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De l'air et des couleurs

En inaugurant son neuvieme tome, pour son cinquante-et-unieme
numéro, aprés plus de huit années d'existence et de croissance,
Communio modifie sensiblement son apparence : reproduction en
couleurs sur une couverture redessinée, passage de 96 a 132
pages.

Cette nouvelle formule est destinée a faire droit a une requéte
réitérée depuis longtemps par de nombreux lecteurs, qui se plai-
gnaient des caractéres trop petits. Le nombre de signes n'est en
revanche pas augmenté, et c'est donc la méme quantité (et la méme
qualité) de textes que précédemment qui se trouve composée avec
bien plus d'aise sur un espace accru de plus du tiers. La longueur des
lignes a été diminuée au bénéfice des marges blanches, pour faciliter
encore la lecture, et il n'y aura désormais plus rien dans Communio
qui exige une loupe et de l'aspirine pour des raisons purement
matérielles.

L'augmentation du prix de I'abonnement qui intervient simultané-
ment reste modeste (environ 7 %) et n'est pas due a cette nouvelle
présentation, que rendait possible de nouvelles techniques et néces-
saire la fidélité et le nombre toujours croissant des lecteurs. Ce
relevement modéré des tarifs est simplement imposé par la conjonc-
ture économique, pour continuer d'assurer la totale indépendance et
la viabilité (encore trop méconnue) de Communio. Nous comptons
bien que la multiplication des abonnements de soutien et de
parrainage permettra d'aider les abonnés qui seraient en difficulté.

Cette amélioration extérieure peut donc étre a coup sdr considérée
comme le signe d'un excellent fond de santé — de méme que I'entrée
au comité de rédaction de quatre jeunes nouveaux membres, en
regard d'un seul départ, celui du P. Michel Sales. Nous déplorons
d'autant plus son retrait qu'il n'est motivé que par la maladie. Mais
nous savons bien que l'air et les couleurs que se donne la revue ne
sont que des reflets de la confiance et de I'espérance que le P. Sales y
a placées et nourries parmi les tout premiers et qui n'ont pas fini de
porter des fruits.

J.D.
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« Sedet ad dexteram Patris »

EN confessant notre foi, nous murmurons la formuie q
nous semble décrire une vieille image. Nous passotes

comme il convient lorsque notre respect pour leréac
indéformable nous rend un peu honteux de ne pas bie
comprendre les mots obligés Auedo.

Image muette autant que majestueuse : elle estevau&art
plastique, mais elle instruit bien peu le croyamt quéte
d'espérance. Espérance qui semble ici vaincue, léarpar la
représentation de lI'immobilité, de la stérilité nl'tepos éternel
se figeant dans le marbre pour symboliser un paratnnui.
Non seulement notre désir de salut s'éteint deVambca-
tion d'une sempiternelle contemplation du Pérengteridenti-
que a lui-méme en son étre pétrifié, mais encor€&ils,
Dieu fait homme, le Christ infiniment proche de sioengagé
en notre aventure pour dynamiter notre divine de&é,
prend la figure statufiée d'une divinité assisegg a jamais
sur un tréne de I'Olympe. Et I'Esprit semble unduna
morte.

Pour penser la foi, cependant, il existe deux fermiénages,
ou deux manieres d'en user. L'une procéde par tioitapar
un regard imaginatif porté sur les choses, et telgaléposer en
celles-ci la ferveur du sentiment religieux. Airgpére le
naturalisme idolatre. L'autre illustre, schématise article de
la foi, au risque d'en scléroser la proclamatioristihnguer ces
deux sortes d'images est aisé : dans le secondads, pensée
s'aide de l'imaginaire et s'y lie, une donnée dsténg divin se
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dépose en lI'image. Pour le chrétien, la donnéetnies de
moins que le don de la Révélation. Dans l'imagé&itkiassis a
la droite du Pére, c'est la gloire du Dieu trinitaique l'acte de
foi proclame. Des lors, que disc-nous, par ces mots, par cette
image, en mémoire vivante de la Révélation?

L'image est aussi précise qu'est rigoureuse la @ergi la
suscite. C'est pourquoi les chrétiens ne peuveritceiver une
meilleure et répétent la seule qui convient. Clestirquoi,
aussi, ils ne peuvent interpréter a leur guise nmegslement
éenoncer les affirmations réunies dans deedo en un tout
indivisible et cohérent. « A la droite du Pere e,Hils est
d'abord sur le méme rang que celui-ci. Ni dessuslemant, ni
derriére, mais sur la méme ligne, il est I'Egal. ples, il est
« & la droite », place d'honneur et de gloire qyenbolise la
main habituellement privilégiée. Mais aussi le Rdssiege »,
exercant sa fonction divine sans partage ni déliégat fonc-
tion filiale d'expression, de puissance et, avee mmséricorde
illimitée, de jugement. Dés lors, les énoncés Ghedo se
développent jusqu'aux limites de I'humaine inteltige. C'est
ce développement qu'il convient, ici, d'inaugurer.

Le texte que proclament les croyants comporte dinegune
succession. Chaque phrase annonce, a son toure ldes
merveilles de la geste divine. Mort, résurrectiascension et
« il siége a la droite du Pére ». Au terme de ltimeable
aventure de sa venue en notre histoire, crucifié Ipapéché,
victorieux de la mort qui en était le destin, éleéciel divin,
le Fils retrouve la place unique de I'Egal. Retrailie qui,
comme une anti-kénose, comme un anti-anéantisseruent
restitue sa gloire et révele la toute-puissance sdém toute-
servitude de I'amour sans réserve. Si bien questdauration
du Christ dans sa gloire divine, « a la droite »grd le
privilege d'unique Engendré, est jr nous I'éclatante confir-
mation de sa divinité

« Confirmation » : voici que ce mot évoque l'oeudee
I'Esprit — oeuvre puissante, victorieuse, mais é'unfinie
discrétion. Car le Symbole des Apbtres ne parleedte phrase
gue du Peére et du Fils. Mais dans cette restitytiams cette

« Sedet ad dexteram Pattis »

confirmation du Fils en sa majesté — confirmatiari passe
pour nous par la résurrection et I'ascension —,st'eacte
illimité de I'Esprit, en sa différence personneligyi est
impliqué Déja l'aventure du Christ, la Révélationeqcelui-ci
apporte et le salut qu'il prodigue nous parlent lggernelle vie
divine des trois Personnes.

Le Pere, engendrant de toute éternité son Fruitqueai et
parfait, lui donne en plénitude sa toute-puissar€m.retour,
par une filiale restitution, le Fils se rend au Rédans le temps
sacré ou l'engendrement est confirmé sans retawintible et
invisible, cette confirmation par I'Esprit donnétfe et la vie sans
gue leCredo en parle : il n'y a personne « a la gauche », ni au
milieu, ni au-dessus, pas méme le vol éphémere dilencieuse
colombe. L'acte de I'Esprit est si pur, en sa foitfnie, que
limage humaine ne sait plus le représenter. Masc@ que la
gloire restaurée du Christ dévoile cette confirnoatispirituelle,
la gloire implicite de I'Esprit se lit dans I'expiie divinité
du Fils.

C'est pourguoi, a la place unique du Fils unique,Christ
siége en gloire et majesté Lui qui rend tout de étne, qui
restitue pleinement le don absolu par lequel il esgendré,
voici gu'il ne s'efface pas, qu'il ne s'abolit pais s'offrant au
Pére. C'est vrai qu'il ne nous a révélé que le Peess lequel il
est I'exclusif médiateur, I'unique chemin. C'estiwqu'il ne
s'est manifesté & nous que comme offrande a Diewue
I'abnégation sacrificielle qui résume son Incaroatiest une
parfaite oblation de soi a sa source infinie. Méastoute-
puissance de I'Esprit le rétablit dans sa gloirestaure son étre
personnel, confirme par la résurrection I'engendeamdont il
est le Fruit divin. Et la venue du Christ chez n@aoh histoire en
notre histoire révelent précisément ce Thabor é&krrette
Transfiguration sans fin, qui confirment en sa gol'unique
Engendré, tout entier offert au Pére dont il a toagu.

Des lors, le Christ, a sa place unique, « sieg# siege pour
avoir été et pour étre toujours, dans I'Esprit,téanoin fidéle du
Pére. Unique engendré du Pére, il proclame de tétenité la
divinité de Dieu, le mystere de I'amour trinitaird. est
engendré, non pas créé, parce qu'en lui le Peréaae lui-
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méme en donnant au Fils tout ce qu'il est. En roéant, Dieu
donne a chaque homme, a partir du rien, ce quariéime,
Dieu, n'est pas. En engendrant, il donne au Filg tte qu'il est
en unique et absolue filiation. Ainsi, siégeant draite », le Fils
est Expression de Dieu et, par la méme, Dieutileesumiere qui
révéle, en sa différence et son égalité avec le P&rsa place
réservée, ma vie et I'étre qui font vivre et éidds choses. Le Fils
ne siege pour rien d'autre et n‘accomplit que cé egst. Verbe de
Dieu, il est le Mot éternel ou le divin se dit s¢éimite ni réserve. |l
ne siege pas pour se reposer de son oeuvre, insaabika place,
mais il manifeste, par sa vie de Fils, I'éclat muk de la vie
divine, de I'amour trinitaire.

Si nous lisions dans le Symbole des Apotres ['iniitéoble
I'éternelle station assise, c'était donc en ouliliqne la formule
« Sedet addexteram Patris » S'integre a lI'ensemble de la
confession de la foi et s'insére dans le rythmeémssable
parce gu'infatigable, de la vie trinitaire. Dieunimuable ne s
distingue pas de l'infini mouvement de I'échangeitaéire —
mouvement dont nos actes d'amour, de liberté, €£pamles ne
cessent d'avoir besoin, comme ['atteste l'espérancdonnant a
notre désir son énergie spirituelle la plus vivend®, pour un
peu que l'imae s'arréte, se fige et devienne, au lieu d'un
message de foi, un marbre définitif une inaltératvlemie,
alors I'espérance reflue vers I'ennui éternel etsegperdre dans
l'oubli.

A la droite du Pére demeure -I'Expression de I'Urag
unique elle-méme. Mais « expression » ne signégeip reflet
aléatoire ou miroir contingent, L'Expression n'eixpe divine-
ment le divin qu'au sens ou un fruit, par sa vigrene la vie
qui le fait naitre, et recéle la seve qui le faibitre ainsi qu'une
graine identique a celle dont il est lui-méme issu. Dan§ils,
la Révélation est manifestation de la toute-puissadu Pére

par la toute-puissance du Fils. « Siéger », c'est donc disposer

des pleins pouvoirs divins : « Tout pouvoir m'a ébéné au
ciel et sur la terre »Matthieu 28, 18).

Mais quelle est donc cette toute-puissance? Callanditre
assuré de notre invincible servitude? Celle du jsgeverain
disposant sans partage du droit de Dieu pour I'egedans

« Sedet ad dexteram Pattis »

l'arbitraire absolu, fixant toute destinée sans eppi pardon?
Ainsi, le siége divin serait détenu a l'image de molontés d
puissance et de régne trop humain. Mais connaissal
puissance souveraine du Fils, le ctien peut se rappeler une
autre parole, dite par le Christ pour signifier shvinité a la
Samaritaine: « Si tu savais le don de Diew.(Jean 4, 10).
C'est le moment, en effet, de le savoir, alorsrues répétons : «
Il est assis a la droite du Pere. Car si la « droite », par
privilege unique, est la place de I'Engendré, dduiCequi s'est
divinement offert lui-méme, alors la toute-puissamuli siege
n'est autre que la conclusion logique du don —ecqlli donne
pour donner, celle qui aime pour air, c'est-a-dire la logique
méme de la vie divine.

A la droite du Peére siege la Justice que le Chsetil nous a
apprise en nous révélant son Pere. Point la justitene
distribution de biens ou de récompenses et pusifipoint la
justice selon les drts égaux, mais celle ou Dieu seul excelle en
puissance souveraine : la justice de la miséricc

Claude BRUAIRE

Claude Bruaire, né en 1932. Marié, deux enfantefédseur de philosophie a
Paris-Sorbonne. Directeur de la rédaction @emmunio en frangais. Parmi
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thémes abordés dans la revue depuis ses débuts en
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Adalbert REBIC

Une image suggestive

« Etre assis a la droite (du Seigneur) avait dans tout
I'Orient ancien un sens fort clair : c'était paiper a la
toute-puissance divine ou royale. Les premiers tdmé
ont tout naturellement repris cette expression, gei
trouve au début du Psaume 110, pour confesser la
divinité de Jésus.

DANS cet article, nous voudrions examiner I'exp@ssi« Il
est assis a la droite du Pére » dans I'Ancien Testbd. Elle y
est trés rare et joue pourtant un rbéle importanhsdda
théologie néotestamentaire de la Résurrection dasJéOn ne la
trouve de maniére explicite qu'a un seul endroit|decien
Testament. Il s'agit diPsaumell0, 1 : « Le Seigneur a dit a mon
Seigneur : siege a ma droite ». On rencontre auett® expression,
d'une maniére indirecte et négative, didbsclésiastiqueg12, 12).

Mais on la retrouve dans tous les livres du NouvE&astament,
sauf les écrits johanniques (1). O. Cullmann y vigit formule
christologique la plus ancienne. Elle représerieecentre de la foi

(1) Cf. M. Gorgues, « A la droite de Dieu : Résetien de Jésus et actualisation du
Psaumell0, 1 dans le Nouveau Testamerttydes bibliquesParis, 1978,

p. 31-32.
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des premiers chrétiens dont l'objet est l'affirromatiqu'aprés la
Résurrection d'entre les morts, Jé-Christ fut assis a la droite du
Péere» (2). Ce dogme a recu une formulation plus bréwelésus
est Kyrios » (3). L'application au Christ d®saumel10 était tres
répandue chez les premiers chrétiens. Environ vpagsages du
Nouveau Testament en témoigit, mais ce n'est qu'en deux
d'entre eux que l'on retrouve explicitement |'exggi®n de
I'Ancien Testament Actes2, 34 etHébreux1, 13. Nous avons
cependant I'impression que cette application ausCliu Psaume
110 était bien connue de tous les premiers chréteinque sa
symbolique leur était trés familiere.

Aujourd'hui, malheureusement, c'est a peine si noauspre-
nons encore cette symbolique d'une formule si daps I'Ancien
Testament. Aussi allons-nous essayer de |'exanmghele I'expli-
guer en quelques lignes. Il est avant tout nécessa’iétudier
l'origine et le sens de cette expression (4).

L'enracinement culturel

Le symbole hautement significatif de la main droést fort
répandu dans I'Orient ancien. Il résulte du rélectionnel de la
main droite : elle représente la puissance, le powt la force aux
dépens de la main gauche, qui évoque la faibles$aneapacité.
Dans l'antiquité déja, la main droite tendue estsigne de
salutation; elle éveille I'attention et prend unartpimportante
dans une prestation de serment. C'est pourquoiaia airoite était
le symbole de la respectabilité, de I'honneur, '‘d@tbrité, de
l'amitié, de la participation a la divinité et aouyernement. Dans
ce contexte, elle renvoie en outre a la lumiéra & vie (le Sud),
tandis que la main gauche représente les ténéeliresmort (le
Nord). Si Benjamin est « le fils de la droite »,(&gst parce qu est le

(2) O. Cullmann,La foi et le culte dans I'Eglise primitivéleuchatel, 1963,
p. 47-48.

(3) Cf. M. Gorguesp. cit.; H. ConzelmannPlan de la théologie du Nouveau
TestamentMunich, 1967, p. 106; H. Schlier, « Les débuts@edo christologi-
que »,Histoire de la christologie primitivééd. B. Wette), Fribourg, 1970, p. 13-58;
R. Schnackenburg, « La christologie du Nouveau drasnht » Mysterium Salutis,
3,1, p.227-271 s.

(4)M. Gorguespp. cit.,p. 33.
ga)Rachel ui accouche péniblement et va mourir, vappeler I'enfant

en-Oni s de ma douleur »; mais Jacob chatigaom en Benjamin : « fils de
la droite, fils de bon augure » (N. d.1.R

11
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fruit de I'amour et I'objet d'une affection partiiéwe aux yeux
de son pére JacolBénéss5s, 18).

Dans I'Orient ancien, étre assis a la droite ddqgue, c'est un
privilege de la divinité ou, chez les hommes, dul sei (ou, aprés
lui, de la reine). Et c'est avoir part a I'honnetitout particulie-
rement a la puissance du dieu ou du souverain.alsyr ce point
de trés nombreux vestiges (6), surtout en Egyptaismussia
Babylone (7).

L'Ancien Testament

Dans la Bible, en dehors des deux passages citélaut de cet
article, on trouve encore : « Assis prés du tréeddébu »(Sagesse
9, 4; Daniel 7,9; 1 Chroniques28, 5; 29, 33), mais sans qu'il soit
précisé : « A la droite ». En €hroniques9, 8, il est dit que
Salomon est assis sur le tréne de Dieu. Cette @hnaanifeste la
croyance qui tenait, dans I'Ancien Testament, lepour le
représentant de Yahvé sur la terre et lui attribuake participa-
tion & la puissance et a l'autorité divines (8)n®Ecclésiastique
(12, 12), le siege a la droite du roi est un pégé réservé a un ami
OU encore a ceux qui ont part au pouvoir royal (9).

Le Psaume2 pourrait aussi contenir une allusion a la place d
roi d'lsraél, « assis » a la droite de Yahvé. &n Ipourrait sans
doute en dire autant dRsaumeg0, 18 (10).

