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Moise a la montagne de Dieu

~—

Ex 3,1-8n.13-15 ; 17,3-7 ; 20,1-17

PAR JEAN-LOUIS DECLAIS
Professeur d'Ecriture Sainte 8 Caent

Le présent article commente les lectures de I'Exode choisies pour
le troisitme dimanche de Caréme en suivant I'ordre de leur appa-
rition dans le livre biblique plutdt que leur répartition dans le cycle
liturgique . Le texte situe les événements d'Ex 3 et 17 & 'Horeb
ct celui d’Ex 20 au Sinai : ces deux noms viennent respectivement
des royaumes Nord et Sud d’Tsraél, mais la tradition v a vu, sans
doute & jusie titre, la désignation de la méme montagne.

I. LE DIEU QUI EST, QUI ETAIT ET QUI VIENT
(Ex 3)

La scéne racontée au ch. 3 de I'Exode est une des plus célébres
de la Bible. Mofsa a requ une éducation privilégiée en milieu égyp-
tien tandis que ses fréres de race sont soumis A des conditions de
vie trés pénibles ; ayant découvert la situation faite aux Hébreux,
il a rompu violemment avec son passé. Le fugitif trouve asile dans
une tribu madianite : comme autrefois les patriarches, il conduit des
troupcaux de moutons et de chévres de piturage en piturage. Et
la, dans la solitude du désert, il rencontre Dieu qui lui parle des
patriarches et des promesses gu'ils avaient recues, lui confie 1a mis-
sion difficile de faire de ces promesses une réalité et accepte de
lever un coin du wvoile qui cache le mystére de son Nom propre.

l. Les premibres lectures des dimanches de Carlme retracent Tes grandes
élapes de histoire du salut. Celles du traisitme dimanche se mapportent & exode
du peuple hébreu hors d'Egypte: Ex 17,37 (gnnde A), choisi en fonction de
évungile de In Samaritaine (Tn 4) ; Ex 20,1-7 (annde &) ; Bx 3,182.1315 (année ©),

MOISE A LA MONTAGNE DE DIEU

Sciéne trés impressionnante ! Pourtant, ce n'est pas une reconstitu-
tion historique que 'exégite va tenter, ni celle des extérieurs et des
décors, ni celle des sentiments intérieurs de Moise arrivé & un tour-
nant de son existence. Le lecteur est en face d'un texte : comment se
texte se présente-t-il 7 Comment est-il agencé ? De quoi parle-t-il ?

Dans 'ensemble, la critique littéraire a reconnu gqu'Ex 3 n'est
pas d'une seule venue: on y retrouve, bien imbriquées 'une dang
lautre, deux des diverses traditions qui courent tout le long du
Pentateugue. Voici un essai de reconstitution :

Texte yahvisie

{Aprés une phrase d'introduction rémplacée maintenant par le v. 1
probablement élohiste) 2 E'ange di Selgneur lui apparut au milien
d'un feu, gui sortait du bulsson. Molse regarda: le buisvon brilait
sans ge consumer. & Moise dit alors: & Je vais faire un défour pour
voir celie chose extraordinaire: potrquoi le buisson ne brile-t-il
pas? v 4 Le Seigneur vit qu'll avait fait un détour pour venir regar-
der (..) Il dit alors : € N approche pas d'ici ! Retire tes sundales, car
le lien que foulent tes pieds est une rerre sainte [» (...) ¥ Le Seigneur
dit : « Fai v, ouf, {'al vit la misére de mon peuple qui esi en Egypte,
at fai entandu ses eriz sour les chefy de corvée, Oui, Je connais sex
souffrances. ® Je suis descendu pour le déliveer de la main dex Egyp-
tiens er le faire monter de cetie terre vers une ferre spacicuse ef
fertile, vers une terre ruisselant de lait et de miel, vers le pays du
Cananéen, du Hittite, de I'Amorite, du Perizzite, du Hivvite et di
Jébusite (le texte e poursuit aux vy. 16-20).

Texre élohisre

* Moise gardait le mroupeaw de sen beau-pére Iéthro, prétre de
Madidn. il mena le roupeau au-deld du désert et parvint @ FHorel,
la montagne de Dien (..) * Diew Pappela an milien du buisson :
« Moise ! Moise!» Il dit: « Me voleil's (..) “ 1 dit: & Je suix le Dien
de ton pére, Diew d'Abraham, Dien d'Ivaae, Dicu de Jacob ». Molse
#¢ voila le visage car i craignait de porier son regard sur Dieit..
{suite : vy, 9-15).

Etude du texte yahviste

Les versets yahvistes ne s'occupent pas de la révélation & Moise
d’un nom nouveau de Dieu. En effet, selon cette tradition, le Nom
de Yahvé est pratiquement connu et invoqué depuis les origines
de humanité, puisque c'est le petit-fils d’Adam, Enosh fils de
Seth, qui « le premier, invoqua le nom de Yahvé » (Gn 4,26). 8l
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n'a_pas 5 n objet la révélation du Nom, quelle est done la visée
du texte yahyiste ? I semble bien que I'auteur ait lintention de
raconter une /théophanie : le Seigneur (ou plutdt son Ange, c'est-i-
. dife Te Seigpeur lui-méme en tant qu'il se manifeste) apparait
g;!ﬁlﬁlim*ﬁltlji”ilieu d'un feu sortant d’un buisson qui ne s¢ consume

e We-telles manifestations de la divinité n’étaicnt pas rares dans
les religions de I'Orient, ol les arbres — avee les sources ot les
montagnes — constituaient un lieu privilégié des épiphanies divi-
nes® De méme qu'Abraham avait rencontré le Seigneur 4 Sichem
dans un lieu de culte préexistant (Gn 12,6), Moise rencontre le
méme Seigncur dans un licu saint traditionnel du désert. Mais le
récit yahviste fait plus qu'évoquer une scéne de folklore religienx
oriental ; le nom hébreu du « buisson » (senéh) ne pouvait manquer
de rappeler, lant & l'auteur qu'aux lecteurs ou auditeurs, le nom
du Sinai. En se manifestant 3 Moise dans le feu et le buisson (senéh),
le Seigneur ne préparail-il pas la grande théophanic dans le feu
d_u_Sir;r,tE (Ex 19,18) dont cette fois tout le peuple serait bénéh-
CIaIr:

Une théophanie n'est jamais déerite pour elle-méme ; elle prélude
loujours & un message, un envoi en mission ou un acte de juge-
ment. Or, le message de la théophanie du Buisson semble &tre la
suite des messages prononcés lors des théophanies patrinrcales,
comme le montrent les texted suivants.

- Gn 12,7 (apparition & Abraham dans le lien saint de Sichem):
Clest & tey descendonis que je donnerai ce pays.

- Gn 15,13-14 (4 Abraham saisi par un sommeil sacré): Sache bien
que tes descendants seront des érangers dans un pays qui ne sera
pas le leur. Hy y seromi esclaves, on les vpprimera pendani quatre
cents ans, Mais je jugeral aussi le peuple auquel ils auront 818 acser-
vix, ef iy sortiront ensuite avec de grands biens,

- Gn 262-3 (apparition & Isaac): Ne descends pas en Egypte; de
meure au pays que fe te divai. Séjourne dans ce pays-ci, je serai avec
fol et je te bénirai. Car c'est & toi et & tes descendants que je donnerai
lous ces pays-ci el fe liendrai le serment que jai fait & ton pére
Abraham.

- Gn 28;13-15 {songe de Jacob endormi dans le lieu saint de Béthel) :
Je sufs le Seigneur, le Diew d Abraham ton ancéire ar le Diey d [sage.
Le pays ot tw es couchd, je le donne & rof et & tes descendanits [i)

2. CL Dt 33,16 ob le Selgnenr est uppelé « Celul qui hahite dons be Buisson ».
Pobr des exemples tinés d'autres religions, voir M. Eiiane, Traité d'histoire des
religions, Pari, 1964, pp, 239241,
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Je suis avec tol, fe te parderai partour ot tu iras, je te foerai revenir
dans ce liew, car je ne rabandonnerai pas que fe n'ai¢ accompli ce
que fe ol promis,

. Gn 46,3 (promesse & Jacob offrant un sacrifice A Il&L:ruhé\ru}_: Ne
crains pay de descendre en Egyprte, car li-bay je feral de toi une
grande nation.

Le message d'Ex 3,7-8.16-20 est la suite normale _dr: fous ces
messages par lesquels le Seigneur guidait les pérégl:!ngtr:lops des
patriarches. Une nouvelle fois, le Seigneur prend l'initiative de
mener histoire selon ses desseins s il tienl son serment et accom-

lit ce qu'il a promis.

2 En nglum ao?gnmuacmcnl toutes les paroles qui rythment la lente
marche d'Isragl, la tradition yahviste ne veut-clle pas poser une
question vitale ? A savoir : y a-t-il un lien entre In nation isradlite
organisée par David et Salomon, et les anciens clans d'Abraham,
Isaac ou Jacob qui allaient de pays en pays au gré des situations
politiques ou économiques ? Les études historiques récentes, qui
ont souligné la complexité des origines d'lsraél. montrent que
cette question n'élail pas vaine, Des événements aussi dwur_:i pos-
sédent-ils un lien interne, une cohérence cachée? Le Yahviste ne
méconnait pas la complexité et la lenteur de 'histoire ; mais il voit
celle-ci animée par une parole cachée, celle du Scjgnca.!r qui, dans
sa Iénacilé patiente, fait aboutir toute chose pour le bien de ceux
qu'il aime. méme =i les hommes semblent errer dans des projels
successifs et désordonnés . Ni le long séjour de Jacob en terre
araméenne (cf. Gn 28,13-15), ni la situation sans espoir de ses
descendants en Egypte ne sauraicnt faire échec & la promesse du
Seigneur de I'histoire.

Etude du texte élohiste

Le texte élohiste est beaucoup plus sobre; aucun élément de
vision n'arréle 'imagination du lecteur. Un s_unplc dialogue, rapi-
dement conduit, amorce la présentation de Dieu et I'énoncé de la
mission de Moise, pour amener la question du Nom divin.

Avant d'interroger la formule célébre Je suis eelui qui suis, il r:}ui
examiner comment le paragraphe est agencé. _'.L:-l répnr]s‘c de Dieu
& la question de Moise est contenue dans trois propositions juxta-
posées el introduites par Dieu dit @ Moise (3.14a), il dit (3,14h),

3, Sur le probléme théoclogique du Yahviste, on peul lie G, von Rap, La
Gendse, Goenbdve, 1968, pp. 24-26,
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Diew dit éncore d Moise (3,15)*: chague proposition exprime le
contenu du fnom de Yahvé en utilisant des formes du verbe éire,
$0it &t la premiére personne (forme redoublée, v. 14a: ou simple,
W I#h)./,s;:-i/g/ i la troisitme personne (v. 15). Or, nous possédons
\éua 4ui.rc t/gxt: élohiste construit de la méme manidee - Bx 23,18-23,

Moise tiemande & voir la gloire du Seigneur ; pour toute réponse, le
texte juxtapose trois propositions séparées par des introductions
répétées : I dit (33,19), I dit (33,20), le Seigneur dit (33.21). Voir
Dieu, c'est connaitre les effets de sa bonté et entendre proclamer son
N:::-m (v. IlEF]: voir Dieu, c'est impossible 4 'homme (v, 20) : voir
Dieu, ce n'est possible que de dos, aprés qu'il est passé (vv. 21-23).
On a I'impression d’ussister & des discussions de théologiens, soi-
gneusement notées par un auditeur qui ne voudmit laisser tomber
aucune opinion de ses maitres ! Peut-étre notre texte (Ex 3,14-15)
est-il lui aussi le fruit d’une réflexion théologique sur le théme :
& De quoi parle-t-on quand on prononce l¢ Nom traditionnel du
Dico d'Isragl 7%

Ce nom a sans doute existé avant Tsraél chez des peuples voising
auxquels il a pu 'emprunter . Le texte d'Ex 3,14-15 veut donner a
¢ nom propre un sens digne du Dicu d'Isragl, en le lisant comme
une forme du verbe « étre » (hdydh, ou encore Ridwdah) ;s le Dien
des péres s’appelle vraiment Yahvé, c'est done gqu'il est celui dont
on peut dire simplement : J1-Est (v. 15), micux encore celui fui parle
de [ui-méme en disant : Je-Suis ou Je-Suis-gui-Te-Suis (v. 14) *. Mais
on notera qu'Ex 34,5-8 (autre texte élohiste) utilise une méthode
différente pour dérouler la signification du Nom divin ; Yahvé devient
un nom immense, et les lettres qui servent 4 le former sont les qua-
lités dont il fait preuve dans sa conduite & 'égard des hommes :
Yahvé, Yahvé, Dieu de tendresse et de pitié, lent i la colére, plein
d'amour ¢t de fidélité, efc.

Ainsi, s'interroger sur le Nom divin, ¢’est s'interroser sur le m
tere de Dieu lui-méme’. On ne s'étonnera pas qi la ll’ﬂdiﬂ};:

4. La traduction du Lectionmaire o' pas oo devoir maintenir la denxidme
!’u;muh: introductive.

. Pour un &t do In question, woir A, CroveT. disns E
Méiade : Hivioire dex Religions, Paris, 1970, ¢ I,Qpn.ljﬂﬂ-_‘iw. i g

6. En fait, l& sens précis de cotte dernibre formule n'est pos cloir. On hésite
entre Je suls qul fe suis, qui sermit un refus de répondre (of, Gn 32,301 Jg 13,18),
Je suls tﬂm qul est par opposition aux dieux gui ne sont pas (I3 43,100 on encore
Te geral qui e veral (car e temps utilisé en hébrew a valeur de futur aulenl gue
de présent), c'estb-dire @ vous verrer qui je suis & mesure que histoire =8
déroulern. CE G. Auzow, De la servitude au service, Paris, 1961, pp. 111-129 ;
:’l;l;\DUCHCIH (ECUMENIQUE DE LA BIBLE, I'Exode. Paris, 1969, note su:

T Cf. A-M. Beswarn, Le mpstdre du Nom (Lectic Diving, 15), Poaris, 1962 -
L. Conmrvey Muieay, e problime de Diew de o Bible 4 incroyance :.!clr‘llﬁﬂ:
poraine, Part, 1965, pp. 1940,
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élohiste ait su nourrir une telle réflexion ; en effet, cette tradition se
fait volontiers 'écho du mouvement prophétique de 'Israél du Nord ;
or, dans la « geste d'Elie », ce mouvement prophétique est parvenu
4 poser vraiment la « question de Dieu » ; qu'on se rappelle la scene
d’Elic & 'Horeb (1 R 19) : écartant tous les symboles religicux des
dieux de 'Orage, Elic se trouve face & Yahvé, lc Dieu d'Isradl, qui
échappe radicalement aux sens de I'homme.

Il. PRESENCE OU ABSENCE DE DIEU? (Ex 17,1-7)

Le désert, temps des épreuves

De nombreux textes bibliques témoignent que le temps du désert
fut vraiment pour Isragl un temps de murmures et de tentations ®,
Ils nous montrent combien les difficultés et la longue durée de cette
marche & travers le désert mirent & I'épreuve la foi et I'espérance du
peuple hébren.

L'épreuve dont parle Ex 17, celle de la soif est un théme qui appa-
rait en plusieurs endroits,

- Ex 15,22-26 ;: aprés trois jours de marche sans trouver d'eau, les
Israélites arrivent & "oasis de Mara dont 1'eau est malsaine ; le théme
des murmures est introduit, mais peu exploité; le texte semble
orienté vers la manifestation du Seigneur comme « celui qui guérit ».

- Ex 17.1-7 : la narration est plus détaillée et plus dramatique que
celle d’Ex 15. Le v. | localise I'incident & Rephidim, dans la partie
méridionale de la presqu'ile sinaitique ; il provient de la littérature
« sacerdotale » (cf. Nb 33,14) qui fixe avec précision les étapes
d'Istaél au désert. Les wvv, 2 et 7 se correspondent: aprés
avoir reproché au peuple de leur chercher querclle (rib) et de
mettre le Seigneur a I'épreuve (nissa), Moise donne & endroit le
nom double de Massa-ef-Meriba (= Epreuve-et-Querslie), et la ques-
tion finale du texte {le Selgneur est-il au milieu de nous, oui ou non ?),
souligne la portée théologale de la révolle d'Tsraél Les vy, 3-6 sem-
blent étre & part ; le v. 3 amorce un nouveau début de réeit, la scéne
est située & I'Horeb, et la question centrale y est celle de I'autorité
de Moise, contesté par le peuple et réhabilité par la Seigneur sous
les yeux des anciens d'Isragl.

8 Ex 14.11; 15245 163; 17,075 32; Nb 1,04 12,15 14,14; 163.14:
20,25 ; 21,5,
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- Nb 20,113} ce texte parle probablement du méme événement
qu'Ex 17 (la situation est identique, on retrouve le « rocher », le
nom-de « !'_h'lcl;;hu »), mais il le Fait avec toute la terminologie sacer-
_dofale: mise/en scéne du couple Moise-Aaron, apparition de la
\gl{un: dy Sefgneur, mention de la Tente de Réunion, du rameau
plakldbvmt le Seigneur, etc. 7.

S A

I - Ps 78,15-17 : le psaume oppose les merveilles réalisées par Dien
et l'attitude du peuple vite cublicux et, pour faire ressorlir ce con-
traste, il n'hésile pas devant les amplifications (rochers au pluriel
lorrents). ;

- Ps 105,41 : dans ce psaume qui célébre les hauts faits du Seigneur,
il n'est plus question du peuple qui murmure ou qui oublie - tout
est vu du coté de Dieu qui guide merveilleusement une histoire appa-
remment toute droite.

Moise, le guide contesté

IC'ESL le thétme des vv. 3:6: & Pourguoi nous as-te fait monter
d'Egypte ! » Ce qui devait étre passage d’une existence intolérable
& une vie de liberté semble finalement devenir passage d'une vie mal-
8ré tout possible 4 une mort certaine. Moise voit qu'on va le lapider
4 cause de ce grand réve dégu,

Dans I'Ancien Testament, il nec manque pas de pages ol l'on
condamne vertement les abus de pouvoir commis par les chefs du
peuple. Ainsi, David est bEimé par Natin (2 5 12); le roi Achab,
meurtrier de Nabot et usurpateur de sa vigne, est démasqué par Elie
(1 R 21); on connait les pages cinglantes d’Amos (5,10-13), d'Osée
{5:1-? i 84), d’Isaie contre Achaz qui mangue de foi (7,13), de Jéré-
mie contre linconscient Joiagquim (22,13-19), ou la constatation
mélancolique de I'Ecclésiaste (Qo 5.7-8).

Muais I'A.T, connait aussi des chefs qui ont osé, dans la foi, s’en
remedtre totalement @ la parole de Dieu transmise par un prophéte et
quy, aprés avoir obtenu de leur peuple un effort quasi surhumain,
8e sont trouves acculés a une situation insoluble. Ainsi, ce roi d'Isragl
qui fait dire & Elisée : « Voici que tout ce mal vient du Seigneur !

2 A:-ummﬁ 4 Rephidim et & 'Horch par Bx 17, lo nom de ¢ Moriba s est
IL_\‘.' 4 Poasts de Cudly dang le reste de In trodition bibligue = Nb 20 Dt 31351 ¢
Ez 47,19 ; 48,28, A cowie de ces localisations différentes, len midrashim mbbi-
Aiguies t.n:u fnit de v « source du rocher » une source qul = déplacail avee Jo
camp d'Ismall : Elle monfeli avee e dans les montagmes, descondalt avee e
tuns lex valldes ¢ 0 o Lrral séfournais, elle sjournait en face de la Tenre de
Rewndon... (Talmwd Sowkka, Torephia), tadition que oo retrouve en 1 Co
W04 = My buvaiens A un rocher spivittel qui les HECam pagi.
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Pourquoi garderais-je confiance dans le Seigneur ? » (2 R 6,33). De
méme quand Ezéchias, confiant dans les mérites de sa réforme
yahviste et appuyé sur les paroles prophétiques d'un Isaie, voulut
libérer son pays de 'emprise assyrienne, il fut abandonné par ses
propres troupes, et dut se plier aux conditions de Sennachérib *°,

Ainsi pour Moise ; # chaque nouvelle difficulté, 4 chaque nouvelle
étape 4 franchir, le peuple assemblé autour de lui rencle, se révolte,
regrette e passé et refuse inconnu de 'avenir, « Ah, si nous étions
restés en Egyple au lieu de nous enfoncer dans un désert mortel... »,
et plus tard : « Restons au désert plutdt que de partir nous installer
en Canaan... ». L'espérance que Moise veul faire partager au nom
du Seigneur qui s'est fait connaitre a lui, est systématiquement déna-
turée et dénoncée comme une illusion : & Tu nous ag [ail monter
d'Egypte pour nous. foire motrir ».

Sans doute les textes bibliques insistent-ils sur la victoire finale —
& court ou & long terme — de celui qui a accepté le risque de la foi.
Ezéchias, Iz vaincu de 701, a finalement raison contre Sennachérib,
méme 5'il n’est plus de ce monde quand I'Assyrien est frappé A morl
(2 R 19,37), et I'évocation d'un beau miracle dissipe ce qui ful le
cauchemar des croyants (2 R 19,35). De son cOté, le lecteur du Pen-
lateuque partage I'étonnement des anciens d'Israél qui voient Moise
faire jaillir une eau inattendue ; il constate gue la terre s'ouvre pour
engloutir les révoltés Datin et Abiram (Nb 16,28-34) et il apprend
que la premiére génération du désert est, & cause de son incrédulité,
condamnée i errer sans espoir jusqu’d la mort (Nb 14,20-23).

Mais que ce lecteur se garde de simplifier la réalité cachée sous
le texte. L'aventure humaine ol les jetait la foi n'étail une sinécure
ni pour Moise, ni pour son peuple, méme si on parvenait i trouver
de I'eau, méme si finalement, mais sculement aprés la mort de Moise,
la longue marche au désert se termina par 'établissement dans le
« pays ruissclant de lait et de miel ».

Le Seigneur mis au pied du mur

La question d’Ex 17,7 est théologale. Ce n'est plus seulement
Moise qui est visé, c'est le Seigneur qui est soupgonné : Est-il au
milien de nows, oui ow non ?

« Le Seigneur au milieu de nous» : P'expression est d'origine
militaire (1 S 4,3; Nb 1442 Ir 149 ; So 3,15-17). Quand le Sei-

10, Dans la campagne assyrienne de 701 contre Jérusalem, connue par les
textes hibligues (2 B 1819 Is 36—37) el par une chromgque assyrienne, il est
trés difficle de reconstituer o réalité des fadis ot Teur chronologic. Yoir BS.
Comns, fsafah and the Assyrian Crisis, Londres, 1967 ; E. Voor, Pralmuy 44
ot Tragoedia Ezechize regis, dans Ferbum Domind, 45 (1967), pn. 193-200,
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gneur est « it \milieu » de son peuple en armes, sous le symbole de
I'arche d’alliange, ce peuple est invineible, ou devrait I'étre. I'expres-
sipn ne dit pas/seulement 'existence de Dicu, mais sa présence effi-
. cace; elle peut étre utilisée pour chanter la confiance (Ps 46,6), ou
\!_ pour s'illusiofiner dans une sécurité blasphématoire (Mi 3,11).
SPkowebirou non », cest la tentation de Dieu ; ¢’est mettre Dieu a
'épreave, le placer au pied du mur afin d’aveic prise sur Jui et de
le & faire marcher & notre téte » comme un veau d’or que P'on pro-
meéne eén cffigic,

Pourquoi Ex 17 blime-t-il cette question? Pourquoi le texie
biblique n'y voit-il pas I'expression d'un grand désir de Dieu ?

L’action de Dieu serait-elle si éclatante (sortic d’Egypte, traversée
de la mer Rouge, don de la manne, ete.) que le doute, sous-jucent a
la question, ne pourrait dénoter qu’ingratitude, cécité, voire mauvaise
foi ' 7 Mais aprés tout, Moise seul a bénéficié de la théophanie du
Buisson ardent ; la révélation d’Ex 19 n'a pas encore eu licy, et le
peuple ne peut-il pas légitimement se demander ol on le méne?

N'est-ce pas plutOt parce que la question clle-méme, mal posée,
dévoile la tentation & laquelle il ne faut pas succomber 7 On ne peut
voir Dieu sans mourir, on ne peut le localiser ni faire de lui des
images, on ne peut le posséder comme un objet. Poser la question
de Dien ainsi, c’est vouloir la régler une fois pour toutes, Alors,
Dieu se dérobe ; il n'est pas celui que I'homme imagine ; sa puissance
n'est pus 14 ol on aimerait la placer. Ex 17,7 en dit peut-étre plus
sur la vraie quéte de Dieu que bien des textes de 'A.T. ol 'on voil
le Seigneur mélé de prés 4 la troupe de ceux qui veulent mener ses
combats,

Le Psaume 106,13-14 reproche & la pénération du désert d'avoir
« briilé de désir » et de n'avoir pas su « attendre la suite du dessein
de Dieu » ; ce n'est pas forcément l'impatience de I'homme qui réa-
lise I'eeuvre de Dicu. Jésus lui aussi fut mis au pied du mur quand,
« pour le mettre & 'épreuve », on lui réclama « un signe venant du
ciel » ; on sait sa réaction et comment « il les planta Id et partit »
(Mt 16,1-4).

1. En commentant Ex 17,8 (I'attnque des Tsrélites par les Amalécites), Hashi,
s'appuyant sur fn trudition midrashique, éerit @ On a placd ce passage & la suife
rfnl versel précédent pour diré : Toufours je sids au milicu de vous, prét & pour-
voir d fous vor besoing, ef vous diles : Le Seignetr exi-fl an milien de nous, oul
o nonF - Par vos 'I.'!E.i, Ie ehien viemdr o vy mordra. Vous crierez alors very
Mo 6f vous saurer o je suly, Parabole : un homme prend un fils sur son dpaule
L 1 et en rowie. Le filx wolt wun obler er dit: Pére, prends cet ober of donre
leenoi, Et son pére le [l domne. Aind une seconde ¢f une troidéme fois. Iy
pencontrent alort un howeme of oo fils b it 2 Avwrals-te vo mon pire? Son péra
lid dit: Ne salvi pas ot je suis P Il Pa jait alors tomber de son épanle, et lg
cliier ext vemi et I'a mordu.
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De I'aventure du désert de Rephidim, Isragl avait dégagé la lecon :
&« Vous ne mettrez pas le Scigneur vofre Dieu 4 P'épreuve, comme
vous Paver mis & 'épreuve & Massa » (Dt 6,16). Pendant ses propres
quarante jours au désert, Jésus avait compris la méme parole : « Tu
ne mettras pas a I'épreuve le Seigneur ton Dieu» (Mt 4.7).

Ill. LES CHEMINS DE LA LIBERTE (Ex 20,1-17)

On trouve dans la Bible plusieurs collections de lois ; les unes sont
assez développées ; ainsi le « Code da I'alliance » (Ex 20,22—23,19)
qui, tantit sous une forme casuistique, tantdt sous une forme plus
impérative, veut réglementer la vie d'une sociélé qui passe du noma-
disme et de 1'élevage 4 la sédenmtarisation et & Vagriculture; — le
« Code deutéronomique » (Dt 12—25) qui, dans un souci réforma-
teur, cherche & redonner vie & d'anciennes coutumes ; — les diverses
collections du Lévitique qui s'intéressent & la célébration des sacrifices
et h toute la vie des fidéles du Temple. D'autres sont plus ramas-
sées : ainsi, le petit texte qu'on a appelé Je « décalogue yahviste » ou
« décalogue cultuel » (Ex 34,14-26) ou bien encore la collection des
douze malédictions de Dt 27,15-26.

