. (Montréal), 14 (1962),
Pp- 7-29; Lorigine des tentations de Jétus au dézers, dana Rev. Bibl., 73 (1966), pp. 30-76;
Les rentations de Jésur au ddsert (Studia Neo testamentia, 4), Bruges, 1968 (o0 les deux
premiers articles citds sont revus et fondus en un & récit de Matthien »; aux pp. 131-132
de e volume, on trouvera une bibliogmphic détoillée).

Matons Putilité de consuller les pages coneernant polre texte dans les commentaires
que nous avons également exploités : P, Bonmann : L'Evangile selon saine Matthiou,
Neouchiital, 1963: H, ScuuppMANN @ Doy Lukas-evanpelium (Herders theologischer
Kommentar zom Mesen Testament), Freiburg, 1969,
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Nous chercherons surtout & proposer un plan de lecture et d'étude
qui incite & un travail personnel sur cet ensemble particuliérement
riche dont les aspects divers permettent une recherche elle-méme
frapmentée et diverse. :

C'est ainsi que la question des rapports entre les deux versions
longues (Mt et Lc) et leurs références & I'A.T. offre une piste de
travail. Les ressemblances et les différences entre Matthien et Luc,
ginsi que la rédaction de chacun des évangélistes, soulévent des
guestions intéressantes.

Le probléeme de I'histoire des sources et de I'historicité pourrait
également retenir Pattention, ainsi que 'histoire des grandes inter-
prétations de ces textes dans l'exégése traditionnelle ou moderne.

Enfin, aprés avoir situé ces récits dans leur contexte littéraire
et historique, on pourrait se demander si de tels récits interpellent
encore les lecteurs d'aujourd’hui attentifs au témoignage aposto-
lique, et qui, i travers les débats et les engagements actuels, cherchent,
maintenant comme autrefois, une nouvelle voie pour leur foi,

Le « plan guidé » que nous proposons ici, a été élaboré & la suite
d'un travail en groupe. Sa forme et sans doute son contenu gardent
un caractére expérimental. Nous voudrions qu'il exprime au moins
lintérét pris & ce travail en commun, et qu'il suscite de nouveaux
dialogues.

1. Lecture synoptique de Mt 4,1-11; Mc 1,12-13; Le 4,1-13

Quand on consulte une synopse, on est immédiatement frappé par
Pextréme sobriété du récit de Marc et par 'ampleur, dailleurs
paralléle, de Matthien et de Luc. Il en va de méme pour I'ordre dans
lequel sont rapportées la deuxiéme et la troisiéme tentation @ I'épreuve
subie par Jésus A Jérusalem, qui venail en second liew chez Matthiew,
se trouve la derniére chez Luc.

Pour ce qui est du détail, le début du récit de Marc (vv, 12 et 13a)
correspond grosse modo aux introductions des deux autres évan-
gélistes, tandis que le v. 13b qui correspond plutdt i la finale de
Matthien, n'a pas de paralléle chez Luc.

*Une premiére lecture fait également percevoir que, chez les trois
synoptiques, le récit de la tentation de Jésus vient immédiatement
aprés celui de son haptéme et de la théophanie ot la Voix céleste
le désigne comme Fils de Dieu. Luc toutefois intercale entre les deux
sa généalogie de Jésus, originale par rapport & celle de Matthieu qui |
la situe d'ailleurs au début de son évangile (Marc, lui, ne donne pas
cette généalogie).
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Pour lestrois évangiles enfin, le récit de la tentation précide
immédiatemeng le retour de Jésus en Galilée et le début de son
ministére public.

I est déjil clair que nous aurons & lire d’une part Matthieu et Lue,
d’autre part,/la bréve notice de Marc et, d’emblée, un programme
§limposex: distinguer au moins provisoirement ce qui semble appar-

‘tenir-a-Marc et ce qui parait une matitre commune A7 Matthieu et

Lue, qui la tiennent sans doute de la méme source (Q).

Le cadre biographique est identique, ainsi que les circonstances :
une action de I'Esprit en liaison avec un séjour de quarante jours
au désert, lieu de la tentation et du triomphe souligné chez Mare et
Matthien par le théme du service des anges.

La notice-cadre de Marc peut se résumer en trois points : 'action
de I'Esprit méne Jésus au désert ; il y subit la tentation ; les anges
le servent, Cette simplicité est loin de rendre 'analyse facile.

Nous pressentons une difficulté dans la juxtaposition de deux
thémes qui pourrnient &tre indépendants : celui de la tentation au
désert, et celui du séjour paisible dans ce méme désert, du Fils qui
y demeure parmi les bétes réconciliées et les anges soumis, Cohérence
entre ces deux thémes? Entre cet ensemble et les interprétations de
Matthieu et Luc? Tl faudra revenir sur ces questions.

Matthieu et Luc présentent, des trois fameuses épreuves, un récit
long qui, de prime abord, parait privilégicr et illustrer le premier
théme de Mare (v. 13) : « 11 &tait tenté par Satann.

Le récit de ces trois épreuves dépend manifestement d'une source
commune,

11 se trouve en outre caractérisé par sa référence a I'A.T. qui le
charpente fortement. Ces citations scripturaires comme leur rythme,
semblent destinées & insérer naturellement ces textes dans la trame
de Ia rédaction.

2. L’Ancien Testament dans les récits de Matthieu
et de Luc

Pour étudier cet aspect de notre question, nous allons exploiter
continucllement la démarche et les conclusions de J. Dupont dans
les articles cités plus haut, tout en tichant de rester ouverts 4 d’autres
possibilités,

On a donc trois tentations : le pain, sur le faite du Temple, & propos
des royaumes du monde, dans un ordre qui varie, et avee un nombre
relativement considérable de citations implicites ou explicites de
I'A.T., mises soit sur les ldvres de Jésus, soit méme sur celles de Satan,
A part la citation du Ps 91,11s par le diable, les autres, faites par

J Jésus, proviennent toutes du Deutéronome.
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Elles sont tirées des chap. 6 et 8 qui commentent eux-mémes un
ensemble de récits de 'Exode, provenant des chap. 16—23, et qui
concernent le séjour d'lsrngl an désert.

Les citations du Deutéronome constituent en fait les trois réponses -

souveraines de Jésus A Satan. Comme par ailleurs, elles ponctuent
le récit, elles en donnent probablement la clef. 8'attacher A comprendre
P'organisation des textes, c'est done s'engaper sur une voie assez siire
puisqu'elle est indiquée par une structure littéraire trés frappante,
Il suffit de le faire remarquer pour que cela paraisse s'imposer tout
naturellement. Mais, c'est loin d’aller de soi & en juger par la multi-
plicité des démarches et des hypothdses auxquelles, au cours de
Phistoire, a donné lieu 'exégése des tentations de Jésus.

Certains peuvent se laisser conduire par une conception parti-
culi¢re de la psychologie religicuse de Jésus, par le caractére messia-
nique de la référence de Satan au Ps 91, par des données de plus ou
moins grande vraisemblance historique, eto.

J. Dupont, quant A lui, affirme : « Cest évidemment aux paroles
attribuées & Jésus qu'il faut d’abord attacher de I'importance ».
Nous nous rangerons 4 'avis de cet exéglte, en partant, comme lui,
de I'ordre de Matthien.