Ce théme de la session a la droite du Pére (ownteéy se

(6) Quelques bas-reliefs hittites montrent la reine assise a la droite du roi. En
Egypte, une stele de Tell el-Amarna montre le co-régent Aménophis IV assis a la
droite du roi. Sur de nombreux documents, la reine-mére est assise a la droite du
pharaon. Cf. G. Cotenau, La civilisation des Hittites et des Mitanie&yris, 1934, p.
160; R. Labat (Cd)., Les religions du proche Orient: textes et tradiosacrés
babyloniens, ougaritiques, hittiteBaris, 1970, p. 467.

(7) Dans un hymne babylonien, le grand Dieu invite la déesse Ischtar a s'asseoir a
sa droite. Il y a aussi un hymne ougaritique ou le dieu Baal invite a siéger a sa
droite l'architecte Kothara pour un festin solennel, une fois terminée la construc-
tion du palais céleste. Cf. C.H. Gordon, Ugaritic TextbookRome, 1965, p. 172.

(8) Ct. H. Schmidt, La procession du tréne de Yahvé au jour de ladétaouvel an
en Israél,Tubingen, 1927, p. 41.

(9) Voir encore 1 Rois2, 19; Psaumet5, 10 et Zacharie6, 13.

(10) Cf.]. Frain, L'aspect religieux de la royauté d'IsraBlome, 1954, p. 187.
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rencontre également dans le judaisme tardif : Ta/nMidrash et

apocryphes (11). Dans presque tous les passagesmas, |'ex-

pression s'insére dans un contexte messianique, awe réfé-

rence directe ou indirecte ®saumell0, 1. Cette interprétation
de la phrase : « Le Seigneur a dit & mon Seigngi@ége a ma

droite », comprise comme s'appliquant au Messiait €ourante

parmi les Juifs a I'époque de Jésus. D'ou la peedibn des

premiers chrétiens pour ce verset de la Bible.

Le Psaume 110

On a beaucoup écrit sur la signification du débeicdPsaume
110 (12). Certains le considérent comme un psauwoyal,rd'autres
comme un psaume d'intronisation, illustrant legédéntes étapes
d'un rituel a cet effet. On a établi un rapportrertette expression
et 'Egypte (13). Il est prouvé qu'il existait,'@poque de David et
de Salomon des liens étroits entre I'Egypte etdmanchie d'Isragl
(14). On en conclut alors facilement a une influegyptienne
sur la religion d'lIsraél, Yahvé faisant du roi da&l son représen-
tant sur la terre en le faisant siéger a sa drpiar le faire
participer a sa puissance et a son autorité. Leamiésente sur la
terre le Dieu Yahvé, et c'est dans ce sens qu'itiéslaré « Fils de
Dieu » lors de son intronisation.

Mais ce symbolisme n'a pas seulement son originesda
culture égyptienne et la monarchie pharaonique. Cage
comprend aussi a l'intérieur de la culture d'Isr&éle roi était assis a

la droite » de Yahvé, sans doute cela avait-il une

signification matérielle. Le rite d'intronisatiorvait en effet lieu
dans le Temple ou se trouvait le trone de Yahvéndrat la
cérémonie, le roi s'asseyait donc concrétemenfa«ieoite » du tréne

(11) Dans le Talmud :Sanhédrinll 3 etNédarim3 11, parexemple; et parmi les
apocryphes : Ascension du prophéfisaie10, 14;1 Hénoch51, 3; 55, 4,Apocalypse
d'Elie 3, 49. Cf. C. TaylorSayings of the Jewish Fathefdew York, 1969, p. 67; L.
Goldsmith, Le Talmud babylonien, L&laye, 1933; W.G.Brande, The Midrash on
PsalmsNew Haven, 1959, I, p. 261 et Il., p. 205-207; RO#Harles;The Apocrypha and
Pseud-epigraphica of the Old Testament in Engli€ixford, 1964.

(12)  Voir labibliographie détaillée dans J. Coppens, «La portée messianique du
Psaumel10 »,Revue théologique de Louval® (1956), p. 1-23.

(13) Cf. J. deSavignac, « L'égyptologic etl'Ancien Testament »Etudes évangéli-
ques34 (1974), p. 37-44.

(14) Cf. R. deVaux, Bible et OrientpParis, 1967, p. 189-201.
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de Yahvé, c'est-a-dire de I'Arche d'Alliance. Elesiite d'intronisation
avait lieu au palais royal, le roi s'asseyait eagota droite de Yahvé
le Pére, puisque le palais se trouvait au Sud at &oa droite »
du Temple.

Quoi qu'il en soit, le caractere concret de la ssgm a la droite
du Pére » n'évacue certainement pas sa signifitayobolique.
Celle-ci s'est développée en raison du rite derdimisation, sans
doute, mais aussi a cause de la symbolique de lia dvite.
L'idée qu'on se faisait dans I'Orient ancien dedtmeur d'étre
« assis a la droitea joué un r6le non moins décisif. Et c'était lIa un
langage que pouvait facilement comprendre tout duitemps de
Jésus.

Adalbert REBIC
(traduit de I'allemand par Paul Lamort)
(titre original : « Sedet ad dexteram Patris im»AT

Adalbert Rebic, né en 1937 prés Zagreb en Croatie. Etudes & Zagreb
(Faculté de théologie) et Rome (Grégorienne efitutsbiblique). Prétre
en 1965. Doctorat en 1969. Professeur d'Ecrituiat8a la Faculté de
théologie de Zagreb depuis 1968. A publié plusidimies en croate a
Zagreb. Directeur de la revue théologiog@mgoslovska Smotra enembre

du comité de rédaction d&esci Communio.

Les temps sont durs...

SI vous tenez a Communio, si vous sentez que la revue
répond a un besoin, si vous voulez I'aider, prenez un
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Xavier JACQUES

La gloire du Christ
et sonpartage selon saint Paul

Dans le corpusdes lettres authentiques de Paul, si la
session a la droite du Pére n'est attribuée au €hyu'une
fois, son théme s'orchestre pourtant abondammentlg
reconnaissance de la glorification, d'autant qudlecel
déborde aussitot du Christ aux croyants qu'il siesor-
porés

L E Credode la messe affirme gue le Christ, entre sa maniée

Ciel et son retour dans la gloire, « est assiscidée du Pere ». Il
ne s'agit pas la d'une simple représentation déstia

remplir, pour l'imagination, le « temps » sépar#Ascension

de la Parousie. La présence de Jésus assis a ite de Dieu

exprime, sous une forme certes imagée, une véss@rgielle

de la foi, aussi ancienne que cette foi méme, corfenmontre

la place qu'elle tient dans de nombreux écrits duMdau Testament
et dans la plupart des Symboles des premiers sie@é&utres

pages de ce numéro développent, a la lumiere deeiable

de I'Ecriture et de la tradition, la portée dogma#d de cette
affirmation de la foi. Nous nous contenterons iétutier brievement
ce que l'on peut trouver a ce sujet dans les kdePaul, et qui, a
ce titre, fait partie de la tradition constitutivde la révélation
chrétienne.

Que Paul soit vraiment l'auteur des treize letyesportent son
nom, et de I'Epitre aux Hébreux qu'on lui a attébuest mis en
doute aujourd'hui, sinon radicalement exclu, panai®breux exé-
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getes et historiens. Sept lettres seulement échappeix
soupcons qui frappent inégalement les sept autoegsédu
corpus paulinien ». A qui cherche a connaitre lagie de
I'Apbtre lui-méme, la prudence suggére donc deipdrtt groupe
des sept lettres généralement reconnues comme mtighes
(Romains,1 et 2Corinthiens, Galates, Philippiens, 1 Thessaloni-
ciens, Philémonprdre non chronologique, des éditions), et de
n'étendre qu'ensuite I'enquéte aux autres écnitserant compte
de la possibilité, plus ou moins grande selon las, @u'ils ne
soient pas de Paul (Phessaloniciens, Colossiens, Ephésiens, 1 et 2
Timothée, Tite, Hébreix

Romains 8, 34 et son contexte

Dans les sept lettres généralement considérées eoauthen-
tigues, on ne trouve qu'une seule fois, en termgdieites,
['affirmation de la présence du Christ a la drodte Dieu, et
encore n'y figure-t-elle que dans une propositielative. A coté
des mentions fréquentes de la mort et de la Réstiorg cette
rareté pourrait, a premiére vue, étonner, maidd#ses, il faut se
le rappeler, ne constituent ni une premiére annateéa Bonne
Nouvelle, ni une reprise systématique et compl&t® Erités de |
foi.

Le passage en question se trouveRemains8, 34, a la fin d'un
développement qu'annongait déja 5, 1-11 et queraulavréflexion
des ch. 9-11 sur les Israélites incrédules. Datis cenclusion (8, 31-
39), dont I'éloquence est plus évidente que le itléda la
structure, Paul affirme que I'amour de Dieu dan€heist met ses
élus a l'abri de toute accusation, de toute conadian, et que
rien ne pourra jamais les séparer de cet amourapgpui de cette
assurance, il rappelle que Dieu « n'a pas épargnépsopre Fils
mais I'a livré pour nous tous » (8, 32); il rappeallssi que

Jésus-Christ est mort », et ajoute alors immédiatem « Bien
plus il est ressuscité, lui qui est & la droiteOleu et qui intercéde

pour nous! » (8, 34).

L'image de Jésus a la droite de Dieu - malgré Ealce du
verbe asseoir - évoque, directement ou indirectémerPsaume
110, 1 (« Oracle du Seigneur a mon Seigneur : 'g8ia ma
droite... " »), que I'on rencontre fréquemment ddlautres écrits
du Nouveau Testament. La mention de son interagssjai sulit,
pourrait d'ailleurs peut-étre aussi étre mise empoat avec le
verset 4 de ce psaume (« Tu es prétre pour toupplasmaniere de
Melkisédeq »).

Dans ce verset deomains|e rappel de la Résurrection du Christ, de
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présence a la droite de Dieu et de son intercess@mble, apres
celui de sa mort et, déja, au v. 32, celui du dae Bieu nous a
fait de son Fils, devoir renforcer l'assurance dgsyants

dans « I'amour du Christ » (v. 35), dans « I'amderDieu... en
Jésus-Christ notre Seigneur » (v. 39). En mourddgus a prouve
cet amour; la Résurrection en a manifesté la vietsur la mort;

et c'est ce méme amour que le Christ, maintendatdxoite de

Dieu, ne cesse de nous témoigner par son intemesfette

présence du Christ a la droite de Dieu et son a&ssion

concernent toutes deux sa situation actuelle éist», il « intercé-
de », au présent), en rapport avec sa mort et saiRéction

(exprimées l'une et l'autre au participe aoristei, glans le

contexte, renvoie au passé). L'affirmation de ldspnce du Christ
a la droite de Dieu compléte a sa maniére cellsadRésurrection,
en évoquant la place a laquelle le Christ a acqétéelle. Elle

suggere aussi la toute-puissance de l'intercesshez celui qui

occupe une telle place.

Plusieurs éléments du passage suggerent le cadnepdocés
(« Si Dieu est pour nous, qui sera contre nous® Qui accuse-
ra?... »; « Qui condamnera?... »), mais c'est wecgs ou « Dieu
justifie » et ou, « & la droite de Dieu », le Chrisintercede pour
nous » (cf. 8, 31-34). Sa présence (Paul ne digpalsest « assis »)
est celle d'un avocat plus que d'un juge.

Le contexte du ch. 8 et I'annonce de 5, 1-11 ®epffrpas de
développement direct de ce que signifie pour Patilecprésence
du Christ a la droite de Dieu. L'Apo6tre y est pjugoccupé de
décrire la situation nouvelle de ceux « qui sonié&sus-Christ
(8, 1), mais le Christ dont il parle ainsi n'ess @aitre que le Christ
présent a la droite de Dieu. Ce Christ apparaitmerte Fils entré
dans I'héritage, dans la gloire du Pere (cf. 8, ¥7lp premier-né
d'une multitude de fréres ((8, 29), ses « cohéstie (8, 17), qui,
par sa vie, sont assurés du salut définitif (cfL®, C'est par I'Esprit »
de Dieu « qui a ressuscité Jésus » (8, 11), «rittppi donne la vie
en Jésus-Christ » (8, 2), « I'Esprit Saint » quirle a été donné »
(5, 5), que les croyants, s'ils sont conduits par (tf. 8, 14),
deviennent, dans le Christ, des fils de Dieu etdeléritiers du
Fils.

A l'intercession du Christ pour eux auprés de Dietpond,
pour ainsi dire - c'est le méme verbe que I'onuteoen 8, 27 et en
8, 34 -, lintercession de I'Esprit, présent en etbcomblant « en
gémissements inexprimables » la faiblesse de leigre (cf. 8,
26-27). De l'intercession du Christ, Paul ne prégias I'objet. De
celle de I'Esprit, il dit gu'elle s'exerce « seDreu » (8, 27). La vie
des croyants apparait ainsi comme soutenue pardoudle
intercession, celle de I'Esprit en eux, celle dusEiprésent a la droite
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de Dieu, l'une et l'autre réalisant le « pour neu8, 31) du Peére,
dans l'attente, partagée par la création, de lélaéon de la gloire
(cf. 8, 18-25).

D'autres expressions

Si Paul, dans les sept lettres, ne mentionne qusende fois, en
termes explicites, la présence du Christ a la draié Dieu,
d'autres concepts, d'autres images - le contexteateains8, 34
I'a déja montre - expriment chez lui, de manierespbu moins
directe, la réalité et la signification de cett&ggnce, tant pour le
Christ lui-méme que pour nous.

Pour le Christ lui-méme, on pense d'abord a I'extadtn
souveraine de celui qui, « de condition divine »g'&st abaissé...
jusqu'a la mort... sur une cro», et a ce « Nom... au-dessus de tout
nom », que Dieu « lui a conféré », afin que, désisn«au nom de
Jésus tout genou fléchisdans les cieux, sur la terre et sous la terre, et
quetoute langue confessgpue le Seigneur, c'est Jésus-Christ, a la
gloire de Dieu le Pere » (cf. Philippiens 2, 6-1R3r sa mort et sa vie
(nouvelle), Jésus est en effet devenu le « Seigdesrmorts et des
vivants » Romains4, 9). Par sa résurrection d'entre les morts éiléa
établi, selon I'Esprit Saint, Fils de Dieu avec gasnce », luk
Jésus-Christ notre SeigneurRofnainsl, 3-4), « qui est au-dessus de
tout, Dieu béni éternellement Rgmain<9, 5).

Ce Christ, qui « a été crucifié dans sa faiblesseeb qui ne
cesse, d'une certaine maniéere, de rester le cautifi 1 Corin-
thiens1, 23; 2, 2) - « est vivant » aujourd'hypar la puissance de
Dieu» (2 Corinthiensl3, 4), et « la mort sur lui n'a pas d'empire » :

« il est mort une fois pour toutes »; désormaigsil vivant », et
« c'est pour Dieu qu'il vit sJRomainss, 9-10).

Dans les « cieux, ou il demeure - c'est de la que les croyants
attendent sa venue (cf. Thessaloniciens, 10;Philippiens3, 20) -,
la gloire de Dieu resplendit dans son corps Rtiilippiens 3, 21),
comme elle rayonne sur son visage 2c€orinthiens4, 6).

Mais cette gloire céleste du Christ vivant, FilsSatigneur, ne le
concerne pas seulement lui-méme. Sa présence radite de Dieu
est pour Paul une présence agissante RBmains8, 34, il parlait
d'intercession. EA Corinthiensl5, 24-28, ou se retrouve cité, dans
sa seconde partie, le v. 1 ®saumell0 (« que je fasse de tes
ennemis l'escabeau de tes pieds! »), il parle tBgme du Christ,
qui parait s'étendre de sa propre vivification degue con-
naitront ceux qui seront a lui lors de sa venuealetnoment ou,
«apres avoir détruit toute domination, toute puissan, il « re-
mettra la royauté a Dieu le Pére » : « Car il fquitl régne,jusqu'a
ce qu'il ait mis tous ses ennemis sous ses piétss, 25).
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Ce regne implique la soumission au Christ, non emeint de
ses ennemis - la mort étant le dernier a étre aétcti 15, 26) -,
mais aussi, de maniére plus générale, de toutesesho« car il a
tout mis sous ses pieds » (15, 27). Paul citeciBisaumes, 7. Dans
lesPsaumesdl10 et 8, le sujet de 'action était Dieu. Danselete
del Corinthiens, lachose est moins claire. Si Diea soumis
toutes choses au Christ (cf. 15,28), c'est bienpset-il, le Christ lui-
méme qui détruit « toute domination, toute autaritéute
puissance » (15, 24). Soumettre quelque chose aqqum,
n'est-ce pas d'ailleurs Iui donner sur cette cHesgouvoir que
I'on détient soi-méme, le faire participer a ce pmiu? On voit
comment ce régne actuel du Christ peut, tant par leoment »
ou il se place que par le pouvoir divin qu'il imglie, étre
rapproché de sa présence a la droite de Dieu sbdenterces-
sion. Au terme, le Christ « remettra la royautéiaude Péere » (15,
24), il «sera soumis a Celui qui lui a tout soumis » (15, 28ais
cette soumission, loin de mettre fin a son regrefera d'une
certaine maniére que le consacrer. De méme qu'eordant au
Christ le régne sur toutes choses, Dieu ne perd de sa
souveraineté sur elles, ainsi, en remettant a sme R royauté
recue, le Fils ne perd rien de cette royauté, guravers lui, par
cette remise méme, s'étendra alors effectivemenugil'univers,
pour que Dieu soit tout en touébid.).