Parmi tous ces codes, le Pécalogue A'Ex 20 a la primauté dans la
tradition biblique. C'est lui qui, dans la rédaction finale du Penta-
teuque, a été inséré au moment solennel de révélation du Sinai ; sous
une forme légérement différente, il sera repris en Dt 56-21 pour
introduire Ies thémes des exhortations qui suivent. Certains reproches
adressés 4 Israél par Osée (4,2), par Jérémie (7.9) ou par le Psaume
50 (vv. 16-21) semblent bien vouloir rappeler des préceptes inobser-
vég du Déecalogue. Jésus Tui-méme en rappelle quelques-uns au riche
venu l'interroger pour connaitre le chemin de la vie élernelle (Mc
10,19). Enfin, pour s’opposer au manichéisme qui rejetait la « Loi
ancienne » comme inspirée par le Dieu mauvais, saint Augustin fera
du Décalogue le cadre de son exposé sur la morale chréticnne, mé-
thode qui sera dés lors fréquemment imitée dans les ouvrages de
casuistique et la catéchise 2,

Le Décalogue et la critique historigue
Pourtant, ce texte si célébre est un des plus discutés par la critique

biblique modemne.
Le Décalogue comporte des commandements {rés brefs (Ex 20,13-

12, Cf. R. Brotniiarn, Décalogue, dans Catholiciome, tome 111, ¢cc. 503-505.
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/ )\ 17) et d’auttey, assortis de développements (vv. 5-6.9-11.12h) d’ail- Aux yeux de I'historien, de la brume s'est posée sur le mont Sinai.

leurs différents) dans la version que donne le Deutéronome. Cette
constalalion a poussé les critiques A vouloir reconstituer un « Déca-
logue primitif », au texte plus nerveux, qui a sans doute existé en
\Isracl, mais gti’on ne peut guére reconstruire avec certitude. De quelle
Sepoipie e Décalogue primitif » peut-il dater 7 Est-il le fruit de
l'activité des prophétes, promoteurs d'une religion morale, comme le
pensait Mowinckel ? Ne fut-il pas, au contraire, le ciment qui souda
la communauté d'Tsraél dés ses débuls, soil au moment de 'instal-
lation en Canaan, soit méme puisque rien dans le texte ne sy
oppose — durant le séjour des tribus an déserl ? Si, en général, on
accepte aujourd’hui de reconnaitre Mantiquité du Décalogue, on ne
gaceorde gudre, par contre, sur la fonction que ce code devait jouer
primitivement. A qui s"adressait-il 7 Dans quels cercles a-t-il été
compost 7

Une hypothése trés en Faveur ces derniers temps voit dans le Déca-
logue des analogies avec la structure littéraire des traités hittites du
second millénaire avant notre ére ' ; le Décalogue serait alors aussi
ancien que l'idée d’une alliance entre le Seigneur et Israél, et il
contiendrait les obligations qui, dans ‘cette alliance, incombent au
partenaire Israél,

D'autres préférent chercher 'origine des formules du Décalogue
dans '« éthique traditionnelle du clan », telle qu'elle a pu exister
chez les ancétres d'Israél, éthique qui a ses régles sacrées, impéra-
tives, transmises aux jeunes générations par le chef de famille ',

Mais on s'est aussi demandé si le Décalogue ne serait pas, primi-
tivement, une sorte de « loi fondamentale », imposée non seulement
a tout le peuple israélite, mais surtout & ses représentants, au roi.
Ce serait un essal de limitation du pouvoir royal ; les prétres et les
anciens du rovaume du Nord pourraient étre 4 'origine de la for-
mulation de ces principes. Aprés la chute de Samarie (722), le Déca-
logue, ayvant perdu son rGle originel. aurait été transformé en docu-
ment d'alliance pour guider la réforme du royaume de Juda et
acquérir ainsi le statut qui est resié le sien '™

Toute hypothése est utile, quand elle donne & penser et fait soup-
gonner une réalité toujours plus complexe que les images figées
qu'on lui préte. Comme 1"écrit N. Lohfink :

13, On souligne en particulier que dong ces (roilés contractés entré ln grand
Roi o un de ses vassaux, Fénoncé des obligations du vassal est précédé du mppel
déx bienfalta accardés par la grand Roi A zon vaseal. De méme dons le Décalogue,
In mentlon de ln libémtion d'Egypie précéde les commandementd.

14, CI. B GenstexpinaeEn, Wesen und Herkunft des « Apodikiischen Rechits »,
Meunkirchen-Vhiym, 1965,

15. Cf. B. Nmisew, Die zehn Gebote, Eine raditonsgeschichiliche  Skizze,
Copenhague, 1965,

Impossible de distinguer nettement ce qui s'est réellement passt en
ce lien et ce qui n'a €& mis en relation avee lui que plus tard,
comme explication et interprétation de 1'événement. L'histoire des
dix commandements nous apparait plus complexe, plus longue et
plus riche qu'elle ne semblait aux générations anlérieures; et ce
n'est gu'a un certain stade de cette histoire que le décalogue est
devenu l'interpritation fondamentale de 'alliance conelue au Sinai 19,

On pourra s¢ reporter & 'ensemble de 1'étude de N. Lohfink pour
saisir comment, dans Thistoire de la tradition, toutes les fonctions du
Décalogue (exposé de lol morale naturelle, abrégé catéchétique, texte
fondamental de 'alliance avee Dieu) s'intégrent I'une dans 1'autre.

Quant aux préceptes eux-mémes du Décalogue, il existe plusieurs
facons de les répartir en dix commandements. La tradition juive fait
de la phrase introductive le premier commandement et distribue
ainsi les neuf autres: vv. 3-6: 7 8-11; 12; 13; 14; 15; 16; 17
La tradition greeque, reprise par les réformés, utilise la division sui-
vante: vv. 3; 4-6; 7, 811; 12; 13; 14: 15; 16; 17, — tandis
que les catholiques et les luthériens utilisent pluttt celle de saint
Auvgustin: vv, 3-6: 72 8-11; 12 13; 14; 15; 16, 17a; 17h.

On a cherché ausai & préciser la portée de certains de ces com-
mandements. Alinsi, comment concilier Uinterdiclion des images
(deuxiéme commandement) et T'usage abondant de la symbolique
religicuse dans le temple de Jérusalem (par exemple, les « chéru-
hins ») ¥* 7 Le troisitme (ou deuxiéme) commandement ne vise-L-il
pas l'usage magique dé la puissance du Nom du Seigneur pour nuire
A autrui 7 Doit-on comprendre « Tu ne tueras pas », ou plus préci-
sément « Tu ne commettras pas de meurtre » ? Le huititme (ou
septieme) commandement condamne-t-il "appropriation des biens du
prochain, le vol (ce qui est I'objet du dernier commandement), ou
ne veut-il pas plutdt interdire le rapt des personnes 7

L’intervention du Dieu qui libére

Ces discussions d’érudition historique ne sont pas des plus uotiles
pour accéder au sens profond du Décalogue et redonner vie & ce
texte vénérahle, N'est-il gu'un vieux eode dont il faille scruter In
genise et la jurisprudence ? Ou n'est-il pas aussi la parole d'un Dieu
dont le visage se dévoile dans la phrase d’introduction 7

e Je suis le Seipneur tont Diew, qui t'ai faif sortir du pays d"Egypre,

16, M. Lowpik, Ler dix commamderments sans le Sinad, dans Sclences billigues
en marche, Tournzi, 1969, pp. 104-127.

17. Veir J. Ovmiierm, Le deuxiéme commandement ef le rdle de Ulmage dans
la symboligue religleuse de I'Ancien Testament. Exsal d'lnrerprétaion, dans Revae
Bibligue, 74 (1967), pp. 504-516.
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de la maison d'esclavage ». Celte phrase veut exprimer sur quoi se
fonde Pautorité de Celui qui va parler ™, Il n'est pas le Tout-Puis-
sant qui imposerait brutalement sa loi & des esclaves peureux (cf.
la réplique du César de M. Pagnol: « Ca m'a fait quelque chose
de lire les commandements de Dieu. Ca m'a fait peur») ; il est le
libératéurqui balise la route de la liberté 4 ceux qu'il a déja tirés
de T'esclavage, 4 Moise d’abord — qui a dii abandonner le monde
prestigieux de son éducation et un avenir assuré, — i Israél ensuite
qui déji, dans le rude chemin du désert, a oublié les travaux forcés
et Ia loi du rendement pour regretter les oignons d’Egypte (Ex 16,3).
C'est ce qu'a bien compris le Psaume 81 : avant de rappeler le début
du Décalogue (vv. 10-11), il évoque la naissance d’Israél & la liberté -

Un langage inconnu se fit entendre :
« Du fardeau, j'ai déchargé son épaule,
se5 mains ont liché le couffin... »

Ainsi, pour entendre le Décalogue, il faut avoir quilté ses propres
servitudes ; alors, on reconnail unique Seigneur dans celui qui arra-
che & I'esclavage, sans pouvoir pourtant se faire de lui aucune image,
sans pouveir utiliser pour soi-méme la force de son Nom : alors, on
sait se ménager des temps de « souvenir », des moments de liberté
¢t on se conduit en homme responsable, qui respecte le prochain
dans sa vie, son fover, sa liberté, son honneur et ses biens.

Origéne commentait ainsi le début du Décalogue :

Celui qui apprend 4 mépriser le siécle présent — qui en langage
figuré se nomme Egypte — qui, pour parler comme |'Ecriture, « se
lnisse emporter » par le Verbe de Dieu « si bien guon ne le retrouve
plus» (Gn 5.24), parce qu'il se dirige en hite vers le sibcle futur,
le Seigneur lui dit: « Je suis le Seigneur ton Dien qui t'ai fait sortir
de la terre d'Egypte, de la maison d'esclavage ». Ces paroles ne sont
pas adressées seulement i ceux qui jadis sont sortis d'Egypte, elles
le sont beaucoup plus & vous qui les écoutez maintenant, si toutefois
vous sortez d'Egypte et n'étes plus esclaves des Egyptiens. « Je suis
le Seigneur ton Dieu qui t'ai fait sortir de la terre d'Egypte, de la
maison d'esclavage ». Voyez si les affaires du sidcle et les aclions
de la chair ne seraient pas ceitc maizson de servitude, si au contraire
la fuite des choses du siécle et la vie selon Dieu ne seraient pas une
maison de liberté, selon ce que dit le Seigneur dans I'évangile: « Si
vous demeurez dans ma parole, vous connaftrez Ia vérité et la
vérité vous délivrera» (In 8,31-32) ™,

18. Vaoir Th. Vriezen, Exode. XX, 2. Introduction au Décalogue @ formule de
loi ou d'alllance ? dans Aux grands carrefours de la Révélasion et de PExégdse
de I'Ancien Testament (Recherches Bibliques, %), Paris-Bruges, 1967,

19, Omwing, Homélies sur P'Exode (Source Chréticnnes, 16) pp. 184-185,

Deuxiéme lecture

Année A : Rm 5,1-2.5-8
(Voir No 31 : Féte de la Trinité *
et N° 42 : 11® dimanche ordinaire)

Année B: 1 Co 1,22-25

Année C : 1 Co 10,1-6.10-12

On peut reprendre chaque année la lecture de 'année A




Le Dieu inimaginable

1 Co 1,22-25
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PAR MICHEL BOUTTIER
Professenur a la Faculté de Théologie Protestante de Montpellier

Contexte

Les nouvelles regues de Corinthe découvrent la constitution de
tendances fractionnelles au sein de la communauté qui s"abandonne
au culte de la personnalité ; les uns se réclament de Paul, d’autres
d'Apollos, d'autres de Céphas, d'autres encore du Christ (ce qui,
dans le contexte, n'est pas mieux). Ces rivalités révilent & "apotre
une crise plus grave, elles constituent le symplime d'une aliénation
de P'évangile apporté A Corinthe. Les membres de I'Eplise sont
tentés d'y déceler un pouvoir placé entre leurs mains pour conquérir
ce qui leur tenait & cceur, la puissance spirituelle susceptible de les
arracher & la condition présente et de leur offrir enfin la réalisation
comblée de leurs veeux : entrée dans le monde & venir, 'immortalité,
la possession de Dieu, les dons miraculeux, la « potion magique » *
qui fera d'eux des surhommes, des étres divins.

Face & ces divisions, Paul rappelle le fondement qu'il a posé. la
proclamation de I'évangile ; face a ces ambitions, il évoque ce qu’est
cet évangile, "évangile de la croix, folie pour ceux qui vont & leur
perte (1 Co 1,18a), puissance de Dieu pour ceux qui « sont en train
d’étre sauvés » (v. 18b ! tois sdzomenois) — car le salut est en cours,
il ne s'achéve aux yeux de I'Apétre que lorsque la totalité de la
création y sera intégrée et les corps ressuscités. Le développement
qui suit n'est donc pas un débat académique sur la sapesse ou la
révélation : il s'agit de vie et de mort. Pour la gnose, il faut connai-
tre pour étre sauvé; pour Paul, il faut étre sauvé pour connaitre
(et nous ne connaitrons vraiment que lorsque tout sera consommé,
1 Co 13.12). Le rdle de I'apbtre n'est pas de convainere, mais de
permettre & I'esprit de manifester sa victoire.

1. Allugion que comprendronmt tous les Jocteurs o Astéeie.

LE DIEU INIMAGINABLE

Composition

Les vv. 22 & 25 qui forment notre texte tiennent ainsi étroitement
au développement d’ensemble des premiers ch. de 1 Co. 11 est dif-
ficile de les en abstraire, mais ils constituent néanmoins une petite
unité littéraire structurée en oppositions, avec des versets nerveux
frappés en antithéses étroitement articulées. On a proposé la scansion
suivante :

v. 22 Lex Juifs réclament des signes-prodiges
Ley Grecs quérent la sagesse
v. 23
nenis, nous proclamons
Christ crucifié
scandale pour les Juifs
folie pour les paiens
v. 24
pour ceux qui sonr appelés
fani Juifs gue Grecs
Christ, pulssance de Dieu
sagesse de Dien
v. 25 car la folie de Dien est plus sage que les hommes
car {a faiblesse de Diew est plus forte que les hommes

Trois versets rythment le conflit: tandis que le v. 25 apporte
comme dans maint débat paulinien la senténce conclusive.

Les Juifs réclament des signes
les Grecs quétent la sagesse (v. 22)

L’Apdtre use fréquemment du couple Juifs-Grecs (cf. 1 Co 12,13 ;
Ga 3,28 ; etc.) oli les Grecs personnifient les nations (ef. v. 23b) par
rapport 4 Israél ; I'opposition est caractéristique en Rm 1 ol Paul
ne s'adresse pas A des « Grecs» seulement. Toutefois le contraste
qui apparait ici ne repose plus sur leur situation respective dans
I'histoire du salut (comme c'est le cas au début de Rm — ceux qui
péchent & partir de la loi et céux qui péchent sans la loi). La diffé-
rence est conséeutive &t la prédication de 'évangile qui provogque
d'un coté comme de l'autre la revendication religieuse profonde
inhérente aux uns et aux autres: les Juifs réclament des signes, les
autres quétent la sagesse. La suite nous montre que sous le mot de
signes, il faut entendre des manifestations de puissance, tandis que
ln sagesse désigne l'effort d'une philosophie en quéte des raisons
dernigres ; en somme, de part et d'autre, on veut des preuves de
la véritd divine. Ainsi chacun cherche 4 se promouvair « en instance
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susceptible de) juger le Dieu qui est annoncé, en le plagant sous
le joug de ses propres critéres » (Conzelmann). Dieu ne serait autre
que le geste de puissance, éclatant dans le Messie, ou la force
.déductive de Ja sagesse, poussés i leur absolu : le dieu des philo-
sophes el des savants dont parle Pascal.

~SACla base de ce jugement, il faudrait renvoyer & maint écrivain
gree, mais surtout au synerélisme religieux au point de départ de
la gnose, et, d'autre part, & ces passages des évangiles ol l'on exige
de Jésus un «signe » (voir Mc 8,11-13 par — pas d'autre signe
que le sipne de Jonas! — wvoir aussi Jn 848 et surtout le récit de
la tentation de Jésus en Mt 4,1-11 et celui de la croix, Mt 27,39-44),

Nous, nous proclamons Christ crucifié (v. 23)

La phrase cst nettement adversative : «nous, de notre coHté,
nous... » Le « nous » désigne les porteurs du « kérygme » (le subs-
tantif qui correspond au verbe traduit par proclamer) & commencer
par 'apdtre. Au coeur du kérygme, nous trouvons ici le « Christ
crucifié ». Paul concentre sur la croix I'impact de évangile face 4
ces Corinthiens « déja rassasiés, déja enrichis, déja montés sur le
tréne» (1 Co 4.8): ils sont déji au-deld ot Paul doit sans cesse
leur opposer 'en-degd. L'évangile est celui du crucifié (2,1); il
est porté par un ambassadeur sans prestige (2,3) ; il est dit dans un
langage sans apprét (24), il rassemble une communauté sans cul-
ture, sans hautes situations, sans relations (1,26). Christ crucifié :
c'est tout ensemble le sort du Messie, la figure de son envoyé, la
nature du langage qui le communique, la composition de la com-
munauté qu'il rassemble, tous frappés 4 la méme marque.

Il faut absolument lire 'ouvrape de Celse, Contre les chrétiens
(réédité en livre de poche par Pauvert) pour réaliser ce que cel
ensemble peut signifier aux yeux d'un philosophe gree — la folie !
Quant au scandale (au sens premier ; « ce qui fait trébucher ») que
cela suscite chez les Juifs, il n'y a qu'd reprendre les évangiles pour
le sentir au fil des pages: voir par exemple Mt 11,6 (Le 7,23):
Mt 15,12 : Jn 6,61. Inversement, en refusant la croix, Pierre cst en
scandale a Jésus (Mt 16,23). La nuit de la passion est la nuit du
scandale auquel nul n'échappe parmi les disciples (Mt 26.31ss el
par). 11 faul joindre & ces textes ceux qui reprennent le théme de
« la pierre d'achoppement» (Lc 20,17-19; Rm 933; 1 P 2,6-8).

L'exégdle ou le prédicateur chrétiens doivent se garder ici d'iro-
niser ou de rabaisser : tant la quéte de la philosophie des Grees que
I'attente messianique d’Israél ont droit & notre absolu respect. Elles
n'avaient rien de grossier ou de malérialisie (Paul leur reproche-
rait presque linverse!) et constituent ce que ['antiquité nous a
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peut-Gire légud de plus grand : précisément de plus sage el de plus
fort au point que I'investigation scientifique et U'espérance politique
de notre monde en ont regu leur impulsion. Tl 'y aurait en sans
cela aucun scandale de la croix.

Christ puissance de Dieu, sagesse de Dieu (v. 24)

La phrase grecque est en suspens : Christ est construil en oppo-
sition au crucifié du verset précédent, comme complément du verbe
proclamer. En fait il joue le role déterminant dans le tour adopté
par Paul et qu'on a comparé au type « I'élat, c'est moi » @ la puis-
sance ¢t la sapesse de Dicu, c'est Christ !

Comme le nous du v. 23, les mols pour ceux gqui sont appelés
forment également antithdése par rapport aux Juifs et aux Grees
distingués au verset précédent dans leur opposition motivée au
kérygme (scandale pour les uns, folie pour les autres), Ils sont
désormais unis, tant Juifs que Grecs par une méme vocation (appe-
Iés} et une méme eonfession (Christ crucifié) qui fait sauter reven-
dications et discriminations antérieures : pour les uns comme pour
les autres, Christ se trouve étre et la puissance et la sagesse de Dien.
Chacun découvre en lui non seulement ce qu'il attendait (le Messie,
la sagesse) mais aussi ce que l'autre cherchait de son cité. Les
partis surgissent 4 Corinthe dans la mesure ol justement chacun
de son cité exploite le message annoneé au profit de sa propre phi-
losophie ou de sa propre religiosité, de son propre « christianisme »,
au sens étymologique. Le kérygme anéantit (1 Co 1,19) T'un el
I'autre, mais ce n'est pas pour laisser Juifs et Grees les mains vides :
c’est pour les introduire dans cette autre sagesse. leur donner cetic
autre puissance que vont faire apparaitre 1 et 2 Co,

La puissance de Dicu déployée dans Ja eréation (Rm 1.10-20) ou
la sagesse manifestée dans les ceuvres (1 Co 1,21) ont &€ accapa-
rées par I"homme qui en a fait les instruments de son propre kau-
kéma (on traduit parfois « orgueil » ; il s’agit de ce qui nous valo-
rise &L nos yeux ou i ceux des autres). Mais désormais c'est en Christ
# que nous mettons notre orgueil» (1 Co 1,31); pour Paul nous
ne sommes désormais point sans sagesse, ni sans force (sur la
sagesse, cf. 1 Co 2.6-16; sur la force, par exemple 2 Co 12,9-10;
13.4-9). Les prolongements de cette dialectique (force/faiblesse,
richesse/ pauvreté, sagesse/folie) vont tisser les instructions de Paul,
qu'il s'agisse de la communauté, de la relation apbtre-éplise, de
Péthique ou de I'espérance *.

2. Cf. P. Boxwann, Fuiblesse ef puissarnce du ohiedtien selom saing Pad, dons
Etuder Théologiques of Religieuses, 33 (1958), pp. 6182
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Mais si & Christ devient ainsi sagesse et puissance de Dieu, cela
ne tient pas i‘l\ un simple changement de valeurs: les vv, 26 4 30
montrenl mw,furcc gqu'il en va d un choix souverain de Dicu. Rien
ne'peut lg justifier en soi, pas méme une analyse complaisante de
la p: l'kl’LEE,/dL la faiblesse ou de la folie. Il faut se garder d'&labo-

\t‘rél" vkarte de théodicée inversée qui consisterait & modeler une
aufré idole incarnant de nouveau les valeurs humaines poussées A
leur extréme (non plus la puissance, mais le dénuement, etc.). Dieu
a librement choisi les choses faibles du monde, et folles, 1sragl, Paul
sa prédication balbutiante, la communauté de Corinthe, la croix de
Jésus, pour confondre les adversaires, c'est-d-dire pour écarter
toute confusion et s¢ manifester comme le vivant, 1"Autre, celui que
I'homme ne pouvait imaginer.

La folie de Dieu... (v. 25)

La sentence finale, partant de la croix, exprime par une sorie
d’extrapolation, ce que Paul se sent en droit d’en déduire, 11 le fait
sous forme de chiasme (au v. 24 puissance-sagesse, au v. 25, folic-
faiblesse) : la construction est élaborés,

Il s'agit bien, pour finir, de savoir qui vaincra dans cet affron-
tenant, Aux yeux de Papéire, 'évangile de la croix constitue Jo révé-
lation de Dieu: celle-li méme oi il s¢ manifeste comme le Diey
déconcertant qui ne se laisse ni deviner, ni inventer parce qu'il 4
été libre dans son initiative. Et la folic méme de Dieu comme sa
faiblesse l'emportent d’autant sur la puissance et la sagesse de
I'homme que « l'ordre de la charité », pour parler avec Paseal,
Pemporte sur celui des corps et des esprits.

Conelusion

a) Ce texte figure parmi les textes du temps du caréme, Puisse-
t-il préserver nos célébrations de la tentation d'exploiter la croix
pour la réalisation de nos ambitions spirituelles, si hautes soient-
elles. On a noté combien ici tout était & la marque du crucifié ;
ministre, communauté, éloguence, message! Signifiant et signifié
sont indissociables,

b) Nous ne disposons pas maintenant d’une clef qui nous per-
mettrait de statuer ol se trouve Dieu automatiquement. La croix
révéle qu'il est placé au ceeur de I'histoire et que pourtant il ne se
laisse assimiler par aucun de ses courants — ni celui de la religion,
i celui de Ia philosophie ou de la science, ni celui des attentes mes-

LE DIEU INIMAGINABRLE

sianiques de I'humanité. Ce texte écarte toute confusion entre celui
que nous préchons, Christ erucifié, el les requéles les plus hautes
de I'homme. Il ne leur est pas étranger, certes, sa croix est fichée au
milieu de nous, mais ce scandale lui-méme ne nous apparticnt pas
et nous ne pouvons le manipuler. Cetle croix est puissance et sagesse
de Dieu parce que cest la qu'il réalise toute promesse et toute
justice, qu'il s¢ donne totalement en devenant ndlre, tout en restant
absolument lui-méme. Puissance qui n'est pas la réalisation supréme
de notre puissance, sagesse qui n'est pas 'aboutissement de notre
sagesse : en un mot, le Scigneur, le Ressuscité,

SCANDALE ET FOLIE

Le scandale el la folie dont parle saint Paul sont toujours
d’actualité, Et cependant ce Nom demeure le seul « par lequel
il nous faille étre sauvés ». Cela signifie que, par Jésus, Dieu
nous a révélé I'ampleur de son dessein ultime de miséricorde.
Mais aussi, el cela aussi est capital pour nous, par Jésus Dieu
a manifesté dans notre chair la grandeur de I'homme. Sans lui,
nous n'aurions jamais connu «la profondeur, Ia largeur, la
hauteur » de notre propre dignité. En lui nous avons été libé-
rés de tous les esclavages...

Mais pour m'obtenir cette liberté, Jésus — parce qu'il était
Dieu — a accepté les rudes servitudes du péché et de la mort.
Charles de Foucauld a longuement contemplé Jésus dans cette
bassesse, Et cette derniére place, il I'a si bien occupée gue
personne ne pourra la lui ravir.

CARDINAL LEGER’

I. Cardinal Liieen, Pour veus g est Jsuy Christ, Paris, 1970, pp. 9081,




[’histoire maitresse de vie

I Co 10,1-6.10-12

FAR MICHEL SAILLARD

Lorsqu'un lsraélite ou un chrétien prie un psaume dit « histo-
rigue » (cf. ps. 78; 105 ; ete.), il ne raconte pas I'histoire. 11 célebre
I'histoire profane comme histoire sainre et la re-vit comme histoire
sanctifiante pour lui', C'est le sens de I'histoire pour I'auteur de
I'épitre aux Hébreux. En exaltant la foi des patriarches au ch. 11,
il exhorte ses lecteurs & la persévérance : « Voila pourquoi nous
aussi.. nous devons rejeter tout fardean et le péché qui nous assiége
et courir avec constance I'épreuve qui nous est proposée » (He 12.1),
Cette conception de histoire sainte el sanctifiante, maitresse de vie,
est celle de Paul dans les quelques versets de 1 Co 10 lus en ce troi-
sitme dimanche de Caréme. Mais pour s'en convainere, il importe
de lire ce passage dans son ensemble (versets 1-13), et de le replacer
dans son contexte. C'est ce que nous ferons dans une premidre
partic. Nous analyserons ensuite les deux volets du diptyque. En
conclusion, nous essaierons de montrer comment I'histoire des Israé-
lites au désert est typologigue de 'existence chrétienne.

Contexte: un cas de conscience a Corinthe

Un grave scandale pour la foi menacait la jeune communauié.
Certaing convertis, considérant comme néant les dicux paiens
n'avaient aucun scrupule & se meltre & table avec leurs compa-
triotes el mangeaient des viandes immolées dans les sacrifices. D'au-
tres, dont la foi manquait de maturité, jugeaient ces repas sacriléges.
Paul convient avec les premiers que le probléme est trds relatif,
« les idoles n'étant rien dans le monde ». Mais il n’en méprise pas
pour autant les seconds. L'essentiel & sauveganler, c'est la charité
qui doit commander Iattitude de celui qui est éclairé envers celui
qui ne l'est pas (8.1-13).