Ce n'est pas de pain seulement que I'homme vivra...
La citation provient de Dt 8,2-5, selon le texte gree de la Septante :

il s’agit de 'exhortation faite & Tsra&l de se souvenir de I'éducation |

que Dien lui a donnée, comme & son propre fils, lorsqu'en le con-
duisant au désert, il lui faisait faire P'expérience de 1a grice divine
(signifife par !a manne) et de la tentation.

On a done ici un rappel de I'épisode rapporté en Ex 16 : le mur-
mure d'Istaél au désert2, Mais 1A ol Isragl, le fils incrédule, avait
succombé A la tentation, Jésus, en se contentant de citer la legon
proposée par le Deutéronome, répond en maitre averti et en Fils
obéissant.

Tu ne tenteras pas le Seigneur ton Dieu

Cette fois, la citation provient de Dt 6,16, comme si nous lisions
& rebours le texte de 'A.T. (cité encore une fois d’aprés la Septante).

On a donc de nouveau un emprunt 4 la prédication du Deutéronome |
mettant Isragl en garde contre le risque de renouveler Perreur des |

péres qui avaient tenté Dieu & Massa, lorsqu'ils avaient douté de sa

2, Des allusions de détall soulignent d'ailleurs les relations entre In tentation de
Jésux et celle d'Tsradl; par exemple la mention des quarante jours qui évoquent les
QUATANLE Ans.

1
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présence parmi eux et réclamé un signe (Episode rapporté en
Ex 17,1-7). Ici aussi, la citation, dans la bouche de Jésus, suffit magis-
tralement & régler une affaire qui avait pourtant exigé une grosse
mise en scéne/ préalable,

Jésus demegure, avec une extréme sobriété, le Fils confiant, bien
instruitcétjuste, que la tentation n'ébranle pas.

Tu adoreras le Seigneur ton Dieu..,

Encore une fois, voici le Deutéronome mis & contribution (dans
sa version greeque). La citation de Dt 6,13, pour répondre & Satan,
évoque sans doute le contexte des vv. 12-15, ol il s'agit de la véri-
table adoration exclusive de toute autre appartenance, qui doit étre
celle d'Isragél entrant dans la Terre promise. A linverse d’'lsragl
qui & succombé & la tentation d'offrir un culte aux « dieux des
nations », Jésus a su lire les prescriptions d’Ex 23,20-33, 4 la lumire
du radicalisme du Deutéronome. Cette soumission au seul Dieu,
dont Israél n’a pas été capable, Jésus 'affirme, comme si une formule
extraite d'un catéchisme traditionnel suffisait amplement & repousser
toute discussion sur un sujet qui, de sa part, ne peut faire 'objet
de la moindre hésitation. Et, de fait, chez Matthieu, le récit s'arréte [4,

De toute évidence dong, les trois tentations, ou plutdt, les trois
affrontements sont racontés selon un schéma tributaire du Deuté-
ronome, In d'ailleurs de bas en haut (Dt 8,2-5; 6,16 : 6,13) mais
dans un ordre logique si on Putilise comme un commentaire cursif
du récit du séjour d'Isra€l au désert tel que le raconte 1'Exode :
épisode de la manne (Ex 16) et de Massa (Ex 17), prescriptions données
4 la veille de T'entrée en Canaan (Ex 23),

Le P. 1. Dupont a montré avec fermeté que cette cohérence des
citations est 'expression de la structure cohérente du récit des trois
tentations selon Matthieu, et que ce récit est une reprise consciente
des événements de I'Exode dont Jésus donne, dans sa personne, une
interprétation décisive : « L4 ol Isragl avait succombé, le Fils de
Dieu triomphe » définitivement. Cette interprétation s'avére en outre
bien conforme A l'intention générale du premier évangile, et 4 son
. utilisation de I’A.T. au service de sa prédication christologique.

Par ailleurs, on remarque que le Satan des tentations se montre
bon connaisseur des Ecritures. Conformément sans doute A une
tradition, il attribue au Fils de Dieu le pouvoir de donner vie aux
pierres dont Dieu pourrait cffectivement faire méme des «fils
d‘A_bmham » (Mt 3,9) ; il cite le Ps 91 qui promet au jusie la pro-
tection inconditionnelle de Dieu par lintermédiaire de ses anges.
| Le transport sur la montagne lui-méme évoque la vision de Mofse
au mont Nebo d'ol « le Seigneur lui montre toute 1a terre » (Dt 34,1-4),
4 moins que ce soit celle d’Abraham A Hamat-Hasor selon la tra-
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dition apocryphe attestée & Qumrin (/Q Ap. Gén., col. 21,8-14),
ou encore celle de Baruch qui, selon une Apocalypse du début du
I1* siécle (Ap. bar. 76,3-4), vit toute la terre du sommet dunc
montagne.

Mous assistons ainsi 4 une sorte du débat entre deux interprétes
de la tradition seripturaire, 'un diabolique et I'autre juste. Ce débat
illustre selon Matthien, la tradition de Mare concernant Jésus tenté
au désert on I'Esprit 'a poussé, tradition elle-méme comprize 4 la
lumigre de I'Ecriture, comme une occasion de discerner au début
du mimistere du Fils, sa relation avec la tradition des Péres,

Le P. 1. Dupont n'a pas de difficulté & montrer que 'ordre des
tentations selon Matthien a toutes les chances d'étre celui de la
source 3 laquelle il puise. Cet ordre obéit en effet & la logique de la
succession des citations, alors que celui de Luc ne s’y attache guére.
Par ailleurs, le troisiéme évangile est construit selon un schéma qui
Fait tout aboutir & Jérusalem avec la passion du Christ. Ce pro-
gramme se trouve ainsi annoncé dés I'épreuve initiale du Fils, par
I'ordre des tentations dont la derniére ne peut avoir d'autre théitre
que Jérusalem, Plusicurs autres détails portent visiblement la griffe
de Luc : des « pains » devenu « du pain », « la montagne » devenue
«en haut», Dincise maladroite «et leur gloire, car eclle m'a été
remise... », ou la conclusion elle-méme, au v. 13.

Mais c'est dans U'analyse des rédactions évangéliques qu'il faut
envisager ces points de détail.

Mous nous contenterons done de constater comment les trois réecits
de tentation que nous donnent Matthieu et Lue en illustration de la
notice si bréve de Marc, sont fails sur un modéle commun, que
Matthien serre de trés prés, et qui appartient au genre littéraire
du commentaire merveilleux et pédagogique de I'Ecriture. Mais
c'est un commentaire complexe. Une interprétation de la tradition
relative a Jésus tenté an désert, donne 'occasion d'interpréter, en la
personne du Fils, I'enseignement traditionnel de 'exode et son exégése
deutéronomiste. Ce commentaire a la forme d’une sorte de joute
rabbinique entre Satan et Jésus. Il faudrait explorer ici du point
de vue des intentions et des méthodes de 'exégise primitive, cette
combinaison de thémes qui permet de définir les options théologiques
du rédacteur de I'évangile face & la Synagogue.