Ce regne de Jésus Seigneur, sa présence agisskntirdite de
Dieu, reconnus et accueillis par la foi et I'Espsbnt pour
I'hnomme la seule voie du salut. « Si, de ta bouthe&onfesses que
Jésus est Seigneur et si, dans ton coeur, tu cnoesOjeu I'a
ressuscité des morts, tu seras sauvRom@insl0, 9). Etre croyant,
c'est invoquer « le nom de notre Seigneur JésusstChil Corin-
thiens1, 2). C'est en ce nom et par I'Esprit que I'onjestifié (cf.

1 Corinthiens6, 11), par I'Esprit qui fait de nous « des fils
adoptifs », des cohéritiers » du Christ (cRomains8, 15-17). En
lui, nous sommes « vivants pour DieuReMainss, 11) et c'est dans
les cieux » que se trouve désormais « notre cifhilippiens 3,
20), a nous qui sommes appelés a devenir « a l'endg
I'hnomme céleste(1 Corinthiensl5, 49).

Reflétant dés maintenartla gloire du Seigneur, nous sommes
transfigurés en cette image, avec une gloire tasjplus grande »
(2 Corinthiens3, 18), dans l'attente de celui « qui transfigurera
notre corps humilié pour le rendre semblable acmps de gloire,
avec la force qui le rend capable aussi de se stuentoutes
choses xPhilippiens3, 21). C'est la I'héritage promis du royaume
(cf. 1 Corinthiens6, 9-10; 15, 50Galates5, 21) et la gloire,
auxqguels Dieu nous appelle (&f.Thessalonicieng, 12), la vie dans
laguelle nous régnerons par Jésus-ChrisRefmain9, 17), la« vie
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éternelle en Jésus-Christ notre Seigneur », quiédstdon gratuit
de Dieu »(Romains,6, 23) et qu'il donnera a nos « corps mortels
» (Romains, 811), aprés que nous l'aurons servi, ici-bas, dans |
justice, la paix et lgoie dans I'Esprit-Saint - en quoi consiste
le régne de Dieu (cRomains 14, 17-18).

Dans la vie de Paul et des croyants

Ces quelques expressions, tirées de ses lettgsyisent pas la
signification, pour Paul et les croyants, de laspreece du Christ a
la droite de Dieu et de son intercession. Chaqig dae, dans ses
lettres, I'Ap6tre parle du Christ, méme pour enpapr la vie
terrestre, la mort et la Résurrection, ou pour enacer la
venue, c'est en réalité toujours du Christ aujdurdvivant qu'il
parle, de ce Christ présent a la droite de Diequatintercéde
pour nous.

C'est ce Christ-la dont lui-méme eut la révélatiams I'événe-
ment de Damas (et au sujet duquel, « enlevé » un 4ojusqu'au
troisieme ciel », il « entendit des paroles inexdles »,2 Corin-
thiens12, 1-4), c'est lui qu'il recut mission d'annoneex paiens.
C'est ce Christ-la, ce Christ-la seul qu'il déclarauloir con-
naitre (cf. 2Corinthiens 5,16). C'est de lui qu'il se savait I'ap6tre
(cf. 1 Thessalonicien®, 7; etc.), de lui qu'il tenait son pouvoir (&.
Corinthiens 10, 8;13, 10); c'est lui, « Jésus-Christ Seigneur »,
gu'il proclamait 2 Corinthiens 4, 5)en annong¢ant « I'Evangile »
de sa « gloire » (Zorinthiens 4, 4)C'est en son nom qu'il était en
ambassade (cR Corinthiens 520) et c'est en lui qu'il accomplis-
sait sa mission : qu'il s'agit de saluer, de parééexhorter, de
remercier, de donner des ordres, de juger, de pardg de
supplier, de conjurer, c'est toujours de sa partsen nom, en sa
présence, par lui ou, plus souvent encore, engué déclarait le
faire I'Ap6tre. N'allait-Il pas jusqu'a écrire qu&st ce Christ qui
parlait en lui (cf. 2Corinthiens13, 3), que c'est ce Christ qui
agissait par lui (cfRomains 15, 18pa confiance, sa conviction, sa
fierté, sa persuasion, son espérance, sa joiet, das le Christ
qu'il les éprouvait. Il vivait, mais ce n'était pllui, c'était le Christ
qui vivait en lui (cf.Galates2, 20); pour lui, « vivre », c'était le
« Christ » Philippiens1, 21), ce Seigneur qu'il avait vu (ct.
Corinthiens9, 1), par qui il avait été saisi, qu'il chercHaitméme a
saisir, ne cessant de s'élancer pour répondre'apgel d'en haut
gue Dieu », en lui, « nous adresséhilippiens3, 12-14).

Dans ce que Paul dit de la vie des croyants awssst de ce
Christ qu'il est toujours question, de cet « eépanique » auquel il
les avalt fiancés pour les lui présenter « comme wierge pure »
(2 Corinthiensl11, 2). Tous les textes ou Paul parle du Christ en
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rapport avec eux mériteraient d'étre repris icrcpaque le Christ
vivant dont il parle, le Christ qui est mort et sascité, le Christ
dont il attend la venue dans la gloire, c'est lgi§thqui est a la
droite de Dieu et qui intercéde pour eux.

Dans les autres lettres

La Lettre aux Colossienmsiste, d'une fagcon générale, sur le lien
étroit qui unit, dés a présent, la vie des croyantselle du Christ
ressuscité. Sans doute leur « espérance » legrdattelle encore
dans les cieux » (15), sans doute doivent-ils encore, avec le
Christ, paraitre « en pleine gloire » @, mais déja, avec lui, ils ont
recu la vie (cf. 2, 13), déja, avec lui, ils somssuscités (cf. 2,12; 3,1);
le Pére leur « a permis d'avoir part a I'héritage daints dans la
lumiere » (1, 12), il les « a transférés dans lgatome du Fils de
son amour » (1,13), en qui « habite toute la plélgitde la divinité,
corporellement » (2, 9). Leur vie, « cachée aveClest en Dieu »
(3,3), doit s'accorder a cette réalité nouvell@esCtans ce contexte
gue se présente l'allusion &aumell0: « ... recherchez ce qui
est en haut, 1a ou se trouve le Chréssis a la droite de Diew;'est
en haut qu'est votre but... » (3, 1-2). La placeCthuist, « assis » a
la droite de Dieu, est celle du premier-né de toartEature, du
premier-né d'entre les morts (cf. 15.18); par leur foi en lui, les
croyants partagent déja sa vie, sans cesser ddardeware vers
elle.

L'Epitre aux Ephésienslont on connait les ressemblances avec
celle auxColossienscontemple, d'un point de vue un peu
différent, l'accomplissement, dans le Christ, dssden de Dieu
concernant tout l'univers. L'auteur souligne lauigsance »
déployée par Dieu pour nous, « lorsqu'il I'a resgésdes morts et
fait asseoir a sa droitdans les cieux, bien au-dessus de toute
Autorité, Pouvoir, Puissance, Souveraineté et deg tmtre nom
qui puisse étre nommé... », ilatout mis sous ses pieds et... I'a
donné, au sommet de tout, pour téte a I'Eglise,»19122). C'est
Dieu qui a donné au Christ cette place qui le metdassus de
tout. C'est Dieu encore qui a donné aux croyants we avec le
Christ », qui, « avec lui », les « a ressuscitéfatasseoir dans les
cieux, en Jésus-Christ » (2;6). Car, si le Christ « est monté plus
haut que tous les cieux », c'est « afin de remplimivers » @,

10).

Les autres lettres, en particulier celleFimothéeéclaireraient a
leur manieére, mais moins directement, le « mysted Christ
« exalté dans la gloire >4 (Timothée3,16), avec qui vivront et
régneront ceux qui obtiendront le salut, « qui @shs le Christ
Jésus, avec la gloire éternelle » gimothée?, 10-12).

21



Xavier Jacque

L'écrit désigné sous le nom dettre aux Hébreux H ne porte
pas le nom de Paul et rares sont ceux qui le tribaént encore —
offrirait par contre, sur ce theme, ample matiemoasidération.
La place occupée par le Christ a la droite de Dyeeast
mentionnée plusieurs fois et joue un rbéle importdans la
christologie que développe l'auteur. Elle exprimeslipériorité du
Fils sur les anges, en rapport avec le nom qua &€ donné (cf. 1, 3-
13); elle souligne la supériorité, I'unicité, I'éteé du sacerdoce du
Christ (cf. 8, 1; 10, 12-13), « toujours vivant paaotercéder » en
faveur de « ceux qui, par lui, s'approchent de Oigu25); elle
évoque aussi, pour les croyants dans I'épreuviermee atteint par
Jésus, aprés avoir enduré « la croix au méprisadehte » (12,
2).

CONCLUONS : si, dans les sept lettres généralemeantsic

dérées comme authentiques, Paul ne parle qu'une dai
Christ a la droite de Dieu, la réalité et la signé&tion de

cette présence pour Jésus lui-méme et pour lesagrtsyse
trouvent, on I'a vu, exprimées par lui de diveraafres manieres.
Plus généralement, le Christ dont il parle, dang t® qu'il dit de
lui, est toujours ce Christ vivant aujourd'hui adi@ite de Dieu et
qui intercede pour nous. D'autres écrits du corpaslinien

insistent, dans des contextes différents, sur é&@lprééminente
du Christ assis a la droite de Dieu, sur son regheon

intercession.

Que « par lui, avec lui et en lui » — « élevé démgloire du
Pére » ou il intercéde « pour nous » — soit, a eWle Peéere
tout-puissant dans l'unité du Saint-Esprit, tounheur et toute
gloire, pour les siécles des siécles »! (Liturggdalmesse.)

Xavier JACQUES, s.j.

Xavier Jacques, né en 1930. Jésuite. Ordonné pe@tre962. Etudes de
philologie classique et de sciences bibliques. sséur de Nouveau
Testament a I'Institut d'Etudes Théologiques (Blies3. Collaborateur
de laNouvelle Revue Théologigumur les comptes rendus (Nouveau
Testament). Publications Index de Pline le JeunéBruxelles, 1965; en
collaboration avec J. Van Doteghem, s.jndex des mots apparentés dans
le nouveau TestamerfRome, 1969);Index des mots apparentés dans la
SeptantéRome, 1972); articles.
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«Au-dessus
de toutes les puissances »

Le Christ ne siege pas seulement la droite du
Pére», il siege aussi, et en conséquence,-dessus des
puissances. Ces puissances, nous les subissons trés quo-
tidiennement, chaque fois qu'une rationalité, amoayet
trop puissante pour gue nous puissions la domirter e
méme l'identifier, s'exerce sur nous. De cela gulssi
gloire du Christ libére les homm

L E Christ, Dieu « I'a fait asseoir & sa droite dkesscieux au-
dessus de toute Principauté, Puissance, Vertu,n8aig... il a
tout mis sous ses pieds et I'a donné pour chgiréme
I'Eglise »(Ephésiensl, 20 a 22). Que sont ces « Puissanaim!
parle souvent saint Paul, mais aussi saint Pi¢dtApocalypse (1)2.es
vues pauliniennes ont leur origine dans liérature apocrypt
intertestamentaire, et les gnostiques inflé&n par le christianisr
les ont également adoptées. Rejeter cette notiommzn« produit de

(1). A ce sujet cf. W. Foerster, art. « Exousia » ThWNT Il, 559-571 (avec
bibliographie). A noter également : H. Schlier, Puissances et principautés dans le
Nouveau Testament, ifr., DDB, qui tient compte de toutes les nuances de cette
notion, mais démonise peut-étre trop les puissances en ne faisant pas suffisamment
la distinction entre les grandeurs qui au début étaient neutres et les « animaux » de

I'Apocalypse.
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I'époque », comme « mythologique » et par la cordépassée n'est
pas valable; la meilleure preuve en est dans ladtiqu'elle revét
aujourd'hui de multiples maniéres. Ce qu'elle repnée dans le
Nouveau Testament ne peut qu'éesquissé et non pas défini
avec précision : ces « Puissances et Principautéont
d'ailleurs pour nous comme pour saint Paul entaurde
mystére. Ce sont ces forces de la nature et deritepii, dominant
I'existence de l'individu comme celle de la sociéties
déterminent l'une et l'autre et qui originelleméant partie du
monde créé par Dieu mais dont I'éloignement de Dieu
(survenu comme toujours apres coup) les a tresomadment
marquées. Il est dit expressément qu'elles fortigpde la création
(dans toute sa beauté) : c'est dans le Christ guoaiica été créé
dans le ciel et sur la terre, le monde visible ‘ievikible, Trénes,
Dominations, Principautés, Puissances; tout a &#é par lui et
pour lui » Colossiensl, 16 s). Aussi, comme le montrait la
premiére citation, peut-il a juste titre étre éleuédessus de toutes
ces entités. L'Ecriture ne permet pas de savoiressont les
Puissances qui en se soulevant d'abord contre Riethute des
anges ») ont également introduit le péché dans dede des
hommes ou si au contraire c'est I'homme qui erogjéhnt de
Dieu a « démonisé » les Puissances de la créafams le
deuxiéme cas on pense a l'assujettissement a Enikév» dont la
création n'a pu par la suite éviter d'étre victim@ont elle aspire a
se libérer tout entiereRomains8, 20). Si I'on sait que les
domaines ou ces forces exercent dans le mondepl@ssance et
leur intelligence restent limités aux aspects reltude la création,
c'est grace a un témoignage comme celui-ci : «dégl princes de
ce monde n'a connu la sagesse mystérieuse et cach®aeu,
sinon ils n'auraient pas crucifié le Seigneur dei@& » (1
Corinthiens2, 7 s.).

Que sont ces Puissances? Si nous posons cetteigquasius
avons toujours comme réponse leur prétention atéu&lla
puissance. Dans daettre aux Colossiensaint Paul parle des «
éléments du monde » que l'on vénére avec craiale; & di étre
surtout les astres qui, a cette époque-la commeuadihui dans
les horoscopes, réglent la vie des hommes et lstoite. Ailleurs
c'est la puissance des « Etats » avec les idéslatgiat ils sont les
esclaves et qu'ils mettent en pratique, et pourt&mtat (Romains
13) compte vraiment parmi les Puissances voulueBidae; mais il
peut (dan$Apocalypseen particulier) étre détourné sur des voies
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démoniaques. Elles sont tout ce que les hommesidant (qu'ils
croient ou non en Dieu), et a quoi ils attribueesdnfluences
permanentes ou variant au gré de la mode sur lésefuents du
monde. Saint Paul parle de « nombreux étres augquedonne le
titre de Dieu »(1 Corinthiens8, 6), il parle aussi des « Principautés,
des souverains de ce monde de ténebres... quirépahdus dans
les airs »(Ephésienss, 12), ce que H. Schlier interpréte avec
beaucoup de justesse comme le « c6té atmosphésigies Puis-
sances : «€'est, pour mettre ce témoignage en formule, lt&s
esprits de l'univers exercant une influence sur hesnmes. C'est
I'atmosphére spirituelle qu'ils respirent et quiitdssent modeler leur
pensée, leur volon et leur action. Cet esprit ne flotte pas librement
Les hommes s'en emparent dans leurs institutiorle ebnsidéren
comme allant de soi (2). Il ne serait sans doute pas faux d'évoquer
les innombrables ondes qui sillonnent notre atmeéseltet qui
servent de nourriture spirituelle normale aux massdia (quel
mot!), étant bien entendu que ces media ne doikeltément étre
démonisés priori. Elles sont aussi, il est vrai, une partie seulement
de ces forces dont 'homme moderne sait qu'ellesiéerminent
largement, au point que pour lui le probléme delibarté
personnelle est devenu beaucoup plus crucial quer pes
générations précédentes. Quel profane peut du degm@mbrasser
la grande puissance qu'est I' « Economie mondialans laquelle

il n'est qu'un grain de poussiére agité et a lav@€r Est-ce que
I'homme tient encore entre ses mains la force raidéou bien
est-il déja passé dans les siennes?

On peut discuter l'affirmation de Jacob Burckhasi#tlon
laquelle la puissance est mauvaise. Il a siremaiston si la
puissance se trouve isolée d'autres valeurs (comanb®nté, la
justice), car alors elle devient une tentation camapparait dan
I'épisode de la tentation de Jésus ou chez le md3reuisiteur

de Dostoievsky. Les hommes qui succombent a cetitation
tombent dans un gouffre qui les paralyse, comnrarial devant
le serpent a sonnettes. C'est pourquoi il s'agitedéer toujours

« sobre et vigilant »1( Pierre 5, 8) face aux puissances, que ce
soient celles de la nature ou celles de I'esprieethistoire; c'est
vrai surtout pour les baptisés qui, étant en ppmck morts » aux
puissances du monde, échappent a leur zone dhoftuet sont trans-

(2) H. Schlier, op. cit.,28-29 (abrégé).
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plantés » dans celle du Christ mais qui justementr getteraison
peuvent étre agressés avec plus de « fureurba fireur est une
étrange caractéristique de I'histoire apres le GhriOr I'atmosphére
chargée de fureur se décharge en produisant cesrrdes
bouleversements historiques qui ne font que s'affap(3)».
Pourtant c'est bien l'une des vérités centralesNouveau
Testament qui affirme que Jésus a « vaincu » lesspmces du
monde (eanl16, 33) et qu'en lui les chrétiens peuvent aussi en
triompher ( Jean5, 4; Apocalypse?, 20), et ceci d'autant plus
gu'il est dit de ces « Puissances » qu'aprés taindcdu Christ elles
sont déja « en voie de dépérissement (ou de dispaji» (1
Corinthiens2, 6) et qu'il les a déja désarmées et atteléam &lsar
triomphal Colossiens2, 15). Ainsi se pose pour les chrétiens la
guestion de savoir quelle attitude prendre en fdEees puissan-
ces toujours bien réelles mais maitrisées par lgsCHen principe
deux réponses peuvent ici étre envisagées. L'uheate de
Rudolf Steiner et de son anthroposophie, ou I'omgod toujours

le Christ comme la puissance de base maitresseute €volution
mondiale, puissance qui pourtant parmi d'autresgarices (dont
surtout celles diKarma etde la réincarnation mais aussi celles de
I'ensemble de I'évolution historique avec ses rpias articula-
tions) (4) doit tout d'abord lutter pour se frayem chemin et qui
pratiquement s'abaisse au rang d'une puissance fegrautres, Si
bien que Steiner « rate le point central du ctargsme biblique »;

« nulle part les connaissances de 'anthroposopéipeuvent en
tant que telles constituer un enrichissement etamouvellement
du christianisme (5) ». Eh bien! un converti émingui est passé
de l'anthroposophie au catholicisme, Valentin Tonghedont
l'oeuvre principale (malheureusement anonyme) \d&ite rééditée

(3)Ibid, 48.