I. Le sens des psauwmes est donné cn préambule @« Ecoure, d mon peuple,

ma [oi s (Ps 78,1 : & Recherchez Yahvé ef 3a force : sang reldche, poursuives sa
face w (Ps 1054),
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Ce principe posé, Paul développe son enseignement en (rois
temps :

@) Un chrétien est appelé & renoncer & certains droits en vue d'un
bien supérieur. Lui-méme donne I'exemple en refusant les avantages
matériels attachés A la fonction apostolique, en vue de Defficacité
de sa mission (ch. 9).

&) Un chrétien peut étre éclairé dans sa foi sans pour autant &tre
4 I'abri de la tentation. L’histoire des Hébreux au désert en est
un exemple (10,1-13).

c) La participation & la « table du Seigneur » exclut toute forme
d'idolitrie ou participation & la « table des démons» (10,14-22).

Avant de conclure sur une exhortation, Paul résout le probléme
posé par sa communauté en donnant des consignes pratiques (10,
23—11L1).

11 est important de remarquer le lien trés étroit entre la deuxieme
el la troisieme partic du raisonnement. Si Paul donne en exemple
les événements du désert, c'est parce qu'ils sont instructifs pour la
vie sacramentelle du chrétien dont I'eucharistie est le centre, Il
souligne au v. 11 : « Leur histoire devait servir d'exemple ct 1'Ecri-
ture nous I'a racontée pour nous avertir » °. Et il enchaine au v. 14:
« C'est pourquol, mes bien-aimés, fuyez idolatrie ». La logique du
raisonnement nous invite de prime abord A considérer les inter-
ventions de Dicu dans I'histoire des péres (raversée de la mer, pro-
tection de la nuée, manne et eau du rocher) comme préfigurations
des sacrements chrétiens, bapiéme et eucharistie. Paul ne dit-1l pas
en effet des Israélites qu'ils ont éé baptixds, qu'ils ont mangé une
nourriture spirituelle et bu une boisson spirituelle ? Mais parce qu'il
entend résoudre le cas précis des idolothystes, il ne reprend que
l'antitype de Veucharistie, préfigurée par la manne et l'eau du
rocher *.

Les bienfaits de Yahvé (vv. 1-4)

Soulignons tout d’abord le sens de la tradition que Paul inculque
aux Corinthiens, L'économie nouvelle instaurée par le Christ ne
dissout pas radicalement I'économie de I'A.T. Pour illustrer In

1 On peut traduire nussi avec ln Bible de Férusalern @ cela s o &8 derit pour
rianre insfruction ».

3. Sur ce passage de Paul, of. Péude magistrale de G. MAwteLEl, Sacrements,
figtires et exhortation en 1 Co 18,0-11, dans Rechercher de Science Religieuse.
44 (1956), pp, 329350 o 515-559.
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condition g ‘chrétien, 'apdtre en appelle & la condition des péres
dans la fol. I;'m’glre I'ancienne et la nouvelle alliance, il ¥ a certes dis-
coptinuité pujsqu'avec le Christ, nouvel Adam (Rm 5,15), une

. création nouvelie est inaugurée (2 Co 5,17). Mais de méme gu'Adam

tat « figupe’ de celui qui devait venir », de méme ['histoire des

Dans ces quatre verseis, Paul souligne que c'est la roralité des
Hébreux (cing fois fous) qui bénéhicia des dons de Yahvé : bapltéme,
nourriture et boisson spirituclles.

a) Le bapréme 4 Meoise (vv. 1-2)

On peut s'élonner que Paul voie dans le passage de la mer, &
pieds secs, un baptéme. Le baptéme n'est-il pas au contraire « immer-
sion® ? Certains exégites n'ont pas manqué d'ingéniosité pour
tourner cette difliculté *, Tenons-nous-en au texte explicite de Paul :
Tous ont été baptisés & Maise dans la nuée et dans la mer (traduction
littérale). L'énigmatique « baptisés & Moise » (heurcusement para-
phrasé dans le Lectionnaire ; « Tous ont été unis & Moise comme
par un baptéme ») s'éclaire par 'expression paralléle « étre baptisé
au Christ # (Rm 6,3 | Ga 3.27), qui est sans doute une abréviation
de la formule compléte : étre baptisé au nom du Seigneur Jésus
(Ac 8,16 cf. 1 Co 1,13.15). Qu'est-ce & dire ? En bref, nous pour-
rions résumer ainsi @ lo mort-résurrection de Jésus est 1'événement
fondateur du nouveau peuple de Dien. Celui qui est baptisé dans la
mort du Christ est uni au Christ, chef de file du peuple de Dieu.
Le passage de la mer, griice & 1a protection de la nuée est "événe-
ment fondateur du peuple d'lsragl, Tous ceux qui traversérent la
mer ont &té unis a Moise, chef du peuple. Tous les Tsraélites ont été
constitués « peuple de Dieu» en bénéficiant de I'intervention de
Yahvé. La nuée qui guidait le peuple a la sortie d'Egypte ¢t durant
la traversée du désert (Ex 13,21; Nb 9,15-:23; Dt 1,33 ; etc), se
fait prorectrice pour le passage de la mer :

La colonne de nuée se déplaga de l'avant & U'nrriére, o elle sc tint.
Elle prit position entre 'armée des Egyptiens el Parmée d'Izsraél, Ia
nuce Ctail ténébreuse, et la nuoit s'écoula sans que, de toute la nuit,
les armées se puissent rapprocher I'une de I'autre (Ex 14,19-20).

4. Ainsi, selon G, Gawoer, Paul gomit dicté ; « Tous, ils ont traversd [faramden
‘mir) In mer; et tous, grice & Molse, ont fraversd () dane la nude ef duns s
mer», En hébren comme en garaméen les deux lottres resh e dafeth étant souvem
confondues, le seribe-tmuductcur (1) de Paol sureil lu correclement Je premier
verbe et fautivement lo sceond, confondant “mr ; fraverser of ‘md qui devair signi-
fier baptiner {of. | Co 10,2 parlesdl du Rapréme 7 dans Rev. d'Hix. ot e Phil
Rel., 37 (1957, pp. 97-102). Si ingénicuse que solt cettc hypothise, elle nous
scmble par trop conjecturule ot ne retlent pas notre atiention.
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Pour Paul, la lecture typologigue de I'histoire d'Isragl ne consiste
pas a lire la réalitd nouvelle comme un duplicara de I'événement
typique passé. Le point de départ est toujours la réalité nouvelle :
dans le cas présent, il veut expliquer le baptéme chrétien qui, selon
I'expression de Jean, est un baptéme d'eau et d'Esprit (Jn 3,5 <f.
Tt 3.5). On peut dire que « la nuée el la mer sont ici & Moise, ce
que Esprit et 1'eau sont au baptéme & Jésns Christ » 7.

B La Manne et leau du rocher (vv, 3-4)

Malgré la paraphrase du Lectionnaire, ces deux verscts demeu-
rent mystérieux pour beaucoup. En voici la traduction littérale :

Tous onr mangd la méme nowrrifure spirituelle

el toux ent bua la méme boisson spirituelle ;

car fous buvaienr d un rocher spirituel qui les accompagnair,
or ce rocher étair le Christ.

Tous reconnaissent dans la manne, — nourriture spirituelle, don
de Dieu, — la figure ou le rype de 'eucharistic (Ex 163 Jn 6 mon-
tre combien la réalité distance la figure qui 'annongait, cf. surtout
les vv, 49-51). Mais 'eau du rocher nous parait un symbole bien
lointain, ne préfigurant l'eucharistie que par la prodigalité avee
laquelle Dieu en fit don & son peuple. Cependant I'ensemble sym-
bolique, manne et eau, est pour Paul le type du repas eucharisti-
que dont il va parler & partir du v. 14, Dans lg cadre trés restreint
de cet arlicle, nous ne donnerons que deux explications ; pourguoi
Paul qualifie-t-il de spirituelles la nourriture et la boisson des péres ?
Que signifie ce « rocher qui les accompagnaits 7

Nourriture, boisson et rocher sont dits spirifuels non sealement
parce qu'ils sont un don de Dieu (pain céleste, nourriture angélique :
Ne 9.15; Ps 7824; Sg 1620 cf. Jn 6,325), et qu'ils ont sauvé
[sraél du danger mortel de la faim ¢t de la soif dans le désert (Ex
16,3 et 17,3), mais surtout parce que le rocher dont 'eau jaillit est
spiritiel, &tant identifié an Christ. Clest le dernier membre de la
phrase qui éclaire el « spiritualise » les réalités passées. T1 fallait
toute la foi de Paul en 'unité du dessein salvifique de Dien, —
dessein dont la clé de voite est Jésus Christ, — pour avoir 1'audace
d’identifier le rocher & la personne du Christ lui-méme. Ce faisant,
« Paul ne propose pas simplement une fleur de rhétorique, il accorde
une réalité d'un certain genre. mais véritable, & cette présence spiri-
tuelle du Christ dans le premier -Exode qui prépare celui de la
définitive Rédemption » *. Clest parce qu'il préfigure le Christ,

3, G, MartELer, art, of., po 330
6, P. Benorr, Préexisience ef Incarnasion, dans Revue Bibligus, T7 (19700, p. 21.
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source de vie,\que le Rocher est spirituel. L'eau qui en jaillit ne
peut étre que spirituelle. Et puisque les deux réalités, manne el eau,
sont ensemble le repas mystéricux de I'Exode aprés la Piaque (cf.
Ne 9,15, Dt 8,15b-16), le « repas » du désert préfigure le « repas»
gucharistique’ de la Pique du Seigneur.

Pour comprendre 'image du rocher qui accompagne, il est indis-
pensable de faire appel & la tradition juive bien connue de Paul
disciple de Gamaliel (Ac 22,3). L'origine de cette tradition a sa
source dans la traduction paraphrasée du Targum Palestinien de
Nb 21,17° Ex 17,1-7 et Nb 20,1-11 racontent I'épisode de Mériba :
Moise, sur 'ordre de Yahvé, frappe de son biton le rocher pour
en faire jaillir 'eau qui va désaltérer le peuple. La littérature juive
a fondu en une seule tradition le récit de Mériba et une légende,
concernant un puits ou une source, dans laquelle on attribuait ce
don de Dieu aux mérites de Myriam, la protection de la nuée aux
mérites d'Aaron et la manne a la prigre de Moise. Selon la légende,
cette source-rocher accompagna le peuple tout au long de la traver-
sée du désert. Nous ne citons qu'un texte de celte tradition tris

répandue

C'esl ainsi gu'était la source gui accompagnail fsraél dans le désert;
elle ressemblait & un rocher en forme de tamis.. elle montait avec
eux dans les montagnes, descendait avec eux dans les vallées; 14 ol
Israétl séjournail, elle séjournait en face de la porte de la Tente de
réumon ",

De méme que, dans la typologic du baptéme, Paul part de son
expérience du baptéme chrétien®, ainsi dans la typologic de la
manne et de I'eau, figure de ['eucharistie, il fait une relecture des
événements du désert & la lumitre des événements eschatologiques

1. Extraits du Targum Yerushalmi : Le puits gu'nvaient creuss  précédemment
les princes du monde, Abmhom, Isanc et Jacob, ils I'achevérent o3 hommes judi-
cieux du peuple, les soxanic-din sapes qui avaicnt &8 mis & part ; ils le fordrent
avee leurs biitons les scribes d'lsrnfil, Molse et Aaron; o depuis lo désert il
leur fut donné en présent... 11 se transforma pour eux en (orrenis débordants...
Et il montait avec eux au sommet des montagnes et il descendait avec cux dana
les wvallées profondes.. » (lnduction P. Guewot. De son sein couleront dey
flewver d'ean vive, dans Revuwe Bibligue, 66 (1959}, p. 373

8. Torefta Sukka 11, traduction de J. Bowsiever, Textes Rabbindgues der denx
premiers sidcler chréiens, Rome, 1955, n® 1006, p. 252. - EE. Etus a donné un
résumé de 'ensemble de In linéramore juive sur cetie lgende dans son article :
A N;En First Corinthians 10, 4, dans Journal of Biblical Literature, 76 (1957),
PP,

9. Voir aussi la typologie d'Adam-figure du Christ: c'est le Christ qui est
premier (cf. Rm 53 1 Co 15,21-22.45ss),
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déja inaugurés (v. 11). Mais celle relecture n'est possible que parce
que les personnes, réalitds, événements passés appellent mystérieu-
sement leur accomplissement.

Les péchés d’Israél dans le désert (vv. 5-10)

Pour faire court, le Lectionnaire retient seulement le début et
la fin de la seconde partic. On peut le regretter dautant plus que
la séquence des péchés d'lsraél se présente avec une logique bien
précise : refus de la manne-don de Dieu (vv. 6.9) et participation
4 des repas sacrificiels paiens (vv. 7-8). La lecture des passages
de I'AT. auxquels Paul renvoie s'aveére trés éclairante. Le survol
rapide du contexte au début de cet article a déja montré que 1'évo-
cation de l'histoire du désert n'est pas une digression.

Dans la premi¢re partie, Paul a présenté la roralité des Hébreux
bénéficiant de la bienveillance de Yahvé, Quel contraste avec la
constatation : « Cependant la plupart n'ont fait que déplaire d
Dieu » (v. 5). 1l invite alors ses chrétiens & ne pas imiler la conduite
de leurs péres dont il décrit les infidélités successives. Parce qu'ils
ont péché, les ptres ont été chitiés & mort. Typigues sont aussi ces
événements, affirme Paul aux vv. 6 et 11, mais pas au sens oi
I'étaient les figures du baptéme et de l'eucharistie. Si « la plupart
sont tombés au désert », ¢'est pour n'avoir pas répondu 4 la grice
de Yahvé qui les avait baptisés & Moise et alimentés de nourriture
el boisson spirituelles. Paul évoque ces figures de chitiment dans
un but parénétique : il veut éviter qu'en imitant la conduite de leurs
péres, les Corinthiens n'encourent la méme condamnation, Nourri
4 la table du Seigneur, le croyant qui communierait & la table des
démons se vouerait inévitablement 4 la mort, car « I'aboutissement
du péché, c'est la mort » (Rm 6,21).

Ne désirons pas le mal comme Uont désiré nos péres (v. 6):
allusion & la convoitise des Hébreux inventant des menus imaginai-
res i I'époque de servitude (viande, poisson, concombres). Reniant
le don de Dieu, ces convoiteurs déclarent ; « Nos yeux ne voient
plus que de la manne» (Nb 11.4-6).

Cessez d'étre idoldtres (v. T) comme vos péres : non contents de
se prosterner devant un veau d’or, ils ont mis le comble & I'idolatrie
par un repas semblable aux repas sacrificiels des paiens (Ex 32.6).

Cessez de forniquer (v. 8) comme vos péres qui se prostitudrent
avec les filles de Moab, offrirent des sacrifices A leurs dieux et
mangeérent les mets sacrifiés (Nb 25,1-5.6-9).

Cessez de tenter le Seigneur (v. 9). Reniant la sortie d'Egypte
(= leur baptéme), les péres dirent impudemment : « Nous sommes
excédés de cette nourriture de famine » (Nb 21.4-6).
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Casser dexderiminer contre Dieu (v. 10) comme ils ont récrimingé
amx portes \de)| la Terre Promise, quand ils refusérent d’écouter
Caleb et Josué, les explorateurs fidéles, pour suivre les prophites
de-malbeuy (Nb 13,25—14,37).

)

{;.'::)(i;c;}zf.?fofa (vv. 11-13)

Aprés cette litanic d'infidélités dans lesquelles joue inéluctable-
ment la loi péché-mort, Paul reprend ce qu'il a dit au v. 6 : « Leur
histoire devait servir d'exemple @ nous qui voyons arrivér la fin des
temps », NOUS (ui sommes aux portes de la Terre Promise, Ne per-
dons pas de vue le contexte de notre péricope. Le v, 12 qui conclut
notre lecture — Celui qui se croit solide, qu'il fasse attention de ne
pas tomber — est un avertissement direct adressé & ceux qui esti-
ment avoir la science et résolvent & la légere le cas des idolothytes,
car « la science enfle, ¢'est la charité qui édifie » (8.1). Trop confiants
dans leur gseience et peu soucieux de charité, ne vont-ils pas, comme
leurs péres infideles, « provoquer Ia jalousie du Seigneur » 7 (10,22).

En écrivant ces lignes, I'apitre ne renie rien de ce qu'il a écrit
ailleurs sur la souveraine liberté du chrétien, habité par I'Esprit du
Seigneur (2 Co 3,17). Toutefois cette liberté ne signifie pas : « Tout
m'est permis » sans restriction (1 Co 6,12 et dans le contexte 10,23).
« C'est pour que nous restions libres que le Christ nous a libérés,,.
seulement que cette liberfé ne se tourne pas en prétexte pour la
chair ; mais par la efiarité metlez-vous au service les uns des autres »
(Ga 5,1.13).

Paul nous invite & une fidélité inconditionnelle & Dieu qui nous a
appelés par le baptéme et nous a nourris de P'encharistic. Dans
Phistoire des péres, ce qui est figure de I'existence chrétienne, ¢'est
avant tout le fait que 'appartenance au peuple de Dieu ne consti-
lue pas une assuramce-fops-risques. Le contraste entre la toralité
des Hébreux ayant participé & I'Exode et la minorité qui entre en
Terre Promise est un enseignement pour les chrétiens. Paul proclame
solennellement : « Dieu veut que tous les hommes soient sauvés »
(1 Tt 2.4). Mais ne parviennent & ce salut que ceux qui fuient toute
forme d'idolitrie.

Le Caréme est pour chaque chrétien la traversée-épreuve du
désert. Qu'il n'imite pas la conduite des péres, mais qu'il traverse ce
désert & la suite du Christ victorieux de la tentation et incondition-
nellement fidéle & son Pire. Le meilleur commentaire de notre lecture
est sans doute I'appel du psalmiste : « Aujourd'hui puissez-vous
écouter sa voix. Ne fermez pas votre coeur comme & Mériba dans
le désert » (Ps 95.7-8).

Evangile

Année A : In 4,542
Année B : Jn 2,13-25
Année C: Le 13,19

On peut reprendre chaque année I'évangile de I'année A




Jésus et les Samaritains

In 4,542

PAR IGNACE DE LA POTTERIE
Professeur a Iinstinet Bibligue de Rome

La scéne du puifs de Jacob est une des plus humaines et des
plus belles du IV® évangile*. Par la richesse de ses souvenirs bibli-
ques, par la poésic de son cadre, — poésie des rencontres auprés
des puits, poésie des sources miraculeuses, des eaux jaillissantes,
des moissons blanchissantes, — par la délicatesse aussi et la pro-
fondeur du dialogue entre Jésus et celte foemme, tout & 'heure une
inconnue et bientdt une croyante, par ampleur enfin des perspec-

tives religicuses qu'elle ouvre sur la mission de I'Eglise et sur
I'adoration du Pére dans I'Esprit et la Vérité, cette page de saint
Jean laisse sur tous ceux qui l'ont lue et méditée une impression
inoubliable .

Son importance, toutefois, est avant tout d'ordre théologique.
On a parfois voulu donner de ce récit une interprélation psycho-
logique et pastorale: Jésus nous y montrerait comment il Fawt
parler & une Ame pécheresse pour 'amener & Ia conversion. D'autres
proposent une exépése sacramentelle: l'sau vive serait l'eau du
baptéme, la nourriture dont parle Jésus en 4,31-34 évoguerail 'Eu-
charistic. Mais ni 'une ni 'autre de ces deox explications ne res-
pecie pleinement les données du texte ®. Le point de vue de l'auteur

1. Voicl quelques études plus importantes sur e dinlogue de Jésus avec Is
Samaritaing 1 A, Lo1sY, La Sartdariiaine, dans Rev, d'hist. e de i, relip., 5 (1900),
pp. 335366 ; L. Scomimn, DMe Komposition der Samario-Szene Joh 4,1-42, Ein
Britrag zur Charakieristik der 4. Evangelisten als Schrifisteller, dons ZNW.,, 28
(1929, pp. 148-158 ; D. Morrar, Le puiis de Jacob (In 4.1-42), dans BV.C., 6
(1953), pp. 8391 ; F. Rovstanio, Les moments de Uacte de foi ef ser conditionn
de possibilitd, Essal d'interprétation du dialogue avec la Somaritaine, dans B, Se,
Rel., 46 (1958), pp. 384-378 ; J. Buecn, Jesus in Samaria, dans Feythr, Jouren, 3
(1962), pp, 329-346 ¢ G. Fueoxici, Wer st Jesus P Dig Verklindigung des vierten
Evangelisten, dargestelli an Joh 4,442, Stutigant 1967,

2 Cf, I, Mowiat, art. ct., pp. 8384,

3 G. Froomcw. op. dr., pp. 13-17.
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est cssenticllement christologique ; il présente ici un aspect du
thime fondamental de son évangile : la réponse a la question « Qui
est Jésus 7 » et I'accession des hommes & la foi en lui,

Ce développement du theme ne peut bien se comprendre que
51 on situe le passage dans I'ensemble plus vaste oft Jean 1'a placé,
celui des chapitres 2—4 4. La section s'ouvre sur deux récits, deux
« signes » de révélation messianique, qui forment diptyque: le
« signe » du vin & Cana (2,1-12) et le « signe » du Temple & Jém-
salem (2,13-22). Dans les dialogues qui saivent, les trois personna-
ges qui s'entretiennent avec Jésus représentent trois types d'acces-
sion & la foi: Nicodéme (3,1-21); la femme que Jésus rencontre
au puits de Jacob (4,1-42); le fonctionnaire royal de Cana de
Galilée (4,43-54). Tous les trois, semble-t-il, ont une valeur repré-
sentative : Nicodéme, Juil de Jérusalem et « maitre en Tsraél »
(3.10), incarne aux yeux de Jean le judaisme officiel ; dans la per-
sonne de la femme de Sychar (4.5), ¢’est pour ainsi dire le judaisme
schismatique des Samaritains qui vient vers Jésus ; le fonctionnaire
de Cana, probablement un paien, représente pour Pévangéliste le
monde non juif,

L'épisode de la Samaritaine est, lui aussi, composé avec le plus
grand soin. 11 comprend essentiellement deux grands dialogues
encadrés par quelques versets narratifs

1. Introduction : Jésus retourne en Galilée et traverse la Samarie ; il
arrive au puits de Jacob (1-6).
2. Dialague avec la Samaritaine (7-26) :
- Yésus promel P'eau vive (7-15);
- Jésus prophéte (16-19) ;
- la révélation de Jésuz Messic (20-26).
3. Transition : retour des disciples; départ de la femme; vénue des
Samaritains (27-30).
4. Dialogue avec les disciples (31-38)
- la nourriture de Jésus (31-34);
- la moisson messianique (35-38).
5. Conclusion ; lex Samaritains croient em Jésus (39-42),

Chacun des deux dialogues se développe suivant un schéma litté-
raire qui caractérise I'ensemble de P'évangile : I'alternance des révé-
lations de Jésus et de Dincompréhension des hommes. Dans les

4. Tous Jes exégdes ne sont pas daccard pour considérer 2,1—4,%4 comme
Une unité littérmire 3 nows adoptons In structure  proposée dans les commen-
tuires de H, Van pov Busscis of R. Brownd ; of. aussi J. WiLiemss, Hel vierde
evangelie, Een onderzoek naar zifn seructuwr, Hilversum-Anvers, 1965 (voir sur-
tout pp, Z76-281.301-308).
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wv. 7-15, % Samaritaine pense uniquement & eau du paits, tandis
que Jésus s’¢fforce de lui faire comprendre que I'eau vive qu'il
promet est djune autre nature ; c'est une eau qui étanchera la soif
A jamais et gui jaillira, dans 'homme lui-méme, pour la vie éternelle.
Dans lq dgmigre partie du dialogue (vv. 20-26), la femme songe
Uedidepénf au probléme qui divise Juifs et Samarilains, celoi de
Pendroit du vrai culte: fant<il adorer Dien sur le mont Garizim
ou au temple de Jérusalem T Mais Jésus lui révéle que Padoration
du Pére 4 I'époque messianique se pratiquera dans I'Esprit et ln
Vérité. Les disciples, eux aussi. vont faire preuve d'inintelligence.
En revenant de la ville, ils sont uniquement préoccupés de faire
prendre & Jésus de la nourriture matérielle. Mais il leur répond
que sa vraie nourriture est d'accomplir sa mission (vv. 31-34), Dans
les vv. 35-38 enfin, Jésus se référe & une parole des disciples sur
les mois qui les séparent du temps de la moisson : c'est 'occasion
pour lui d’ouvrir la perspective sur une aulre moisson, la moisson
messianique, ot le moissenncur amassera du grain pour la vie
éternelle.

I. DIALOGUE AVEC LA SAMARITAINE (vv. 7-26)

L'entretien de Jésus et de la Samaritaine évoque différentes sca-
nes bibliques, qui déerivent la rencontre auprés d'un puits entre un
voyageur fatigué et les femmes qui viennent y puiser ®. Jésus, assis
au bord du puits, s'adresse a la femme de Sychar: « Donne-moi
A boirew» (v. 7). Dés le début, est abordé le premier théme du
dialogue, celui de « I'eau» @ Jésus saisit I'occasion pour révéler a
la Samaritaine le mystére de I'eau vive. Mais elle reste au plan des
relations humaines :« "Comment ! tu es Juif, et tu me demandes &
boire & moi, une Samaritaine ?" Les Juifs en effet n'ont pas de
relations avec les Samaritains» (v. 9)° Dans sa réponse, Jésus
lnisse immédiatement entendre qu'il veut parler d'une réalité mysté-
rieuse dont 'eau du puits est simplement le symbole @ « Si i savais
le don de Dieu et qui est celui qui te dit, “Donne-moi & boire”,
c'est toi qui l'en aurait prié et il t'aurait donné de l'eau vive »
(v. 10).

5. I, MoLLAT, ari. o, p. 83 : cf. surtoul Go 24,11-27 (le serviteur d'Abrahom
et Rébeocu), Gn 29,1-21 (Jacob ot Rochel), Ex 21521 (Mofse et les filles de
Roguel, le prétre de Madian).

6, Depuis le retour du premier exil, les Samaritnins honomient, & cfié de
Yuhveé, plusicurs: dienx palens (voir 0. 15): aussi Jes Julfs les clas=aient-ils parmi
les « nations » (cf, 8i 50,25-26); par diverses prescoiptions, ils interdisnient toute
relation avec ce peuple mpur
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1. Le don de I'eau vive (vv. 7-15)

a) Faut-il voir dans ces deux métaphores, celle du « don de Dieu »
et celle de ¢ 'eau vive », deux réalités distinctes 7 Certains 'ont
pensé 7, Cependant la plupart des commentateurs admettent & juste
titre que le don de Dicu, c’est 'eau vive elleeméme. En raison du
passage paralléle de 7,37-39, de nombreux auteurs disent que Iésus
voulait ici parler de I'Esprit Saint ; mais est-il concevable que Jésus
ait envisagé d’accorder a cette femme le don de I'Esprit, dés avant
la résurrection ? Pour d’autres, le don de Pean vive serait plutit
la révélation que Jésus fait de lui-méme. Clest dans cette voie.
semble-t-il, qu'il faut chercher la réponse, mais en distinguant,
comme nous le verrons, deux étapes successives dans I'économie de
fa révélation : le tlemps du Christ et le temps de I'Esprit. Le texte
lii-méme nous donne déja une indication précieuse: d'aprés la
déclaration de Jésus & la femme, « savoir le don de Dieu », c'est
savoir « qui il est (lui, Jésus)». Cette découverte progressive du
mystére de Jésus, cotte connaissance profonde de ce qu'il est, voild
en définitive le don de Dieu, le don de 'ean vive. Une brive ana-
lyse des deux thémes le montrera plus clairement.

b) D'aprés les écrits juifs, le don de Dieu par excellence était la Loi
de Moise®. Le prologue de Jean se fait I'écho de cette tradition :
« La Loi fut donnée par I'intermédiaire de Moise » (1,17). Ailleurs
dans le 1V" évangile, le verbe « donner » est d’un emploi fréquent.
Une seule fois, il a pour objet le Paraclet (14,16) : dans ce discours
aprés la Ceéne, le verbe est au futur, et se référe au temps de
I'Eglise*. Ce passage ne peut guére servir de paralléle a4 notre
verset, Mais d’aprés 3,16, Dieu a donné son Fils unigue. Plus sou-
vent, le verbe s'applique aux paroles que le Pére a données au Fils
et le Fils aux disciples (17.8.14), soit encore au commandement du
Pére ou du Fils (12,49 ; 13,34 ; 14.31). L'expression de 4,10 syn-
thétise ces données. Le « don de Dieu », ce n'est plus comme dans

7. Parmi les anciens, Buthymius et Tolet ; chee les modemnes, Van den Bussche :
gﬂl"ﬂﬂl dans le «dons la rencontre du Christ, el dans 2 I'can vive », I'Esprit
int.