3. La rédaction de Matthieu et celle de Luc

C'est ici que nous suggérons de reprendre les deux textes paralléles
dans leur entier pour faire un relevé détaillé de leurs ressemblances
et surtout de leurs différences de vocabulaire ou de structure. Nous
ne tiendrons pas compte de tous ces éléments, mais il faudrait le
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faire si 1’onc w::ulml‘. arriver & plus de rigucur ou de richesse dans
I'analyse. Nos remarques ne seront donc que des indications pro-
posant des hypothéses de travail,

Mous avons/déja signalé la ressemblance des contextes et la diffé-
rence gque constitue chez Luc, l'insertion de la généalogie du « Fils

dé/Dieth avant notre récit. Relevons maintenant quelques autres

points, La ol Matthieu suit Marc d'assez prés, en se contentant
de souligner le bul de intervention de I'Esprit qui « conduit » Jésus
au désert pour y Etre tenté, Luc rappelle d’abord, peut-étre pour
compenser Uinterruption due 4 la généalogic, le fait du baptéme
de Jésus : « Rempli d'Esprit Saint, il revient du Jourdain». Ce
faisant, Luc met moins en relief que Matthieu le but de la venue
de Jésus au désert, En disant qu'il est « mené » par U'Esprit — un
verbe qui suggére la durée d'une marche continue — Lue suppére
que Jésus est continuellement soumis & la tentation durant son séjour
au désert. Celte simple juxtaposition de propositions correspond
au texte de Mare (1,12.13a). Cette maniére de rédiger attire 'attention
du lecteur sur ce qui se passe lors de la tentation du Fils, rempli de
"Esprit, plus qu'elle ne peut I'informer sur le sens de la tentation
dans son ministére.

En ajoutant «et quarante nuits » (v, 2) Matthieu ne détruit pas
I'allusion aux quarante ans dorant lesquels Tsra@l fut tenté au désert
(Dt 8,2-5), mais évoque aussi 'expérience d'Elie qui marcha « quarante
jours et quarante nuits jusqu'a la montagne de Dieu» (1 R 19,8).
Du méme coup, et davantage encore, il évoque Mofse qui, sur le
Sinal, passa « quarante jours et quarante nuits » en pritre sans boire
ni manger (Ex 34,28 ; Dt 9,9), avant de recevoir les tables de la Loi.
En cffet, c'est souligner le jelne de Jésus qui dure ainsi tout une
quarantaine (v. 2).

Chez Maithieu comme chez Luc, c’est « finalement », ou lorsque
ces jours « furent achevés », que Jésus eut faim. Cette introduction
commune aux deux évangélistes, va beaucoup plus loin déji que la
simple mention des « quarante jours» chez Mare.

Au paragraphe précédent, nous avons suivi de trés prés la démons-
tration que faisait J. Dupont au sujet de ces trois tentations lues & Ia
lumitre des citations conclusives qui suffisent & les ordonner logi-
quement. 11 nous faut maintenant faire une démarche corollaire et
voir si leur ordre chez Matthieu ou chez Luc, ne peut pas répondre
encore & d'autres structures ou intentions,

La premiére tentation chez Matthien et Luc

L'objet véritable de la tentation tient évidemment dans cette
condition qui met en doute la proclamation faite au baptéme. Il va
done étre question de signes qui permettraient & Jésus de vérifier
son titre de Fils ou d’en éprouver le contenu.
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Chez Matthicu, la proposition de Satan ; « Dis que ces pierres
deviennent des pains», répond & la faim concréte éprouvée par
Jésus (v. 2). On peut qussi y voir une allusion claire au s¢jour d'Isradl
au désert, lorsque le peuple entier cherchait sa nourriture.

Chez Luc, aprés une introduction d'un style plus correct (v. 2).
mais aussi plus o littéraire », Satan propose moins un remeéde 4 la
faim concréte que I'accomplissement d'un miracle : « Dis 4 cette
pierre de devenir du pain », La transformation magique de la pierre
interpellée directement, reléverait encore plus du prodige que le fait
de dire ou peut-étre méme de demander que des pierres deviennent
du pain,

anus avons vu que chez les deux évangélistes, la citation-réponse
est empruntée au méme texte gree du Deutéronome. Mais le fait que
Matthicu cite plus largement peut bien ne pas &tre aceidentel, On sait
comment le premier évangile s'intéresse fout particulifrément 4 la
Parole,

Ainsi Jésus apparait-il comme le vrai « pauvre en csprit » selon
saint Matthieu, comme 'homme qui vit de la parole et la grice de
Dieu dont il a jusqu'ici entierement dépendu au désert, plutdt que
d'une queleonque initiative revendicatrice ®,

Le Fils est d'abord ce pauvre ¢n espril soumis 3 la Parole et qui
s'en nourrit. Clest la premiére legon apprise par Jésus pendant ces
quarante jours et ces quarante nuits au désert, comme Isra€l a été
appelé aussi i 'apprendre durant I'Exode, et Moise au Sinai. On peut
relire i1 Mt 6,11 pour voir en contraste comment le Fils demande
le pain au Pére, Chez Luc, par contre, une citation courte suffit
au Fils pour écarter la tentation duser de son pouvoir royal sur
les éléments, d'utiliser la puissance de la parole & seule fin de se
nourrir et de se «sanver lni-méme» (comp, Le 23,35-37).

Pour Lug, la vieille legon du Deutéronome oppose moins la Parole
au pain, qu'elle n'oppose ce 4 quoi devra servir la parole du Fils
aux utilisations indignes que propose le diable. Au lieu d'&tre utilisée
d'une maniére magique, cette parole se fait ici simple rappel de
I'Ecriture cilée sans réplique possible, comme doit le faire un fils
fidéle d'Israél,

La deuxiéme tentation chez Matihieu N

De nouveau interpellation du diable met en doute le fait ou la
signification du titre de Fils décerné & Jésus. Nous avons done une
double tentation sur le théme de la filiation divine, puis autre chose.
Du point de vue de la structure, on doit remarquer que Jésus est

3. Cf. Mt 6,25-34. Matthien a, dans son sermon sur la montagne, cette exhortation,
pour lul essentiells, & ne pas surestimer les problémes de nourriture.
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par trois fois emmené quelque part. 1l est d'abord conduit, par
I'Esprit au désert dans un but bien précis ; ensuite, par le diable,
dans la ville sainte ; enfin, une derniére fois, toujours par le diable,
sur une trés Haute montagne.

«La willg’ sainte» évoque une atmosphére eschatologique
ol ML2753), et la citation du Ps 91 fait aussi allusion sans doute
i quelque attente populaire concernant les grands signes messianiques
des derniers jours, oll les anges joucraient un rdle spectaculaire.
C'est la senle tentation ol Satan utilise 'Ecriture, ct ce fait assez
curieux ne peut s'expliquer seulement A partir de la structure des
textes deutéronomiques cités en réponse par Jésus, Ny a-t-il pas
encore une autre piste & suivre dans notre récit? La premidre réponse
du Fils avait fait appel & la parole de Dieu. C'est sur l'interprétation
de cette parole elle-méme que portera la deuxiéme mise en question
de sa filiation divine : « 8i tu es le Fils, tu es celul qui décide de
exégése définitive de la parole de Dieu et de l'inauguration des
signes derniers. Non, répond Jésus, parce que c'est Dieu le Seigneur ;
on ne le tente pas, en se substituant & lui pour donner la signification
derniére de la Promesse », Cette réponse, Jésus la donne, comme
la premiére, simplement, en juil averti de la lecture saine de I'Ecriture.