(4)Cf., parmi les trés nombreux écrits de Steifxtraits de la chronique Akasha
(1973),Ebauche de la science secréete (1968). Trois sortes de choses conditionnent le
cours de la vie humaine : « Le corps obéit a lalbi'hérédité ; I'ame subit le destin
que I'hnomme lui-méme s'est forgé. Ce destin forgélihomme s'appelle, suivant
une vieille expression, sdfarma. Et I'esprit est soumis a la loi de la réincarnation
de la vie terrestre renouvelge

(5)K.v. Stieglitz, art. « Theosophie «, ddb® Religion in Geschichte und Gegen-

wart, 1957 (3' éd.), col. 429 ss.
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dans une version améliorée (6), essaie de fairesynthése tres
remarquable entre les « Puissances et Principaui&ar les «
grands arcanes du tarot » ne sont pas autre cleos#® montrer
comment le Christ les maftrise. Il montre tout partiérement
que grace au Christ et a I'Eglise ces puissancegept retrouver
I'importance qui leur avait été attribuée des kdation mais qui
est maintenant « objet de la rédemption » et ceasraméne déja
au deuxiéme aspect de la réponse, lequel nous eshéd
surtout par ce groupe de poétes et de penseuraiangli se sont
appelésThe Inklings(7) et parmi lesquels se trouvent Charles
Williams, C.S. Lewis, et J.R.R. Tolkien. Tous lesig ont largement
traité le probleme des « Puissances », surtoutidiolklans la
conclusion de son célébre roman traité a la maniégen
conte et en tout premier lieu Lewis dans son roma@ette
hideuse puissancé), Williams dans plusieurs romans et de la
maniére la plus expressive danS ke Greater Trumps $9) ou

il dépeint les différentes attitudes face aux anses : la peur
gu'elles vous inspirent, les tentations de leurt @arxquelles on
succombe, la prétention présomptueuse de pouveiddenpter et
finalement la supériorité du chrétien grace a I'Hiién et la
priére. Ailleurs Williams trace un paralléle remaadple entre les
« Puissances » bibliqgues et les « idées » platmes («The
place of the Lior»).

Voici sous une forme poétique une réponse chrétiequi tient
compte des différents aspects des Puissances amged qu'elles
représentent (et qui peut aller jusqu'a l'anéaetmEnt de
I'humanité), mais aussi de la possibilité de lesneee et
méme de la défaite que leur a déja infligée la soawneté du
Christ, qui en effet dés le début de sa vie tereest saisi les

‘_('523 ch-i Grossen Arcana des Tarot, éd. M. Kriele & R. Spaemann,
rder, Bale, 1983.

(7) Humphrey CarpenterThe Inklings,Londres, Allen & Unwin,
1978. Gisbert Kranz lance en Allemagne une revuent&me titre pour
étudier la conception du monde de ce groupe.

(8) Cette hideuse puissance (1945), tr. fr. Nouvelles Editions Oswald, 1979.

(9) L'ouvrage a d'abord été publié par V. Gollancz, andres, en
1932, puis repris par Faber & Faber en 1954. Adémeént disponible en
édition de poche chez Eerdmans, Grand Rapids, iyichiU.S.A., 1976.
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puissancgen exousia kai duname8ux esprits impurs et ils
sortent ». Luc 4, 36), et qui lui fait dire lui-méme a l'idée de |
croix qui l'attend : « C'est maintenant le jugemdatce monde,
cest maintenant que le prince de ce monde va éebpes » Jean
12, 31).

Hans-Urs von BALTHASAR
(traduit de I'allemand par Paul Lamort)
(titre original : « Erhaben Uber aile Mdchte »)
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Christoph SCHONBORN

« Dieuveut rester homme a
jamais » (1)

L'article duCredo sur la session a la droite du Pere,
gue nous considérerions volontiers comme margiétalit
au contraire, dans toute la tradition patristiqua, centre
de la confession de la foi. Aprés I'Ascension, teist n'a
pas cessé d'étre homme, il introduit I'humanité slémn
gloire de Dieu.

\J EAN Damascéne qui, dans sBrposé de la foi orthodoxe,

résume la grande tradition des Péres grecs, exposeme
suit le sens de'drticle de foi qui nous occupe ickNous
ns que le Christ s'.est assis s la droite de DieuPlére
corporellement, mais nous ne tenons pas la droitePére pour
localisable. Comment ce que I'on ne peut cerneni&iirune droite
localisable? La droite et la gauche sont des chas&lsnitées. Par
droite du Pére nous entendons la gloire et 'homrdaula divinité, ou
celui qui existait comme Fils de Dieu avant tous $&cles comme
Dieu et consubstantiel au P¢ s'est assis corporellement apres qu'il
s'est incarné et que sa chair a été glorifiéestl @doré d'une méme

(1) A. Grillmeier,Jesus der Christus im Glauben der Kirchel, Freiburg,
1979, 774.
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adoration avec sa chair par toute créatuse(2). Dans ce court
exposé sont résumés les deux principaux énoncé®idaont

I'Eglise ancienne considérait qu'ils étaient aféigmpar I'article du
Credo « il est assis a la droite du Pére » : qu€Hsst est Dieu,
« consubstantiel au Pére », et que, apres saigiioh, il n'a pas
abandonné son humanité, mais qu'il siege de fagamment

« corporelle » a la droite du Pére. Autour de cesxdénoncés
christologiques se groupent une série de consémeptus

ecclésiologiques, que Jean Damascene ne menticasidcp mais
auxquels les Péres donnent un riche développeniestagit

surtout de la seigneurie du Christ, de son rolgude, de la facon
dont les croyants « régnent avec » le Christ, wi@te de la téte et
du corps, c'est-a-dire du Christ et de I'Eglise.

Un coup d'ceil sur la signification de notre articla Credo
dans I'histoire des dogmes montre, peut-étre adadp surprise
de plus d'un lecteur, que cet article de foi, qaiit fi'effet de
quelque chose de marginal et d'anodin, est entegéaimme le
miroir ardent dans lequel converge la totalité addi chrétienne.
Nous commencerons par écouter quelques témoina dedgle d¢
foi », qui présentent sans polémique le sens deenaiticle du
Credo. Puis nous donnerons quelques exemples dasowerses
christologiques sur le sens de la « session adaeddu Pére ».
Enfin, nous aimerions, en nous fondant surtout saint Augustin,
exprimer l'aspect ecclésiologique de ce mystereCttist. Dans
ces trois étapes, nous ne pourrons donner quepdesindica-
tions, un peu comme des échantillons tirés dueralies Péres.

Les témoins de la régle de foi

Comme c'était déja le cas dans le Nouveau Testanlent
énoncés de I'Eglise primitive sur la session duigthr la droite du
Pere ont un rapport étroit avec la foi pascaleaatdnfessiorde
cette foi. Dans I'homélie pascale de I'évé@uéliton de Sardes
(vers 160-170), nous trouvons une confession s@kame la foi
au Christ, qui est toute remplie de la certitudeldevictoire
remportée par le Christ a Paques et, par-dela,adseggneurie
éternelle :

(2) Saint Jean Damascénkq foi orthodoxe (...)V, 2 (PG 94 1104 D), tr. E.

Ponsoye, Publications de I'Institut orthodoxar¢cais de théologie de Paris

Saint-Denys, 1966, 155.
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« Tel est celui qui fit le ciel et la terre,

et qui forma, au commencement, I'homme,
qui fut annoncé par la Loi et les prophétes,
qui fut incarné dans une vierge,

qui fut suspendu sur un bois,

qui fut enseveli en terre,

qui fut ressuscité des morts,

et qui monta vers les hauteurs des cieux, qui
est assis a la droite du Pére,

qui a le pouvoir de juger et de sauver tout,
(celui) par qui le Pére fit ce qui est depuis lemroencement
et jusque dans les siécles des siesl€3).

Loin de toute poléique, le Christ est confessé, comme
montre la suite du texte, commeleccommencement et la fin
«commencement inexprimable et fin inconcevahleomme roi e
seigneur, comme Alpha et Omega (4). Que le Filexigtant soi
en méme temps le cruddfiet celui qui a été enlevé dans la gic
c'est ce que souligne auskénée de Lyon, a la fin du secon
siecle, contre la tendance des gnostiques a déclareChrist el
distinguant un Christ terrestre et un Christ cédesk De toute
évidence Paul déclare (...) que Celaiméme qui a été arrété, qu
souffert et qui a répandu son sang pour nous, &téde Christ, lui le
Fils de Dieu, lequel est également ressuscité entéh@aux cieux
Comme le dit Paul lui-méme, tout ensemblele"Christ est mdr
bien plus, il est ressuscité, lui qui est a la deode Dieu

(Romainsg, 34) (...). lin'y a qu'un seul et méme Jésiisrist, Fils de
Dieu, qui par sa Passion nous a réconciliés aveelDiqui es
ressuscité d'entre les morts, qui est a la droitePére. Il est parfai
en tout» (5). Fulgence de Ruspe, au début du Visiecle, dans ¢
Lettre a Pierre sur la droite regle de fcsouligne justement cel
identité : «c'est un seul et méme Dieu, le Fils de D{ey qui es
ressuscitédu tombeau selon la méme chair que celle qui giaa
tombeau; et le quarantiéme jour apres la Résuraggtic'est ce mén
Dieu fait homme qui est monté aux cieux et quiesig&da droite di
Dieu» (6).Ce que, au IVsiécle, on disait aux catéchuménes de Jéru-

(3) Méliton de SardesSur la Paque, 804, SC 123, 125.
(4) Id., 8§ 105.

(5) Contre les hérésied), 16 9, SC 211, 32327. Comme Méliton avant lui, Irén
interprete le « a la droite de Dieu » du Nouveastdment comme « a la droite
Pére »». Cf. O. Perler dans SC 123, 208.

(6) Fulgence de RusplLettre a Pierre sur la droite régle de fiPL 65, 677 AB
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salem dans I'homélie qui précédait le baptéme, rmmus/ons le
lire chez Cyrille de Jérusalem. Il parle par trois fois de la
signification de la « session & la droite du Péret»il souligne a
chaque fois que le Christ est de toute éternitésasda droite du
Peére, «car il n'est pas vrai, comme certains l'ont cru,'ibait été
comme couronné par Dieu aprés sa passion, qu'iblaieénu grace a sa
patience le trdne a la droite du Pére. Au contraidepuis qu'il es—
et il est engendré de toute éternité — il a la dignoyale et il tréne avec
le Pére, car il est, comme on l'a dit, Dieu, sagestspuissance. Il regne
avec le Pere et a tout créé pour le Pére» (Faccent est ici sur la
divinité du Christ, qui est mise en relief justerngrar le fait de
troner avec le Pére : @'estun seulFils qu'il s'agit d'annoncer, le
Fils qui, dés avant que le temps n'existe, siedg droite du Pére, €
qui n'a pas di attendre d'avoir subi sa passiomsd& temps, pour
obtenir ce trone» (8). Alors que Cyrille ne mentionne qu'a peine le
fait que I'humanité du Christ a été glorifiée aveg c'est ce fait
qui se trouve nettement au centre des sermons'Aseension du
papeLéon le Grand. Il invite ses auditeurs a se réjouir avec les
apbtres de ce que la nature humaine soit montée au-dela des
créatures célestes de tout rang (..) jusqu'a ceelgu'fit admise a
prendre place auprés du Pére éternel, qui l'assbsiar son tréne a s
gloire aprés l'avoir unie dans son Fils a sa propr&ure. L'ascensio
du Christ est donc notre propre élévation (..). Ei&s de Dieu s'est
incorporé les hommes pour les placer ensuite adétel duPeére » (9).

Ainsi, pour expliquer notre article de foi, ce sdas vérités de
foi les plus importantes qui entrent en jeu : lairdié de Jésus; son
égalité d'essence avec le Peére; le fait que sonahitén n'est pas
dissoute par la Résurrection, mais accomplie par plsque dans la
glorification éternelle de son corps; celui quenité de la
divinité et de I'numanité du Christ est conservaagisa seigneurie
éternelle; l'identité de l'unique Fils de Dieu, Jg£hrist, a
travers toutes les étapes de I'histoire du salut.

Tel est ainsi le contenu de la régle de foi. Cerles questions ne
manguent pas : peut-on vraiment, avec Jean Damgsugire

(7) 4°Catéchese, § 7.
(8) IIeCatéchese, 7.
(9) Sermori74, 4, SC 74 bis, 275.

32

« Dieu veutrester homme a jamais »

a une sessiocorporellea la droite du Pére ? P-on penser que |
Christ est Dieu a I'égal du Pére Augustin rappelle ici
aux catéchuménes (et a nous avec eux!) d'une facon
impitoyable que pour comprendre, la premiére coaditst la
foi : « Le Christ est monté aux cieux. Croyez-le! Il estisag la
droite du Pere. Croyez-le! C'est la qu'il est! Quatre coeur ne se
dise pas : " qu'y fabrique-t-il donc? " Ne vous @pgas de questions
auxquelles il n'‘est pas permis de trouver la réponH est la!
Que cela vous suffise! Il est bienheureux, et c'estte
béatitude qui est appelée " la droite du Pérse(10). «Etre a la
droite signifie ainsi étre dans la béatitude supeéia ou se trouvent
la justice, la paix et la joie, de méme que, aJénse, les boucs
sont placés a gauche (Matthieb, 33),c'est-a-dire qu'ils sont
dans la peine et dans les tourments subis a caeseud injustice.
Ainsi, quand on parle dtre assis a la droite de Dieu, on n'entend
pas par la une attitude du corps, maispuissance du juge, qui
ne manque jamais a sa souveraineté, mais qui sassecalloue a
chacun ce qu'il mérite> (11). Thomas d'Aquin reprendra cette
interprétation métaphorique de la « droite commsaigi@ant la
béatitude et la puissance du juge (12). Mais ne lique des
métaphores, n'est-ce pas porter atteinte au réalista la
permanencede la corporéité du Christ ? Augustin ne veut @as |
dissoudre dans l'allégorie. Mais il signale aussiqoe cet article
de foi a d'inconcevable : @u, et comment le corps du Seigneur se
trouve dans le Ciel, voila la plus indiscréte etpgs superflue des
questions. Il suffit de croire qu'il est aux ciellxae sied pas a notre
faiblesse de vouloir pénétrer les mystéres du Cielisrl revient

a notre foi de penser des pensées élevées et naspses au sujet de
la dignité du corps du Seignenr(13).

Un article de foi controversé

C'est justement cette exigence de penser des peiddeces et
respectueuses au sujet du corps du Christ qui sdaheite a des
résistances. |l vaut la peine de jeter un coupl diaeia fagon dont

(10) Sermon aux catéchuménBs, 11, PL 40, 634 (cfPsaumel6, 11).
(11) De fide et symbol/ll, 14, PL 40, 188.

(12) Somme Théologiquélla, q. 57;Compendium Theologiae, 81 s.
Thomas cite la belle formule d'AugustiBermon aux catéchumenes: « La-bas,
dans la béatitude éternelle, tout est "a droitecér il n'est point la-bas de
misére »cf. q. 57 a. 1, ad 2.
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les Gnostiques dile siécle interprétent notre article de foi (14x
conviction fondamentale de la Gnose, sans cessét&ép e
celle-ci : «La rédemption ne s'étend qu'a I'ame, car le corpspau
que se décomposer, conformément a sa natyfb). Les gnostique
aiment se réclamer du mot de saint Paul : « larcitdie sang n
peuvent hériter du royaume de Dieu 2 Qorinthiens15, 50), pot
appuyer leur conception selon laquelle il ne pewvgir pour l¢
corps, comme partie du monde matériel, aucun sadwtgul
accomplissement éternel (16). L'ascension du Chsstvoit ains
interprétée le plus souvent comme le retour du Choéleste a st
état primitif, purement spirituel. Le gnostique Algs, par exem-
ple, enseignait que le Christ se serait constraoitcarps a part
des différents éléments du monde, que ce corpstatéacrucifié,et
montré aux apdtres apres la Résurrection. Maiprés avoir faitvoir
son corps, il le rendit a la terre d'ou il venait;ne prit rien de cequi
n'était pasa lui, mais tout ce qu'il avait utilisé de fag
temporaire, il lerendit & son origine, le chaud au Chaud, le froia
Froid, le liquide au Liquide, le solide au Solideyis il alla vers I
Pére de bonté, en laissant sur terre la semencéedajue ses discipl
devaient transmettre aux croyams(17).Un principe gnostigL
exige que toute chose doit retourner a son origi®). Ce qui e
matiére doit se dissoudre en matiére, ce qui egtitesetournt
comme infailliblement a I'Esprit. Hermogéne, quest pa
ghostique a proprement parler, mais qui sur ce tpest repré-
sentatif de l'interprétation gnostique de I'Ascensienseigne qule
Christ «ressuscité aprés sa Passion, est apparu corporeliéru:
apétres et a laissé son corps dans le soleil pendati s'élevait ver
le ciel, tandis que lui-méme allait vers le Péxdl se réclam
la-dessus diPsaumel8 : « il a planté sa tente dans le soleil »,
lequel la tente désignerait la « tente terrestréu»corps (19
Méme si cette cosmologie nous fait un effet bizateecceurde
I'énoncé etsclair ; dans de larges cercles de I'Antiquitétivék, or
ne peut pas concevoir une résurrectiorporelle,une destinée

(14) On trouvera un exposé complet dans A. Ofestologia Gnosticayol. 1,
Madrid, 1976, 535-573.
(15) IrénéeContre les hérésie§, 24, 5 (sur Basilide).