B. Voici par exemple un passage de Fl Josiweus, An Jud., IVRA4T (n* 318),
ol Molse, npris In théophanic du Sinaf, invite le peuple & vénérer Dicu: « i
Vous apppartient de V'honorer ef d'observer les lois, cr don le plus préciox de
lout ce qu'il vous a accondé ef de ce que, duns sa permancoie bonté, il vous
accopdern encore »,

8. Yoir pourtant 3,34 o o verbe est nn présent @ il s'agit trés probablement
de Jéeus, P'envoyé de Dicu, qui « prononce les paroles de Dieu p et « doone
PEsprit sans mesure » @ le don de 'Esprit est déjd, en guelgue manidre, présent
dans les paroles de Jésus (ef. aussi 6,63); mnis In vérituble intériorisation de la
parale, due & 'Eprit, ne se fermn qu'oprés Pligues.
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le judaism® Iy Loi de Moise; ¢'est la loi nouvelle, la révélation
qui arrive A gon terme en Jésus. Cette parole de Jésus, révélation
définitive des)/temps messianiques, porte 4 sa perfection la révéla-
tion incompléte du Sinai. D'aprés 1,17, ce qui doil désormais rem-
placer la ﬂjf de Moise, ¢'est la révélation apportée par Jésus, clest
g Yré qu'il est lui-méme (14,6). En promettant & la Samaritaine
le don de Dieu, Jésus laisse donc entendre qu'il allait se manifes-
ter & elle; de fait, & la promesse encore vague du v. 10: « S§i W
savais... gui est celui qui te dir... ». fait écho la réponse du verset de
conclugion : & Je le suis (le Messie), moi qui te parles (v. 26). Le
sens de la métaphore du v. 10 a été expliqué en termes excellents
par un exégele byzantin, BEuthymius Zigabenus: « Si tu savais le
don de Dieu... 11 voulait parler de lui-méme, lui qui allait s¢ mani-
fester progressivement & la femme ; elle se montrait digne d’on tel
enseignement » 17,

¢) Le symbole de I'eau vive ** est plus important que le précédent,
car Jésus l'utilisera de nouveau au v. 14, puis encore une fois plus
tard, dans la grande révélation de la [éte des Tabemnacles (7,38s).
Au sens matériel, I'eau vive désignait I'eau courante, par opposition

| & I'eau des citernes (cf. Gn 26,19 : Ly 2,13). Chez les prophétes elle
devint un des grands symboles des bicns messianiques ; « En ce

jour-1a, des eaux vives sortiont de Jérusalem, moitié vers la mer
orientale, moitié vers la mer occidentale ; été comme hiver elles
resteront vives » (Za 14,8 cf. Ez 47,1 ¢ J1 4,18). Mais dans Ia Titté-
rature sapientiale le sens de I'image se précise : I'eau vive y désigne
 les flots de la sagesse, ou encore I'enseignement que l'on tire de la
Loi (Pr 13,14 ; 1622 ; 184 ; Si 24.308). Certains écrils juifs ratta-
chent cette interprétation & une exégdse allégorique des puits dont
parle la Bible (surtout Nb 21,17-19) : d’aprés cette tradition, un
puits mystérieux a été donné i Israél, un puits d'olt s'écoulent des
, flots d'eau vive; le puits, c'est la Loi; 'eau vive qui en jaillit,
| c'est la doctrine de sagesse que T'on obtient en serutant la Loi 1.
Le méme symbolisme reparait dans quelques écrits judéo-chrétiens,
ainsi par exemple dans les Odes de Salomon : « Il me remplit de
paroles de vérité pour que je les proclame, Et comme I'eau qui
coule, Ia vérité s'écoula de ma bouche » (12,1-2). Remarquons gue
dans les textes préchrétiens, I'eau vive n'est nulle part un symbeole
direct de I'Esprit. Dans les écrits que nous venons de mentionner,

10 In Joannem, in hl, (P.G., 129,1187=).

11. Vair J. Danrtron, Le gmbolisme de Ueau vive, dans Rev. der Se. relig., 32
(1958), pp. 335346 A, Jaument, Symboligue de Pemi ef comnaitsance de Dieu,
dans Fed & vie, 64 (1965), pp, 455463,

12, Voir A. Javmner, La symboligue duw puits de Tacob, Jean £12, dons
L'homme devant Diew (Mélaoges H. de Lubag), Paris, 1963, 1, pp. 6373,
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elle désigne la sagesse, la vérité, les richesses contenues dans la
révélation.

C'est l'interprétation qui convient le micux pour la parole de
Jésus & la Samaritaine en Jn 4,10 : 'eau vive y symbolise « la doc-
trine vivifiante apportée par le Christ-Sagesse (cf, 4,25)» %, Ia
vérité qu'il proclame (1,17), la révélation qu’il apporte dans sa
propre personne (14,6). MNous retrouvons 'exégése proposée ci-des-
sus pour « l2 don de Dieu»; cela confirme que les deux méta-
phores désignent une seule et méme réalité.

d) Une objection toutefois se présente. En 7,38-39, Jésus s’applique
un mot de I'Eeriture: « De son sein couleront des fleuves d’eau
vive ». Et I'"évangéliste ajoute : « Tl parlait de I'Esprit que devaient
recevoir ceux qui avaient cru en lui; car il n'y avait pas encore
d’Esprit, parce que Jésus n'avait pas encore &€ glorifié ». On com-
prend que de nombreux exégétes estiment devoir adopter la méme
interprétation pour I'eau vive dont Jésus parle au ch. 4, dans
Pentretien avec Ja femme de Samarie : I'eau vive y désignerait donc
I'Esprit Saint.

Cependant I'optique des deux passages est trés différente. En
7.38.39, d'aprés Jean lui-méme, Jésus voulait parler du don de
IEsprit que les croyants devaient recevoir A partir de sa glorifica-
tion, Au début de I'entretien avec la Samaritaine, Jésus parle au
présent : dans I'optique johannique, il ne peut s'agir ici de I'Esprit
Saint. Jean distingue nettement deux temps successifs dans le déve-
loppement de la révélation. Dans le conlexte immédiat de 'entre-
tien au puils de Jacob, I'eau vive dont parle Jésus est le dévoile-
ment progressif de son propre mystére. Mais aussitht aprds, il
€largit considérablement la perspective ; 4 partir du v. 13, il n'est
plus question de la femme, mais de « quiconque » désire boire ; ot
au v. 14 tous les verbes sont mis au futur: « Qui boira de 'eau
que jo donnerai, n'aura plus jamais soif : .. (elle) deviendra en loi
la source d'eau jaillissant en vie éternelle ». Tei, et ici seulement,
la perspective rejoint celle de la déclaration de Jésus A la féte des
Tabernacles (7,38-39) : il s’agit désormais du temps qui commence
avec I'¢ Heure » de Jésus, duo temps oit sa révélation est rendue
présente dans 1'Eglise par l'action de I'Esprit.

Nous assistons donc dans saint Jean 4 un approfondissement
remarquable de la métaphore de I'eau vive. Au début du dialogue
avee la femme de Samarie, cette eau mystérieuse, conformément
au sens qu'elle avait dans la tradition préchrétienne, symbolise
simplement la parole de Jésus, sa vérité. Mais cette parole, cette
VErité, ne peut rester extérieure & 'homme : comme la sagesse, I'eau

13, M-E. Borsmann, art. Eaw, dons Voe, de Théol. bibl., Parg, 1970°. 308.
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vive doit &ite \w bue » par le croyant (4,144 ; 7,37 ; <f. Pr 9,18 LXX ;
Si 15.3) ; & cette condition seulement elle deviendra « en luis» (Jn
4.14b) une source jaillissante. Cela veut dire, sans métaphore, que
la parole,/la révélation de Jésus, doit étre intériorisée dans le cocur
du disciple £5.38). En ccla précisément consistera I'action de I'Esprit

duivérie(14,26).

La métaphore de |'eau vive prend ainsi une résonance pleine-
ment ecclésinle ; ¢'est ce qui lui donne sa vraie portée pour la vie
des chrétiens @ Peau vive dont ils doivent s'abreuver, c'est la virité
de Jésus, c'esl son message assimilé dans 1'Esprit ** ; c'est Jésus
lui-méme qui, & travers I'évangile, se dévoile progressivement aux
crovants, pour leur communigquer la vie divine.

2. Jésus prophéte (vv. 16-19)

Cette fois encore, la réaction de la Samaritaine témoigne d'une
totale incompréhension : clle demande & Jésus de lwi donner de
cette eau, afin qu'elle ne doive plus venir au puits pour puiser
(v. 15). Jésus n'insiste plus et donne brusquement 4 la conversation
un tour nouveau : « Va, appelle ton mari et reviens icin (v. 16).
Et quand la femme prétend ne pas avoir de mari, Jésus répligue
qu’elle en a eu cing. Elle a raison : I'homme avec qui elle vit n'est
pas son mari.

Plusieurs auteurs ont cru devoir interpréter cetie réponsa de Jésus
comme une allégorie : la femme avec ses «cing maris » représen-
terait la Samarie oh s'étaient établies diverses tribus babyloniennes,
chacune avec son propre dieu (le mot hébreu ba'al, « maitre s,
pouvail désigner aussi bien un dieu paien qu'un mari). Mais celte
exégise ne (rouve aucun appui dans PACT. %, pas davantage dans
le contexte immédiat. L'intention de Jésus aurait-elle & « d'éveil-
ler dans Ia femme la conscience morale » (Lagrange) 7 La suite du
récit ne fait apparaitre chez elle aucune trace de repentir. En cons-
tatant que Jésus Iui dévoile tout ce qu'clle a fait (cf. v. 29), ¢lle en
conclut plutdt qu’il est un prophéte, un homme qui connait les
secrets du passé ou du futur (ef. 225). En dévoilant 4 la Sama-
ritaine le secret de sa vie privée, Jésus se réveéle déja lui-méme. Son

14, Cétait déh 'exégdse de spint Thomas, Four lui, Peau vive désignmil 4@ b
fols la doctring de Jéus el ln grice de 'Esprl Suwinl @ & Gratla Spirffus sancil
recte dicitur aqua viva » (Super evang. S. foann., ed. Cal, n® 377} & oftendis
aulem, gquod doctring sua sir opima agia ® (n® 585); « per aguam intellipitur
sapiertia saluraris » (n® 634).

15, CL. 2 R 17,2442 1 les cing teibus babyloniennes immigrées en Samurie y
:"’ﬂ:;m amend lours divinités paiennes ; mais les vv. 30-31 mentionnent sepd noms

& dieux,
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but n'est pas tant d’amener cette femme a la conversion que de la
préparer a4 la découverte de son propre mystére. Ce sera le théme
des versets suivants.

J. Jésus se révéle comme Messie (vv. 20-26)

Ayant constalé la clairvoyance de son interlocuteur, la femme lui
soumet le vieux probléme qui divisail Juifs et Samaritains ; faut-il
adorer Dicu sur cette montagne ou au temple de Jérusalem 7 Pour
les Samaritains, le Garizim élait une montagne sainte : aprés le
déluge, Noé y avait dressé un autel; cest la aussi qu'ils situaient
le sacrifice d*Abraham ; d’aprés le Pentateuque samaritain (Dt 27,
4-8), les Hébreux y avaient offert leur premier sacrifice aprés I'en-
trée en Terre Sainte. Le temple construit par les gens de Samarie
sur le mon Garizim était devenu le rival du temple de Jérusalem.
Mais d'aprés le Deatéronome (12,1-14), il ne pouvait y avoir en
Israél qu'un unique sanctuaire. La question posée par la Samari-
taine était donc trés actuelle ; quel est le lieu du vrai culte ?

Jésus répond sur un ton grave: « Femme, crois-moi.., ». Par la,
il n'entend pas dire simplement & son interlocutrice qu'elle doit lui
faire confiance ; il lui adresse un véritable appel & la foi; il lui
demande d’accueillir la révélation qu'il va lui faire, sur le culte
véritable des temps messianiques : « L'heure vient (v. 21)... L'heure
vient, et nous y sommes... » (v. 23). Avec lui « une époque s’achéve,
ung autre commence: le temps est révolu d'un culte rivé 4 une
mantagne, périmé le conflit des temples » (D. Mollat). Désormais
FIES vrais adorateurs adoreront le Pére dans I'Esprit et la Vérité »
v. 23).

Depuis ln Réforme on a étrangement abusé de celte formule,
comme si elle équivalait & une condamnation de tout culte exté-
rieur . Mais ce n'est pas li ce que dit le texte de 'évangile. « En
esprit » ne signifie pas: «d'une maniére spirituelle, non corpo-
relle », comme 'ont parfois pensé les Péres grees, sous I'influence
du dualisme platonicien ; P'esprit ne désigne pas davantage I'esprit
de I'homme ou I'ime humaine : Jésus ne veut pas insister ici sur
I'intériorité de la priére chrétienne . Le preuma dont il parle est
I'Esprit de Dieu (cf. v. 24), I'Esprit que Dieu communique &

16, Parmi les nombreuases émudes consacrées O celle expression, yoir surtont
F.-M. BRAUW, fn Spiritu ol veriinie, dons Rev, Thom., 15 {1932), pp. 247-274.285-
.ilir?; R. Scumackennung, Dic o Anberung in Gelnt und Waheheir » (Joh 4,23) im
Lichte von Qumran-Texien, duns Bibl, Zeitschr.,, 3 (1958), pp. BA-94.

1T, C'est l'exdglse peychologique de la tradition augustinienne, bien résuméc
dons In Glossa ordinaria ;: & Non in templo, non in hoc monte, sed interfus v
tnfime femplo cordis » (P.L., 114,374 A).
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Ihomme. I\ pricre dans I'Esprit est une pritre qui est suscitée
dans la ceeur des croyants par I'Esprit Saint (cf. aussi Rm 8,26-27).
Les commentateurs médiévaux du IV® évangile ne s'y étaient pas
\ trompés, tel /par exemple J. Scot Erigéne: «Ils adoreront dans
\\ GIfE;:p,tiT,’_ ceyx qui seront illuminés par I'Esprit Saint » 1%
\\/@g@l&ﬁi&mc partie de la formule, plus encore que la premiére,
a &€ souvent détournée de son vrai sens. Pour plusicurs, elle serait
une expression adverhiale, comme dans les langues modernes (« en
véritd ») : lo culte «en vérité » serail le culle « véritable ». Pour
d'autres, surtout les Péres, la vérité est ici la réalité du culle chré-
tien, par opposition & ses préfigurations sous la Loi ancienne. Mais
pour saint Jean le mot « vérité » ne signifie pas « réalité » ; il dési-
gne la révélation messianique, révélation qui s'identific avee le mes-
sage cf la personne de 'homme Jésus (14,6) 1, Sous l'action de
Esprit, cette vérité du Christ est présente et active dans le ceeur
du crovant (2 Jn 2); la vérité devient ainsi la source secrdte de sa
vie chrétienne : elle inspire sa pratique de la charité (1 Jn 3,18-19 ¢
2 Jn 1—2), son désir de sanctification (Jn 17,17-19), son adoration du
Pére (4,23-24). La fin du dialogue, dés lors, se rattache au début :
« Esprit et ln Vérité » ne sont rien d'autre que I'eau vive dont
Jésus avait parlé précédemment. L'adoration des temps messiani-
ques shinspire et se nourrit de la révélation du Christ sous 'action
de I'Esprit de vérité ; cette adoration du Pére, cette flamme de la
pritre, jaillit spontanément de tout coeur chrétien ol briile la Vérits,
Le théme introduit par la femme au v. 20 n'est done pas aban-
donné : il s'agit toujours du fliew du vrai culte. Mais Jésus révale
i la Samaritaine qu'a I'épogue messianique ce licu sera spirituel : sous
I'action de I'Esprit, il faut désormais prier le Pére « dans la Vérité »,
dans cette Vérité qu'est Jésus Jui-méme®, La vraie priére n'est
possible que dans la communion avee le Christ-Vérité : cette union
au Christ constitue |'espace intérieur de la priére chrétienne : elle
se pratique « in ‘Christo » ; Jésus est le nouveau Temple, qui rem-
place dorénavant le sanctuaire du mont Garizim et celui de Jéru-
salem. Celte priére a en outre une dimension trinitaire ; inspirée par
IEsprit de vérité, elle se pratiqgue en union avec le Christ, le Fils
de Dieu, et elle s'adresse au Pére. C'est une priére essentiellement
filiale, la pridre caractéristique des enfants de Dieu, Rupert de

18, Cormment. in 8. Evang. secundum léannem, in hl. (P.L., 122339 A)

19. Cf. notre article « Je suls la Vole, la Viérité et In Vies (In 14.6), dons
NiR:Th., 88 (1966), pp. 907942,

15]. On ext gouvent porté & mettre toul Paccent sur les moty & dans IEsprit 3.
Mais d'upris Pusage johannique, quand deux mots sont occouplés par la conjone
ﬂfm ®cl 2, le deusibme st le plus important (volr p. ex. 20,8 @ « 1 vit et 1 ot 2),
L'adomtion du Pére se fait « dans I'Esprit», Gous son inspiration, « duns I
VErilé », duns In communion avee Jésus,
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Deutz commentait le verset en termes excellents: « Adorahitis,
fnquit, Patrem, Spiritum adoptionis filiorum ab ipso perciplentes..,
Patrem enim in Spiritu adorare quid est, nisi spiritum adoptionis
filiorum accepisse in quo clamamus: Abba, Pater (Rm 8) 7 %2,
De méme, plus prés de nous, le P. Libermann ¢ « Leurs adorations
se feront dans I'Esprit-Saint... et en vérité, en unissant leurs adora-
tions avee celle du Fils de Dien » #*,

La femme de Sychar ne comprend pas grand-chose & tout ce
discours : « Je sais que le Messie doit venir, celui qu'on nomme le
Christ ; Jorsqu'il viendra, il nous dévoilera touts» (v. 25). Si elle
ne saisit pas le sens des paroles de son interlocuteur, son attention
est eependant éveillée pour les questions religicuses ; son éspérance
est maintenant tendue vers le Messie, comme vers celui qui appor-
tera la révélation libératrice. Il n'en faut pas davantage. Jésus peut
lui faire la déclaration décisive : « Je le suis, moi qui te parle ». Le
message de lumigre qu’attendait la Samaritaine lui est accordé d’un
seul coup @ Jésus Messie se manifeste 4 elle ; les temps sont accom-
plis : 'heure est venue pour Padoration du Pére « dans 1'Esprit el
la Vérité ».

Il. DIALOGUE AVEC LES DISCIPLES (vv. 31-38)

A ce moment les disciples reviennent de la ville. Ils sont surpris
de voir Jésus parler & une inconnue; d'aprés les usages juifs, un
homme ne devait pas s'entretenir en public avee une femme, pour
éviter de faire jaser les gens,

Quant 4 la Samaritaine, oubliant qu'elle était venue au puits
pour tirer de 'ean, elle laisse Ii sa eruche et court droit vers Sychar.
Enthousiaste, elle dit & ceux qu'elle rencontre: « Venez voir un
homme qui m’a dit tout ce que j'ai fait. Ne serait-ce pas le Christ 7 »
{(v. 29). Déja avparavanl, en entendant Jésus lui parler de ses diffé-
rents maris, elle avait reconnu en lui un prophéte. La révélation
que Jésus fit ensuite sur lui-méme produisit un certain effet : sans
encore vraiment croire en lvi, elle soupgonne qu'il pourrait &tre la
Messie. Mais, paradoxe bien féminin, ce qui le lui fait penser nest
pas tant la déclaration pourtant si nette de Jésus ; c'est ce qu'il lui
a dit sur elle-méme. En apprenant que la femme pourrait bien avoir
rencontré le Messie, les gens, empressés, « sortirent de la ville et
s'acheminaient vers lui ».

21, In Evang, 8. Jounndy, in b, (P.L., 169,363 B).
22 Linsnwasy, Comenenfoire de saint Tean, Poris-Bruges, 1958, p. 162,
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Entre-tenips les disciples ont engagé la conversation avec le Mai-
tre. Ils lui présentent les provisions apportées et le pressent de
manger, Plus loin (v. 35), faisant allusion aux champs qu'ils vien-
nent de traverser pour revenir auprés du puits, ils parleront de la
moisson prochaine. L'une et I"autre de ces déclarations tout humai-
fedd@vient pour Jésus l'occasion d’élever le niveau du discours et
d'orienter le regard des disciples vers les temps & venir,

1. La vraie nourriture de Jésus (vv. 31-34)

On retrouve ici, avec une légére variante, le procédé littéraire
mentionné au début, celui des révélations de Jésus alternant avec
imintelligence des hommes. C'est le schéma de la révélation en
deux temps: preémigre révélalion (mystérieuse), incompréhension,
deuxiéme révélation (en clair).

En commencant l'entretien avee la Samaritaine, Jésus avail
demandé a boire. C'étail pour lui l'occasion de prometire 2 la
femme le don de I'eau vive (v. 10). Tei au contraire le point de
départ du dialogue est fourni par les disciples eux-mémes : « Rabbi,
mange ». Jésus répond d'une manitre énigmatique ; « J'ai & moanger
une nourrifure que vOUS ne Connaissez pas ».

Dans Ia tradition sapientiale, le pain, comme ['eau et le vin, est
! un symbole du don de la sagesse et de la Loi. La Sagesse invite
I'homme & son festin: « Venez, mangez de mon pain, buvez du
vin que j'ai préparé » (Pr 9,5); elle « le nourrit du pain de la pru-
dence » (Si 15,3 : cf. 24,21). Mais la sagesse juive n'était pas sim-
plement une doctrine ; elle était orientée vers I'action et devaitl trans-
former la vie. On comprend donc que Jésus applique ici la méta-
phore de la nourriture & 'accomplissement de sa mission : « Ma
nourriture est que je fasse la volonté de celui qui m'a envoyé et que
je méne & bonne fin son cuvre » (v. 34). Les deux parties de cetle
réponse ne sont pas simplement synonymes ; la deuxigme dit plus
que la premitre.

Jésus est descendu du ciel pour faire la volonté de celui qui I'a
envoyé (6,38). Cette volonté divine, il ln « cherche » (5,30), comme
une nourriture dont il ne peut se passer, comme un objet intensé-
ment désiré ; pareillement, il « cherche » uniquement la gloire de
celui qui I'a envoyé (7,18 ; 8,50). Ce verbe «chercher» et celle
métaphore de la nourriture dévoilent 'aspect fondamental de la vie
de Jésus, le mobile profond qui anime toute son action, Ce n'est
donc pas sans ironie que I'évangéliste a rédigé le v. 27. Aprés avoir
dit que les disciples s'étonnaient de voir Jésus parler avec une
femme, il continue : « Toutefois pas un ne dit ; “Que cherches-tu 7
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ou: “De quol lui parles-tu 7 » *, Ils n'avaient pas compris c& que
Jésus cherchait vraiment. Par cette phrase de transition, Jean relie
adroitement |entretien avec la Samaritaine au dialogue de Jésus
avec ses disciples. Le sens profond du premier épisode se trouve
dans le second : en conversant avec la femme de Sychar, malgré
les préjugés, Jésus faisait la volonté de son Pére, il cherchait déja
i accomplir son ceuvre,

Jésus parle souvent des «cuvics » qu'il accomplit. Quand le
terme est emplayé au singulier (cf. v. 34), il désigne P'ensemble de
I'activité de Jésus, 1'ccuvre de révélation et de salut @ catte cuvre
est celle du Pére, elle révile done I'unité de Jésus avec son Pére
(cf. 10,38). Cette mention de « 'muvre» ne se retrouve plus que
dans la priére sacerdotale, dans le conlexte immédiat de « "'Heure » :
« Je r'ai glorifié sur la terre, en menant & bonne fin I'cenvre que tu
m'as donnée de faire » (17.4) **. En 4,34, quand il parlait aux disci-
ples de I'wuvre divine qu'il voulait accomplir, Jésus ouvrait une
perspective sur 'Heure de la Passion et de la Résurrection et sur
le temps de I'Eglise.

In 4,34 est un des textes-clefs du IV*® évangile sur I'entiére obéis-
sance de Jésus envers celui qui I'a envoyé. Jésus n'a rien en propre;
il n'est que 'envové de Dieu; ses pensées ct ses projets sont les
pensées et les projeta de son Pire ; les paroles qu'il transmet ne sont
pas les siennes, mais les paroles du Pére (3.34: 7.16; 8263840
14.10.24 ; 17.8.14), il n'accomplit pas ses ccovres & lui, mais celles
du Pire (5,17.19-20,30,36 ; 828 10,2537 ; 14,10; 17.4), il ne fait
pas sa volonté propre, mais la volonté de celui qui I'a envoyé (4,34 ;
5,30 : 6,38), Un effacement si radical laisse entrevoir quelque chose
du mystére de Jésus. Certes, cette obéissance est celle de 'homme
Jésus. Mais, comme I'ont bien compris Origéne et saint Cyrille
d'Alexandrie, une union si parfaite de la volonté de Jésus avec celle
du Pere ne s'explique en définitive que par sa divine filiation et par
son unité substantielle avec le Pére. D'aprés Origéne, si la volonté
du Pére est pour Jésus une authentique nourriture, ¢'est qu'il a telle-
ment fail sienne la volonté divine qu'il n’a pour ainsi dire plus de
volonté propre: la parfaite union de la volonté humaine de Jésus
avec la volonté de Dieu est ln manifestation d'une unité plus pro-

23, L'étrangeté de la premibre question (o zéeix) apparait aussi dans 'embarras
de nomhreus traductears ; ils rendent ces mots par ; & Qué demandes-tu 7 % ; a Que
lai demandes-tu 7 » ; a Que Jid veux-tu 79, etc. Mais Jenn ne t'intéresse pas i o
que Jésus atiend de In femme’; i veol que nous nows demundions plutdl ce que
It lui-méme cherche en conversant wvee elle ; avee In Trad. ecum. de la Bible,
il Faul truduire ltémlement ;¢ Que cherchestu 73 Clest o guestion  esseoticlle,
Mais aveun des disciples ne la pose b Jésus.