Il oppose & interprétation diabolique « fondamentaliste » et litté-
rale du texte, I'interprétation équilibrée que permet la connaissance
de D'ensemible de la tradition scripturaire @ & un texte particulier
extrait de son contexte selon une méthode courante dans la technique
rabbinique, Jésus juxtapose un texte plus fondamental ol la volonté
du Seigneur apparait clairement. C'est une maniére de faire constante
de Jésus enscignant, tel que le présente Matthieu (cf. Mt 15,4-8
ou, 22. 29-33, etc.). C'est en méme temps une fagon de faire appa-
raitre le Fils sur le faite du Temple, dans le contexte de la manifes-
tation eschatologique ullime, comme le véritable maitre et inter-
préte de la Parole, plutdt que comme le prodigieux thaumaturge
attendu. C'est comme rabbin que Jésus ici triomphe du diable qui a
le pouvoir de 'emmener dans la ville sainte pour les derniers combats
qu'attendaient et redoutaient les apocalypses juives.

La trofsiéme lentation chez Matthieu

La troisiéme tentation succéde logiquement aux deux premidres et
particuliérement 4 la deuxiéme, Deux fois interrogé sur le contenu
de son titre baptismal, ¢’est deux fois dans son privilége de Fils que
Jésus a été attaqué : sa propre parole ne peut-elle lui permettre de
se nourrir? La parole de Dieu, puisqu'il en appelle 4 elle, ne peut-clle
lui permetire de décider de son destin messianique?

A présent, c'est le terme introduit par Jésus dans sa dewtidme
réponse qui va fournir le « crochet » nécessaire & 1"ultime tentation :
Dieu est le « Seigneur ».
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Troisiéme transport de Jésus, cette fois-ci « sur une trés haute
montagne ». Cela convient au rabbin enseignant qui vient de mani-
fester son autorité, comme cela convient 4 ce nouveau Moise 4 la
veille d'inaoupurer le Régne, ou encore 4 celui qui envisage le destin
des royaumes de la terre, I'univers visible,

La question posée est plus fondamentale encore que celles qui
concernaient la filiation de Jésus, Elle concerne la personne du
« Seigneur ton Dieu » (v. 7). Satan se présente : « Tout cela, cest
moi qui te le donnerai®» si tu me reconnais comme le Seigneur
(«si tu tombes 4 mes pieds et m'adores »),

Tout ce qui a été dit lors des deux premitres tentations, ne prend
son sens que si 'on a tiré au clair I'identité du Seigneur de 1"univers :
pour Jésus, sera-ce Satan ou un autre? Ce sera son Dieu et non le
maitre de la gloire des royaumes. (Rappelons-nous I'épisode du
denier de César : Mt 22,16-22.)

Jésus n'a qu'un Seigneur, et c'esl ¢e qui autorise finalement son
usage de 'Ecriture et lui permet de démasquer le diable appelé par
son nom : « Satan », et done réduit & 'impuissance. Encore une fois,
les termes que le Fils de Dieu emploie seront ceux que n'importe
quel juif fidéle connait, tirés de la loi fondamentale d'Isragl, main-
tenant assumée pleinement lors d'un combat décisif et définitif :
w Alors, le diable le quitte ».

La véritable adoration filiale opposée 4 'adoration sacrilége qui
efit fait du Messie le fils de Satan, est I'aboutissement d'un débat
qui avait commencé par une contestation d'identité et une discussion
exégétique.

Le lecteur de Matthien sait désormais que 'enseignant dont le
ministére public va commencer, révéle sa filiation divine dans un
enseignement qui portera sur les priorités de la vie concréte, sur le
sens de la Loi, et finalement sur la personne du Seigneur son Dieu.
Le lecteur est appelé du méme coup & discerner cette filiation et
la volonté du Seigneur dans 'autorité unique des paroles qui vont
suivre, comme # démasquer, pour son propre compte, Satan derriére
tout ce qui conteste cette autorité du Fils soumis & son Pére et qui
a renoncé & subvenir lui-méme & sa vie, & son prestige, 4 sa gloire
messianique. C'est ainsi que Pexclamation « retire-toi, Satan »
annonce et explique d'avance sa réitération, en 16,23, & Pierre.

La deuxiéme tentation chez Luc

Rappelons que le P. J. Dupont a montré comment ce paralléle 4 la
troisiéme tentation matthéenne présente tous les signes d'une refonte
lucanienne : ¢«en haut» plus vague que la montagne, et « instan-
tanément » qui souligne le caractére surnaturel du récit, en évitant
do méme coup linvraisemblance du ton réaliste de Matthicu ;
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o 'univers'politique », théme favori de Luc ; la « puissance », théme
lucanien introduit 14 au risque de rendre le autin (leur) de « leur
gloire » maladroit, sinon incompréhensible ; le « toi done » du v, 7,
chargé de ragsembler une interpellation dont le fil, trop long, sest
un peu perdd ; la discontinuité des appellations de « Fils de Dieu ».
Entoutcas, & son habitude, d'un mot bien placé, Luc guide P'inter-
prétation de son lecteur ; dans cette affaire, il est guestion de la
puissance (exousia) qui va caractériser le ministére et le discours
du Fils. (Voir en 5,17, le méme genre d'intervention de Lug),
Est-ce du diable que Jésus tient sa puissance, ou de son Pére?
Voili la vraie question. Et Luc explique encore : la proposition n’est
pas aussi artificielle qu'elle en a I'air ; il est admis que c'est au diable
qu'a été remuse, jusqu'a la veille du dernier jour, la puissance des
royaumes (cf. Ap 13). Comme la deuxiéme tentation chez Matthieu,
celle-ci a conservé I'atmosphére eschatologique qui caractérisait la
source : le diable ici met Jésus en situation d’Apocalypse (« en haut »),
comme si P'eschatologie était précipitée (« instantanément») et la
décision finale entre les deux pouvoirs immédiatement jouée,
Peut-Btre la juxtaposition des temps présents et futurs a-t-elle
un rble dans cette mise en scéne. La réponse de Jésus, calme et
comportant un futur, est d'autant plus frappante : une citation
de la loi de «tous les jours» (le «schéma » quotidien Juif), vient
agjourd'hui permettre au Fils de laisser au Seigneur Dieu seul,
I'initiative de donner ou non lautorité et la puissance (exousia)
4 qui il veut et & qui il voudra. La puissance que Jésus exercera
sera done exclusivement celle que lul aura remise le Pére & qui seul
il rend un culte. 11 n'adore pas «le Dieu de ce monde » (2 Co 4,4),
H. Schilrmann pense que 'absence du titre « Fils de Dien» dans
la bouche du diable vient de I'incompatibilité absolue entre la sou-
mission que suggére le titre et la prosternation sacrilége demandée,
11 faut aussi noter que la source ne le comportait sans doute pas dans
'ordre attesté par Matthien, parce que, simplement, on est passé
& autre chose, et que la logique de 1'épisode qui porte sur celui dont
on regoit 'autorité ne I'exigeait pas : il n'est pas question ici du
pouvoir que posséde ou non le Fils, mais de celui que remet le Pére.