(16) 1d,V, 9s.
(17) Hippolyte,RéfutationsyIl, 38; cf. Orbe,op. cit.(note 14), 538.

(18) Cf. IrénéeContre les hérésied, 14, 4.
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éternelle ducorps.Par suite, la session a la droite est privée dt
aspect corporel. La Gnose ne considére plus latediquie commr
exprimant ce qui est spirituel, élevé, lumineux,smain, alor:
gue la gauche représente le contraire. Certainstgmees inter-
prétent donc la session du Christ a la droite du éree sens q
le Christ seraiplus hautque Dieu, a savoir quee Dieu qui parl
aux juifs dans I'Ancien Testament et qui dit, dEeBsaumel09, 1
. « siege a ma droite ». Car, pour les gnostigeedieu est I
Dieu mauvais des Juifs, celui qui a créé ce mondevais (20
Spéculations absurdes ? Pas nécessairement, cafpndy nou
rencontrons ici la conviction, que bien des gendgment de nc
jours, selon laquellcce monde est quelque choske chaotique, ¢
confus, de négatif en sa plus grande partie, qeekhose qui e
le produit de forces inférieures, et dont on net seutir que par |
connaissanceg(dsis, ergrec) de son irréalité.

Alors que, pour les Gnostiques, la session au c@®iel
montre que le Christ laisse ce Dieu de coté,Aeensdu IVe
siecle y voient au contraire le signe de ce quEile estinférieur
au Pére.Euseébe de Césarée,grand historien de I'Eglise, qui
jamais pu dépasser tout ce qui le rapproche l'arianisme, vo
en le Christ, parole de Dieu, « premier né de touteature
(Colossiens 1, 15), la premierecréature de Dieu, une créatL
exceptionnelle dont Dieu a fait son partenaire auywir, qui«
tréne avec lui », et a laquelle seule parmi les étres créés I'honreur
été attribué de siéger a la droite de la puissaatele la royauté ¢
Tout-puissant> (21). Pour Eusébe, il est impensable et inadmis
gue cette « session a la droite de Dieu » puisgimver une
véritable divinité du Christ. Pour lui, le Chrigiste un étre créég
plus haute de toutes les créatures, mais il nassDieu en soassence
cequi pour Eusébe, serait inconciliable avec l'udiae Dieu.

Mais ceux qui défendaient l'idée selon laquelleClerist état
vraiment Dieu, a I'égal du Pére, n'avaiélstpas raison de :
réclamer duPsaumel09, 1 : « le Seigneur dit a mon seigne
sieége a ma droite »? Le Christ n'aurait-il pastldfi attendre la

(20) Cf. Orbe,op. cit.(note 14), 550-568.

(21) Demonstration évangéliqu¥, 3, 219, 21-34 Heikel. Cf. M.-J. Rondeau, « Le
" Commentaire des Psaumes » de Diodore de Tals&xégése antiqgue du Psaume
109/110 », danRevue d'Histoire des Religior&g (1969), 5-33; 153-188; 89 (1970), 5-
33.
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Résurrection pour « étre élevé a la droite de Di€¢Actes 2, 33)?
Les Ariens invoquaienfActes 3, 36« Dieu I'a fait Seigneur et
Messie », pour appuyer leur idée selon laquell€Heist ne serait
pas Dieu par essence, puisqu'il a &é& Seigneur.Athanase
d'Alexandrie développe contre eux l'idée qui est restée détermi-
nante pour la christologie orthodoxe : le Chridt s de Dieu et
Dieu, de méme substance que le Pére. Il regnedtemment avec
le Pére, et c'est pourquoi Rsaumel09, 1 se rapporte aussi a sa
domination éternelle (22). Quant au fait que sa idation croisse
et se consolide, et donc que DieuféesseSeigneur et Messie,
Athanase l'interprete comme exprimant I'histoiresdlut : «le
Christ, qui, par nature, est Seigneur et roi étérme devient pas plus
Seigneur au moment ou il est envoyé, et ne comnpaiscalors a étre
Seigneur et roi. Au contraire, ce qu'il est toujeuil I'est alors
devenu aussi selon la chair, et avec I'accomplisserde la rédemp-
tion de tous, il devient aussi Seigneur des vivahtdes morts. Car
désormais, toutes choses le servent, et c'estédb@Ensujet que David
chante : "Le Seigneur dit a mon seigneur : siege a ma droite,
jusqu'a ce que j'aie fait de tes ennemis I'escaldeates pieds
(Psaume 109,)2» (23).

L'éternité et I'histoire du salut, la divinité ehdmanité du
Christ sont ici magnifiguement percues dans lediomnCelui qui
nous a créés est aussi, de par son incarnatiorendewelui qui
nous a rachetés. Sa seigneurie éternelle est éeeadous les
hommes par l'intermédiaire de son humanité. Mastqustement
sur ce dernier point que la controverse rebond#és Imots

« jusgu'a ce que j'aie fait de tes ennemis 'estabe tes pieds » ne
signifient-ils pas que, une fois que ce sera flaitseigneurie du
Christ prendra fin? Paul ne dit-il pas a ce propesquand toutes
choses lui auront été soumises, alors le Fils lém®a se soumettra
a Celui qui lui a tout soumis, afin que Dieu saut en tous »
(1 Corinthiens 15, 28)?

Matrcel d'Ancyre, défenseur zélé du concile de Nicée, ami
d'Athanase, défendit alors I'idée selon laquellg e qui est dit
de la session du Christ a la droite de Dieu conedenChrist en
tant gu'homme, et ne vaut donc que pour la durdendarna-

(22) Contre les Ariens, Il, 13.
(23) Ib., 1I, 14.
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tion, qui a un commencement et, selon Marcel, uneHEn effet,
pour lui, I'numanité du Christ n'a qu'une significa temporelle
et non éternelle. A la fin des temps, elle seraadgipée de sa
fonction devenue inutile. Marcel va encore plusjaie qui a fait
douter de son orthodoxie : le Verbe éternel de Deela fin des
temps, se fondra d'une certaine facon dans le Rkeréelle sorte
que rien n'existera que Dieu seul (24). Par Ixjdtence méme du
Fils comme personne divine semble mise en doute.

L'idée que I'humanité du Christ n'avait de sigrmation que
provisoire était aussi soutenue par ce puissantanbude I'Eglise
ancienne qui se réclamait de la figure imposantaisnaontrover-
sée, d'Origéne. Le scandale devant I'idée que le corps du Christ
devrait vivre éternellement, que sa chair devraibssster pour
toujours, a toujours poussé certains penseurs i@metdans la
mouvance ddrigéne a s'évader dans l'allégorie devant cette
question. CheZEvagre le Pontique, l'influent théologien du
monachisme, la session a la droite de Dieu sigrsfireplement
que I'ame préexistente du Christ est tout entié@nke de la
science de l'unité (..). A cause de cela, lui s=tldit "étre assis a la
droite " de son Pére, la droite qui ici, selon lagte des gnostiques,
indique la Monade et I'Unit® (25).11 est question ici de cette vision
spirituelle, dépouillée de toute image et de togprésentation a
laquelle mene le Christ, et vers laquelle son cdgrsestre n'est
tout au plus gqu'une sorte de marchepied, rien ds. gl L'existence
corporelle n'a plus aucun sens pour le monde reétaklle est la
forme sous laquelle le Chr-Esprit apparait pour nous (...). Seul
I'Esprit a une importance, et parmi les actes desgrit, seule la
connaissance (..3 (26).

Ce « monisme de l'esprit » ressortira encore urig de facon
exemplaire au moment de éuerelle des images dans I'Eglise
d'Orient, puisque, dans les représentations parimages de la
figure humainedu Christ, la question de savoir le cas que nous
devons faire de la figure corporelle du Christ smuve posée de
facon trés concreteEusébe de Césarée refusait déja les icones
parce que, selon lui, la figure humaine du Chrisaia été tout entiére

(24) Sur Marecel, cf. Grillmeierop. cit.(note 1),414-439.

(25) Kephalaia Gnostica, 1V, 2{Patrologia Orientalis, voR8), trad. A.
Guillaumont.

(26) Grillmeier,op. cit.(note 1),567.
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absorbée par la gloire de la figure divine. Pouigdonc reste
accroché a ce qui n'était qu'une étape transittlifaffait, maintenant
chercher le Christ purement, comme une persapidtuelle e
céleste. C'est aussi une adoratigpirituelle que demandera

concile iconoclaste de 745. Le Christ, qui trondaadroite de
Dieu, ne saurait étre fixé dans la figure terrestriearnelle
qu'il a dépouillée : &i quelqu'un cherche a comprendre le carac
(charaktér)ivin du Verbe de Dieu selon l'Incarnation par leyer
de couleurs matériellest s'il ne l'adore pas plutot de tout soceu
par lesyeux intelligibles Lui qui est assis au-dessusldesplendeur d
soleil a la droite de Dieu dans les hauteurs sutrine de gloire
gu'il soit anathéme> (27). C'est Théodore Studite, sans doute

plus important des défenseurs des icones, qui &oavcettt
spiritualisation iconoclaste une réponse pénétragitetirée du
centre de la régle de foi de I'église. La questionule parmise:
moines de savoir si l'usage d'images ne serait yas sign
d'imperfection, s'il ne vaudrait pas mieux adorerGhrist di
fagon purement spirituelle, sans images. Voici lagmifique
réponse de l'abbé de Studion si«quelqu'un nous dit alors : si
peux donc vénérer le Christ de facon intelligiblegst supeflu de le
vénérer dans l'image, qu'il sache que cela reviantier aussi [
vénération intelligible du Christ. En effet, sintéllect ne voit pas
Christ assis a la droite de Dieu le Pére, avecd&std'un hommeil ne
lui rapporte pas de vénération du tout. Au contail nie que leVerbe
s'est fait chair. Or, l'icone est le témoin fidéle ce que le Verbges
fait semblable aux hommw (28).Si la contemplation et lpriére
des chrétiens doit pouvoir atteindre le Christ dsmséalité, elleae
peuvent étre qu'une vision dans l'esprit defaamanitétransfigurée, «
dans laquelle il vit « a la droite du Pére ». Aluprofondeur cett
conviction s'enracine dans la régle de foiltfglise anciennt
c'est ce que montrent les paroles de e Cyrille d
Jérusalem qui, au début de ses catécheses, intergieki le:
candidats au baptéme : klevez désormais le regard detre
esprit! Représentez-vous désormais en esprit lesuch desanges
Dieu, le Seigneur de I'Univers, sur son trénon Fils unique ase
droite, et I'Esprit a c6té d'eux (29).

(27) Mansi 13, 336 E. Cf. mon liviglcone du ChristFondements dogmatiques,

Fribourg, 1976, 165.

(28) PG 99, 1288 CD.

(29) Procatéchese, &5.
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La question de savoir si, quand on contemple dsm$§thrist, ona
le droit de se le représenter aussi comme hommeité

également pouThérése d'Avila — nous enjambons ici les siécles —

I'objet d'une intense préoccupation. L'issue qe'adl trouvé
rappdle fortement lindication donnée a ses moines paeodor
Studite. Thérese rapporte dans son autobiographie agrtain
auteurs qu'on lui avait donné a lire l'avaient pjée dan
I'incertitude. Ceuxei conseillaient en effet de dépasser tc
image corporelle, «erait-ce méme celle de I'humanité du Christ
car ces images seraient des obstacles a la contemplaBou
Thérése, il était inconcevable que l'on puisse gmsr que |
chemin de la vie spirituelle doive consister a gdodirner @
I'humanité du Christ. Ces auteursalieguent, a I'appui de lel
sentiment, la parole que le Sauveur adressa a ggires, en let
annongant, au moment de remonter au ciel, la vedueSaint-
Esprit. A mon avis, si les apdtres avaient cru sl@ussi fememer
gu'apres la venue du SaiBsprit que le Christ était a la fois Dieu
Homme, la présence de la sainte humanité n'eltépaspour eux L
obstacle» (30. Non, la réalité visible du Seigneur ne pouvait
étre un obstacle a la priére. Il est faszmt de voir comme!l
Thérese décrit sa découverte de la contemplatiohhdenanitédu
Christ. Elle n'a suivi que pendant une courte mirita fausseoute
de la contemplation prétendue « spirituelle », qeonsider
I'incarnation méme de Dieu comme unege inférieure. Ell
retourne avec force a I'humanité du Christ, et distons lui sor
accordées, qui la confirment sur cette voie : ummiére indes-
criptible, une beauté indicible; il lui est donné doir le Christ, se
mains, son visage, tout son corps le«Seigneur se manifest
presque toujours a mcdans la gloire de sa Résurrectiarest ains
également que je le voyais quand il m'apparaissaits la sainte Hosti
Parfois cependant, voulant me soutenir dans lautabon, il me
montrait £s plaies. je l'ai vu quelquefois en croix et audia des
Olives, rarement avec la couronne d'épines, et qiarportant s
croix. Il se conformait alors, je le répéte, auxcessités de mon anoel
de quelques autres personnes. Miis'apparaissait toujourdan:
sa chair glorifiée » (31). Si l'on tient & désigoes apparitions sous le

(30) Vida, c. 22, 1, tr. P. G. de St-Josepbuvres CompletesRaris, 1948, 219
Comme ces auteurs catholiques dont parle ThéréaslejrCinvoquera ausgean 16,
7 (» Il est bon pour vous que je m'en aille ») pqustifier son rejet de
présence corporelle du Christ (eucharistie, imagefshotes 34 a 36.

(31) Vida,c. 29, 4;tr. fr., 301 s.

39



Christoph Schénborn

nom d'image : &i c'est une image que je voyais, c'@sé imag
vivante. Ce n'est pas un homme mort, c'est le Chii@ntqui s¢
montrait a moi. Il me donnait a entendre que ctétai 'hommebieu,
non tel qu'il setrouvait dans le sépulcre, mais tel qu'il en s
ressuscité. Le Seigneur se manifeste parfois awnectelle majes
qu'on ne saurait douter que ce ne soit Lui, surtguand il accorde
cette faveur aprés la communion; car nous savois jolgr la foi qu'il
est alors véritablement présent en ney82).

Ces textes expriment de facon grandiose le mystergent
dans notre article du Credo : le Christtek qu'il est », « le Chri:
vivant »,homme et Dieu, le corps ressuscité, glorieux, guéol
recot dans le pain de vie, & la communion! Thérése gaiave
I'humanité transfigurée du Christ et sa permanetdieu, c'e:
aussi toute la dimension sacramentelle de I'Egjisieest en jet
Elle sait que le Ressuscité est, maintenant, pratheous das le
Sacrement (33).

L'étroitesse du lien qui, dans l'article de foil«est assis a
droite du Pére », unit le mystére du Christ avelaicee I'Eglise
ressort d'un coup d'ceflur un contemporain de Thérése, qui
bien des points en est l'antipodean Calvin ne se lasse pas
souligner que le Christ est monté aux cieaxporellementget que
c'estla, et pas ici, qu'il siege a la droite du Pére; mémeek n
convient pas aux philosophes, I'Esprit Saint I'égrse. Mais cel
signifie pour Calvinqu'il n'est plus en aucune fagon présent p
nous de facon corporelle. Certes, le Christ esjptag parmi nou:
mais pas sa présence charnelle, seulement celta deajesté, (
son Esprit Saint (34). Il est présent corporellemanquementat
ciel. Par suite, il ne peut pas émerporellementprésent dans
pain et le vin de I'Eucharistie, et I'on ne saugtfaire une imay
corporelle sur terre. ka communauté que nous avons avec Die
vient pas d'une image ou de quelque autre objetste que nou
aurions choisi, ni non plus des éléments visiblesadCéne, elle vie
uniguement du Saint Esprit, a qui il n'est pasidli& d'unir ce qu
I'espace sépar€35). Calvin veut souligner la réalité corporealke

(32) Vida,c. 28, 7; tr. fr., 292.

(33) Vida,c. 22, 6.
(34) Institution Chrétiennell, 16, 14 et IV, 17, 26.

(35) Margarete StirmDie Bilderfrage in der Reformatiogutersloh, 1977 (QFRG,
vol. 45), 212 s., qui renvoie@pera SelectéBath-Niesel), Il, 131.