4. Cf. A. Vaxuove, L'ouve du Cheist, don du Péve (Tn V.36 et XVIL4), dan:
R. Se. Rel., 48 (1960), pp, 377419,
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fonde, I'unité\du Pére et du Fils, car la volonté du Fils est identique
a celle du Pére ; c’est pourquei il peut dire ; « Le Pére et moi, nous
sopimes un »)) (10,30) *,. Saint Cyrille a une formule encore plus
hatdie: ¢ Le/Fils est la volonté vivante et substantielle du Pére » >
Jr ¥ Maig,;)m‘l/?&uulignunl son désir d’accomplir P'euvee de celui qui
TR @RbsyE, Jésus introduit déja la dermiére partie du discours et

oriente la pensée des disciples vers la mission chrétienne.

2. La moisson messianique (vv. 35-38)

Les versets suivants sont passablement obscurs ef ont donné lien
i toutes sories d'interprétations **. Jésus cite-t-il deux fois (vv. 35a
et 37b) un dicton populaire, ou bien se réfere-t-il, dans le premier
cas au moing, & une parole des disciples ? Qui vise-t-il en parlant
du semeur (v. 36¢), du moissonneur (v. 37b), des «autres» qui
ont peindé avant gue les disciples nc recueillent le fruit de leurs
peines (v, 38¢) 7 1l est tout & fait invraisemblable que « le semeur »
du v. 36 soit différent de celoi du v, 37. Sur ce point comme sur
d’autres, nous mettrons en lumiére la profonde unité des quatre
versets ; mais nous montrerons aussi que I'eeuvre accomplie par
Jésus est igi déerite dans ln perspeetive du travail apostolique que
devront accomplir & leur tour les disciples.

« Encore quatre mois, avant que vienne la moisson » (v. 35). On
interpréte parfois cetle parole comme un dicton rural. Mais la
phrase qui I'introduit («ne dites-vous pas 7 »), pratiquement iden-
tique a celle qui ouvrait les vv. 31 et 33 (« les disciples le priaient
disant »; « les disciples disaient ») suppose que les mots ainsi
annoncés ont chaque fois une fonction analogue dans 1'entretien.
Jean veut ici, non pas citer un proverbe courant (d'ailleurs nulle
part attesté), mais rapporter une réflexion des disciples eux-mémes,
pour illustrer une fois de plus leur mangue d'intelligence. « 11 fau-
dra encore guatre mois avant la moisson » disent-ils en regardant
les champs environnants, Mais Jésus introduit sa réponse par la

| wviecille formule biblique : « Levez les yeux et voyez » : dans I'ALT.,

c'est une invitation & contempler la grandeur de Dieu (Is 40,26),
l'universalité des promesses faites & Abrabam (Gn 13,14) et, plus
encore, le rassemblement des nations (Is 49,18 < 60,4 © Ba 5.5-6).
En In 435 l'application de ces mots est transparente, Jésus se
situe d’emblée au plan spirituel. Contrairement A ce que pensent les

25, Omoimg, n Joan., in bl (P.G., 14,460461),

26. Cvi. p'ALExaNDRIE, In Joan., in bl (P.G. 73,324 C),

27. On les trouvern résumées et discutdes dans le commentaire de Schracken-
burg.
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disciples, les champs dis & présent sont blancs pour la récolte : les
Samaritains qui approchent et qui bientdt croiront en lui (v. 41)
sont pour Jésus les prémices de la moisson messianique ; avec eux
commence i se réaliser le rassemblement des nations prédit par les
prophétes. La moisson, dans la Bible, a un double sens : la coupe
du blé peut désigner le jugement de Dieu ; ailleurs la récolle symbo-
lise la joie du selut (Is 9,2 ; Am 9,13 : Ps 126,5), le retour des dis-
persés (Is 27,12-13) et dans le N.T. les fruits de la mission (Mt
9,37) %, Clest le cas ici: Jésus évoque la joie du moissonneur, sa
récompense, le grain qu'il amasse pour la vie éternelle. Comme
si souvent dans saint Jean, les réalités eschatologiques se trouvent
anticipées dans la mission de Jésus,

Doit-on se demander qui représentent ici le semeur et le moisson-
neur, ou s'ils sont simplement des éléments descriptifs servant i
développer le théme de la moisson ? La tendance symbolique du
IV* évangile nous invite plutdt 4 les comprendre I'un et 'autre en
un sens allégorique; linterprélation doit aussi tenir compte du
principe rappelé au v. 37 dans un dicton : « Autre est le semeur,
autre le moissonneur ». Le semeur ne désigne pas les prédécesseurs
de Jésus (les Prophétes ou Jean-Baptiste), pas davantage le Pére,
mais Jésus lui-méme dont la parole, d'aprés I'évangile, est une
semence (Le 8,11); de fait, I'entretien avee la femme de Samarie
portait déji ses premiers fruits. L'image du moissonneur, dés lors,
ne peut gue s'appliquer aux disciples ; quoiqu'il ne les ait pas encore
envoyés en mission, Jésus voit sa propre prédication se prolonger
dans la leur (cf. v. 38). « Semecur ol moissonneur se réjouissent
ensemble » (v, 36) : dés & présent, Jésus et les disciples voient avec
joie les fruits de la mission chrétienne.

« Je vous ai envoyés moissonner 1h ol vous n’avez pas peiné »
(v. 38). Le IV® évangile ne connait aucune mission des disciples
pendant la vie terrestre de Jésus: I'envoi en mission a lien le jour
de Pdques (20,21). Pour comprendre la parole de 4,38, il faut donc,
avec I'évangéliste, se placer au point de vue de la prédication chré-
tienne au début de I'Eglise ; les missionnaires doivent toujours se
rappeler qu'ils ont été envoyés par le Christ. Ils moissonneront « 1a
oi1 ils n'ont pas peiné ». Ici encore il faut voir une allusion & I'eeuvre
de Jésus. Le verbe « peiner » (kopidn), décrit habitucllement, il est
vrai, le labeur apostolique, surtout dans le cadre de la mission pauli-
nienne (1 Co 15,10; 16,16 ; Ga 4,11;: Ph 2,16: Col 1,29: | Tm
5,17); Jean, lui aussi, 'emploic pour les disciples (négativement
au v. 38 : ou kekopiakate). Mais au début de la scene, il avait appli-
qué le verbe & Jésus « fatigué (kekopiakds) par la route» (v. 6):

on peut penser que, pour I'évanpgéliste, cest parce qu'il s'était

28, Vair l'article Maoisson, dans Ie Voo, de Theol, bibl., Paris, 1970°, 781-784.
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« “fatigué”™Zaux semailles » (D, Mollat). Le labeur de Jésus, qui
devail le contluire & la croix, allait porter tous ses [ruits dans la
mission des ,‘.ﬂisciplca = ga mort, elle aussl, scrait une semence
{12.24.32.33); mais eux connaitraient la joie de la récolte.

A lafin du v. 33 I'identification des personnes se compligue, car
Aelisudei’da verbe est au pluriel : « [autres ont peiné, et cest vous
qui recueillez le fruit de leurs peines ». Ces « autres » ne peuvent
plug s'entendre de Jésus seul. D'aprés une exépise fréquente chez
les ancicns, ils désignent ceux qui l'ont précédé, les Patriarches et
les Prophétes ; certains y ont vu Jean-Baptiste et ses disciples. Mais
le parallélisme entre « semer » et « peiner » nous interdit de songer
a I'époque antérieure au Christ. Le texte souligne le contraste entre
la premidre prédication chrétienne (« semer », « peiner ) ¢t abon-
dance de ses fruits dans I'Eglise (« moissonner »). Jésus est le pre-
mier de ces «autres», cest-a-dire de ces ouvriers qui ont peiné
pour précher la parole. Mais la parspective s'élargit aussitot, eomme
le montre le changement des temps ** : de la prédication de Jésus
{cf. Pentreticn avee la Samaritaing), 'attention se déplace vers la
mission chrétienne. Peut-étre Jean songe-t-il & la premidre mission
en Samarie, racontée dans les Actes (8.4-17) : I'évangile v avait &té
d’abord préché par les hellénistes, surtout par Philippe, mais le don
de |'Esprit ne fut conféré aux Samaritains que par les apotres Pierre
et Jean®. Les « autres» qui ont peiné avant les apdtres, ce sont
tous ceux qui, avant eux, ont proclamé la Bonne Nouvelle: c'est

29. Plusieurs commentateurs anciens ont longuement contemplé la & fuligoe »
de Jésus au puils de Jocob ¢ souvent, il est vrl, {8 tombent dons Iallégorizme.
Mais unc interprétation comme celle de Roperl de Doutz semble solidement fondée
dons le texte : & Domind Jesu fatigatio.. fotigationem.. alteram spectar... Jesus
Ipge ex [tinere humanitans fuad, véra paitone, verds doloribus, cf vera morie erai
fatigandus » (I Joan, in hl; P.G., 169352-153), ['évangéhiste, en effel, en
disant au v, 6 que « c'émit environ la sixidme heure », veut probublement évoguer
la scéne do Lichostrotos pendant in Possion (19,13) @ lh aussi, « c'était environ
ln sixitme heure », 'heure ob commencnit I Pique julve, qui allait &tre la Plique
du salut, En outre, d'aprés les explications de Jean lui-méme, P'eau vive promise
& In Samaritaine (4,14) ne serait accordée en plénitude qu'h la emix (ef, 7,39 ;
19,34).

3. CF les vv, 37h-38: & Un autre séme (présenl : speirdm).. ; mol, je vous
al envopds (noriste @ apesieifa)... ; d'esuiees one peiné (parfuit : kekoplakarin) 2. Do
temps de Jésus, on pusse nu (omps de UEglise. De plos, le pamiléfisme des trois
membres montre qu'il faut identificr les sujers des verbes @ o Pavtré n (allas),
qui shme, c'est JEsus : lui aussi o envovd les dizciples molssonner (o mod 8) ; ¢lest
lui encore qui st le premier du groupe des « autres » (alloi), de la série de ous
ceux qui ont peind avant que les disciples recucillent le froit de leurs peines.

3., Vaoir surtout €, Curtmany, La Semarie ef lex origines de la mission chri-
fienne. Chil xonf les walloi » de Jean, (V.35 7, dans Anmuaire de PEcale des
Hautes Erudes (Sect. des s relig.), 193354,312; repris dans Des sources de
FEvangile 4 la formation de la théologle chrétienne, Neuchiitel, 1969, pp. 4349,
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tout d’abord Jésus lui-méme, et aprés lui les premiers prédicateurs
de I'évangile. Auprés du puits de Jacob, Jésus avait jeté les bases
de la mission chrélicnne.

CONCLUSION

L'entretien avec la Samaritaine et le dialogue avec les disciples
pouvaicnt sembler jusqu'ici n'avoir entre eux aucun lien. Mais dans
la conclusion (vv. 39-42) tous les thémes se rejoignent. Grice au
témoignage de la femme, un bon nombre de Samaritains crurent en
Jésus (v. 39). Venus auprés de lui, ils le prigrent de rester chez eux.
Quand ils eurent entendu Jésus lui-méme, ils furent encore bien
plus nombreux & croire. Ils disaient & la femme : « Ce n'est plus
sur tes dires que nous croyons ; nous 'avons nous-mémes entendu
el nous savons que c'est vraiment lui le Sauveur du monde » (v. 42).
Tout I'épisode se termine sur ces mots. 1ls ouvrent une perspective
universelle sur 'eeuvre accomplie par Jésus et sur la mission dans
I'Eglise.

Par I'emploi de divers titres qui, de plus en plus, sont un appel a
Ia foi, cette page de saint Jean dévoile un aspect fondamental du
mystére de Jésus. Au début, il n’est qu'un voyageur inconnu. Bien
vite, la Samaritaine découvre qu'il est un Juif (v. 9). En entendant
la promesse étrange d'une eau vive, elle lui demande: « Serais-tu
plus grand que notre pére Jacob ? » (v. 12). Quand elle constate
qu'il a percé le mystére de sa vie privée, elle reconnait en lui un
prophéte (v. 19). Enfin, aprés la révélation décisive faite par Jésus,
elle soupgonne qu'il pourrait étre le Messie (v. 29). Mais ce sont
les Samaritains, prémices des nations, qui professent leur foi en
Jésus « Sauveur du monde » (v. 42). Du début jusqua la fin cette
révélation reste dans la perspective messianique de Phistoire du
salut. D'autres chapitres de I'évangile révélent que Jésus est I'envoyé
de Dieu et le Fils du Pére. « Messic » et « Fils de Dieu » sont les
deux titres fondamentaux du credo johannigue (20,31). Le titre
« Sauveur du monde » en fait la synthése : celui qui est venu comme
lumiére du monde (8,12 ; 12.46), comme révélateur et Messie c'est
le Fils unique envoyé par Dicu pour qu'il sauve le monde et que
tout homme posséde en lui la vie éternelle (3,16-18). C'est pourquoi
saint Jean reprendra ces titres dans la premiére épitre, en invitant
les chrétiens & professer leur foi en Jésus @ « Bt nous. nous témoi-
gnons, pour ["avoir contemplé, que le Pére a envoyé son Fils comme
Sauveur du monde. Quiconque confesse que Jésus est le Fils de
Dieu, Dieu demeure en lui et lui en Dieu» (1 Jn 4,14-15).
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%“‘* - Le signe du Temple et la foi

In 2,13-25

PAR GIUSEPPE SEGALLA
Professeur au Grand Séminaire de Padoue

Jean et les Synoptiques

Le récit de la purification du Temple, qui annonce en finale la
destruction et le remplacement de ce Temple par un autre (2,19)
est mconté par Jean dans ce style simple et synthétique qui lui
appartient ¢n propre. Il a voulu rassembler ici et éclairer & la
lumiére de la résurrection (2,17.20-21) les actions et les paroles de
Tésug que les Synoptiques situent dans des contextes différents?.

Un premier probléme se pose immédiatement : quand a eu lieu
ce fait 7 Les Synoptiques le placent peu avant la passion, aprés
'entrée solennelle de Jésus & Jérusalem, et il constitue pour eux un
des motifs de sa condamnation & mort (Mc 11,18 ; Le 19.47-48).
Jean par contre Je met au début de la vie publique lors de la pre-
miére montée de Jésus a Jérusalem pour célébrer la Pique. La plu-
part des exégetes suivent la chronologie des Synopliques.

On peut pressentir les motifs qui ont poussé Jean & placer cet
épisode au début du ministére de Jésus. Il y a vu le contexte histo-
rique qui éclaire le micux la parole rapportée au v. 19 « Détruisez
ce sanctuaire ; en trois jours je le reléverai ». En outre le molif
dernier de la condamnation & mort de Jésus se trouve, pour lui,
dans la résurrection de Lazare. Enfin, la prophétie de Malachie a
pu lui suggérer cette présentation @ « Voici que je vais envoyer mon
messager pour qu'il déblaie un chemin devant ma face. Et soudain

1. Jo Z04-16: = Mt 21,1213 : Mc 11,1517 ; mangue dans Luc.

¥. 17 propre & Jean

v. 18 : demande du signe. Cf. « Par quelle avtorité.. 7@ 1 Mt 21,23-27 ; Me
11,27-33 : Le 20,18,

v, 19: parole do Jésus. CF Mt 26,60b-61 ef Me 14,57-58 (accusation portée
contre Jésus) ;s en MU 2740 et Mo 1529, Jes ennemis do Crucifié se ralllent de
liar en reprenant les termes rapportés icl par Jn (em frisin Emerais).

v, 20:21 2 Cf, ML 12,39 of Lo 11,29 (le signe de Jonos). Les deux signes,
celui de Jonas et du temple, se référent & I résurrection.
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il entrera dans son sanctuaire le Seigneur que vous cherchez » (Ml
3,1). Apris le messager, identifié 3 Jean-Baptiste, voici le Seigneur
lui-méme qui vient dans son Temple pour en prendre possession.
Au total, Jean suit une tradition semblable i celle des Synopliques,
mais indépendante et insérée d’une manitre logique dans la struc-
ture de son évangile.

Contexte et structure

De fait, 'épisode se trouve bien en place dans le contexte actuel
du IV* évangile. Aprés avoir éé désigné comme Messic par Jean-
Baptiste et s'8tre révélé tel A Cana, Jésus, 4 ce titre, prend main-
tenant possession du Temple. Replacés dans le cadre des ch. 2—4,
les vv. 1-22 du ch. 2 forment une sorte de diptygque dont chaque
panneau présente une révélation confirmée par un signe. Par le signe
du vin opéré 4 Cana de Galilée (2.1-11.12), Jésus se manifeste
comme Messie et annonce son Heure (24.10b). Par le signe du
Temple, qui préfigure la résurrection (2,18-22), Jésus se manifeste
comme le Fils (2,16b). Aprés un sommaire sur les signes de la foi
(2,23-25), Jean présente trois types de foi : celle du juif Nicodéme,
de la Samaritaine et de l'officier royal. Ainsi le signe du Temple
trouve sa place bien précise dans la structure de la premiére partie
de I"évangile (ch. 1—12), dont le théme fondamental consiste dans
Ila dialectique entre révélation d'une part el foi-incrédulité de
"altre ¥,

La structure de notre péricope fournit également la clé de son
interprétation,

Introduction (v. 13): «la Pigue des Junifs» est présentée comme

une féte désormais dépassée, qui annonce la Nouvelle Pique.

1. Récit de la purification du Temple (vv. 14-16).
Commentaire rédactionnel (v. 17).

2. Discussion (vv. 18-20), avec le logion central du v. 19.
Commentaire rédactionnel (vv. 21-22).

Sommaire conclusif sur la foi et les signes (vv. 23-25)

Cette structure fait apparaitre d’elle-méme deux niveaux de com-
préhension : la compréhension prépascale du Jésus historique et
celle des apdtres aprés PAques. Chacun de ces niveaux se retrouve
dans les deux divisions de la péricope.

2. 1. de ln PovresiE. Siructura primae pariis Evangelii Johanniy (eaplea 11
el IV), dans V.0, 47 (19693, pp. 130-140.
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Ie signe du Temple et le Fils du Pére (vv. 14-16.18-20)

Pour copiprendre le geste et les paroles de Jésus il faut temir
compte dy/contexte historique et culturel de I'époque et se reporter

N Glhfiniextes de 'A.T. et des apocryphes juifs concernant le Temple ;

o particulier le nouveau Temple de I'ére eschatologique. Jean I:.u-
?1?&1?::; nous oriente dans ce sens en se référant A AT, (v. 16 =Za
1421: v. 17 = Ps 69,10a) et & « I'Ecriture » (2.22).

Tl semble que dés le début I'idée de nouveau Temple fut au
centre de Peschatologie juive?. Quand Isaie, Michée et IJérémie
prophétisent la restauration du Temple, ils contemplent la foule de
tous les peuples en pélerinage & ln montagne de la maison du Sei-
gneur (Is 2,2-3; Mi 4,1-3; Jr 3,17). Dans les visions d'Ezéchiel
également, le nouveau Temple symbolise le nouveau peuple de
Dicu (40—48). Dans le Deutéro-lsaie et chez les prophétes de la
période post-exilienne, I'idée du nouveau Temple et I'espérance de
la restauration sont exprimées d'une maniére plus simple : le retour
des exilés (Is 40,11 ; 43,5) augmentera le nombre des habitants
(49.19-21 : 54.2); Jérusalem s'embellira (54,11-12; 1?0.13-13}. Fait
plus significatif encore, le Temple est appelé « maison de pritre
pour tous les peuples » (Is 56,7) et devient le centre d’un pélerinage
universel (60,4-7). Aggée (2.10) parle également de la gloire du
nouveau Temple & la réédification duquel il pousse Zorobabel, le
représentant de la dynastie messianique de David (Ag 11214 ;
2,3-5). Voila pourquoi, selon le Targum de Zacharic (6,12) Zoro-
babel est lui-méme le constructeur messianique du nouveau Temple,

Comme on le voit cette idée du nouveau Temple, associée 2 la
fignre du Messie el au théme universaliste, est nmmfftstumum cen-
trale dans I'eschatologic juive. Méme aprés la restauration ::lu second
Temple, on continue & attendre un Temple nouveau, peut-ctre parce
que le second ne souffrait pas la comparaison avec celui de Salo-
mon (Ne 3,12). De fait, selon les livres apocryphes d Hénoch, le
temple actuel devait étre détruit avant que ne flt érigé le nouveau
Temple de I'tre eschatologique : « Et je vis... le Scigneur des brebis
apporter une nouvelle maison, plus grande et plus élevée que la
premiére et il la dressa & la place de la premiere... Et toutes les
brebis étaient (variante : Ft le Seigneur des brebis était) dans la
maizon » (Hénoch 90,29) 4 A

Selon la littérature apocalyptique biblique, le nouveau Temple
devait venir du ciel sur la terre au moment ol le Seigneur descen-

3, R Mo Kuivey, The New Temple. The Church in the New Testament,
Londres, 1969, p, 10,
4, F. Mawtid, Le llvre d'Héroch, Parls, 1906, pp. 232233,
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drait pour habiter au milien de son peuple® En conséquence le
nouveau Temple n’était pas un temple fait de mains d’homme®,

Ceux qui virent Jésus purifier le Temple, savaient parfaitement
que cette purification devait étre accomplie par le Messie. En outre
on espérait vivement I'érection d’un temple nouveau, cenire de la
foi yahviste mondiale. Jésus lui-méme s'insére par son geste et ses
paroles, dans cette tradition.

Sans un mot, Jésus chasse du temple beeufs, brebis, colombes et
changeurs. Les colombes servaient pour les sacrifices des pauvres
(Lv 5,7) et c'est pour cela peut-étre que Jésus se montre plus doux
avec ceux qui les vendent (Jn 2,16). Les changeurs permetiaient de
trogquer la monnaie impure qui portait I'effigic de 'empereur (mon-
naies romaines et drachmes antiques) contre la monnaie légale au
taux de Tyr?. Les changeurs, évidemment, y trouvaient leur compte.
Les Synoptiques ne mentionnent pas les beeufs et les brebis, Clest
peut-étre une ajoute théologique de saint Jean pour indiquer 1"abo-
lition des sacrifices opérée par Jésus®. Jean est également seul &
parler du foust de cordes : biitons el armes éaient interdits dans
I'tre du temple. Jésus met tout le monde dehors puis explique son
geste spectaculaire.

Ses paroles dilférent selon saint Jean et les Synoptiques (un seul
terme commun: ¢ maison®»). Sans doute Jean les rapporte-t-il
apres une Jongue méditation théologique, De fait il ne dit pas « mai-
S0N de priére » mais « maison de mon Pére », dont on ne doit pas
faire « une maison de commerce ». Jésus se présente donc comme
le Messie, comme le Fils qui purifie ls maison de son Pére, en prend
possession, et veut la préserver de la profanation du négoce.

Mais ce renouveau prélude 2 un changement beaucoup plus radi-
cal, que Jésus exprime au cours de la discussion qui suit. Les Juifs
lui demandent un signe qui acerédite son autorité messianique. A
Premidre vue, le mot «signe» a le sens apologétique de preuve
offerte 4 ceux qui ne croient pas encore. Les Synoptiques parlent
dans ce sens des « signes » demandés par les scribes, les Pharisiens,
les Sadducéens ou Hérode et qui leur sont toujours refusés (Mt 12,
38-39; 16,1-14 ; Lc 13.8). Mais dans saint Jean, le mot « signe »
2 un sens particulier. Il désigne les miracles qui révélent la gloire de

3. L. Samouiiy, Noven femplum, dans V.02, 47 (1969), p. 67.

6. Cf. ln parole de Jésuy mpportée nu cours de son progks por les foux Wmoing
Relon Me 14,58 fvair aussi He 9,24

L. Le didrachme annuel pour le Temple devalt érre pavé au taux de Tyr dont
B3 stnidres énjent réputés, CF J, Iesesias, Jérusalem ow temps de Jésws, Paris,
1967, pp, 57.58.

8 Certnins exégites, sur ln base de documcnis abbiniques (JurEms, op. dir.,
P T5) au d'hypothise historigue (V. Epstian), tiennent ce déil pour historigoe.
Ll
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Jesus (2.17) et sa personne elle-méme en tant que lumiere (In 9),
vie {In 11), etc. La demande d'un signe a dong, sans aucun doute,
Ja nuance d/opposition et de provocation qu'elle comporte chez les
Synoptiqugé, Mais en réalité elle oriente vers le « signe » supréme

\Sirde, lacpéstrrection auquel Jésus fait immédiatement allusion dans sa

“réponse : « Détruisez ce sanctuaire, en trois jours je le reléverai»
(2,19). | 2 .7

Par cette parole, Jésus ne veut pas dire qu'il va detruire le tem-
ple, comme on le lui reprochera avee malveillance devant le tribunal
(Mt 25,61 ; Mc 14,58). Dans un style |‘.|1:nj':l1‘.|étli..1ul= _{cf. Am :4.4'.
1s 8,9) et ironigue, il ordonne de le détruire pour lui enisubsmuur
un nouveau, relevé miraculeusement en trois jnulr;:: ¥, ‘L accent ne
se trouve pas sur la destruction, mais sur la réédification du nou-
veau Temple eschatologique attendu par les Juifs pieux. Le verbe
utilisé (eeirein) ™ peut indiquer soit la reconstruction du sanctuaire
matériel soit la résurrection du corps,

Dans leur réponse, les Juils affectent dc‘ua pas cn:mprendrc; Ie
sens profond de affirmation de Jésus et objectent qu'il est absolu-
ment impossible de rebitir en trois jours un sanctuaire & 1“, recons-
truction duquel on travaillait depuis quelque quaranic-six ans:
I'entreprise avait été commencée par Hérode le Grand en 19 avant
1.C. On serait donc en 28 aprés J.C., cest-A-dire au débul du minis-
tere public, ce qui coincide avec les données chronologiques de Luc
(3,1). La parole de Jésus sur le nouveau rl"f::ﬂ[:ll{.: pourrait donc étre
placée au début de sa vie [Jiula:jque tandis que la purification du

smple aurait eu lien vers la nn,

Tbjggus ne répond pas @ la demande ironigque des Iqif§. La p{:’pmmc
sera sa résurrection, comme le suggere le verbe egeirein, repris peu
aprés au v. 22 od il désigne explicitement la résurrection.

Par cette parole mystérieuse sur Ia destruction d}l Tempic et sur
son miraculeux « relévement », Jésus s'arroge la dignité de Messie,
Fils de Dieu, puisque seul le Messie, dans la tradition juive, devait
relever le nouveau Temple de I'ére eschatologique. Le geste specta-
culaire de Jésus sc trouve ainsi justifié et expliqué par la Irésurrev.:a
tion, & laquelle renvoie le signe du Temple. Jésus ressuscité est le
nouvean Temple qui se substitue & I'ancien ; la résurrection est
Pévénement eschatologique qui constitue le nouveau centre du
culte « en esprit et vérité» (Jn 4.23).

9, Mare, faisant alluxion & la résurrection, ajoute une précision  certwmemant
postéricure @ & Je détruiral ce temple faii de muin dhomme, el oen trols jours
j'en rebfiticnl un muire gui Ae fera pas falt de main d"homme » {14,58).

10, Les Synoptiques. emploient alkodameln,
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Le signe du Temple et Jésus ressuscité (vv. 17.21-22)

Ce ne sont pas seulement les Juifs, mais encore les Apdtres, qui
ne comprennent pas le sens profond du geste et des paroles de
Jésus. lls ne comprirent qu'aprés Piques, & la lumiére de la résur-
rection et avec l'aide de I'Ecriture (2.22).