La rroisiéme tentation chez Luc

Elle démontre merveilleusement le soin avec lequel le troisitme
évangile a été rédigé.

Nous étions peut-étre encore au désert pour cet «en haut » qui a
surtout des connotations temporelles ; mais cette fois, le diable
conduit Jésus & Jérusalem (nom historique qui s'est substitué 4 «la
ville sainte » eschatologique de Matthieu).

Nous savons comment, chez Luc, Jérusalem, lieu de la Passion,
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puis de la naissance de la communauté chréticnne, est le centre |

théologique du drame et de I'événement salutaires intervenus dans
Pobéissance du Christ jusqu'a la mort, son rejet par les siens, et sa
résurrection par le Pére.

Dés le prologue de 'Evangile, une série de jalons marquent cons-
tamment ce chemin et la proximité croissante des événements décisifs &,
Le terme provisoire de 'affrontement entre Jésus et le diable doit
se situer 4 Jérusalem. Ainsi se trouve annoncé le terme du ministére
du Fils « au temps marqué », et le déroulement des tentations préface
la succession des affrontements qui jalonneront ce ministére jusqu’a
la crise finale. Non seulement Jérusalem est importante ici, mais
encore le Temple, centre religicux de Jérusalem, d'oi le Fils de Dieu
peut mobiliser la puissance des anges et les promesses scripturaires,
pour donner le sens qui lui convient & cette « garde » particulitre
dont il fait 'objet.

Plus tard, lors de la Passion, les témoins lucaniens de la cruci
fixion insisteront beaucoup dans le sens du diable : « Qu'il se sauve
lui-méme, si celui-ci est le Christ de Dieu, I'Elu! » disent les chefs.
Les soldats reprennent : « i tu es le roi des Juifs, sauve-toi toi-
méme!» Et, finalement, 'un des malfaiteurs Pinsulte @ « N'es-tu
pas le Christ? Sauve-toi toi-méme et nous!» (23,3543),

Jésus ne va pas discuter, comme chez Matthicu, une interprétation
si grossiére de I'Ecriture. Le lecteur est moins appelé 4 comprendre
quel est le rapport entre le Fils et les promesses scripturaires, gu'invité
4 mépriser le contresens diabolique, en constatant la sobriété lapi-
daire de la réponse de Jésus qui est une fin de non-recevoir absolue :
tenter le Fils ainsi, ¢'est tenter Dieu. Jésus qui est d’abord un docteur
en Israél le sait, ayant encore recours A la seule Loi pour faire face
au diable.

Notons que le caractére abrupt de la réponse et I'allusion & la
Passion font de cette troisiéme tentation lucanienne un paralléle au
« Retire-toi Satan» qui conclut aussi "épisode chez Matthieu, et
évoque également la Passion.

Les introductions et conclusions propres @ Matthieu et & Luc

Nous avons vu comment Matthieu introduit les trois tentations
par un rappel du baptéme qui précéde immédiatement (rore, alors).
La tentation fait, dés I'abord, partie du projet de Dieu sur son Fils
conduit par 'Esprit. Elle est la condition du Fils soumis & la volonté
du Pére telle qu'il la connait dans I'Ecriture. La ol Israél tenté
lui aussi au début s'est montré indigne de sa qualité de fils, Jésus

4. C'est un des travaux d'équipe les plus féconds & faire que le repérige de cel iting
faire « théologique » qui souligne en somme lg programme de Jesus, (Notons seulement
13,33y, pour les plus pressés.)
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exprime sa @liation divine dans la fidélité sercine de son intelligence
et de son obdissance, dans le culte exclusif qu'il rend & son Dicu
dont il est désormais le porte-parole autorisé, ayant démasqué et
vaineu Satan jau cours d'un débat décisif.

t« Alors le/diable le quitte » (v. 11) s'oppose au mouvement de
Yintrodisgtion : « Et s'approchant (mot trés matthéen), le tentateur
lui dit».

Le premier évangile cerne donc fortement I'épisode, en fait un
préambule critique nécessaire, mais désormais dépassé, au ministére
de Jésus, vrai Fils de Dieu. Par le récit du baptéme et celui de la
tentation juxtaposés, le lecteur sait & qui il a affaire, et d'ol vient
I'autorité de I'enseignement qu'il va entendre. Surtout, il sait dans
quel rapport de soumission et d'interprétation Jésus se situe par
rapport & 'A.T. pour vivre sa soumission parfaite, et pour 'enseigner
face & toutes les contradictions qui "attendent.

Au v, 11b, Matthieu, fidéle & la notice de Mare, fait maintenant
ws'approcher ¥ (encore!) des anges qui servent le Fils, comme le
servira bientdt le pouvoir de faire des miracles qui attesteront la
vérité de son enseignement, En toul cas, voild bien marquée une
rupture entre le temps de la tentation et eelui de ce service que Marc
avait juxtaposés sans hésitation. Chez Matthieu, les anges authen-
tifient 'attitude du Fils ; il est approuvé.

Luc aussi a bien accroché son récit des tentations au baptéme
et au don de I'Esprit, au-deld d'une généalogie oii Jésus apparaissait
comme Fils d"Adam, Fils de Dieu (3,3%), et pas seulement Fils de
David et d'Abraham, comme chez Matthieu. Schiirmann a montré
comment Luc a élaboré une christologie du Fils de Diew. Notre v. 1,
préparant les interpellations des vv. 3 et 9, aide le lecteur & comprendre
qulil va précisément étre question de savoir ce qu'il faut entendre
par le titre de « Fils de Dieu» appliqué & Jésus. La premiére ten-
tation aura montré que le Fils n'est pas celui qui use de son pouvoir
comme d'un pouvoir magique et 4 des fins égoistes ; la deuxiéme
permet de situer la souveraineté royale du Fils par rapport aux
puissances de ce monde : celle de Jésus n'est soumise qu'au Seigneur
Dieu, dont il tient exclusivement son pouvoir. Enfin, le Fils est celui
qui, mené 4 Jérusalem, refuse d'y tenter le Seigneur et d'exiger une
protection particuliére qui, pourtant, manifesterait sa légitimité aux
| yeux de tous.

La conclusion propre 4 Luc (v. 13), vient en effet rassembler ces
trois aspects du conflit avee le diable, et orienter carrément le dernier
vers le terme historique de la crise : « le temps marqué », pour Luc,
celui de la Passion (cf. 22,3.53). Ce v. 13 est d’ailleurs trés intéressant.
Il dit 4 la fois que, selon Luc, les trois tentations récapitulent « toute
tentation », et que la dernidre en représente sans doute le comble,
la tentation limite, préface indispensable & la compréhension du
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drame qui se jouera & la Passion, lorsque, |4 aussi, la vraie question
portera sur la personne de Jésus comme Fils, souverain dans son
obéissance et par elle.