40

« Dieu veut rester homme & jamais »

la glorification du Christ, mais elle exclut powrilque Jésus-
Christ puisse habiter le pain eucharistique, puesde Chris
devrait alors abandonner le ciel. Pour que le Ghawst présent,
suffit de l'effet, de I'Esprit Saint, qui nous uaitl Chrst (36). Il e
ainsi logique que Calvin refuse aussi bien les iedmue |
présenceorporelledu Seigneur dans I'Eucharistie.

Chez d'autres réformateurs aussi, notre articlecCdedo es
utilisé contre la présence réelle du Christ dagsid¢haristie
Oecolampadeet Zwingli en déduisent que le Christ ne peut
étre présent corporellement en méme temps surel'aftau cie
La Céne n'est donc qu'une commémoration (Bidjher, dans se
écrits polémiques, s'étend longuement sur la «i@ess la droite
du Pére ». Il reproche aux « llluminés » d'avoie usprésentatic
enfantine de la « droite » de Dieu, comme si leig€hr était ass|
sur un tréne d'or. En fait, il ne s'agit pas d'mdmit, mais de 4a
toute puissante force de Dieu, qui en mémepsene peut étre nu
part et doit étre partout » (38Certes, Luther va trop loin dans
direction opposée, quand il en déduit aussi queolps du Chris
est présent partout : « la est la droite de Dieu, la doit étre le cc
et le sang du Christ » (395ans entrer dans le probléme d
doctrine luthérienne de I'« ubiquité », nous powoter qu'il es
dans le droit fil de la regle de foi de I'Eglisecanne quand il vo
entre la « session a la droite du Pére » et la gmés dan
I'Eucharistie, non pas une opposition (comme Cabtirzwingli),
mais un accord profond. Le fait que le Christ tr@néa droite d
Pére s'avere justement dans sa présence vivantgorele, dan
I'Eucharistie.

Le mystére de sa seigneurie actuelle
Entre le dernier des mystéres passés du Christ,egtil'Ascen-

sion, et ce que nous attendons encore, qui esatauBie, il y a u
mystere et un seul dont nous sommes contempotajos est la

(36) Institution ChrétiennelV, 17, 31.

(37) Cf. la-dessus et pour ce qui suit M. Lienhavidytin Luthers christologisches
ZeugnisBerlin, 1980, surtout 146-184.
(38)WA 23, 133, 19.

(39)WA 23, 143, 32.
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Session a la droite (40). L'article de foi qui nous occupe ici
dans une certaine mesure le plus ecclésiologiqueéods le:
articles christologiques. Nos rapides coups de satahs I'histoir
de linterprétation de cet article ont toujours ngs lumiere le
composantes ecclésiologiques de celui-Ce n'est pas étonne
puisqu'il s'agit justement ici du rappoattueldu Christ a so
Eglise. Aucun pére de I'Eglise n'a souligné aussteiment ce
aspect de notre article de foi gsaint Augustin. Citons pou
terminerquelques extraits de la richesse débordante deutkea
écrit la-dessus.

« Bien-aimés, votre foi est Bessus claire, et nous savons que
l'avez aussi appris par l'enseignement du maitiesté sur lequi
vous avez placé votre espérance : notre Seignesusdhrist, qui ¢
souffert et est ressuscité pour nous, est la téteEglise, et I'Eglise €
son corps (...). Puisque donc il est la téte dglige et que cellei es
son corps, le Christ total est téte et corps tmgemnbé. Cette téte €
déja ressuscitée. Nous avons donc la téte dans le hiefre téte
intercede pour nous. Notre téte sans péché, imfimrtest déja e
train de prier Dieu pour nos péchés, afin que naussi, qui a la fi
des temps ressusciterons et serdgransformés dans la gloire divi
suivions notre téte. Car la ou est la téte, lesesitmembres doive
étre aussi. (...) Fréres, voyez I'amour de notte.tElle est déja dans
ciel, et pourtant elle souffre idias, aussi longtemps que I'Eg
souffre ici-bas. Ici-bas, le Christ a faim, isas, il a soif, il est ni
étranger, malade, en prison. Car ce que son coopéfi® ici, il le dit,il
le souffre lui ausg(cf. Matthieu25, 42-45) » (41).

« Notre Seigneur JésuBhrist, lorsqu'il monta au ciel quarar
jours aprés sa Résurrection, nous a recommandésgs, qui deva
rester icibas. Il voyait que beaucoup lui rendraient honngairce
qu'il était monté au ciel; et il voyait que cet Ineur serait vain, si on
foule aux pieds les membres qui restent sur laetérr). A Saul le

persécuteur, il dit d'en haut : Saul, Saul pourquoi me persécutes-

tu? " (Actes9, 4)Je suis monté au ciel, mais je reste encore sue t
ici, je suis assis a la droite du Pére; s, j'ai encore faim, soif,
suis étranger (...). Voila ou je reste, moi qui ieoau ciel ; je monte,

(40) J. DaniélouEtudes d'exégése judéo-chrétienRaris, 1966, dans le ch. « La
session a la droite du Pére ', 42-48, cit. 48.

(41) sSermoril37, |-, PL 38, 754 s.
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car je suis la téte; mon corps reste encore i@:b@Qu reste-tf? Sui
toute la terre. Garde-toi de le frapper, garti@-de lui faire violenct
garde-toi de le fouler aux pieds! (42).

« " Dieu sieége sur son trone de sainte{®saumet6). Quel est ¢
trdbne de sainteté? Le ciel, bien sir. Car le Chnsius le savons,
monté au ciel avec le corps dans lequel il a étifié, et il y siége
la droite du Pére; nous attendons aussi qu'il emigene, pour juge
les vivants et les morts. Le ciel est ainsi son trOnesdimteté
Veuxiu, toi aussi, étre son trone? Ne va pas timagipee tu n'en ¢
pas capable. Prépa-lui une place dans ton coguet il se plaira a
tréner. Car il est la puissance et la sagesse deuDOr, que di
I'Ecriture de la sagesse elle-méme®'@me du juste est le siége d
sagesse (Sagesse 7). Si donc I'dme du juste est le trone skgessest
si ton @me est juste, tu seras le tréne royal dealgesse (43).

Ces deux perspectives se complétent chez Augustan l'indi-
vidu, I'ame, est toujours aussi I'Eglise et I'Epgues affirmation
qui valent pour I'Eglise valent donc pour l'indiuidPour Augus-
tin, I'indice permettant de croire a la glorificai corporelle d
ressuscité, est I'amour porté a son corps, I'Eglise. La olUvasice
'amour pour son corps, en particulier pour les as les plt
humbles de ce corps, la se produit le renverserdent parlai
déja saint Paul : la téte ne souffre pas seulemens ses membr
mais les membres eux-mémes sont déja ressuscikédeaChristet
siégent avec lui a la droite du PéfEphésiens2, 16). Nous
devons le mot de la fin dean Chrysostomedans la perspecti
méme ouverte par Augustin :

« Et comment se représenter, qu'il nous aissuscités avec lui
Car en fait, personne n'est encore ressuscité, dan$ le sens ou nc
sommes ressuscités dans la mesure ou la Tétesssisoitée. C'est
cette maniére que Dieu nous a fait tréner avec heig. Car,si la
téte se trouve sur le tréne, le corps aussi s'yiteo C'est pourqu
Paul ajoute : "dans le Christ Jésus " (..Btre assis a la droite ¢
Dieu est I'nonneur supréme et sans pareil. Il vaussi pour nous
nous aussi devons troner avec luiy i la une richesse débordante.
Vérité, sa puissance est sans limite, quand il fiai$roner avede

(42) Commentaire de la premiére épitre de saint J&as, 9; PL 35, 2060 s.; SC 75,
433.

(43) Commentaire du Psaurdé, 10; PL 36, 529 s.
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Christ. Et si tu avais mille vies, ne les livrerdis pas pour |
Christ? Si l'on te jetait dans les flammes, ne d&ateraistu pas
volontiers? Il dit aussi : "Je veux qu'ils soient eux aussi la o
suis "(Jeanl7, 24).Si nous devions chaque jour étre mis en pit
ne le supporterionsous pas de bon gré a cause de la promesst
nous fait? Pense a I'endroit ou trone le ChristAu-dessus de toL
puissance et domination Bt avec qui doigu troner? Avec lui! E
qui estu? Par nature, tu es un mort, tu es un fils deddere. E
qu'as-tu fait de bien? Rier(tf. Ephésien®, 1-3).C'est bien |
moment de s'écrier : O Profondeur de la richesse, deskgesse
de la connaissance de DielRomainsl1, 33) » (44).

Christoph SCHONBORN, o. p.

(traduit de l'allemand par Rémi Brague)

(titre original : « " Gott will fil ewig Mensch bleiben ".
Dogmengeschichtliche Anmerkungen zum Glaubenartikel
" Er sitzet zur Rechten des Vaters " »)

(44) Homélie sur I'épitre aux Ephésieds,2; PG 62, 32 s. C8ermon sur la Gené:
Il, 1; PG 54, 587 s.: &ar Dieu n'a eu de cesse de tout mettre en ceuwefpoe
monter 'nomme jusqu'a lui et le faire asseoir adsaite »,trad. P. Soler, dans Je
Chrysostomel.a Genesegoll. « Les péres dans la foi », Paris, 1982, 46.
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Les temps sont durs...
Nombre d'anciens, de chdmeurs, de communau-

tés religieuses ont actuellement du mal a renou-

veler leur abonnement & Communio. Aidez-les, aidez-
nous, en souscrivant des abonnements de parrainage
(voir conditions paae 129).

Communio, n° IX, 1 — janvier-février 1984

René LAFONTAINE

Thomas d'Aquin, interprete
de la session a la droite

Dans le cadre de son traité des « actes et desqpasdl
Sauveur », saint Thomas synthétise la portée tlyémple
et économique de ce mystere, comme autant chode
d'accession » éternelle et temporelle du Christ drbite
du Pere.

DANS le domaine de la théologie des mystéres dei¢ade
Christ, la recherche contemporaine n'interroge pugre
la tradition médiévale. L'Ecole thomiste n'a d'ailts pa
encouragé cette enquéte, dans la mesure ou elle adansmi
I'héritage d'une christologie qui privilégie I'apsé formelle d
I'identité du Verbe incarné, au risque de restregnid diversit
des mystéres de Jésus a I'Incarnation et a la Rgti@empar |z
Croix (1).

I. Un important traité de Thomas d'Aquin

Cependant Thomas d'Aquin a déployé une authentinéelo-
gie des mystéeres du Christ, non seulement au fdelecommen-
taires scripturaires, mais encore plus systématioprd dans s¢
oeuvres dogmatiques. A ce titre, son analyse @&ses et des

(1) K. RahnerEcrits théologiqueg, 1, Paris, 1959, p. 118 s.
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passion du Christ Notre Sauveur, Dieu incarné » (Sommeltug-
que I11, g. 27 a 59) est é)lus ?u'un appendice du discours consacté &
l'identité du Christ (ibid., q. T a 26). On peut méme soutenir que ce
traité des mysteres est le centre de l'entregnse théologique de la
Sommegdans’la mesure ou l'acte créateur de Dieu, un et trine (I°
Pars) et I'accession spirituelle de 'nomme pécheur a Dieu (Ila
Pars), sont médiatisés par l'agir et le patir du Christ, Dieu fait
homme (III* Pars) (2). Et l'on cherchera sans doute vainement
dans la treés riche tradition médiévale, un traité de ce genre, aussi
ample, rigoureux et équilibré que celui de Thomas.

L'auteur y subdivise la vie du Christ selon les quatre étapes de la
destinée humaine : entrée dans le monde (q. 27-29), vie au milieu
des hommes (q. 40-45), passion (q. 46-52) et exaltation (q. 53-59).
Clest ainsi que le Médiateur entre Dieu et 'homme se montre
effectivement « le chemin de la vérité, par lequel nous puissions

arvenir 2 la béatitude de I'immortelle vie » (Somme théologiqt
II° Pars, prol). Cette citation du prologue de la christologie nous
oriente ainst immédiatement vers ['exaltation du Christ, par
laquelle le salut est tout ensemble inauguré et accompli (3). Tous
les mysteres antérieurs sont ordonnés a cette finalité et trouvent en
‘cli:gte glorification leur fondement et leur critere d'interprétation
times.

Pour saisir le nerf de l'argumentatiorde Thomas en cette
matiere, il convient de rappeler d'abord que son objet formelest de
démontrer 'efficience et 'exemplarité salutaires des actes et des
passions posés par le verbe incarné en et par son humanité, en
respectant la spécificité de chaque mystere. Afin d'honorer ce
projet, l'auteur coordonne d'abord les témoignages scripturaires,
pour les interpréter ensuite dogmatiquement, en précisant en quel
sens ces mysteres s'appliquent au Christ comme Dieu ou comme
homme. Cette dernicre élaboration est en effet indispensable pour
déterminer les causalités efficientes et exemplaires de chaque acte,
étant entendu que 'humanité du Christ est instrument de la
puissance divine. Ainsi, par exemple, la causalité salvifique
exercée par l'acte de la résurrection du Christ sur celle des
hommes (q. 56) présuppose la démonstration de l'auto-résurrec-
tion du Christ lui-méme, non seulement au sens ou cet acte doit

(2) Cf. Michel Corbin,Le chemin de la Théologie chez Thomas d'Adeamis 1974,
p. 801; René Lafontaind,a résurrection et I'exaltation du Christ ch&homas
d'Aquin, Excerp. ex dissert. ad Doctoratum in Fac. TheoU.RGregorianae
Romae, 1963, 220 p.

(3) S.Th.lll,g.53,a.1,ad 3;q.56,a.1,ad 4 et a. 2, ad 4.
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étre attribué a la puissance de sa divinité, mais au sens ou son ame et
son corps, séparés par la mort, ont été investis de cette puissance divine
au point de pouvoir par eux-mémes se réassumer mutuel- lement :
«J'al pouvoir de poser ma vie et de la reprendre » Jean10, 17).

Quel aspect de la glorification du Christ désigne-t-on par la
session a la droite du Peére®il est vrai que la résurrection (q. 53-
506), l'ascension (q. 57), la session (q. 58) et l'investiture du
pouvoir judiciaire (q. 59) explicitent tous I'exaltation pascale en son
surgissement « économique », la session a la drotte signifie de
surcroit I'égalité divine du Christ avec son Pere, comme Fils
éternel. Plus précisément, I'application des mysteres de gloire aux
natures divine et humaine du Christ s'inverse lorsque 'on passe de
l'exaltation comme résurrection et ascension a son terme signifié par
la session a la droite. En effet les deux premiers mysteres
s'appliquent exclusivement a la condition humaine du Christ,
tandis que le terme de cette exaltation vise des privileges et un
pouvoir judiciaire qui reviennent a fortiori et d'abord au Christ
comme Fils de Dieu.

La question posée pat la problématique médiévale est donc celle de
la conciliation entre les interprétations « économique » ou «
théologique » de ce mystere. Comment respecter la nouveauté de
l'événement pascal sans faire abstraction de la dignité ontologique et
divine du Christ en son humanité? Inversement, comment
confesser 1'égalité divine du Christ comme Fils éternel sans
effriter la consistance de son exaltation pascale dans la gloire de
Dieu? La réflexion de Thomas tente de dépasser les perspectives tro
unilatéralement « économique » ou « théologique », d'Augustin ou d[;
Jean Damascene (cf. q. 58, a. 1 et 2) : telle est la fonction de l'article
trois de cette question 58, dont nous présentons une analyse (II),
puis une interprétation critique (I1I).

Il. La session du Christ comme Dieu et comme homme

Cet article trois n'entend pas fonder uniquement l'application du
mystere au Christ selon” sa nature humaine, mais prétend
expliciter le rapport entre celle qui vient d'étre établie « selon la
nature divine » (a. 2) et celles qui ont trait au Christ en son
humanité.

1. Toutes les objectionscontestent d'ailleurs cette application du
mystere au Christ-homme au nom de la these établie dans l'article
précédent : I'honneur et la gloire de la divinité (obj. 1), le partage du
regne du Pere (obj. 2) et son égalit¢ avec lut (obj. 3) reviennent
strictement au Christ comme Fils de Dieu et non comme homme.
Cependant l'autorité d'Augustin permet d'infirmer ces objections :
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« comprenez cette droite comme le pouvoir qu'a Etuhomme
assumeé par Dieu, de telle sorte qu'll viendra pgoger, lui qui
était venu pour étre jugé » (Sed. contra) (4).

2. Lecorps de la réponseommence par compléter ce sens
augustinien de la droite en rappelant (Cf. a. &) gette droite du
Pére signifie soit la gloire de la divinité elle-mé, soit sa
béatitude éternelle, soit le pouvoir royal et judice. Puis il
raccroche ce substantif a sa préposition {wads) ».Transitive
comme toute préposition, cetad »Iimplique seulement la distinc-
tion des Personnes selon l'ordre d'origine, sadsiran de degré de
nature ou de dignité (a. 2, ¢). Mais lorsqu'on rafgp cette
préposition a la droite, elle peut désigner nonleeent cette
distinction, mais également et méme prioritairemem¢ « conve-
nance »; « ... une convenance avec quelque distinst

A partir de cette unique définition de I'« ad deata » Thomas
peut alors déployer le triple sens christologiquamystere.

a) La signification de ce mystére pour le Christ co mme Fils
éternel.