La purification du Temple est interprétée 4 la lumidre de Za 14,21
et du Ps 69. Les paroles de Jésus au v. 16, renvoient & la prophétie
de Zacharie; « 11 n'y aura plus de marchands dans le temple de
Yahvé Sabaoth, en ce jour-li ». La citation du Ps 69, par contre,
est explicite, mais il est intéressamt d'en considérer le contexte
immédiat :

C'est pour Tol que je souffre I'insulte,

gue la honte me couvre le visage,

que je suis un étranger pour mes fréres,

un inconnu pour les fils de ma mére;

car le zdle de ta maison me dévore,

l'insulte de tes insultears tombe sur moi (Ps 69.8-10),

Le verbe du v, 10a (au parfait) peut se traduire par le présent.
L'évangéliste, intentionnellement, I'a mis au fulur; il a sang doute
voulu sipnifier par 13 que ce zéle pour la maison de Dieu vaudrait i
Jésus 'opposition, la persécution et finalement la mort, Jean intégre
ainsi la perspective des Synoptiques, pour qui la purification du
Temple constitue un motif de la condamnation de Jésus (Me 11,18 ;
Lc 19,47-48).

Dans la rédaction actuelle du IV® évanpile, il vy a donc un lien
trés logique entre "allusion discréte & la mort de Jésus el ses paro-
les sur la mort et la résurrection. De fait les vv, 21-22 commentent
et expliquent la parole : « Détruisez ce sanctuaire; en trois jours
j1e le reléverai®» (v. 19). « Mais lui parlait do sanctuaire de son
corps » dit I'évangéliste, Le corps de Jésus ressuscité sera le nou-
veau temple vers lequel se dirigeront tous les peuples: centre du
culte en esprit et vérité (4,21-22), lien de la présence de Dieu au
milicu des hommes (1,14), temple spirituel d'ott jailhissent les sour-
ces deau vive (7,37-39; 19,34). Le théme du temple qui constitue
un des grands symboles johanniques se retrouve dans tout le N.T.
Paul 'utilisera & propos de 'Eglise (Ep 2.19-21 ; voir 1 P 2,5; 4,17)
et pour chaque chrétien (1 Co 3,16; 6,19), tandiz que He 9,11-12
el Ap 11,19 parleront du temple céleste. 11 est peut-Gtre utile de
rapporter ici un texte qui appartient & la littérature johannique
et qui identifie le temple avec I"Agnean : « De temple, je n'en vis
point en elle (la Jérusalem céleste) ; c’est que le Seigneur, le Dieu
Maitre-de-tout, est son temple, ainsi que I'Agneau» (Ap 21,22).
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Comme 11 Pavait fait précédemment aprés le signe de Cana [E:I 1.
Jean conclut icet épisode en parlant de la foi des apdtres. Il ne s'agit
pas, comme/a Cana, de leur foi pendant la vie terrestre de Jésus,

mais de cflle gu'ils eurent plus lmns., ﬂ?l]:lll[;i ljésus ressusc;l:
senie®led morts ». Alors « se rappelant qu'il avait tenu ce propo
?q?igtlfpiﬁ[ prédit sa résurrection) ils crurent « A !Eunlun.: et 4 la
parole qu'il avait dite» (v. 22). Clest 14 une curicuse formule de
Jean pour exprimer la foi en I'Ecriture el en la parole de Jésus.
« L'Ecriture » (avec 'article), doil renvoyer a un texie pnrlacuhcr:
probablement & celui du v. 17 (Ps ti‘?,_lﬂa}. o aupPsJﬁ:lﬁ. Le N'
évangile recourt fréquemment & I'Ecriture lorsqu il s’agit “dt: la foi
en Jésus (5,39: 7.42: 1035; 13,18 17.12 - 1924.28.36-37) et de
la résurrection (20.19).

Plus importante encore est la foi en «la parole de Jésus». Le
IV* évangile loue la foi en «la parole de Jésus» ou la foi «a
cause de sa parole A lui» (441). Croire «d la parole qu il avail
dite » (2.22). ne doit pas s'entendre seulement du propos lenu par
Jésus sur le Temple, mais de toute la révélation qu'il a faite.

La résurrection projetic sa lumiére sur la personne et les paroles
de Jésus. Elle nous fait mieux comprendre le sens du mot « signe »
chez saint Jean. Non seulement Jésus fait des sipnes (l_nim::leS_} quit
révélent sa personne, mais celle-ci est ellc-m_éma un signe i inter-
préter ; ses gestes et ses paroles sont des signes derriére lesquels
se cache une réalité personnelle profonde qui se révélera en plein
jour au moment de la résurrection. Alors les Apbtres compren-
dront de quelles réalités étajent signes les gestes et les parales du
Seigneur. Sa mort apparaitra comme la conséquence de son zéle
pour la maison du Pére : il veut la restaurer pour qu elle devienne
centre du nouveau culte en esprit et vérité. La résurrection du Christ
constitue 1'événcment eschatologique par lequel se reléve le nouveau
temple spirituel. Celui-ci se substitue a I'ancien, muhj.nr:l, trop limité
par des barriéres nationalistes étroites. La résurrection fait renaitre
la foi assoupie, une foi qui a la force de briser tous les obstacles
de telle maniére que se réalise Je réve des prophétes qui voyaient
dans la nouvelle maison du Seigneur une « maison de priére pour
tous les peuples » (Is 56,7).

Les signes et la foi imparfaite (vv. 23-25)

Les vv. 23-25 constituent un de ces sommaires comme on en
trouve plusicurs dans la premitre partie de I'évangile (2,123 4.43-
45 : 11,55-57). Le premier excepté, les autres ont pour théme la

Pique et l'opposition & Jésus™ ; 4.43-45 renvoie en particulier 4
223.25, et ces vv, 23-25 ont pour but de justifier les paroles de
Nicodéme qui suivent immédiatement (3,2). Ce sommaire s'inserit
donc trés naturellement dans la trame de I'évangile. 11 aborde deux
thimes : les signes et la fol, Ia connaissance des cceurs par Jésus.
Ces deux thémes sont rattachés l'un & 'autre par le parallélisme
antithétique du verbe croire (pistenein) : & beaucoup crurent (epis-
feusan) », « maiz Jésus ne se fiait pas (ouk epistensen) & CUX ®.

Jean parle surtout du premier théme ; la foi et les signes, « Beau-
coup crurent en son nom, & la suite des signes qu'il accnmpﬁs&ait ,
lls croyaient parce qu'ils voyaient les signes. Clest d'ailleurs pour
susciter la foi que I'évangéliste, dans son livre. raconte les signes
opérés par Jésus (20,31). Mais le méme évangile manifeste expres-
sément unc certaine méfiance & 1'égard de I'enthousiasme super-
ficiel né du miracle (ainsi, par exemple en 6,26 et encore plus ¢n
4.48b). Par contre il loue et proclame bienheureuse la foi qui n’a
pas besoin de signes (20.29h), celle qui nait du senl contact avec
It parole et la personne de Jésus (4,41-42).

Notre sommaire décrit la premiére étape: la foi par les signes.
C'est aprés seulement que viendront I'abandon confiant et la fidé-
lité inébranlable dont Pierre, par exemple, fera preuve (6,68). Cette
foi initiale, insuffisamment fondée, fait parfois défcction quand clle
est mise 4 I'épreuve, et dés lors se perd (cf. 'auditoire de Jean 6
et 8.30ss). D'ol le passage au second théme: la connaissance sur-
naturelle des cceurs, caractéristique du Christ dans saint Jean (cf.
417-19.29; 6,61.64.71; 1311 ; efc)

& Muix Jésug ne se fie pus d eux », A (rois reprises Jean nous en
dit le motif : « Il savait ce qu'il y a dans le ceeur de 'homme ».
La connaissance de I'intime du cceur appartient en propre & Dicu
(Mt 6,8; Jr 7,10 ; Ps 33,15; 94,11 ; Si 42,18), tandis que I'homme
ne voit que 'extéricur. Jésus a4 done une connaissance de 'homme
qui est propre & Dieu. C'est Ia, sans doute, le motif principal de
'opposition qu'il rencontre aprés le premier mouvement d'enthou-
sinsme (cf. 4,43-45 ; 11,55-57). Jésus sait déjia que la foi basée sur
les signes ne tiendra pas devant la difficile épreuve qui consiste 2
accepter sa parole et s personne.

La foi dans la parole prononcée par Jésus (2,22) se trouve ainsi
opposée 4 la foi née des signes (2,23). Comme le signe du Temple,
ce désaccord nous fait ressentir déjd opposition qui conduira
Tésus 4 la mort (11,55-57). Mais Jean voit toujours ensemble mort
el résurrection. Le signe du Temple par lequel I'évangéliste unit

11, Lo rapprochement enire Ia Plgue ct In Passion tieot peui-Bire au fait que

Parchein (souifrir) se trouve dans pascha (LXX). CI N. Flousme, Die Hells
bedentung der Pascha, pp. 165166,
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le fait qui annonce la mort (2,17) et la discussion qui annonce la
résurrection (2,19), révéle, en vérité, la personne du Seigneur. Par
gon ‘geste’ spectaculaire, Jésus reprend d’une mamére nouvelle la
golémiqu:;;'/pmphéliquc contre le Temple. Messie, il annonce le

SoveanAemple de I'tre eschatologique. Fils de Dieu, il sera dévoré
“par le zéle de la maison du Pere, mais il ressuscitera pour créer en
Jui-méme la nouvelle communauté universelle des « fils de Dieu ».
En conclusion, « croire», c'est comprendre et accepter le signe,
fiit-ce a travers des signes, c'est-i-dire la personne mEmE de Jésus
révélée par I'Ecriture et par ses paroles, @ la lumicre de In

résurrection.

DETRUIRE LES TEMPLES

De temples, nous n'en verrons plus
Jésus Christ tout en tous

sera proche de chacun,

présent & toute chose.

Aide-nous, Seigneur, a déja détruire

les temples de nos bonnes consciences

of nous nous dispensons de rencontrer les hommes ;
les temples de nos idolitries

ol nous sacriflons de tout cceur

aux dieux de la puissance et de la haine.

Envoie ton Esprit:
notre priére a tant besoin
de son amour et de sa vErité
pour ressembler un peu
a ta louange éternelle.
JEAN-THIERRY MAERTENS

1, Le Livee de la pridee, Paris, 1969, p. 88

Ie dernier délai
de la conversion

Le 13,1-9

PAR PAUL TERNANT
Pére Blanc, Jérusalem-Beyrouth

De toute évidence, les denx petites unités qui ouvrent le chapitre
13 de saint Luc et qui n'ont aucun paralléle dans les trois autres
évangiles, contiennent un appel pressant A la conversion. Leur lec-
ure a done sa place tout indiquée en ce troisidme dimanche de
Caréme.

I. LA LECON DES EVENEMENTS (vv. 1-5)

Dans les cing premiers versets de la péricope liturgique, Luc
raconts que Jésus prit occasion de deux faits récents de 1'histoire
locale pour exhorter ses auditeurs & faire pénitence. Le premier —
massacre de Galiléens par Pilate — lui est rapporté par « certains »,
qui regoivent aussitdt, sous forme d'une invitation & la repentance,
la lecon 4 tirer des informations qu'ils communiquent. Le second
— chute de la tour de Siloé — semble connu depuis plus longtemps
par Jésus, mais il est encore assez récent pour servir lul aussi de
lecon d’actualité?. Admirons en passant le sens pédagogique de

1. B. von Donscmiite (cité par J. Duront, Les Béariraders, 11, Paris, 1965
P 237, n, 1) estime que Jésus n'n pas pu prononcer daps ln oméme occasion les
seotences des vv. 1-3 of 457 cur il n'est pas ymusembloble quil ait rege o nou-
velle des deux événements & la fois, - Poot-8ire, mais le texie n'indigue pas cetle
simultanéité des informations, et il n'eit pas invraisemblable que la nouvelle do
premier fait ait amené sur les RByres de Jésuz 1'évocation duo second, connn
antérisurement.
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Jésus ; d"é.ju‘a\ son enscignement, il sait partir des « faits de vie s |

Comment se présentent ces événements dans I'histoire et dans Ia
trame du troisitme évangile ? Nous répondrons d’abord A cette ques-
tion (551, 2 et 3), avant de procéder & un brel commentaire (& 4).

)
\ "bll."(“ff“’ f/;(é/

1. L'éclairage de Thistoire palestinienne

Ces deux faits ne nous sont connus par augcune aulre source.
Mais le premier apparait des plus vraisemblables, étant pleinement
comforme & ce que Joséphe nous apprend de Pilate et de ses répres-
sions sanglantes. Les Galiléens « dont il méla le sang 2 celui de
leurs victimes » pourraient &tre des Zélotes, venus au Temple pour
la Pique : c'est en Galilée que leur parti se développa, et les péleri-
nages fournissaient @ leur agitation psendo-messianique I"occa-
sion de toucher la Ville sainte *, Quant 4 1'épisode trés précis de la
tour de Siloé dont la chute provoqua la mort de dix-huit personnes,
dans un faubourg de Jérusalem parfaitement connu, comment né
pas y voir un souvenir véeu ? Ces « faits divers » n’auraient pu étre
inventés aprés la ruine de Jérusalem et hors de Palestine. Toul
indique que Jésus lui-mEme s'en est effectivement servi pour exhaor-
ter les Juifs de son temps 4 la pénitence, et que la communautd
chrétienne primitive a retenu son avertissement en raison de sa
permanente actualité,

2. Le milieu de vie originel

Luec a placé cet avertissement, et la parabole qui suit, dans la
grande section qui lui est propre (9,51—18,14), dont le cadre est
Ia dernidre montée de Jésus & Jérusalem. Mais ce cadre, & portée
didactique, est artificiel : il englobe certains faits qui nous rameé-
nent en Galilée (ainsi les invectives contre les villes du Lae, 10,13-15)
et d'autres qui nous transportent par avance dans la Ville sainte
(cl. 'apostrophe de 13,34s). 1l ne permet donc pas de localiser notre
péricope dans le lemps et 'espace,

Serions-nous plus heureux en inlerrogeant son contenu 7 11 s'agit
d'un appel 4 la pénitence. Or ce théme semble caractériser un
stade archaique de la prédication de Jésus. Le morceau se situe-
rait done plutdt dans les débuts de son ministére. D'autre part, c’est
la Galilée qui fut le théitre principal de cette premidre activité, ce
qui s'harmonise avec la mention des Galiléens aux vv. 1-2, dans

2. Cf. 1. Buwzes, Die Niedermerzalung von Galiliern dueeh Pilasus, dans
Novum Tegtamentum, 2 (1957), pp. 24-49.
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l'incident rapporté & Jésus. C'est pourquoi plusieurs exégétes pens
sent que nous avons 1 un spécimen de la premiére prédication
galiléenne de Jésus, et il est tentant d’ajouter * que ces sentences
bien frappées ont servi d’argument & la prédication prépascale des
disciples envoyés en mission galiléenne, Cependant, c'est & Jéru-
salem que Pilate commit son cruel massacre, c'est prés de Jérusa-
lem qu'eut lieu I'accident de la tour de Silo#, et Jean (7.14 ; etc.),
confirmant cerfaines données des Synoptiques (Lc 13.34s; Mt 26,
55...), atteste que Jésus n'a pas attendu la fin de sa vie pour monter
& Jérusalem et y précher. Concluons donc que notre péricope se
situe plus probablement dans la premiére phase du ministére de
Jésus, mais que nous ne pouvons pas nous prononcer sur le lien
oi s'est déroulé le dialogue.

Quoi qu'il en soit de I"époque et du lieu, I'invitation & la repen-
tance, dans la perspective du jugement eschatologique imminent,
est certainement un théme fondamental de 'enseignement du Mai-
tre. Dés le début de son ministére, reprenant 'appel de Jean-Bap-
liste (Mt 3,2 par), il proclame: « Les temps sont accomplis et le
Royaume de Dieu est tout proche : repentez-vous et croyez a la
Bonne Nouvelle » (Me 1,15), Il multiplie les miracles pour amener
les populations galiléennes & la repentance (Mt 11,20-24), démarche
initiale et coliteuse d'une foi et d’un amour qui désormais nc peu-
vent atteindre Dieu sans s'adresser & Jésus (Mt 10,37-39 ; etc). 1I
avertit les foules que, sans une pénitence analogue & ecelle des audi-
teurs de Jonas, elles seront condamnées au jour du jugement
(Le 11,32). Les legons qu'il tire du sort des Galiléens massacrés par
Pilate ou des gens éerasés par une tour, sharmonisent done par-
faitement avec sa prédication générale sur la métanoia.

3. Le contexte antérieur du troisiéme évangile

Au verset 1, Luc soude notre passage 4 ce qui précéde par
Pexpression «wen ce méme temps». Soucieux d’ordre, il aime ce
genre de liaisons chronologiques ou géographiques, — trés souvent
fictives, sans portée objective, — pour souligner une certaine ana-
logie de sujet entre les éléments ainsi reliés les uns aux autres. De
fail, les diverses péricopes qui se succédent & partir de Le 1235,
donnent « une impression d’ensemble assez cohérente » . Comme
des serviteurs attendant lg retour de leur maitre (12,35-38), comme
un propriétaire qui craint les voleurs (vv. 39-40), comme un inten-

3. X. Leon-DUrouR, Les Evangifes er Uhilstolre de Jésus, Paris, 1963, pp. 311
-

4. 1, DueonT, op. of. 1, p. 103,
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dant dont de\maitre peut revenir & tout moment (vv. 41-48), il faut
veiller, prét ‘;& rendre ses comptes. Jésus vient apporter sur terre
Je feir du jugement et de la purification (vv, 49-50) : il faut prendre
parti pour Jlui, fit-ce au prix d'une division dans les familles
fvv. 51-53f. L'heure est grave (vv. 54-56); le temps presse pour
Lt vont étre jugés par Dieu, comme il presserait pour qui doit
se hiter de s'arranger & 'amiable avec son adversaire, %l veut
éviter un procds trés nuisible & ses intéréts (vv. 57-59). Ce temps
qui presse, c'est celui de la repentance, condition nécessaire pour
gue le jugement ne se fermine pas par une sentence de condam-
nation (13,1-9), Tout le contexte antérieur éclaire ainsi le sens
de notre prophétic comminatoire, qu'il nous faut maintcnant exa-
miner de plus prés:

4. Commentaire des sentences (vv. 2-3)

Les deux événements dont Jésus tire un averlissement sont évo-
gqués I'un aprés 'autre dans une phrase interrogative, el chaque fois
une réponse négative introduit la méme formule antithétique (vv. 3
et 5): « Pensez-vous que.. ? MNon pas, je vous le dis, maiz si vous
ne [aites pas pénitence, vous périrez tous de méme », Cette struc-
ture avec interrogation, parallélisme, antithése et refrain, semble
révéler un milieu de tradition orale, et permet de penser que Luc
utilise de prés une source antérieure. Le rythme, apte 4 frapper
Pauditeur, favorise ln mémorisation.

Sous I'antinomie des formules, Jésus veut inculquer un ensei-
gnement que I'on peut décomposer de la fagon suivante :

a) Le malheur terrestre west pas toufours la sanction du péché
(v, 2-3uad-5a)

Au temps de Jésus, malgré les proiestations déji anciennes de
lauteur de Job, de Qohelet, etc., la mentalité populaire continuait
a lier le malheur terrestre au péché. Passant prés d'un aveugle-né,
les disciples demandent : « Rabbi, qui a péché, cet homme ou ses
parents, pour qu'il soit né aveugle? » (Jn 92). Mais Jésus de
répondre : « Cet homme n'a point péché, ses parents non plus.. »
(v. 3). Duns notre péricope également, et par une négation parti-
culitrement solennelle, il repousse la wvicille croyance de la rétri-
bution temporelle, automatigue et incompréhensible, tant individuelle
que collective: « Non, je vous le dis», les Galiléens tués par
Pilate n’étaient pas plus pécheurs que les autres Galiléens, ni les
victimes de Paccident de Silo& plus « débitrices» que les autres
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habitants de Jérusalem. Le malheur ne peut pas Etre le signe du
péché, puisque de nombreuses personnes, qui n'étaient pas moins
pécheresses que les victimes et appartenaient aux mémes groupes
humains. n'en ont pas été atteintes,

Cette  déclaration suffirait & nous faire bannir, comme non
chrétiennes, des considérations semblables 4 celles du premier
sermon de Paneloux imaginé par Albert Camus. Ce n'est pas Dieu
gui 2 liché Mange de Ja peste sur la ville d'Oran. Le mal reste un
scandale pour quiconque, surtout avant que ne soit découvert le
mystére de la Croix ; mais nul n'est autorisé & le passer au compte
des chiitiments infligés par Dieu, & moins d'une révélation explicite.

b) Mais si vous ne faites pénitence, vous périrez tous de méme
(v, 3h.5h)

En contraste voulu avec la pégation solennelle que nous venons
d'entendre, le refrain qui suil contient une menace de perdition
contre ceux qui ne feraient pas pénitence. Incontestablement, c'est
I'accent principal du morceau, car cette menace vient en finale, et
elle est répétée deux fois. Jésus n'aurait-il refusé de proportionner
le malheur au péché que pour mieux souligner une exception qui
reldverait de Pantique loi de la rétribution collective terrestre?

Toute difficulté sur ce plan serait évitée si 1'on pouvait admeltre
tout de go que « Jésus passe d'un péril de mort & un autre, la mort
éternclle » 5. Sans nier que ce soit 14 probablement la pensée de
Luc, nous hésitons 4 'admettre sans nuances pour Jésus et méme
pour la source de Luc, en raison notamment des allusions de la
parabole du figuier an sort d’lsragl (cf. ci-dessous), et parce que les
adverbes du refrain (¢« de méme », « parcillement ») supposent
plus normalement un malbeur de méme nature que le précédent.
L’idée qu'lsraél, en tant que nation terrestre, court & sa perte s'il ne
se convertit pas & la voix de Jésus n'est pas & exclure ici de la
pensée du Maitre®, Mais le chitiment tempore]l dont Jésus menace
le peuple de Dieu ne doit intervenir, selon lui, que comme pro-
drome du jugement universel & la fin des temps. ce jugement qui
atteindra Tyr et Sidon, Sodome et Ninive, moins rigoureusement que
les compatrotes du Seigneur (Le 10,12-15 5 11,31-32 5 <f. 17,26-30).
Cette interprétation est confirmée par le contexte, orienté depuis
Le 12,35 vers l'imminence du jugement (cf. supra, § 3), et qui
débouche néanmaing sur la parabole du figuier, évoquant le drame

5. B. Rucaux, Témolgnage de Pévangille de Lue, Bruges-Pams, 1970, p. 231

G, Un pourrait méme supposer que le massacre des Zélotes au Temple évogue
spontanément & =on esprit la désastre auvquel le messianisme politique risque de
conduire 1a pation tout entibre. En tout cas, il est frappant de constater qu'il ne
tire d'un événement politique qu'une lecon religiense,
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histuriquc"ﬂ”iﬁmifl (dans la pensée de Jésus) comme signe avant-
coureur du dernier jugement 7,

Cztie parabole, nous le verrons, laisse planer la menace d'une
intervention jpunitive de Dieu, figuré par le maitre de la vigne.

\,Lar tout & « providentiel » dans I'histoire humaine, et surtout

A NG d'Tsraél. Mais notre refrain des wv. 3 et 5 se contente,
quant & lui, d’affirmer que I'impénitence engendrerait ln mort, sans
désigner Dien comme P'outeur de ce malbeur. Dieu n'offre que la
vie, il ne fait que le bien ; mais les hommes et les peuples ont le
pouvair d’accepter ou de refuser son salut, « Jérusalem, Jérusalem,
que de fois j'ai voulu rassembler tes enfants.. el vous n'avez
pas voulu ! » (13,34),

¢) La portée de U'ensemble des deux sentences

Nous pouvons maintenant comprendre le sens profond des deux
sentences de Jésus, avee la tension paradoxale entre les deux inter-
rogations et le refrain-réponse. La vieille théorie de la rétribution
temporelle est liquidée, mais une menace pése, plus que jamais en
cetle heure décisive, sur tous et sur chacun. Non, affirme Jésus, les
hommes tués par les soldats de Pilate ou par la chute de la tour
n'étaicnl certes pas plus pécheurs que les autres; mais ils &tajent
pécheurs, car tous les hommes le sont, et les catastrophes dont ils
furent victimes doivent servir d'avertissement providentiel : elles
invitent Israél (et & travers lui tous les hommes) & se convertir
et & reconnaitre 'Envoyé de Dieu, pour obtenir ce salut eschato-
logique dont Lui-méme inaugure I'avéncment, et dont le refus
volontaire, & ce moment crucial, engendrerait la catastrophe.

Relue par Luoe, la parole de Jésus, exprimée dans un style pro-
phétique, ne demeure actuelle que dans sa perspective dermidre,
celle du jugement universel qui déterminera le sort éternel de tous
les hommes. Luc ne retient pas la perspective du destin tragique
d'lsraél, qu'il a toujours grand soin de distinguer de la fin du
monde. Tous les hommes sont des « débiteurs » * insolvables, sus-

To & L'idée de jugement... sert & foire voir le solul comme une promcsse. Les
images peuvent en 8tre trés varides, tirdcs & volonté de la tradition: 108 de
faute el de représuilies de I'A. T. scra requise (Le 13,1z6). Mais cest Iidée du
jugement duns 'au-deld qui domine, Ce n'est pas I'histalre du monde qui est le
mgement du monds. Le jugement du monde est bien plutdt In fin du momde »
(H. Comemramm, Thiéologie du Nowveuy Testament, tmd. [mog, Poris-Genbve,
1967, p. 129).

8. Ce mol pumft au . 4, paralltlement an mot « pichenrs % do v, 2. L'image
de In dette do péche, familitre an judaisme dana le sens d'un mal réparable par les
t"JIIE'I-"'-'l- Euvies, esl employée par Jésus (Le 742 ; 11,4 : Mt 612,14 ; 18,21-35) pour
gignifier un _Pﬂfdﬂﬂ accordé par pure bonté, comme o remise d'une delle doot on ne
peut l'lﬂllll!lTﬂr- La parabole du serviteur imsolvable of impitovable de Mt 18 nous
reporte directement & o reddition de compies du jugement eschotologigue.
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pendus A la miséricorde du juge supréme; ils n'en bénéhicieront,
lors de la reddition des comptes, que g'ils ont accueilli le don
{Ac 11,18) de la conversion.

II. LA PARABOLE DU FIGUIER STERILE (vv. 6-9)

A premiére lecture, I'enseignement de la parabole du figuier
apparait trés proche de T'appel 4 la pénilence contenu dans la
péricope précédente. Les deux morceaux ont pu exister 4 1'état
séparé ; mais ils semblent avoir été réunis, antérieurement 4 Luc,
dans unc structure unique qui ressemble beaucoup i celle de
Lc 151-32° En tout cas. la similitude des sujets suffit & justifier
leur rapprochement par Luc, ou plus probablement par sa source,

Similitude qui ne va pas sans quelques nuances, dont la princi-
pale est 'idée d’un délai de grice. Cette idée n'esl pas absente des
vv, 1-5 (les auditeurs de Jésus peuvent encore éviter la perdition
g'ils se convertissent) ' ; mais elle n'est explicite que dans la para-
bole (& l'inverse de la legon de pénitence, explicite aux vv, 3 et 5,
mais senlement implicite dans les vy, 6-9), et nous permettra méme
d'en distinguer les deux parties : les vv. 6-7 racontent un fait divers,
vraisemblable, et mettent en avant la menace qui pése sur le figuier,
tandis que les vv. 8-9 contiennent des traits moins faciles & imaginer
dans le comporiement normal des paysans palestiniens. et souli-
gnent plutdt le délai que le vigneron obtient pour son arbre.