Chez Luc, encore plus que chez Matthien, cet ensemble d'épreuves
ne s'appligue bien gu'au Fils, Elles ne sont pas aussi « messianiques »
qu'elles paraissent d’abord : il 0’y a pas assez de témoins pour que
I'on puisse parler de manifestations messianiques, méme au sujet du
faite du Temple. Tout ici est secret, se joue entre le diable et Jésus
qui se décide ou bien exprime une décision antérieure et radicale pour
ou contre un certain type de filiation divine. Ces tentations ne sont
pas non plus facilement transposables dans la condition chrétienne
quotidienne ; 1'Eglise lucanienne n'était sans doute pas composée
de gens tentés de se jeter du haut du Temple ; elle devait plutdt
compter quelques fidéles angoissés parce qu'ils n'y voyaient pas
encore tout A fait clair sur le scandale de la croix acceptée par Jésus,
le Fils de Dieu.

Pas d’znges dans la conclusion de I'épisode chez Luc, Mais nous
les retrouverons lors de la prigre & Gethsémani ; du moins un ange,
intervenu aprés le débat du Fils, non avec le diable, mais avec son
Pére. En 22,40-46, dans un texte ol l'exhortation & prier pour « ne
pas entrer en tentation » enserre le dialogue anxieux de Jésus avec
Dieu (vv. 40-406), le v. 42 représente 'acceptation totale de la volonté
a laquelle le Fils est soumis : « Que non ma volonté mais la tienne
se fasse ». « Or», continue le réeit, « lui apparut du ciel un ange
qui le réconfortait» (v. 43).

11 est difficile de ne pas penser que Luc a comme étiré la conclusion
de son texte sur la tentation, indiquant avec la reprise au chap. 22
des thémes de la tentation, de la soumission au Pére et de 'ange,
de quel « temps marqué » il voulait parler dés le chap. 4. Du méme °
coup, il fait de I'épisode au désert un prélude nécessaire & la grande
crise de Gethsémani, ou l'ange manifeste enfin I'engagement du
Pére auprés du Fils qui a accepté 'épreuve finale.

4. La notice de Marc et le probléme des sources

Que Matthieu ait voulu montrer en Jésus le Fils fidéle, "homme
plemement soumis & 1'"Ecriture dont il a Pintelligence, accomplissant
vraiment la vocation toujours trahie d'Israél ; que Luc ait surtout
voulu faire comprendre la signification théologique de la filiation
divine de Jésus manifestée dans son ministére qui s'achéve a la
Passion, ces interprétations dépendent en tout cas d'un récit tradi-
tionnel que ces évangélistes ont connu. Les trois récits semblent bien
provenir d'une source commune, ¢t n'étre déja, A cette étape, quiune
sorte de midrash au sujet d'une tradition plus sobre, que Mare
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transmet sans, doute sous une forme ancienne, & moins qu'il la
résume.

Chez lui, le séjour au désert sous I'influence (violente d'ailleurs)
de Esprit, est/ le véritable objet du récit, une sorte de conclusion
au récit du baptéme lui-mé&me dont il fait encore partie, Les quarante
jours de_tenfation sont une référence évidente & la typologie de
I'Exede d'Tsraél. L'évocation du service des anges est moins claire
et rappelle plutot soit I'expérience prophétique (cycle d’Elie), soit
la vision des temps paradisiaques ol la création réconciliée sera
de nouveau ordonnée A 'homme selon Dien (Ex 34,28 : | B 19,5-8).
Rappelons & ce sujet que Luc, lors du retour de mission des soixante-
douze, combinera le thétme des démons soumis, de Satan tombant
du cicl, et du pouvoir de marcher sur les serpents et les scorpions
(10,17-20). Et cela, avant un texte ol Jésus le Fils bénit son Pére
(10,21-22),

Ces serpents, scorpions ou lionceaux font partie du matériel
eschatologique traditionnel ; on les trouve déji an Ps 91 (vv. 11s),
dont le diable se sert dans le midrash repris par Mt et Le.

Il nous semble donc que la combinaison, par Mare, des thémes
de la tentation et du service des anges au désert, n'est pas une simple
juxtaposition littéraire. Elle traduit plutdt une logique et un état
anciens de la réflexion sur le baptéme de Jésus ct ses conséquences
immédiates.

Ici les avis des spécialistes varient énormément, comme sur I'en-
semble de I'histoire de la tradition concernant la tentation . Nous
nous contenterons de relever la permanence de ces motifs dans leg
textes relatifs au baptéme chrétien,

MNous pouvons ici relice 1 Co 10,1-13 oii Paul, dans une exhortation
baptismale, reprend des thémes appartenant 4 la catéchése tradi-
tionnelle : évocation de I'exode d'Israél au désert — son « baptéme »—
oit ils ont tous mangeé le méme aliment spirituel et bu le méme breu-
vage spirituel (vv. 2-5) ; invitation & ne pas « devenir idolfitres comme

J. Les uns supposent que Marc a une source bréve & laquelle il est fidiles alors que
. ¥ ajoute ses trois épisodes de la wentation (ex. Mever): les autres voient Marc
abréger un récit long qui comportait les trods llustrations (ex. A. Fruniier); d'autres
encore pensent & une scole tradition sur la tentation de Jésus, mais transmise sous
différonics formes qui pourraient érre indépendantes (J. Jermwaas, J. Dueowt).

Le probléme posé est alors celui du rapport de ces traditions avee Jésus lul-méme
ou, simplement avee leurs sources primilives. Happelons par exemple, que pour
R. Burtsaxy, Maorc aornit simplifié un tablean mythique do désert paradisingue
pour lui incorporer le récil de la teniation satanique; Luc et Matthieu interviennent
ensuite avec une haggadsh lourdement polémique.

P.'n'ur 1, Duroxt mu contraire, 'origine véritable de la tradition remonte sanz doute
il “Pﬁliﬂ‘l'l_-(m do Jésus interprétée, surtout chez Matthieu, & la lumidére de I'ALT.

n fa:Jd.rm'. vair dans I"épisode de la confession puis de ln réplique de Césarde, 1"occu-
#lon d'une explication anx disciples, qui nurait comporté ce réeit.
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quelques-uns dentre eux » (v. 7) ; surtout I'impératif : « Ne tentons
pas le Seigneur... ne murmurez pas» (vv. 9-10) et, en conclusion,
une instruction et des encouragements sur la tentation (v. 13). °

Tout cela est fondé sur la certitude que Paul exprime aux Colos-
siens : Jésus «a dépouillé les dominations et les auntorités, et les
a livrées publiquement en spectacle, en triomphant d’elles par la
croix » (Col 2,14-15).

Dans la prédication paulinienne, la croix de Jésus comme lien du
triomphe sur la puissance satanique, le baptéme chrétien compris
a travers une typologie du « baptéme » d'Israél au désert, et 'exhor-
tation concernant la tentation & laquelle le baptisé reste soumis,
sont des thémes cohérents.

La méme cohérence nous parait soutenir les motifs synoptiques
de la Passion, avec I'épisode de Gethsémani assorti d'instructions
aux disciples sur la tentation et Ia veille, ou celui de la confession
de Pierre, & Césarée. La Passion est comprise comme le terme d'un
ministére qui débute au baptéme suivi de la tentation surmontée.