En Dieu, la « convenance » et la distinction sigpeint respec-
tivement a la nature et a la personne. « Dés ler€hrist siege a la
droite du Pére comme Fils de Dieu, parce qu'il acale Pere la
méme nature ». L'image de I'« accessus » est aiipdement
corrigée. Non seulement tout mouvement se trouvaern
Dieu, et la référence au terme se trouve inverséisque la
distinction des Personnes est définie selon uneodirrigine, mais
l'auteur vise ici prioritairement I'état d'égalité Fils avec le Pére,
plutdt que I'adéquation divine recue par le Fils pa& sa
génération éternelle. L'énoncé souligne en effet tpiChrist
comme Fils de Dieu siége a la droite, au sens astilen état de
possession de la méme nature divine que le Pérte«x Gabere »
signifie moins l'acquisition de I'égalité, au sansle Fils détient
ce qu'il recoit du Peére (5), que I'état d'égalitnsl lequel il se
trouve avec le Pére, comme Dieu.

La conclusion de I'énoncé confirme davantage encoeée
interprétation. « Ce qui vient d'étre exposé conviessentielle-
ment au Filscomme aWPére. Et c'est celatre dans I'égalitéu
Pére ». Ceci explicite la « convenieniianatura » de deux
Personnes distinctes. La maniére dont Thomas héffléd'égalité

(4) De symboloSermo 1, c. 7 (PL 40, 646).
(5)Lect.in 30.16, 4, IV (2107).
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de ces Personnes (d, 42, a. 1, ad 3) est ici éclairante. L't
d'égalité peut étre exprimée par des substantifgl@s verbe:
Dans le premier cas, I'égalité des Personnes etiathe; dans |
second cas, elle ne l'est pas car le Fils recoiPdre @ quoi lu
étre égal et non l'inverse : « coaequatur FiliusriP&t non ¢
converso ». Le mystére de la session est ici ptadgrémen
envisagé selon le premier cas, puisque la natwiaaliconvient a
Fils « commeau Pére », puisque I'égalité est signifsstantive-
ment etqu'enfin la préposition « ad », synonyme de I'«dapu es
jusqu'a un certain point remplacée par « in ».Lecturede
I'Evangile de Jean précise utilement le sens dedees derniére
prépositions : « la préposition " dans "sife principalement
consubstantialité (CSomme théologiqudl, g. 58, a. 3, ad 1), da
le sens ou elle implique une conjonction intrinséct consé-
guemment la distinction des personnes, dans la nmesu tout
préposition est transitive. Par contre, la prépositioaupres de
signifie principalement la distinction personneligje vise pa
ailleurs la consubstantialité dans la mesure oa slgnifie uni
conjonction pour ainsi dire extrinseque » (6). Tbéhorcé de ce
article tend a démontrer que la session du Chostre Fils d
Dieu est l'affirmation de sa consubstantialité aledere, e
laquelle il est en état d'égalité avec Lui et conbmie

b) La signification de cette session pour le Christ , en tant que
son humanité bénéficie de la  grace d'union.

En christologie, 'unité et la distinction, appliégs respective-
ment a la nature et a la Personne, s'inversentHii)ce secor
sens, le Christ est comme homme divinement égaPéne, no
moins que le Fils de Dieu lméme (a), puisque, « selon l'unité
supp6t, cet hommest Fils de Dieu ». Et cette égalité
également pensée ici comme un état d'étre. En,eftedmas n
se référe pas ici a I'Incarnation percue comme detgsomptions
in fieri » de h nature humaine par le Verbe divin (lll, q. 2,8,
mais bien a ce mystere comme état d'union « irofasse xibid.);
en d'autres termes I'humanité du Christ bénéficmpmement d
la graced'union(Cf. g. 58, a. 3, in c. et ad 1). Et de méme q
Dieu (a), I'égalité essentielle du Pére et du Bisait été pense
comme réciproque ou mutuelle, ici de méme l'unias deu:
natures divine et humaine du Christ implique unp@a analo-
gue de réciprocité : « La relation, surtout d'égleéace, ne se rapporte

(6)Lect.inJo.1, 1, | (45).
(7) (g. 16, a.10 et 11).

49



René Lafontaine

pas plus a un terme qu'a l'autre » (lll, g. 2, a.@es dernieres
précisions, qui ne se trouvent pas dans I'énoncéatéicle,
soulignent a quel point cet homme est comme tel
divinement égal au Pére. Bénéficiant en effet dgréce d'union,

la nature humaine de Jésus n'est pas moins uraeature divine
du Fils, que cette nature divine est unie a la rmhwmaine, de
méme que le Fils n'est pas moins égal au Péreiptaquement.

c) La signification de ce mystére pour le. Christ, qui bénéficie
comme homme de la grace habituelle.

Selon cette derniére perspective, la nature humdin€hrist
est comprise selon la condition qui lui est prof8g La grace
habituelle éléve sans doute cette nature humaiaeodte qu'elle
puisse par ses propres actes atteindre Dieu deatdére la plus
proche (lll, q." 7, a. 1, ¢.), mais, méme si le Bhposséde en
plénitude ce type de gradibid., a. 9), celle-ci n'est pas infinie, en
raison de la capacité limitée de I'ame créiée., a. 11, c.). Dés
lors son excellence se mesure par rapport a cedle alitres
créatures.

Ce dernier énoncé se situe encore et toujours ldapsrspective
d'un état de perfection, plus que de celle deel'ger lequel cette
perfection est acquise. Le Christ jouit d'un reptiss béatifiant
gue celui des autres créatures; c'est ainsi gariVient d'interpré-
ter les expressions selon lesquelles « la naturadineesten
Christ plus bienheureuse », ou encore « le Chastdl@asune plus
grande béatitude », comme il est « dans I'égalit®ére » (b). De
la méme maniéere est-il en possession d'un pouvayal et
judiciaire supérieur (super) aux créatures; cetf@esorité signifie
le degré d'excellence d'un pouvoir qui s'exerceségnemment
surles créatures.

d) La reprise conclusive, intégrant la révérence.

Au plan de la réflexion dogmatique la conclusioajaute rien
d'essentiel, car elle se contente de reprendradéssignifications
du mystere (a, b, c), selon la condition de chagatire divine et
humaine et selon I'unité du supp6t. L'image dedéssion a
disparu pour ne laisser la place qu'a celle deegsisn. De plus, si
I'on considere le Christ selon la condition de sasures, la
préposition « ad » prend le sens de I'« in »; sstocondition

(8) « ... selon la grace habituelle, qui I'empagteabondance dans le Christ sur
toutes les autres créatures..
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divine, « le Christ siege comme Dieu a la droite Rere,

c'est-a-dire dans I'égalité du Pére » (a); et sal@rcondition

humaine, « il siege comme homme a cette droitst-@elire dans
les biens plus excellents du Pére » (c). Par ailleselon 'unité du
supp6t, « le Christ siege également comme homnsedadite du

Pére selon I'égalité d'honneur » (b). Cette deenépression met
en évidence I'égalité mutuelle du Pére et du Hlsl'allusion

finale a la nature humaine « assumée » demeurgestrent dans
la perspective de l'incarnation comprise « in fagsse », comme
union; elle implique et suppose formellement lastdntion de la
nature humaine déja établie dans son union aveatare divine
du Christ (lll, g. 17, a. 2). La nature assuméeevsans doute
I''ncarnation comme assomption, mais telle qu'edb déja
accomplie, et non plus « in fieri ».

A la faveur de cette distinction entre la conditid@s natures et
I'unité du supp6t se greffe une affirmation finajei rapporte
I'ensemble de ces réflexions dogmatiques a l'dditteligieuse de
I'hnomme (9). Le chrétien comme tout homme est @ppelénérer
I'humanité du Christ exalté a la droite du Péren point selon la
condition de cette nature telle qu'elle bénéficeailement des
biens paternels plus excellemment que toute créamais selon
I'unité du supp6t, telle qu'elle doit étre honoeéBégal du Pere.
Selon les exigences propres a cette attitude elgg, la considé-
ration de l'unité du supp6t I'emporte donc surecelé la condition
propre a la nature, car « I'honneur doit étre peomnt rendu a la
totalité de la réalité subsistantguisqu'en effet en Christ il n'y a
qu'une seule adoration et un seul honneur » (1125, a. 1).
« Ainsi vénérons-nous d'un méme honneur le FilsDdeu
lui-mémeavec cettmature qu'il a assumée ».

lll. La théologie et I'économie du mystére

Il est opportun de jeter un dernier regard criticger I'article
que nous venons de parcourir (a. 3), parce qu'iicemtre en
lui-méme la plupart des difficultés posées pardwmble de la
guestion 58 de I&ommeCe tableau synoptique des trois modes
d'« accession » a la droite du Pére ne semblegétume considé-
ration préliminaire a l'intronisation proprementsgale du Res-
suscité, puisque l'auteur ne fonde cette sessitenqéférence a
la génération du Fils, parfaite de toute éterné€a des graces
dont son humanité bénéficie dés son incarnatioabsénce de
toute référence explicite au mérite de cette ingation pascale

) Ill, g. 25, a. 1.
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(a. 3) confirme ce jugement; lacune d'autant plusl&nte qu
dans ses theses paralleles consacrées au poudimiajte (q. 59, ¢
1 a 3), l'auteur n'oubliera pas de rappeler qu@aavoir a ét
également mérité par la passion.

Cette conclusion critiget comblera d'abord cette lacune,
rappelant que Thomas avait déja affirmé que le €hedpuffrant
meérité cette intronisation : g. 49, a. 6 (A). Nausus permettor
ensuite de réinterpréter certaines données de moides d'« ac-
cession da droite du Pére » pour montrer en quel sens
peuvent étre intégrées a la confession pascale dedsion tell
gu'elle est visée par le Symbole (B).

A. Le Christ souffrant a mérité de siéger avec le Pére et de
manifester sa propre divinité universellement.

Comme les autres mystéres de I'exaltation, la sesai ét
méritée par le Christ souffrant : Ill, gq. 49, a.R¥écisant l'objet ¢
ce mérite, l'auteur associe la session a la dfot@cessus patern
dexterae)a la manifestation de ldivinité méme du Christ, ¢
illustrant sa thése pdsaie52, 13-14 etPhilippiens2, 89. Qu'il
suffise de mentionner ici la paraphrase de I'hymaalinien tells
gu'elle est proposée dans ce passage &Gmrhameet dans la_ecture
correspondante.

« ... devenant obéissant jusqu'a la mort, a la mort ser aroix;
c'est pourquoi Dieu I'a exalté de lui a donné lennqui es
au-dessus de tout nom(Philippiens2, 9), pour qu'il soit nomn
par tous « Dieu », et que tous le réverent comnmauDYVoila biel
ce qui est signifié dans le verset suivant : « afiragunom de Jés
tout genou fléchisse, dans les cieux, sur la tetrdans les enfers
(ibid.,v. 10) : g. 49, a6, c.

Ce commentaire souligne surtout la finalité du mysf qui e
la manifestation universelle de la divinité du Cdtripar l:
confession et la révérence que les hommes doivdisas comn
Dieu, en raison du Nom que lui a donné le Pére eftte
exaltation. Peut-on purement et simplement assimuédte exal-
tation a cette universalisation de la manifesta®idm Lectura de
ce méme hymne christologique présente l'avantagépendre a
cette question, tout en la situant en regard duitaéde l¢
passion.

Photinus soutenait que le Christ a obtenu en ré@mme d
mérite acquis par I'humanité de la passion une certaxeellenc
sur les créatures, de méme que « la similitude aviewu ».
Thomas s'insurge contre cette opinion : « Le Pédermé ce no
divin de toute éternité au Fils de Dieu par sa ggtigh éternelle
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de méme qu'a cet homme incarné en tant qu'il béreéfie I:

grace d'union » (10). Comment dés lors justifiexle'est pour-
qguoi » qui, enPhilippiens2, 9, suit I'humiliation de la passic

étant donné que la récompense ne précéde pas & raérquela

génération éternelle et l'incarnation ne peuvenhaétre le

récompenses antécédentes au mérite de la passeomé@pbnse

cette difficulté est trés nette. « L'Ecriture expei en termes

devenir ce qui, en fait, est annoncé. Le don du mpamlePere

signifie dés lors la manifestation au monde de om mwéja déter

par le Christ»

L'objet du mérite de la passion est propreni&mtiversalisatior

de la manifestation de la divinité du Christ, enmmas I'obtentio
de biens plus excellents du rBg telle qu'elle a été conférée
l'incarnation a I'hnumanité du Christ par grace tuatlie (Cf.111,
g. 58, a. 3, c.). Cette thése s'appuie sur l'intétration d¢
Philippiens2, 9-10 : « le Pére a donné au Christ ce nom d
c'est-a-dire qu'il a mafesté au monde que ce nom lui était ¢
attribué ».A propos du Fils éternel, ce méme comment
rappelleJeanl7, 5 : « Glorifiemoi, Pere, auprés de toi, de
gloire que j'avais avec toi avant que rfeonde fut créé » (11). |
principe herméneutiqueekon lequel I'Ecriture exprime en tern
de devenir ce qui est en fait nouvellement portia &onnaissan
s'appuie ici sur le fait que la résurrection a nfasié d'un
maniére nouvelle la divinité du Christ.

B. Le rapport entre I'image de I'a accession » a la droite et ses
significations dogmatiques ¢ g. 58, a. 3.

1. Les théses de cet article peuvent étre intégaélasconfes-
sion pascale de lintronisation du Christ a la téralu Pére, si I'c
appligue alimage de l'accessiote principe hermgeutique évoqt
plus haut a propos dBhilippiens2, 9. Cette image signif
littéralement le mouvement d'approche qui s'achdaeas I:
coincidence avec son terme, c'esti@e une réalité en devenir
plutbt sur le point d'atteindre son achevement.cEsens, elle n
se réduit pas a la signification de la prépositioad », surtout
I'on précise qu'elle est synonyme de I'« apud ssda sens c
I'état d'association. Cette image a le pouvoir dégrer les diffé-
rents aspects du mystere comme en tdgns'accomplir, afin ¢
signifier par la la maniere nouvelle selon laquelsese manifes-
tent pour nous dans la confession pascale deohiistation du

(10) Lect. in Phil.2, 9, ITI (70).
(11) Ibid., (73).
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Ressuscité a la droite du Pére. Mais avant de peéde sens de
cette nouveauté, vérifions comment le pouvoir et@eade cette
image peut s'accorder avec les précisions dogmasiqui ont
déterminé les trois modes de cette accession.

2. En regard de cette signification littérale de l'igeade

l'accession, leangage dogmatiquele cet article a désigné chacun

des aspects du mystére selon sa perfection accemgdi toute
éternite, depuis l'incarnation, et, faut-il I'ajeut depuis que le
Christ siege en son corps glorifié a la droite dueP? En ce sens,
cette élaboration s'accordait mieux avec l'imagdadsession.
Cependant, la distance entre le sens littéral drage de
I'accession et I'énoncé dogmatique est sans dootasmimpor-
tante qu'il n'y parait, car tout y est exposé agésgmt, sans aucune
allusion, pourtant pertinente, a I'antériorité d¢'am mystére. On
peut donc appliquer ces sens au présent de l'isaban pascale.
L'« aujourd'hui » éternel en lequel le Pére a dié €ai engendré »
embrasse ce temps pascal (12), de sorte que samkngerfection
de cet engendrement, on peut dire que le Fils dépeésente-
ment I'égalité divine avec son Pére en la recevaart sa
génération parfaite. Semblablement, le second nbaecession
par grace d'union demeure dans ce présent; sandenfait que
cet homme soit Dieu par cette grace dés l'instandad conception,
il reste que cette grace d'union ne cesse d'émaEmcmiquée a cet
homme exalté dans la gloire. Demeure égalementeeseas la
grace habituelle, déterminant le troisieme modeat'session ».
La seule réalité qui ne soit plus strictement corgeraine de ce
présent pascal est I'hnumiliation de la passion,laguelle le Christ
a mérité son exaltation & la droite comme manifégstauniver-
selle de sa divinité.

3. On peut donc réinterpréter les théses de cet artlans le
sens suivant. Le fait que le Christ ressuscité esiég sorcorps
glorifié a la droite du Péere, comme au terme de spaltation
(vado ad Patrem : q. 57, a. Sed contra), attestd'une maniére
nouvelle que ce corps de I'homme Jésus bénéficieuos comme
a nouveau de la grace d'union, qui ne cesse @r&ucommuiquée

(12) Lecc in Hebr.1, 13, IV (80). Thomas rapproch&breuxl, 13 « Siege a sa
droite »,d'Hébreux!, 5 « Tu es mon Fils : aujourd'hui je t'ai engener Puis il
commente ce dernier verset de la maniére suivartee Pére lui-méme a parlé de
toute éternité, et en parlant il a engendré sos, i en I'engendrant il lui a donné
I'égalité du Pere. Ainsi a-t-il dit : " Aujourd'hticar I'éternité est la mesure de la
réalité immobile, sans cesse présente. Par ailléluasdit : " je t'ai engendré " et
non pas " je t'engendre "; car cet engendremempieetiit. » Voir égalemer8. Th.