9. Cost ce qu'a moniré Willinm R. Fanmen, Notes on a literary and form-critl-
clzm analysis of some of the synoptic materinl pecalfar 1o Luke, New Test. Stidies,
8 (1962), pp. 301316, La le¢on des pamboles syméinques de In brebis et de Ia
drachme est illustrée par le récit plos ddveloppé du fl¢ prodigee; de méme fc,
la lecon des deux exemples est illusicée par le récit plus long du figuier. De part
el diautre, les deux exemples sont introdults par une question (13,24 : 154.8)
les mémes formules reviennent @ « je vous le dis» (13,357 15710}, « ou bien»
(13,4 ; 158).. Dans les deux cas, nous avond & une Chrela consisiant en una
imireduction brive et deux sentences pamlléles développées, suivies par una para-
bala illustrant la pointe des seniences » (p. 316). Les deux sections, estime Farmer,
oml éé puisées par Luc & la méme source,

10. Ce gqui vaut pour les semtences b P'éat Bold vaut & plus forte maison pour
la perspective da Luc qui les joint & In pumbole du figuler: aux wv. 3 ef §,
« selon Lue, la parole de J&sus reste malgeé fout plitdt un avertissement, une
parole d'intimidation, quon logion de condamnsiion on de jugement. Toul plest
pos perdu, & condition qu'on wveullle e repentic el se convertir » (R, MicHmLs,
La conception lucanienme de la conversion, dans Eph. theol, lov., 41 (1965},
p. 5.




EFANGILE : ANNEE C

1. Contexte) et milieu de vie originel

Nous avons/vu quelle lumibre projetaient, sur l'ensemble de nog
vv. 1-9, Ie contexte général de la prédication de Jésus et le contexte
dnpléteue d¢ Luc depuis 12,35, « Le moment présent est d'une
mvporanice capitale, on se trouve & l'extréme limite du tournant
déeisif qui doit fixer le sort de chacun; si 'on tarde encore i
amender sa conduite et 4 ge repentir, on sera irrdmédiablement
perdu. Heureux done ceux qui seront trouvés préis (12,37.38.40.
43) | Mais malheur aux autrés (vv. 45-48), qui n'auront pas su
reconnaitre les signes du temps (54-56), & ceux qui, en celte toute
derniére extrémité du moins, n'auront pas fait pénitence (13,1-5)
et profité de Pullime répit pour porter du fruit (6-9) » 'Y La pensée
exprimée en cette parabole est done claire, pour 'essentiel ; hitee-
vous de vous repentir, dit Jésus & ses compatriotes, car le délai
que Dien vous accorde avant le jugement redoutable est le dernier.

Nous avons souligné aussi que ce genre d'appel 4 la pénitence
caractérisait duvantage ln premiére phase (surtout galiléenne) de la
prédication de Jésus, L'hésitation est cependant permise pour notre
parabole, d'autant plus qu'elle rappelle Mépisode du figuicr mandit
par Jésus & l'entrée de Jérusalem selon Mt 21,185 et Me 11,12-
14, 5i on lui donne pour «milien de vies originel lultime
prédication & Jérusalem, les trois ans durant lesquels le propriéiaire
gst venu en vain chercher des fruits pourraient signifier la durée
du ministére de Jésus, et l'arbre improductif, les contemporaing
du Christ, ceux qui I'ont dégu par leur refus de se convertir el
auxquels il lancerait un dernier appel avant de mourir. $i au
contraire la parabole s¢ situe micux au début du ministére de
Jésus, les trois ans signifient alors les temps qui préparaient Paccom-
plissement messianique '*, et le figuier est 'image d'lsmél avant le
Christ, dont les prophétes ont souvent déploré la stérilité ; enfin, le

11, ). DemanT, op. ol I, pp, 103104,

12, 11 s'agit de part et d'aurre d'on figuier sur lequel on est décu Jde ne pas
trauver de fignes, et qui représente (malgré Ninterpréation secondaire de Mi-Mo)
Ternél menned & cause de son incrédulité et de son impénitence, Rien n'assure
cependont que Lue ait transformé 'épisode en parabole, comme lo suggérent par
éxemple B Micuers, L ¢, et J. van Goupoever, The Place of Izrall in Luke's
Garpel, Nov, Test,, & (1966), pp. 117118, La transfomation de 1o parabole en une
histoire vécua (thise de Dibelins, Loisy, V. Toylor.) nows parsil moins difficile
u mdmettre, car le dessdchement du Gguier semil le seal mimcle de Jésus & n'dire
pak un geste de bonté, sans parler de son sens de la nature (les lys des champs, ete.)
et di respect des arbres inculqué par TALT. (Dt 20,19) ; mais Ianalyse littéraire
nappuic que faiblement Phypothése, of i faut aussi recommalire la parcnié de
la malédiction du figuler avec les gestes symboliques des prophdtes, ainsi quiavee
cortnines aulres actions ou paroles sévires de Jésus,

13, Ou peot-ftre le ministire de Jean-Baptiste (R, Micets, foc, et
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délai d'un an accordé au figuier représente (sans intention chrono-
logique) la durée du ministére de Jésus.

Dans cette seconde hypothése, qui parait la plus probable, les
soins exceptionnels que le vigneron se propose de donner a I'arbre
menacé — ¢t qui n'auraient gudre de sens s'il s'agissait des der-
nieres admonestations de Jésus sur le point de mourir — prennent
consistance : ils représentent tous les efforts que Jésus va déployer
dés le début de sa vie publique pour gagner son peuple A la
pemitence,

2. L’arriére-fond scripturaire

De toute facon, les images bibliques qui font d'Israél une plan-
tation de Dicu demeurent & 'arriére-plan, Isale 54 prophétise déja
la déception de Yahvé espérant du raisin de sa vigne et n'y trouvant
que du verjus, poéme utilisé par Jésus dans la parabole des vigne-
rons homicides pour menacer ceux qui sont responsables de la
stérilité du peuple élu (Mt 21,43 par), Jésus est certainement tribu-
taire de cette tradition littéraire qui représente Israél comme un
plant choisi (Is 5,1-4 ; Jr 2,21 ; Ez 17,6 ; 19,10-11 ; Ps 80,9-17), dont
la dégénérescence et la stérilit¢ appellent une dévastation vengeresse
(Is 55-6; Jr 5,10; 69; 1210: Ez 156 17,10; 19,12-14), Les
images de la vigne et du figuier sont synonymes: on les emploie
conjointement (par exemple, en Os 9.10; Mi 7.1;: Jr 8,13) pour
désigner Isragl; et c'est dans le bon terrain d’une vigne que pousse
le figuier de notre parabole, comme il arrive souvent en Palestine.

Cet arritre-fond biblique enrichit singuliérement la puissance
¢vocatrice du récit évangélique * @ Dieu a aimé son peuple avec
passion, il I'a entouré de soins vigilants et constants, mais ce peuple
m'a répondu que par lingratitude la plus vile. L’Epoux d’Israél
(cf. Os 3,1; 10,1) tente donc un dernier et supréme effort avant
de couper P'arbre stérile : il envoic Jésus, dont les mimcles. auto-
nté extraordinaire, la sapesse merveilleuse, font pressentir une
Personnalité surhumaine, pour engager son peuple A enfin se
convertir. Va-t-il réussir ? La parabole du figuier ne nous donne pas
la réponse, et c'est bien compréhensible si Jésus ne se trouve encore
qu'au début de son ministére. Mais Ja plainte qui suit aux wv. 34-35
du méme chapitre, et la parabole des mauvais vignerons, nous
apprennent qu’lsraél, hélas, lnissera échapper sa dernidre chance:

14. Il ne faut pas dissocier les symboles per une allégorisation trop poussée,
en disant par exemple que |n vigne désigne Teradl et le figuier chague individa
(Wellhausen), ou qu'lsmel est représenté par In vigne ef Jérusalem par le figuier
planté an milicu de In vigne (Zahn).
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ses chefs me’tk‘unl le comble & sen infidélité en tant le Fils unique
du maitre de la vigne, et c'est par les scins d’autres vignerons que
celle-ei donnera finalement son fruit (Mt 21,43 par).

IBlIAGRL, ot b
3. °Pactualisation de la legon morale

A Pinverse de ee qui nous a semblé le plus probable pour la
parabole du figuier, celle des vignerons homicides date des derniers
temps de la vie de Jésus: il a foit la dure expérience de I'échec,
sa pensée e towne de plus ¢n plus vers sa morl prochaine, a la
suite de laquelle la vigne de Dieu sera confidée & d’autres ouvriers.
Le récit du figuier (et les menaces qui préeiédent : « Vous périrez
tous »), pouvait-il, 4 ce moment crucial, ne pas étre adapté i la
situation nouvelle ? Par la faute de ses chefs, on le savait alors, —
et Luc le suggére en insérant la parabole dans la section du dernier
voyage de Jésus, véritable marche & la mort, — Tsragl a laissé
passer, sans en profiter, le délai qui lui était impart pour se
converlir et croire ; bien plus, il 2 mis le comble & son forfait en
tuant son Messie; il devra subir le chitiment qu’annoncent les
apostrophes & Jérusalem (Le 1334-35; 1941-44) et que laissaient
redouter d’autres menaces semblables de Jésus (par exemple Mt 8,
12; Le 1328) : irrévocablement, le figuier sera coupé.

Cependant, pour saint Lue, qui écrit probablement aprés 70,
ce jugement historique de la nation choisie n'est plus gueére
d’actualité, Ce qu'il trouve dans la parabole du figuier, & la suite
sans doute du milien catéchétique el homélitique d’oll émanait sa
source, ¢'est une invitation permanente 4 la pénitence et a la fécon-
dité spirituelle, toujours valable pour les chrétiens et pour les
candidats &4 la foi. La prédication des Apftres aux Juifs ou aux
paiens, telle que Luc nous la présente dans son second volume,
se terminait toujours par un appel & se repentir et & se converlir
(Ac 238: 3,19; 1730; 2021; 2620; 1 Th 1,95 pour obtenir
une sentence favorable au dernier jugement (Ac 3.19-21 ; 10425
17,308). L'évangéliste de la miséricorde suppére plusieurs [ois que
le. méme appel s'adresse de nouvean aux chrétiens pécheurs; les
pécheurs sont appelés « a la pénitence », précise-t-il (5,32 ; compa-
rer Mc 2,17); clest leur repentir qui cause la joic de la cour
céleste (15.7.10; comparer Mt 18,12-14). Ainsi maintes péricopes
propres &4 Luc — les paraboles du publicain, de la drachme, du
fils prodigue, les épisodes de la pécheresse, de Zachée, du bon
larron, de la douleur des foules quittant le Calvaire (23,48-49) —
sont d'admirables legons de pénitence, Replacée dans ce contexte,

la parabole du figuier conserve évidemment toute son actualité
Pour nous.
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Non moins actuelle pour tous, demeure Uinvitation a porter du
fruit. A la suite du Seigneur, I'évangéliste a d’abord en vue ces
« fruits dignes du repentir» (Lc 3,8 par; cf. Ac 26,20) que porte
celui qui adhire au Christ pour la premiére fois, ou le chrétien
pécheur qui se reconvertit, Mais peut-il ne pas songer aussi & tous
les fruits spirituels qui suivront normalement la démarche initiale
de conversion ? Nous développons simplement les virtualités du
texte, lorsque nous le relisons & la Jumiére du théme paulinien et
johannique de la fructification, Comprenons done qu'il faut nous
hiter, en attendant le retour du Seigneur, de porter sur le Christ-
Cep le fruit de sainteté, principalement d’amour fraternel, que Dieu
attend de nous (Jn 15.1-17: ef. 13,33-35), ce « fruit de I'Esprit »
qui est la richese multiforme de la Charité (Ga 522s),

D'ailleurs, saint Luc lui-méme applique de maniére originale i la
vie chrétienne le théme de la fructification. Au lieu de lire dans la
parabole de Farbre qu'on reconnait a son fruit (6,43-44) un avertisse-
ment contre les faux prophétes (cf. Mt 7,15), il v adresse aux disciples
une recommandation générale d'avoir & produire des fruits: leur
fécondité sera le signe auquel on reconnaitra ce qu'ils valent. Dans
la parabole des terrains selon le troisieme évangile, la bonne terre
ne figure plus les hommes qui accucillent la Parole et portent du
fruit jusqu'a cent pour un, malgré la tribulation des derniers temps
(thlipsis), on la persécution (didgmos) sévissant contre I'Eglise pri-
mitive (Mt-Mc) ; il s'agit plutit de ceux qui restent fidéles chaque
jour (ef. Le 9,23) au milien des « épreuves » et tentations de toute
sorte (8,13 : peirasmos), de « ceux qui. ayant entendu la Parole
avec un cceur noble et généreux, la gardent et produisent du fruit
par leur constance s (8.15), dans l'existence la plus ordinaire,
mende pasiblement sous la loi romaine au temps de saint Paul '%.
Qu'il soit ou non perséeuté, que le jugement lui apparaisse proche
ou lointain, ce n'est pas en vain que le chrétien est disciple d'un
Maitre qui a di mourir pour porter du fruit (Jn 12,23-26).

4. Lenseignement sur la longanimité divine

a) Le point de vue de lésus

_Le dernier délai accordé au figuier est-il imaginé par Jésus
simplement pour souligner que la pénitence presse et que le juge-

15, L, Cenraux, Frucrifier en supportant (Péprewve). A propos de Lue VLIS,
dans Reyue Bibligue, 64 (1957), pp. 481491 ; les commentaires el In bibliographie
de ). Dupowr, duns Assemblées du Seignour, 17 série, 23, pp, 37-54, et dang le
E"g{:; bitigue n® 5 de Fol ef e (1967), pp. 3-25 (cf. aussi Lex Bdariudes, 11,
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ment approche ? Ou faut-il surajouter & cette legon celle de la misé-
ricorde divine qui temporise ? Autrement dit, faut-il appuyer unique-
mient sur Je fait que Ie délai accordé est le dernier, ou faut-il souli-
gner aussi qu'il y a tout de méme un délai alors qu'il pourrait ne pas
y-€n ayoir 7 Nous bornerons-nous A dire avec W. Manson: « Le

Géns-de ln parabole est qu'il y a une limite & la paticnce de Dieu
a |'égard des hommes » ', ou penserons-nous aussi avec J. Schmid :
« L'idée du délai de grice est le trait par lequel la parabole dépasse
les précédentes paroles de justice et de repentance » % ?

Le mouvement et les petites invraisemblances du récit nous
semblent imposer ln deuxidme solution ; tout pointe vers le succés
de lintervention du paysan, qui défie quelque peu la logique. Tl
elit ét¢ sape, en effet, aprés trois ans d’épreuve, de couper cet
arbre qui épuisait inutilement le sol: mieux wvalait replanter un
sujet fécond que de tenter une greffe, trés probablement vouée &
I'échec, sans que le risque couru fOt compensé par un gain de
temps. D'autre part, le fumier que le vigneron veut mettre au pied
de 'arbre sauvage semble d'une efficacité douteuse |

Mais la conduite préconisée par ce cultivateur qui veul lenter
I'impossible, n'est pas « naturelle» ; la parabole tourne a Iallé-
gorie : Jésus veut suggérer une conduite qui dépasse I'ordre humain,
celle de Dien & qui rien n'est impossible (Le 18.27). Ne serait-il
pas lui-méme le vigneron qui fait fléchir la sévérité du propriétaire 7
Ses disciples ne comprendront que plus tard en quel sens merveil-
leux il est notre médiateur et notre intercessear (Rm 834 ; 1 Tm 2,
3;He 725; 8,6; 9.15: 1224 1 Jn 2,1); mais déja ses auditeurs
peuvent saisir que son ministére constitue le signe efficace de sa
sollicitude inlassable et de la longanimité du Pére. Jean-Baptiste
préchait un Dieu plantant alldgrement la cognée 3 la racine de
Parbre (Le 3,9 pur); Jésus menace aussi, mais montre que Dieu
ne se résigne pas & punir sans avoir tout essayé pour toucher le
cieur de son peuple. La lueur de miséricorde que nous croyons voir
briller dans notre parabole est en parfaite harmonic avec les paro-
les, les actions et tout le « style » messianique de Jésus, qui ont
tant déconcerté son précurseur (Le 7,23 ; Mt 11,6) *.

16. W, Manson, The Gospel of Luke, Londres, 1948, p. 163,

17. 1. Scisup, Dar Evangelimm nach Lukas (Regensherger Newes Testament, 3),
Ratishonme, 1955, p. 230,

18 Avamt Tordre: « Coupeles, lo munuscrit D fait dire au maltre da In
vigne : « Porie la cognée », ce qui semble une allusion & Le 1.9 par, et explicite
minsi lo contraste entre la prédication violente de Jean et ln munsuétude de Jésus.

Méme sl cette addition n'cst pas apthentique, elle nous semble exprimer fidi-
lement Is pensés du porrateur.
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b) Le point de vue de Luc

Conforme au style de Jésus, la mise en relief du délai de grace
convenait parfaitement & saint Luc. Elle apparaitrait plus cons-
ciente encore, si I'on pouvait montrer qu'il a remplacé valontai-
rement 'épisode du figuier desséché (Mt 21,18-22; Me 11,12-14.
20-24) par le réeit du figuier stérile, afin d'adoucir la sévérité du
premier par la lueur despoir qui brille dans le _s;:cond. Cette
substitution n'est pas évidente *. Néanmoins, les critiques admet-
tent qu'il a connu I'épisode et I'a donc omis volontairement ; en
outre, Luc a 'habitude d’atiénuer ou de supprimer les scénes trop
violentes : enfin, la miséricorde de Dien et du Christ constilue
un de ses thémes les plus chers. Tout ceci confirme qu'il a trés
probablement voulu nous livrer un enseignement sur la longanimité
de Dieu, « lent 4 la colére et plein d'amour » (Ex 34.6; Ps 86,15 ;
103,8 ; 145,8), qui temporise le plus possible. guettant la conver-
sion du pécheur (Le 15,20) et travaillant & I'obtenir (15.4.8 ; 19.5).

Le soin avec lequel Luc montre que Dieu, dans sa bonté, accorde
un sursis aux pécheurs, tout en les pressant de se convertir, rejoi-
gnait 'espérance de toute 'Hglise de son temps. Ainsi convaincue
de la longanimité de Dieu envers les pécheurs. puisqu'il Iqsl a
aimés jusqu’a livrer son Fils 4 la mort (Rm 5.8), I'Eglise primitive
pouvait attendre plus sereinement la parousie du Seigneur Jésus :
il tarde & revenir pour juger le monde, c'est qu'il «use de
patience envers nous, voulant que personne ne perisse, mais que
tous arrvent au repentir» (2 P 3,9; cf. Rm 24).

CONCLUSION

A toute époque de l'année, et plus spécialement au temps du
caréme, le chrétien d’anjourd™hui, comme ses péres dans la foi,
doit se sentir sollicité par Dieu & une « conversion » toujours
renouvelée, Clest une invitation terriblement séricuse : « On ne se
Moque pas de Dieu » (Ga 6,7), et le temps viendra de couper les
arbres stériles. Mais Dieu s'est manifesté en son Fils comme un
Pére qui temporise, oubliant les torts (Le 15,30), et ne cessant de
nous guetter ave une patience infinie.

19. Apris d'outres, A, Geonse la joge « fort vraisemblable # @ Toradl  dans
Poruvee dp Lic, dans Revie bibligue, 75 (1968), p. 499, note 40, Mais nous dou-
Tons que Toc vise uniquement les Juifs qui, & son époque, gardemt pour guelgue
lemps ancore I'occasion de se convertir griice & la prédication apostolique (thise
de B, Micioes, loe. cit),
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Or ce“délai nous est donné pour que nous imitions dans sa
miséricorde (Le 6,36), que nous aimions et pardonnions comme
il aime et pardonne (Mt 544s; Le 6,35; Col 3,13: Ep 5.1) : c'est
la conditién pour que, pauvres « débiteurs » (cf. notre v. 4) insol-
vables, fous puissions bénéficier d’une remise totale au jour de la
seddition des comptes. En ce temps de repentance, nous devons
reprendre I'humble prigre du cultivateur : « Pitié encore cette
année L... peut-éire donnerons-nous du fruit », voire celle du servi-
teur endetté: « Patiente envers moi» (Mt 1826 : « consens-moi
un délai », traduit la Bible de Jérusalem): mais comment oublier
que ce dernier subit finalement un sort rigoureux, pour n'avoir pas
voulu remetire # son compagnon une dette insignifiante ?

« La charité est longanime» (1 Co 134). Elle supporte et par-
donne, espére en autrui, s'active pour le délivrer de son mal
Pareille conduile n'est pias spontanée en I'homme: elle réclame
la force de I'Esprit. Comme nous le rappelle la parabole du figuier,
de telles meeurs sont des moeurs divines.

EST-IL TROP TARD ?

Pour tous ceux gui se révoltent,

qui ne savent plus rayonner ni agir.
Pour les acharnés et les rancuniers,
les arrogants et les cyniques :
rends-les doux et indulgents,

ouvre de nouveau leurs yeux

a la bonté possible parmi les hommes,
A ta création, & I'avenir

gue Tu réserves.

Pour tous ceux qui veulent la guerre

et sément la discorde,

pour ceux qui s'enrichissent

de la destruction d’autrui,

pour ceux qui sont nuisibles et dangereux,
nous prions : qu'ils soient pardonnés

et délivrés de leur mangue d’humanité,

Huuer OQOSTERHUIS 1

1. Huub Oostenmms, Quelgu'un panni nowr, Pars, 1968, pp. 85-86
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Le culte en esprit et en vérite

PAR ALBERT-MARIE BESHMARD
Directeur de « La Vie Spirituelle 2

1. VRAIE ET FAUSSE « PURETE » DE LA RELIGION

La parole de Jésus sur le culte en esprit et en vérité a fait
fortune bien au-deld des frontidres de I'Eglise. On v a vu ce que
I'Evangile avait de plus haut, de plus pur, de plus proche des plus
hautes et plus pures intuitions des génies religieux de I'humanité.
L'opposant volontiers & I'Eglise méme, on ¥ a vu la prophétie de
la religion « spirituelle » de 'avenir. Ne semble-t-elle pas répudier
la médiation de toute institution, de tout rite. de toute tradition
particulariste 7 La tentation demeure actuelle : si 'adoration de
Dieu a un sens, c¢ Dieu ne sera ni celui des Samaritains ni celui
des Juifs, on traduit : ni celui du catholicisme ni celui d'avcune
confession chrétienne, mais un Dicu que I'homme ne puisse enfer-
mer dans des dogmes, ni s'imaginer rejoindre par des pratiques
ritualisées, ni prétendre imposer aux autres & travers l¢ carcan
d'une Eglise. Dieu est espril...

On a vu que l'exégése de ce passage remel [ermement les adées
en place et que ce mot d'« esprit », dans le langage biblique, nc
nous oriente nullement vers le genre de spiritualisme qui vienl
d'étre évoqué. Esprit s'oppose 4 chair, non pas comme l'idéal ou
Pincorporel s'opposent au pratigue et au corporel, mais comme la
sphére de la sainteté et de linfinie sagesse divines s'oppose au
monde borné et passionnel de I'homme pécheur. Clest dans ce
systéme coliérent de langage qu'lsaie pouvait dire: « L'Egyptien
est un homme et non un dieu, ses chevaux sont chair et non es-
prit » (Is 31,3), ils n'ont rien en eux de la puissance divine! Et
lorsqu’Osée fait dire 4 Dieu « Je suis Dieu et non pas homme »
(Os 11,9), il aurait pu dire équivalemment : « Je suis esprit et non
pas chair », c¢ qui rejoint la déclaration d'Isaie (55,9) : « Haut est
le ciel au-dessus de la terre, aussi hautes sont mes voies au-dessus
de vos voies et mes pensées au-dessus de vos pensées ». C'est pour-
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quoi lorsque Jésus parle de donner sa chair en nourriture, il peut
dire paradoxalement que ces parcles sont « csprit et view (Jn 6,
63) ; c'est la mentalité étroite et « charnelle » des auditeurs qui ne
parvient pas 4 s'ouvrir 4 leur véritable sens parce qu'ils n'entrent
pas dans les pensées de Dieu.

QOuand le Verbe fait chair nous déclare: « Dieu est esprit », il
est done évident qu'il ne rend pas caduc le régime d'Incarnation
qu'il vient au contraire fonder. Tl ne vient pas substituer une méta-
physique prétendue universaliste au monothéisme d'lsraél estimé
trop particulariste ; il vient accomplir ce dernier et, 4 coup sir, en
manifester I'universalité, mais pas en le dissolvant, Dieu se mani-
feste esprit en ce que désormais ses pensées les plus hautes, ce qu'il
y & de plus inaccessible dans sa sainteté, ce qui fait éclater tout ce
que ’homme charnel pouvail concevoir de Tui et de son dessein, se
trouve révélé et offert au croyant. Celui-ci n'est plus condamné
& adorer ce qu'il ne connait pas ou ce qu'il ne connait qu’en état
d’attente ou de pressentiment. 8%l est né de 'Esprit, il devient lui-
méme esprit (¢ Jn 3,6}, il peut alors saisir les « choses de [la
terre » et les « choses du ciel » (ibid., v. 12), c'est-A-dire recon-
naitre en Jésus la vérité accomplie : vérité du salut de tous les
hommes el vérité de sa relation unique au Pére ; vérité de sa messia-
nité et vérité de sa filintion divine.

Adorer en esprit et en vérité, c’est done s'élever 4 Ia connais-
sance de Jésus comme Sauveur et comme Fils; c’est reconnaitre
le Pére d'oll provient le don du salut et le don du Fils. Plus n'est
besoin pour cela d'aller sur telle montagne ou de se rendre au
Temple de Jérusalem, mais pour autant I'homme n'est pas laissé
4 supivre n'importe quelle impulsion personnelle el 4 invoquer
n'importe quelle transcendance. 11 est invilé A rejoindre Dieu par le
Temple désormais unique et universel qu'est humanité glorifiée
du Christ, selon les termes mémes de Jn 2,21, Celui qui confesse le
Christ ressuscité et qui est conduit & rendre griice par lui au Dieu
Pére, celui-la adore én esprit el en vérilé,

Sommes-nous fidéles a lesprit et a la vérité du Christ?

Bien loin d'étre disqualifiée, toute I'économie sacramentelle du
salut ('Eglise comme sacrement global du Ressuscité vivant parmi
les hommes, les sacrements comme signes particularisés du culte de
la foi pascale) trouve donc ici sa justification.

Mais elle y trouve aussi le critére de son authenticité, et il con-
vient d'y insister. 11 ne suffit pas, en effet, d"avoir rémabli le sens
du texte pour pouvoir, la conscience tranquille, refermer la porte an
nez de ceux qui accusent les médiations ecclésiastiques de faire
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obstacle & Nadoration en esprit et en vérité. 1l n'est pas impie, mais
conforme apx exigences de la parole divine qui juge conslamment
geéux qui s¢ réclament d’elle, de nous demander si ces médiations
sont dans/les faits ce qu'elles devraient étre selon I'Evangile.