Le plan de I'exhortation aux Corinthiens correspond bien & celui
de Matthieu (I'aliment, la boisson quoi évoque Massa, le risque de
tenter le Seigneur), mais aussi aux deux temps de la notice de Mare :
tentation, ordre, triomphe ; Gethsémani, lutte, service des anges.

L'élément hagpadique relevé en 1 Co 10,1-11, et dans les trois
tentations, a des couleurs juives palestiniennes traditionnelles ;
d'autres diront avec plus de précision que les origines de cet ensemble
se trouvent sans doute dans une réflexion sur le baptéme chrétien,

5. Interprétation traditionnelle et questions d’aujourd’hui

La signification de cet ensemble de textes aujourd’hui, ne peut
bien se chercher qu'a la lumiére des significations traditionnelles,
et surtout de celles que les évangélistes ont soulignées,

C'est la vie de ces traditions dans la deuxidme moitié du premict
sigcle, et du méme coup les expressions de la vie de la foi apostolique
en Jésus triomphant de la tentation, qui guideront notre réflexion
actuelle. De fait, nous ne pouvons guére que donner forme aux
questions que notre actualité pose 4 son tour au labeur théologique
et & la fidélité de ces témoins autorisés que furent nos évangélistes.

A propos de lorigine du réeit, deux options fondamentales
s'opposent. Les uns discernent une continuité historique entre Jésus
qui fait 'expérience de la tentation (tradition ancienne : He 4,15ss)
et Jésus donnant un enseignement particulier 4 ses disciples. Les
autres voicnt dans ces réeits le résultat d'une élaboration commu-
nautaire apologétique, catéchétique ou théologique.
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Mais, qiizlle que soit li-dessus notre opinion, la question de
l'intention des| récits dans leur forme achevée ou au moins de leur
transmission, reste entiére, et a regu, au cours de I'histoire, bien des
réponses : noys rappellerons celles qui servent encore la méditation
ou la prédication de 1'Eglise.

S;-Nousepotivons classer ces interprétations d’aprés les hypothéses

“faftes-sur le milieu ol naguit, ou bien s'¢labora, cet ensemble de

textes, Les Juifs ont sans doute taxé Jésus de magie. Des chrétiens
ont peut-Btre été dégus dans leur attente de signes prodigicux. [)autres
ont dil éprouver angoisse ou mépris au sujet d'un Christ dont la
qualité messianique était si pen évidente, notamment au moment de
la Passion. Il s’agit alors de montrer que Jésus lui-méme a refusé de
faire ces signes messianiques qui reléveraient du diable.

Le débat entre la synagogue et I'Eglise est resté trés vif et polé-
mique ; ces textes montrent comment Jésus, vrai Fils de Dieu,
a triomphé de la tentation 14 ob Israél avait succombé.

Une christologie trop messianique aurail paru dangereuse &
certains milieux chrétiens soucieux de souligner en Jésus le person-
nage du deuxidme Adam ou du Fils de 'Homme. (D'autres exépdtes
lisent précisément le contraire dans nos récits : une description de
I'inauguration des o jours du Messie ».)

La christologie primitive a trés t8t affirmé la filiation divine de
Jésus, mais elle a cherché ici & en préciser les caractéres d'un point
de vue «dogmatique ». 11 fallait montrer comment Jésus le Fils
était victorieux du diable dans son obéissance au Pére,

Avant la grande prédication de Jésus, qui inaugura le Régne,
il fallait que 1'Eglise réapprenne ce qu'était « 'homme selon Dieu »,
celui qu'aurait pu étre tout Juif fidkle gardien de la loi des Péres.

Avant le refus de lintervention de Pierre & Césarée, il Fallait
expliquer aux disciples 1attitude de Jésus, dont la réplique au seuil
de la Passion est fondamentalement en accord avec !'inauguration
de son ministére.

Paradigme de la condition chrétienne, le récit concernant Jésus,
modéle des croyants, appelle les fidéles & V'imitation du Christ.

Nous avons entendu, I'an dernier, un célébre prédicateur anglican
traasposer dans ['actualité tout ce qu'il trouvait & prendre dans
cette diversité. 11 suivait en gros le plan de Matthieu, qui peut, 4 la
rigueur, servir de lecture harmonisante, et il polémiquait, sur cette
base, contre les trois grandes tentations du monde moderne : celle
de la Russie soviétique qui cherche & nourrir I'humanité sans s'occuper
des moyens, celle des Etats-Unis préts & toute démesure par amour
du prestige (la Lune, etc.), celle de Mao qui prétend inaugurer le
Royaume au prix d'un asservissement radical !...

Clest qu'en effet aucune des propositions des exégétes n'exclut
absolument I'autre, et que le prédicateur se sent donc libre de retourner
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4 ses intuitions. Clest pourquoi il paralt sage de reprendre enfin
les grandes lignes d’une analyse qui permette de se laisser interroger
par le texte, plutdt que de prendre appui sur lui pour de nouveaux
discours plus on moins allégoriques.

Sous leur allure folklorique et prodigieuse, les trois réeits sur
la tentation de Jésus sont trés séricux. Chacun des évangélistes
a placé le sicn au début de son ceuvre, aprés le baptéme et avant le
ministére galiléen, en un point décisif de l'itinéraire de Jésus, T1 s'agit
d’un récit clef, on peut dire, pour une fois, « crucial ».

Chez Marc, le désert est le lien ol Jésus commence & manifester
sa filiation divine : seul Satan et les anges voient sa justice. Mais
déji la présence de Jésus signifie le combat entre 1'Esprit et Satan
en méme temps que Uinauguration de I'gre de la paix divine restaurée.
Le chaos qui a succé&dé & la faute d’Adam et d'Israél a pris fin en
la personne du Fils de Dieu dont le secret va éclater.

Chez Matthieu, la nature divine de Jésus & peine proclamée doit
immédiatement &tre comprise dans son affrontement coneret, histo-
rique, avee l'ennemi de 'homme selon Dieu. Clest précisément
dans une obéissance accomplic de Juif fidéle aux Ecritures bicn
comprises, que le Fils se dresse comme celui qui démasque Satan
et peut enseigner avec autorité au nom du seul Seigneur, C'est en
véritable Israélite que Jésus va annoncer son évangile aux fils de
ceux qui ont succombé au désert. A cause de cela, la puissance de
Dicu est avee lui.

Chez Luc, ¢'est aussi Jésus le vrai Fils de Dieu qui doit étre montré,
dis le premier pas de son itinfraire vers Jérusalem, comme celui
qui accepte toutesles conséquences de son obéissance filiale jusqu'a la
Passion. 1l a renoncé & I'emploi égoiste de sa puissance religicuse,
comme & une puissance politique qui dépendrait du maitre de "univers,
ou méme, en dernier ressort, i la protection qui lui est due & Jérusalem,
sa ville.

Manifestée au baptéme dans une épiphanie, la filiation divine 'est
maintenant dans le refus souverain, sans véritable discussion, du
piége satanique. Dans les trois textes donc, un élément comstant,
fondamental pour la tradition chrétienne, la promesse contenue
dans un fait du passé : Jésus, rour de suite, a vaincu la tentation. |
Dés les premiers pas, il a triomphé. Avanl méme de parler, de guérir,
d'inviter, de souffrir, Jésus se présente & son peuple sans prise de
Satan sur sa personne ou sur son cuvre, La victoire que n'a pu
acquérir Isragl, elle est derridre nous, derritre méme le ministére
de Jésus. Toul ce que nous lisons ensuite sur Jésus ou sur ses disciples
procéde de ce premier pas déeisif et gagné. La Passion ne fera que
manifester pleinement ce qui est déja 14 en germe.