B

liogEAfivons-nous comme des réalités d’esprir, c'est-d-dire en nous
Taissant distendre par elles pour rejoindre 'ampleur et Ia profon-
deur du dessein divin ? Notre Eglise institutionnelle n'est-elle pas
trop « charnelle », no s'est-elle pas rétrécie aux horizons d'una cul-
ture, d'une pratique sociale, d’une tradition locale qui ne lui per-
mettent plus toujours d’étre le parfait instrument du Dieu vivant,
Sauveur universel ? Fst-ce bien le Dien esprit, le Pére de Jésus
Christ qui se laisse voir & travers ses conduites et ses agissements ?
Le Concile a représenté un effort pour rejoindre les « hautes
pensées » de Dieu sur un monde agrandi : sur une planéte en déve-
loppement, sur unc humanité en recherche d'un nouvel équilibre
mondial, sur des cultures et des religions mises en demeure de
dialoguer — mais quelle part prenons-nous & cet effort 7 Dieu est
esprit : ils ne sont pas toujours loin du Royaume de Dieu, ceux
qui trouvent les chrétiens trop particularistes, trop ignorants des
questions vers Dicu qui fermentent en tous les lieux du monde, et
qui pensent que la phrase de Jésus annonce un régime religieux
ot la compréhension mutuelle d’hommes aujourd’hui fort éloignés
les uns des autres pourra s'opérer au sein d'une unique adoration.
Savoir que cette unité se fera autour du Christ ressuscité n'équi-
vaut pas & imaginer qu'elle se fern par une Eglise en tous points
organisés et régic comme elle 'est actuellement.

Et les médintions sacramentelles de I'Eglise sont-elles wérité,
clest-a-dire sont-clles les signes cohérents de 1'Tnearnation  du
Verbe 7 11 ne suffit pas que la grice du Christ soit invisiblement
« contenue » dans nos gestes sacramentels ou dans nos discours
sur I'Evangile. Tl faut encore qu'elle soit visiblement signifiée par
la maniére méme dont ces gestes sont accomplis par tout le peuple
sacerdotal, ou dont ces paroles sont proclamées. Pour prendre ['un
ou P'autre exemple, si 'antorité sexerce avec dureté & 1'égard des
personnes, avec servitude A 1'égard des pouvoirs lablis, avec 1&ge-
reté & I'égard des situations en cause, il n'est pas exclu qu'il faille
dire encore : une volonté de Dieu se rencontre 1, mais peut-on
dire : la vérité du Christ est 12 7 Et si une communauté succombe
A I'engrenage des conflits et des querelles, au point de ne plus véri-
fier les notes cssenticlles de la charité telles qu'elles sont apparues
aux premiéres communautés chrétiennes a partir de I'Evangile. peut-
on dire: la vérité du Fils est 127 EL si les pratiques signifient
roufing, et si les rites peuvent étre soupgonnés non sans raison d'étre
en grande partie l'expression d'une névrose obsessionnelle plus
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que la célébration toujours libre et neuve de I"Agneau immolé,
peut-on dire: la vérité du Verbe incarmé est 1 7

Autre chose donc est 'hérésie ou Perreur de ceux qui veulent
une religion si pure et désincarnée qu'clle en deviendrait évanes-
cente ¢l ne serait plus celle du Verbe fait chair, autre chose est la
protestation ou les aspirations de ceux qui veulent une religion
moins compromise avec cerfaines tendances suspectes de notre
psychisme (compensations subtiles, sécurité névrotique, fétichismes
superstitieux, interdits sacralisés, etc.), ou avee certains mécanismes
trés humains de la société (collusion des pouvoirs, orthodoxie utili-
sée pour accroitre le conformisme des esprits, rites transformés en
simples facleurs sociologiques d'intégration, etc.).

Le culte en esprit et en vérité est done inséparable d'une attitude
critique & I"égard des abfitardissements qui le menacent. On voit
cette attitude critigue & I'ceuvre dés la primitive Eglise, par exemple
dans cette « dure bataille » qu'a dii mener saint Paul et dont il
parle dans sa lettre aux Colossiens. Une communauté chrétienne,
4 ln mesure méme de sa ferveur religisuse (mais ambipgu#), peut
sécarter de la « réalité, qui est le Corps du Christ » (Col 2,17), et
se perdre dans le jen complexe et charnel des ombres et des figu-
res; elle peut prendre gofit au & vain leurre» des spéculations
€sotériques, qui n'ont rien A voir avec les profondeurs de sens
que communigue I'Esprii de Jésus

II. ’ADORATION PROPOSEE AUX HUMBLES

Une conception « critique » de la religion, voila qui est fait pour
plaire & tous ceux, de plus en plus nombreux, qui sont éduqués i
la rationalité de I'esprit moderne. Car cette rationalité, qu’elle s"ap-
plique 4 'homme individuel (science de la psyché) ou 4 la sociéié
{sociologie, sciences du lungage, pensée polilique) est critigue par
ses attitudes et sa méthode mémes. Or une nouvelle dérive par rap-
port & I'Evangile peut se produire ici. Ayant démystifié et répudié
toute espece d'idéalisme, de spiritualisme, de faux mysticisme, on
peut, en de tout autres directions, retomber dans 'utopie d'une
religion rationnellement pure : nettoyée par la eritigue, dépouillée
de ses ambiguités, irréprochable au regard de la raison. Cette
perspective n'est & son tour qu'ung impasse, ¢l en oot cas ¢ n'est
pas I'adoration enseignée par Jésus,

Car il convient d'apprécier & sa juste portée le contexte de cet
enseignement. Qui I'a regu, en notre nom & tous ? Une femme de
Samarie, dont le moins qu'on puisse dire est qu'elle n'était candi-
date ni & P'initiation mystique ni & exemplarité morale ni au ratio-
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nalisme &lairé. A y rélléchir, cela n'a ren pour surprendre : Jésus
g'est| réjoui||un jour hautement de constater que les desseins de
PEsprit et Ja compréhension de sa propre personne comme vérilé
advenué pour le salut des hommes, étaient accueillis par les « tout-
petitss et guére par les « sages et les habiles & (Mt 11,25). Qu'est-
“¢e"“a-dire sinon que, pour accéder précisément a4 la sphére de
' esprit », il faut non sculement se haunsser jusqu'd une pensée
juste de la transcendance divine et s’ouvrir au mystére trinitaire,
mais encore, et méme avant tout, accepter que cette transcendance
ait choisi de se manifester par une condescendance si inouie que
la sagesseé et la raison humaine seront perpélucllement tentées d’en
dire sulfoquées.

Dieu est esprit: cela n'est pas proclamé au cours des subtils
débats d'une docte assemblée de théologiens ou de rabbis, mais
au bord d’un puits, & une femme de vie légére et, de surcroit, adepte
d'une religion méprisée parce qu'hérétique et syncrétiste. L'heure
de l'adoration en esprit et en vérité est venue pour elle (« Nous
y sommes », lui dit Jésus), non parce gu'elle aurail préalablement
adhéré & une doclrine meilleare, mais parce que le Christ Sauveur
Iui a fait des avances de sa miséricorde et qu'elle les a acceptées,
« Je le suis, moi qui fe parle » @ ce « je le suis » est au sommet de
la rencontre; il résume la véritd de la personne et de la mission
de Jésus ; combien de fois n'a-t-il pas essayé de le faire entendre
aux notables, aux scribes, aux Pharisiens | La plupart du temps il
g'est heurté 4 des esprits butés, bornés, fermés: « Juqu'd quand
vas-tu nous faire languir? Si t es le Christ, dis-le-nous claire-
ment ». Jésus leur répondit: «Je vous I'ai dit, mais vous ne
croyez pas» (Jn 10,24-25). Jésus parle toujours clairement, mais
quand c'est le coeur de Pautre qui n'est pas clair, ses paroles ne
sont pas recues ni méme entendues. Or ici le dialogue s’enclenche,
I'écoute se fait attentive, du moins juste ce qu'il faut pour que le
eeur commence A4 §'ouvrir et & se laisser enseigner. Alors le don de
Dicu est enfin recu. Jésus, dans sa joie de « semeur » qui devient
aussi une joie de « moissonneur » (v. 36), va jusqu'd en oublier Ia
faim et la soifl qui tenaillaient son corps. Cette halte de plein midi
que tout annongait comme un de ces moments sans histoire que
I"'Evangile n'a aucune raison de relater, va devenir un des moments
privilégiés de la révélation, discrétement rattaché par toutes sortes
d’allusions johanniques & la grande Heure de la crucifixion.

L'accueil de la vérité

Cet accueil fait 4 la vérité du Christ, il importe de remarquer
gu'il a été rendu possible par 'acceptation de Ia part de la Sama-
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rilaine d'une autre vérité ; celle de sa propre situation de vie. Sans
doute ne s’agit-il pas encore d'une conversion accomplie ; frappée
el peut-tre ingquidte de la clairvoyance de Jésus, ceite femme le
déclare prophéte sans tenir & se compromettre au-deld, Mais saint
Jean nous montre ailleurs que de véritables processus d’accession
4 la foi plénitre se déclenchent chez celui qui accepte déja simple-
ment une vérité touchant de prés sa vie: I'aveugle-né aprés sa
guérison passe aussi par le stade ot Jésus n'est encore A ses yeux
quun prophéte (In 9,17), mais une supréme rencontre du Christ
achéve de [ui ouvrir les yeux.

C’est par leur prétention 4 voir clair que les Pharisiens se con-
damnent & demeurer aveugles a I'égard de Jésus (Jn 9.41). Les
pécheurs, eux, acquidrent parfois une si lucide et s cruelle
conscience de leur situation qu'ils deviennent potentiellement dispo-
nibles &4 I"Evangile @ il soffit alors qu'une rencontre du Christ sous
une forme ou sous une autre les réveille, et les voili aptes 4 « faire
lu vérité pour venir 4 la lumiére ». Il y aura toujours beaucoup
i faire dans I'Eglise pour gque 'adoration en esprit et en vérité ne
soit pas confisquée par les amateurs de sublime, mais pour que les
pasteurs et les spirituels prennent garde qu'il ¥ a partout dans le
monde des gens fort simples, humblement vrais dans une vie pas
toujours reluisante, et par 12 méme adorateurs qui s'ignorent : il
suffirait de les éveiller au regard d’amour que le Christ leur porte
et & I'attente silencieuse du Pére qui les « cherche ». Pourquoi est-il
5i lenace le préjugé selon lequel 4 des gens simples et dont la vie
n'est pas spécialement exemplaire, il conviendrait de ne donner
qu'une religion grossigre et élémentaire? Pourquoi leur refuser
le droit & étre initié 4 'adoration véritable du Dieu Pére, Fils et
Esprit? Ce qu'on appelle parfois prudence pastorale ou péda-
gogique n'est-clle pas encore ume sagesse trés charnelle qui
méconnait le don de Ddieu ?

Adoration et conversion

Inversement, & tous ceux qui sont engagés sur les chemins de
I'adoration, & tous les pratiquants du culte de la Nouvelle Alliance,
il convient de rappeler que I'exercice de cette dignité spirituelle
des baplisés est mséparable d'un exercice quotidien pour mettre
toujours plus de vérité dans leur vie. On pourrait dire qu'en chris-
tianisme le sublime est toujours suspect si l'infime n'est pas assumé
avec veérité, et que I'élévation de I'ime vers Dieu est illusoire si
Fintime de la conscience se fait A elle-méme illusion. La vérité a
faire pour accéder @ la lumigre est & faire tous les jours, car c'est
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tous les jours que des occasions et des (ravestis nouveaux s pre-
sentent pour|nous faire jouer la comédie. Et elle est & faire non
comme un gxercice en soi, mais en toutes ces choses concrétes et
banales qug/ la vie nous fait faire: travail, relations, besognes et
> ehoix_multiples...

&« Va, appelle ton mari et reviens ici.» On peut déceler une
parenté fort significative entre cette parole et celle autre, pronon-
cée en un contexte tout dilférent mais oi il s"agit aussi de culte :
« Va d'abord te réconcilier avec ton frére, puis reviens et alors
présente ton offrande » (Mt 5.24). Rends-toi d'abord en ce lien de
ta vic ol lumiére doit étre faite, ol justice doit &re rendue, retourne
I d’otr tu cherches & t'échapper et on doit étre confessée la recon-
naissance de ta misére, va regarder de plus prés ce que tu fais de
ta vie, alors seulement tu pourras adorer Celui qui tatiend et enfin,
tu le connaitras tel qu'il est. L'invitation de Jésus n'est pas de faire
tout de suite courir cetle femme jusqu’a son village, mais de la
renvoyer d'abord & son propre comur. A chaque fois que nous nous
approchons de Dicu dans la prigre ou dans le culte, nous devrions
entendre cette voix qui nous dit ; va, prends avec toi le tout de ta
vie et §'il t'est possible alors sans mensonge, reviens ici | 11 n'est pas
demandé qu’en un instant notre vie soit changée, mais qu'elle soit
regardée avec la lucidité & la fois miséricordieuse et impitoyable
du Christ : alors celui-ci peut &tre connu comme notre Sauveur, et
nous savons fort bien de guel salut il s'agit. Ensuite avec lui, par
sa griice et par la force de son Espril, il est possible de devenir
soi-méme lumitre, de rendre justice, d'affermir sa conversion,
de changer sa vie,

ITI. SOIF DE DIEU ET SOIF DE L'HOMME

Quelle chance a eue la femme de Samarie : elle gest trouvée
sur le chemin du Christ ! Elle a été interpellée directement par lui.
A qui aujourd’hui pareille chance peut-elle advenir ? Combien de
prétres, d’amis ont-ils essayé de dire de mille maniéres persuasives
a tel ou tel : va regarder de plus prés ce que tu fais de ta vie, e
alors nous parlerons de ton probléme religieux, de ton doute — ou
de ta ferveur, Clest en vain : il ne sait pas ou ne veut pas tirer au
clair, le miracle ne se produit pas. Ou encore, mi par le désir
d'éclaircir le fond de sa vie, il s'adresse au psychologue, non plus
au prétre, et il y a peut-étre une indéniable libération intérieure,
mais qui n'aboutit pas beaucoup plus souvent & l'adoration en
esprit et en vérité,
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C'est pourquoi il faut relever ce que notre Evangile nous révéle
encore, & savoir que I'adoration n'est possible qu'a ceux qui sont
susceptibles d’éprouver d’abord un certain désir et une cerfaine
soif. Quel désir et quelle soif, c'est ce gu'il convient d’examiner
avec plus d’atiention.

La femme au bord du puits est surprise de se trouver sollicitée
par un désir de Jésus: « Donne-moi a boire », Récllement Jésus
a soif, comme réellement il est fatigué, et comme réellement il aura
coif dans les heures terribles de sa crucifixion (Jn 19.28). Mais dans
la personnalité parfaitement unifiée de Jésus, tous les etages de
désir qui animent sa vie, sont étroitement connectés el inicgres.
Aussi est-ce tout naturellement qu'il oublic sa soif d'un peu d'eau
fraiche pour ne plus penser qu'a une autre faim et soif : « J'ai &
manger une nourriture que vous ne connaissez pas». Et cette
autre faim et soif, ce m'est pas la sienne seulement, c'est celle-la
méme du Pére qui I'a envoyé. Quand il parle du Pére qui veur des
adorateurs, il fait état d'un mystérieux désir du Pére, désir dont
il est d’un bout & I'nutre de sa vie Ja manifestation tangible et qu'il
exprimera de cent manitres diverses (chercher ce qui est perdu,
courir aprés la brebis égarée, rassembler les enfants de Jérusalem
comme une poule rassemble ses poussing, allumer un feu sur la
terre, etc.). On pourrait compléter ainsi le premier aven que Jésus
commence & faire & la Samaritaine : « Si tu savais le don de Dieu
et qui est celui qui te dit: donne-moi & boire», tu aurais réalisé
que de lui émane vers toi un étrange et puissant désir. L'eau du
puits qu'il te demande est peu de chose, en comparaison de cette
autre chose qu'il s prend & espérer de toi. Quelle autre chose?
Un tribut, une offrande, une aumdne ? Non, mais l'éveil de ton
propre désir vers Dieu, ce mouvement de ton ceeur vers lui qui est
la plus précicuse chose de toi-méme que tu puisses lni proposer :
« C'est toi qui I'en aurais prié, et il t'aurnit donné de l'eau vive ».

Les désirs ambigus de 'ame religieuse

Nous sommes ici au ceeur du drame religicux et nous savons
aujourd’hui avec quelle finesse il faut discerner le jeu de ces
désirs entrecroisés. Que Dieu ait désir du désir de 1'homme, et que
néanmoins il soit le Trés Saint qui n'a nul besein d'un complément
quelcongue et qui ne raméne rien 4 soi & la maniére de I'Eros
charnel, il ne fallait rien de moins qu'une Révélation pour que nous
puissions y ecroire. Car l'esprit humain peut bien concevoir des
dieux doués de désirs, mais sa raison lui démontre vite que ces
dieux ne peuvent élre que les projections de ses propres fantasmes ;
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o alors wid Dicu parfait, mais cette méme raison lui démontre
qu'en ce cas il doit &tre au-dessus de tout désir. Le Dieu de la
Bible-avoue, i, une trés mystérieuse soif. Cest un Dieu « en quéte
de I'homme »*. Nous ne pouvons confondre ce désir avec aucun
autre, ngus/ne pouvons nous le représenter & limage d’aucun
saulie ‘nos ne pouvons en recueillic Maveu que comme une confi-
dence qui, i nous savons y entendre la modulation de la sainteté
la plus indicible du Pére, nous fait accéder nous-mémes & l'univers
du désir trinitaire, lequel est d’un tout autre ordre que les ambi-
guités du désir religieux lorsqu’il s'éléve de son propre fond.

Ces ambiguiltés, il est quasi inévitable que la Révélation ait
affaire avec elles et qu'elle les réactualise. Le croyant devra tou-
jours les traverser et les répudier, dans une sorte d’Exode non
exempt de combats. Bonne représentante de notre race, Ja Sama-
ritaine tombe dans le pannean, le faisccau de ses propres désirs
s'allume d'un seul coup: on me propose une source miraculeuse,
eh bien, « donne-la moi, cette eau-la, afin que je n’aie plus soif et
que je n'aie plus & passér ici pour puiser », Avec cet égocentrisme
que tout Gire humain a dans In peau. elle en qublie aussitot la soif
avouée par Jésus pour ne plus se préoccuper que de la sicnne
propre. Mais, du coup. l'sau, la soif dont il est question dans le
dialogue retombent su niveau de leur signification la plus plate.
Ce qui dans la bouche de Jésus découvrait les abimes du désir
divin el pointait en tous sens vers le symbolisme si dense de I'ean
dans Ia Bible (non pas par jeu s Jésus ne joue pas la comdédie du
faux assoiffé pour avoir I'oceasion de se livrer aux variations d’un
allégorisme facile) se décolore dans la banalité la plus décevante et
la plus abhsurde. Par la réplique de la femme, Jésus en effet se
trouve réduit & la simple figure d'un sourcier magicien !

Nous pouvons rapprocher opportunément de cette phase du dia-
logue I'épisode de la lecture de I'Exode (17.3-7). Le peuple dans
le désert a mis Diew & '"épreuve en 'obligeant & sc montrer Dicu
non pour susciter le vrai désir de Lui et la véritable adoration, mais
pour satisfaire sa soif immédiate, « Le Seigneur est-il ou non au
milieu de nous? » : cette phrase est I'ambiguité méme. Car elle
pourrait signifier 'impatience douloureuse de la foi qui ne désire
rien d’zutre que la manifestation de la gloire de Dicu pour Dieu
lui-mé&me. Mais elle signifie concrétement ici @ ce Dieu va-t-il encore
nous servir & quelque chose dans ce désert, ou non? Et si non,
qu'avons-nous & en faire?

Or Dien répond au désir ambigu, mais cette réponse est elle-

1. Titre d'un ouvmage do théologien juil A, Hiscasin, Dien en guite oe
Ihomme, Philosophie du Jwdaisee, Pans, 1968,
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méme ambivalente. Car pour une part elle est chitiment, et Moise
portera désormais comme une écharde dans sa chair le souvenir de
ce miracle & 'occasion duquel il ne réussit pas & « manifester la
sainteté » de Yahvé (ef. Dt 32,51). Et pour une part, cependant, elle
est signe et promesse, elle est exaucement du désir charnel dans
I'espoir que P'autre désir s'allumera aussi, C'est la situation méme
dans laguelle s'est trouvé Jésus lors de la multiplication des pains
fet I'on sait combien évidents sont les rapprochements entre 1'évan-
gile johannique et les événements de I'Exode) : il pardait le secret
espoir que les foules comprendraient que celui qui leur donnait }u
pain de la terre était disposé A leur donner un autre pain, « le pain
du ciel », le pain de vie éternelle (Jn 6,26 ). Mais Jésus est frustré
de cette attente et ce qui fait proprement sa passion de Fils de
Dieu c'est que I'euvre de puissance terrestre qu'il a accomplie, le
réduit 4 I'insignifiance et & impuissance en tant qu’Amour se pro-
posant lui-méme, Le pain du ciel ne peut jamais étre donng, il n'est
méme jamais cuit que dans la mesure ol celui qui en apprend la
fuim commence 4 le demander, Cette demande peut étre é&veillée,
sollicitée, mais elle n’a de sens pour Dien que si elle provient de la
liberté de sa créature.

Ainsi l'eau vive ne peut-elle jaillir que pour celui qui en apprend
la soif. Clest done cette soif que Jésus tente d'aviver chez tous ceux
qu'il rencontre. 11 est le désir divin venant en peélerin relancer le
désir de sa créature. A chacun il se propose et suggére ; demande !
demande | mais rien de moins que Ma Vie : « Si quelqu’un a soif,
qu'il vienne & moi et qu'il boive, celui qui croit en moi » (Jn 7,37-
38), Ne demande rien de moins que la vie que je partage avec le
Pére; car je ne veux te donner rien de moins que mon Esprit
qui est cette vie méme, Ainsi tu me désirers avec la foree et la
purcté mémes du désir avec lequel le Pére et moi te désirons.
Quand tu auras regu mon Esprit, tu n'auras qu'a le laisser désirer
au fond de toi en pémissements ineffables: en effet « Celui qui
sonde les cceurs sait quel est le désir de I'Esprit et que son inter-
cession pour les saints correspond aux vues de Dieu » (Rm §.27).

Le désir de Dieu et la croix de Jésus

Si telle est la proposition qui nous est faile de la part de Dieu,
pourguoi est-il si difficile de demander ? Ne semblerait-il pas quil
doive y avoir une ruée des hommes insatisfaits que nous sommes
tous, vers cette demande de 1'Esprit et de la vie méme de Dieu ?
Pourquoi si peu semblent-ils connaitre la soil digne d'étre étanchée,
pourquoi si peu demandent-ils ? Certes, cest d'abord parce que




NOTES DOCTRINALES

la plupart ignorent le don de Dieu : n'éprouvant comme la Sama-
rifainie que la |violence de désirs égocentrés, ils ne peuvent méme
govipgonner/ 'ordre de la sainteté et du désir divin, Mais cela ne
JSuffit pas 4 expliquer pourquoi les croyants cux-mémes sont si peu
anclins & gdbreuver aux torrents d'eau vive que le Christ fait
rdigéeler-pour eux, et pourquoi tant préférent se replier sur une
religion ratatinée et ambigu€ que courir le risque de ce qu'ils appel-
lent avec hypocrisie une aventure mystique et dont ils se font, pour
micux s'cn goarder, les idées les plus folles.

Or il n'est pas trés difficile de comprendre oi se trouve le neeud
de la question. « Si tu savais le don de Dieu et qui est celui qui te
dit : donne-moi & boire, c’est toi qui l'en aurais prié..» — mais
justement non ; c’est parce que nous savons, nous aulres, quel est
le don de Dieu el qui est celui qui nous invite, que nous sommes
fort peu enclins & demander cette eau vive. Car le don de Dieu;
c'est son Fils, oui, mais crucifié. Et celui qui me dit : donne-moi &
boire, c'est du haut d’une croix qu'il s’écrie: j'ai soif ! Et quand
il me dit: ne demande rien de moins que Ma Vie, cela veut dire
d’abord : ton désir me cofite la vie, et il te faut & jamais accepter
cela. Et I'Esprit que je dois recevoir 4 fols coulant de son sein.
coule en réalité d'un flanc percé. « Qui boira de l'ean que je lui
donnerai n'aura plus jamais soil # ¢ pourquoi des perspectives si
terribles se cachent-elles dans des paroles si frafches, i douces 7.

C'est qu'il fallait que le désir qu'avait Jésus du désir de 1'homme
passe par une mort volontaire pour gue ce désir de 'homme
échappe aux picges auxquels a succombé le peuple de I'Exode, pour
qu’il échappe 2 I'attraction du charnel, pour qu'il soit désir sans
cesse redressé, trempé, purifié au creuset de la Paque. « Seigneur,
donne-la-moi cette cau-la » : oui, nous répond Jésus, mais dol
[ais-tu cette demande ? &« Va et appelle ton mari », prends d’abord
le chemin de la conversion, mets toi-méme 4 mort les désirs qui
ne ménent nulle part, puis viens et suis-moil

A celui qui n'est pas rené de 'eau et de I'Esprit, cela n’est pas
possible, cela n’a méme aucun sens. Mais 4 celui qui a été plongé
par le baptéme dans la mort du Christ, I'Esprit est donné, « source
d’eau jaillissant en vie éternelle». A celui-li de s'ouvrir & une
connaissance toujours plus vive du désir de Dieu sur Iui, et done
d'aviver sa propre soif et d'obtenir ainsi qu’elle soit étanchée,

LA SOIF ET LA SOURCE

Jai soif Je suis tari

Mon ceeur est plein de pierres
Chaque pierre est un cri

Que mes dents m'ont fait taire

Ma langue m'a bouché

Le puits sondant la nappe
Ma bouche est un rocher
Que nulle main ne frappe
Dieu d'un mot artésien
Jusqu'au néant m'atteint
Un flot de soif m'inonde
Soif cessant d'étre un Non
Et qui osant son Nom
Devient source du monde

PIERRE EMMANUEL ?

LA VRAIE PRIERE NE FAIT QU'ENTENDRE

La simple dévotion croit et se figure que le principal dans
ses pridres, c'est que Dieu entende ce qu'elle demande. Et
pourtant, au sens de la vérité, c'est juste l'inverse: dans le
vrai rapport de la pritre, ce n'est pas Dieu qui entend ce
qu'on lui demande, mais l'orant qui continue & prier jusqu'a
&tre lul-méme entendeur, jusqu'a entendre ce que Dieu veut.
Le dévot simple a besoin de beaucoup de mots ; et c'est pour-
quoi le fond de ses pridres n'est qu'exigences : la vraie priére
ne fait qu'entendre.

S8rEN KIERKEGAARD *
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MOISE, QUI ES-TU ?

Avance et déclare quel est ton nom.

Mon nom ? Quoigue ¢e ne soil pas mon nom patronymique,
je m'appelle Juif, mot qui signifie lovangeur, célébrateur
invariahle de I'Etre, de I'Unigue, de I'Eternel.

Ton fge?

Mon fdge ? Deux mille ans de plus que Jésus Christ,

- Ta profession ?

- Je laisse a l'écart les tristes professions qui m'avaient été
faites. Ma profession traditionnelle est celle-ci: je garantis
la sainte imprescribilité du Nom de la Loi, et je suis le con-
servateur vivant de la noblesse antique et de la légitimité
attachée par droit divin au Nom, au propre Nom du peuple.

JOSEPH SALVADOR?

UNE AUTRE GENERATION

Ceux qui sont sortis d'Egypte n'entrent pas en Terre pro-
mige. Il faut une autre génération: celle des hommes nés
dans I'Exode, les fils du Désert. On a beau faire, on ne peut
entrer dans le Royaume sans avoir perdu la vie de la premidre
naissance, et sans avoir acquis la seconde naissance, celle
qui passe par la mort.
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l. Joseph Salvador (1796-1873), La Fal de Moite, Texte citdé par A Nuoimk,
Molse ef lo vocation juive (Maitres spirituels, 8), Parig, 1956, p. 124,
2. Jean-Frangols Six, La pridre et ['sspfrance, Parig, 1983, pp. 49-30,
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