Dans ce sens, les récits sur la tentation ont un aspeet unique dans
I"histoire des hommes, et c’est ce que souligne 1'aspect prodigieux
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de la mise énsetne. Il ne faudrait pas croire que nous avons 1i un
compte rendu \d'une lutte psychologique exemplaire mais banale
entre une haute personnalité morale et Satan. Toute I'Apocalypse
sera mobilisée #'il le faut, mais le lecteur doit comprendre que ce qui
se Jouait entrg’ Jésus et Satan engageait définitivement I'avenir parce
que; toutos’y décidait 4 la fois. Cependant, tout pathos est absent
(et c'est-1a différence avec la tradition de Gethsémani qui met en
présence le Pére et le Fils) parce que cette décision a déja été prise et
manifestée an baptéme. 1l n'y aura donc pas de lutte décrite. L'échange
sera limité & une série de refus sous forme de citations qui sont autant
d'invitations au lecteur & comprendre la situation, et non les argu-
ments passionnés d'un débat réel : Jésus n'a rien A voir avec Satan.

Dong, avant tout, un enseignement sur Jésus, sur la signification
concréte de sa filiation divine, et sur ce qui situe son ceuvre pour
ses disciples el pour nous.

Ensuite, toujours dans les trois cas, les récits font de la tradition
de cette premiére expérience de Jésus, une promesse pour le peuple
des derniers temps, celui qui, appelé par le Fils & entrer avec lui
dans son Régne, bénéficie de la victoire acquise.

Chez Marc, la notice concernant les anges qui évoque la paix du
Royaume, chez Matthien et Lue, le plan des tentations lues dans
l'ordre des citations conclusives, suggérent au lecteur la possibilité
d'un peuple de Dieu enfin fidéle & 'image du Fils, enfin délivré de la
pression satanique.

La typologic d'Israél au désert sert bien d'abord & éclairer Jésus
comme vrai Fils de Dieu. Mais elle sert aussi & inviter les chrétiens
a se savoir participants d'un nouveau peuple de fils fidéles, baptisés
i I'image de leur Seigneur et, comme lui, conduits par I'Esprit.

Certes, ils ne seront pas tentés de la méme manidre que Jésus Iest
ici. Ils ne sont pas non plus appelés & citer constamment 1'Ecriture
pour éviter de trébucher. Leur expérience de la tentation n'a pas Ia
portée décisive qu'a eue celle de Jésus. Mais sachant comment Jésus
a triomphé, ils savent aussi qu'un peuple fidéle vivra jusque dans
la tentation une épreuve analogue & celle que son Seigneur a surmontée
pour lui.

Enfin, par sa place dans les trois évangiles, le récit a encore une
autre portée, Il précéde enseignement oral de Jésus et le récit de sa
vie, comme la catéchése du baptéme devrait se trouver au seuil de
I'instruction et de I'existence chrétiennes. Tl colore par conségquent
tout ce qui suit, mais surtout, il presse le lecteur qui a suivi I'évan-
geliste jusqu'ici & lire la suite de '@uvre pour comprendre de quoi
il s'agit dans cette victoire du Fils,

Pour le peuple chrétien, vivre de la foi au Fils de Dieu et profiter
de son triomphe en face de Satan, c'est avancer sur la voic studicuse
d'une méditation attentive des Evangiles, Apprendre par exemple
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4 surmonter la tentation consistera moins en une sorte de contem-
plation statique du Jésus vainqueur au désert, qu'en un effort constant
pour le suivre dans tout ce que son ceuvre va expliciter pour nous,
des grandes déclarations des béatitudes au don de son corps rompu
pour nous. Tout cela a la lumigre de la résurrection que promettait
déja l'ange du récit de Matthieu.

Aucun de nous ne peut, seul, proposer la-dessus un schéma de
prédication. 11 reste & interroger nos diverses communautés pour
trouver avec elles en quoi leur foi et leur incrédulité, leur lucidité et
leur trouble, leur fermeté vigilante et leur lassitude, ont des questions
a poser A& ce Jésus, sereinement souverain en face du dominateur
grand manipulateur d'Ecriture et d'espérance humaine, trompeur
démasqué au pied de la croix.
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Dans les péricopes sur les tentations, les évangélistes cher-
chent & manifester le sens que Jésus donne & son existence
terrestre. 1ls nous entrainent du plan de ses actes extérieurs
a celui de leurs motivations profondes. Ils nous le montrent
ainsi face & sa conscience, percevant les attentes qui la meu-
vent souterrainement, et que symbolisent les interventions
de Satan, puis les maitrisant, non pas en refoulant, mais en
soumettant leur accomplissement & la puissance de son Pére.

Ces passages nous disent que les impulsions qui entrainent
ordinairement les hommes et marquent souvent davantage
leur conduite que leurs intentions explicites, agissent aussi
en Jésus-Christ. Ces documents sont, & ce titre, singulidre-
ment modernes... Poser, & propos de Jésus, un tel probléme
d'unité intérieure, c'est faire apparaitre a quel point Jésus est
homme. On peut dire, de plus, que les récits de la tentation
au désert synthétisent, d’'une maniére allégorique, les options
fondamentales en face desquelles Jésus s’est trouvé placé au
cours de sa vie. Ils montrent les luttes intérieures qu'il a di
mener pour que la division ne s'introduise pas entre ses
désirs spontanés et sa volonté d’accomplir la mission du
Pere... Ces trois épisodes correspondent, en effet, aux maoda-
lités essentielles de 1'attente profonde ou du désir de
I'hnomme : recherche de sécurité, d’expansion vitale, de recon-
naissance par les autres,

ANDRE BRIEN?

L'INVINCIBLE SECOND ADAM

Mais alors vint 1"Athléte,

Le second, I'invincible
Qui revétit 'armure

Oh Adam fut vaincu.
L'Adversaire,

En voyant l'armure du vaincu,
Se sentit plein de joie,

Sans voir qu'il se trompait ;
L'intérieur l'efit efirayé,

Mais l'extérieur le rassura.
Et s'en venant pour vaincre,

Le Malin fut vaincu sans autre résistance,

Vois: le Malin 1A aussi
Montra la vérité,
Il cita I'Ecriture,
Se réclama du wvrai,
Et se servit du Psaume
Paur vaincre en le citant,
Notre-Seigneur, pourtant,
Ne voulut pas l'entendre.
Non que ses dires mémes
Me fussent véridiques,
Mais le Malin
Sétait armé de fourberie.

ErHREM DE NISIBE !

L. A Biies, Jésus-Chrini déchiré mais fidéle dans Rible o Terve sainte, 127

(ianvier 1971), pp. 185, |. Eptirem 05 Nisme, Hymnes sur le Poradis, Xil, 67, (Sources chrétiennes,

137), Paris, 1968, pp. 157s.
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