I, .42, a. 2d4.
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parle Fils. Et cette communication actuelle attestgoa tour [
nouveauté éternelle de l'engendrement parfait deFidg, en
lequel il recoit de toutetternité du Pére de lui étre divinem
égal. En effet, la communication par le Fils de Die la grac
d'union implique en acte et au présent I'égalitgritlle de ce Fi
avec son Pére (13). En ce sens, la session a leedio Pére e
une confessiornpascale et correspond a la révérence qui es
indissolublement au Fils de Dieu et a sa nature dinenassumé
et exaltée, en raison de l'unité du suppdt. Sektteccompréhen-
sion du mystére, la grace habituelle et le méri¢elal passio
n'‘entrent pa encore en ligne de compte, mais les deux pre!
modes d'« accession » a cette droite, par génératernelle et p
grace d'union, en sont les fondements actuels.t@esrquoi
selon l'ordre d'exposition de cet article, le trélse mode d'ac-
cession selon la grace habituelle suit les précsdex ce titre, |
Christ ne cesse d'« accédex une béatitude et a un pouvoir rc
et judiciaire supérieurs aux créatures, car ceglpges déja rect
du Pere comme ses biens plus excellents ne rdeske lui étr
gracieusement communiqués dans la gloire. Et stilveai que |
mérite de la passion n'a pour récompense que Busadisation d
cette manifestation de la divinité du Christ, nquensons qu
cette manifestation peut inclure tous les medl'accession te
gue nous les avons réinterprétés plus haut.

Ces réflexions tendaient a montrer que la confespimscale ¢
la « session a la droite du Pére » n'est pas seulehappendic
d'une session éternelle du Fils de Dieu et de $sisa temprelle
du Christ bénéficiant depuis son incarnation defceg d'union
habituelle. Mais elle peut étre comprise en tous sens comn
confession pascale, puique l'exaltation du Ressjsen son cor|
glorifié, a la droite du Pére, manifeste de maai@ouvelle s
divinité (14). Sans contredire Iimage de la sessielle de

(13) Ces deux mystéres « éternel » et « économique tesofait réellement un .
sens ou I'humanité assumée dans son union au &iBiel recoit I'égalité au Pe
qui est identiqguement celle du Fils éternel tuéme. L'accession du Fils étern:
la droite du Pére fonde et appelle I'accessiontéeceéme béatitude filiale
divine de la nature humaine assumée. La filiatienlal seconde Personne di
Trinité, en laquelled Fils recoit du Pére l'unique nature divine, estagte ¢
principe personnel d'appropriation au Christ resgésde I'accession a la gloire
sa nature humaine.

(14) L'image de I'« accessus » ne peut donc étre évaeauéprofit de se
significations dogmatiques, qui pourtant en déteeni définitivement la porté
Et cela pour plusieurs raisons. D'abord elle perdeetrapprocher I'expressi
scripturaire « ad dexteram » de I'unité et de Hiwlction entre personne et nati
en théobgie trinitaire et en christologie (g. 58, a. 3, Ensuite, elle suggére ¢
analogies entre l'accession corporelle du Christygnue au terme de son
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I'accession acquiert ainsi une pertinence irremphag. Elle
permet aussi de situer ce mystere au terme dedtedon

« accedenger semetipsum ad Deum, semper vivens ad interpel-

landum pro nobis gHébreux 725).
René LAFONTAINE, s.j.

exaltation a la droite du Pére, et tous les audsgects de cette session a la dr
Enfin, elle permet d'aborder toutes ces dimensinsnystére, comme une réa
sur le point d'aboutir don achévement, afin de signifier la maniére ndevetlor
laquelle ce mystere se manifeste en sa perfecttonraplie. On ne peut cepend
abuser de cette image en l'affranchissant de sesmidations dogmatiques, ¢
I'on risquerait alors de succomrbpar exemple & I'erreur de Photinus selon le
le Christ a mérité d'acquérir la similitudBhilippiens2, 7) avec Dieu, accéde
soidisant a une dignité qu'il n'aurait pas eue aupemtavEt en théologie trinitail
I'expression selon laquelle le Fik accéde » a la droite du Pére, ne peut pa
plus signifier qu'il s'approprierait son identitévithe en assumant l'acte de
naissance éternelle; selon Thomas, toute Persoivieedprocédante se trou
constituée au terme de sa procession 8Tth.,l, g. 40, a. 4) et la « reconnaissa
par le Fils de l'autorité du Pere(ibid., q.42, a. 4, ad 1) présuppose la constitL
de sa Personne au terme de sa génération par ée ®ette interprétation error
de l'accession du Fils éternel ne peus pen plus se justifier a partir de
potentia generandi» (S.Th., q. 41, a. 6, ad 1),aedte puissance ne signifie
Dieu que le principe d'un acte et elle s'appliquikeasence divine et non a
relation. Mais I'« accés » du Fils a la droite derePmarque la plénitude d'u
filiation divine dont I'origine ordonne toute réééice.

René Lafontaine, s.j., né en 1938 a Bruxelles,éedéms la Compagnie
Jésus en 1956, est licencié en Philosophie (Loyyaipléomé de I'Ecol
Pratique des Hautes Etes (Paris) et docteur en Théologie (Ror
enseigne a la Faculté des Jésuites de Bruxelled ().

Pensez a votre réabonnement!
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« Dieu nous a fait asseoir
aux cieux dans le Christ
Jésus

L'homme s'éprouve comme incommensurable a lui-

méme, lui qui se sait par ailleurs « la mesure deté:
choses ». Il ne trouvdonc sa mesure que dans |
humanité, mais elle-méme « sans mesuresele du
Christ glorifié a la droite du Pere.

I. Notre mesure n'est pas en no
1. L'homme, mesure de toute chose

« L'homme est la mesure de toute chosaffirmaient les Sophis-
tes. (ette prétention se vérifie jusqu'a un certain poln effet
dans la zone limitée mais infiniment précieuse aére cons-
cience de soi, le réel s'illumine merveilleusementdevenar
présent a soi. Dans cet éclair translucide de fescience, I'espa
nous est ouvert et I'aune nous est donnée qui peusettent d
mesurer en principe toute réalité et d'abord nmésnes. L'arbr
ne sait pas qu'il est un arbre et, parce qu'ainsest pas présen
soi, il n'est pas non plus préseant monde. Il n'a en lui ni
propre mesure ni la mesure de son environnemehanirne, lui
sait qu'il est un homme. Il est conscient de soime homme et,

57



André Léonard

pour cette raison méme, il est capable de se sfiaerapport au
monde et de situer le monde par rapport a lui. idhm® mesure
en quelque sorte sa propre humanité et, par la méme fenétre
s'ouvre pour lui, qui lui assure une échappée 'sumnilers entier.
Ou qu'il porte son regard, I'hnomme apporte avecéklité de sa
propre conscience de soi une certaine mesure ducageme
tel.

2. Une mesure mesurée

L'homme se mesure lui-méme et il mesure virtuelleirié&tre
de tout le créé. Mais il est lui-méme une créatiredés lors, la
mesure qu'il est n'est pas seulement mesurante anas mesu-
rée. Il mesure toute chose, mais en reprenant deéemgaoriginale
une mesure déja donnée aux étres, une mesure quielst
immanente et qui leur est accordée en fin de conmgee
l'intelligence divine créatrice, mesure non mesuwéeabsolue de
toute réalité. A la lumiere de notre conscienceysdéterminons
ce que sont les étoiles, mais, ce faisant, nous psreanjour un
sens et une essence (étre une étoile) dont nowdmeles pas les
auteurs, mais seulement les éclaireurs. Nous pa@otivement a
la re-connaissance du monde. Mais, aussi prodigiaest révéla-
trice qu'elle soit, notre connaissance n'est qu've@rise. Nous
connaissons les choses parce qu'elles sont etdggatintelligibles.
Tandis que les choses existent et sont intelligilpdarce que Dieu
les connait et les veut.

Et non seulement I'homme n'est pas la mesure aiggndes
choses, mais il n'est pas non plus sa propre mesigimaire. Bien
gu'il se mesure lui-méme en sa conscience de 'fmimime n'est
pas créateur de lui-méme. Il est lui-méme, de parpart, créé.
Méme la structure de sa conscience de soi s'imadee malgré sa
transparence relative. Que dire alors des racimesosh existence
et de sa destination ultime? Si 'homme s'échagp& & lui-méme
dans le sanctuaire intime de sa conscience, a amplus forte
raison dans les mille entrelacements secrets guglie, par en bas,
au cosmos et dans les aspirations mystérieusegouiignent, par
en haut, de sa destinée finale!

3. Une mesure immense et démesurée

L'homme, mesure de toute chose, est lui-méme meparé
Dieu. Mais il y a plus. Sa mesure est absolumentua et
totalement originale. La mesure d'une pierre, dphlaete et méme

58

« Dieu nous a fait asseoir aux cieux »

d'un animal est relativement déterminée et stakle. que la
pierre, la plante ou l'animal peuvent devenir esbgpammeé
dans leur nature définie et, normalement, ils dsgd sans
probléme des moyens nécessaires a la réalisatioia fia qui est
inscrite dans leur essence. L'essence générale dase ou d'une
libellule est assez aisément circonscriptible et,plus, ces étres
ont généralement en eux-mémes ou dans leur envément
immédiat de quoi réaliser leur essence.

L'homme, quant & lui, a bien, lui aussi, une esseme nature,
mais sa nature est « essentiellement » en devenihistorique.
L'homme ne peut faire le tour de son humanité etieconscrire
a l'avance toutes les possibilités. L'homme ne daitc pas
adéquatement ce qu'il y a dans I'homme. Il est poitméme un
avenir inconnu et mystérieux. Cette incapacitérd'@esuré de
maniére statique et exhaustive fait partie de laureaméme de
I'homme. Dieu seul sait ce qu'il y a dans I'homrhéeeconnait
donc si adéquatement qu'll lui accorde, par cettenaissance
créatrice elle-méme, la pleine mesure de son iminténse
créateur est ainsi la source, le garant et, patadanesure de
I'infinité et de I'immensité, toujours en devenie I'étre
humain.

Mais l'incommensurabilité de I'étre humain n'ess p&ulement
liée a I'immensité — mesurable par Dieu seul — de sssence
infiniment ouverte, elle provient aussi du déséhrel voire de la
défiguration, et par la de la « démesure » de $mnlessé par la
chute originelle. La mesure immensurable qui rél®mme a
Dieu, au monde et a lui-méme est aussi, dans lernde
I'histoire, une mesure abimée, pervertie et, eseres, dé-mesurée.
Les relations pénibles de I'homme avec Dieu, ageadture, avec
I'autre homme et avec lui-méme signalent la pegdadmesure
originelle. Elles sont gauchies, déviées, parfoismm coupées. A
I'inachevement intrinseque et positif de la nathtanaine en
devenir s'ajoute ainsi I'inaccomplissement contitiget négatif
d'une existence historique profondément blesséensiotalement
corrompue. A distance de lui-méme, coupé de soae gtopre,
'homme sera-t-il en mesure de rejoindre sa pr@s®ence et de
devenir effectivement ce qu'il est en principe?
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IL « Notre vie est cachée avec le Christ en Dieu » (Colos-
siens 3, 3)

1. Le moi dans le toi

Ou est le moi de I'enfant qui vient de naitre? &3fice moi gt
fleurira un jour dans la gloire de la consciencdaesouveraine!
de la liberté? Il sommeille dans l'enfant comme puoéssance q
demande a y étre éveillée. Eveillée par un autredéf parven
a I'éveil de I'esprit, par ce toi aimaet bienveillant qui se penc
sur I'enfant et déja le tutoie avant méme qu'it si@venu un mc
pour lui-méme. L'enfant n'est pas encore présent a soauas:!
ne sont pas encore pour lui vraiment des autresstilencore
distance de ce monde quiour lui, demeure informe et chaotiq
il ne sait pas encore qu'il est créé par Dieu. Mg quelqu'un :
tourne vers lui comme s'il était pleinement méme et discerr
en lui le moi qu'il peut devenir et qu'il deviendpar cett:
confiance méme quest placée prophétiquement en lui. Si
parents, sans amour, ne voyaient dans I'enfantl'gaéant qu'i
est, celuiei demeurerait toujours un enfant et ne devien
jamais l'adulte qu'il doit devenir et qui déja soeilte en lui. Si
au contraire, i regardent leur enfant avec la confiance
I'amour, ils verront déja en lui sa réalité idéate, qu'il doi
devenir comme liberté adulte, et ce regard idéatisqui voit déji
ce qui n'est pas encore, permettra justement aallide deven
réalité. Le plein épanouissement du moi en son monde dépe
la confiance créatrice que lui fait le toi de I'mutJe ne donnel
toute ma mesure que si tu me fais confiance sarsumee Si ti
n'es que réaliste, je ne deviendrai jamais réeltgnmeoi-méme
mais $ ton regard m'idéalise, alors l'idée vraiment iEegjue tu t
fais de moiméme deviendra ma plus vraie réalité. Mon moi @&
toi. C'est toi qui me donnes a moéme, me mets au monde,
présentes a autrui et m'ouvres a Dieu.
2. Notre mesure est en Dieu

Le vrai moi de I'enfant n'est pas tout a fait en lun'existe
encore vraiment que dans cette bienveillance depaesnts qui It
donnera progressivement de s'affirmer effectivemmrhme ul
moi. Le moi de I'enfant est cachécene dans le toi de ses pare
et c'est de la qu'il vient en quelque sorte a fecoatre de I'enfar
Mais ou est donc le moi de I'humanité, le moi d@time comm
tel? Dans I'nomme lui-méme, bien sir, dés lorscgl@-ci se
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mesure et mesure en pripe toute chose dans la conscienct
soi. Mais, par ailleurs, ce que nous saisissonsatee moi n'e¢
encore que I'ombre et que le germe de noésnes, puisque
mesure que nous prenons de notre moi, méme a ddagke, n'e:
encore qu'une mesure meéa, immense et démesurée. Nou
savons a fond ni ce qu'est le monde, ni ce que sooEmes. Se
Dieu nous sonde, nous englobe par sa connaissamedrice
Notre vraie réalité n'est pas cette coupe transét@ue nou
prélevons sur nous-mémes a lanliére momentanée de no
conscience. Notre vraie réalité est plutot l'idétale et engloban
gue Dieu a de nous dans sa connaissance créatdiceays
pénétre jusqu'aux moindres fibres et embrasse Hangé notre
origine et notre finalité, notre enracinement etracdevoirétre
Le moi ultime de I'homme est caché dans la conrexisg
créatrice que Dieu a de lui.

3. Le corps du Christ : vraie mesure de notre humanité (cf.

Colossien®,17)

Si Dieu n'était resté que Dieu, la mesure de ndmenanite
aurait en quelque maniére plané dessus de nous dans
connaissance a la fois idéale et réelle qu'll aregbement d
nous. Mais, par I'Incarnation, la mesure divinendére humanit
est elleméme devenue un homme concret de notre histoiri
peu canme si l'idée que les parents se font de I'enfariils
éduquent se présentait concrétement a ceiwseus la form
déterminée d'une personne (frére ainé, pédagoguie)ngarnera
parfaitement le contenu et le terme de son édunafid, par |
croix et la mort de I'homm®ieu, la norme divine de not
humanité nous a non seulement rejoints dans nasteite, elle .
encore assumé notre faille essentielle, notre dadd et not
inachévement.

Dans la résurrection charnelle du Christ apparafinela vraie
mesure de notre humanité, la seule norme réalistendire
devenir, la réalité achevée d'une existence humadcencilié
avec elleméme, les autres, le monde et Dieu. Tout le reste
nous considérons souvent abusivement comme notéalité >
(notre condition mortelle présente, nos multiplemditionne-
ments psychologiques, politiques et sociaux), teuteste n'e:
encore que l'ombre de notre vraie réalité idéaleegticachée av
le Christ en Dieu, mais qui vient a nous, jour apjeéur, dans
I'Eucharistie. Car nous sommes déja morts et reiéasvec le
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Christ et notre vrai moi humain, qui séjourne em, lnotre
humanité nouvelle et réconciliée vient & nous dansommunion
au corps du Christ ressuscité et transfigure dé@retement le
vieil homme inachevé et divisé dont la figure eatteain de
passer. Mon moi authentique est en Jésus qui sidgedroite du
Peére et c'est de la qu'il m'irradie déja secrétémpan I'Eucharistie
en attendant de me transfigurer totalement, st¢ysens, au jour
de ma propre résurrection. Il vient a moi un peuncoe
I'humanité authentique de I'enfant lui vient de pasents et
comme il est dit de la Cité sainte, de la Jérusahmuvelle,
demeure éternelle de Dieu avec les hommes, « guelscend du
ciel, de chez Dieu »Apocalypse?1, 2). Le fait que la mesure
divine de notre humanité nous ait rejoints danistthire et, depuis
la résurrection du- Christ, continue de venir a siquotidienne-
ment, dans I'Eucharistie, pour nous transformen'ish¢érieur
témoigne de la réalité et de l'effectivité de l&smce chrétienne
concernant I'achévement de I'homme. Mais le faidissociable
du premier — que cette norme concréete (a savousJésssuscité)
ait été élevée aux cieux et siége désormais adideddu Pére pour,
de la seulement, venir a nous dans I'Eucharistiateendant de
revenir dans la gloire de la Parousie, ce faitél@aigne conjoin-
tement de la dilatation a l'infini et de la transdance irréductible
de cette méme espérance d'un accomplissement pkémighom-
me. Deés lors, « puisque vous étes ressuscités bkevédrist,
recherchez les choses d'en haut, |a ou se trou€éiist assis a la
droite de Dieu. Songez aux choses d'en haut, nogllas de la
terre. Car vous étes morts et votre vie est déseroachée avec le
Christ en Dieu : quand le Christ sera manifestéglu est votre
vie, alors vous aussi vous serez manifestés aviepléins de
gloire » Colossiens3, 1-4).
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« Le record du monde
pour la hauteur »
le Christ d'Apollinaire

Le vers deZone ne trahit pas une faute de godt, mais
une appréhension violente de la modernité critiglue
Christ.

ON a coutume d'opposer la modernité au Moyen Agemem
une période « laique » qui met fin au temps de la
chrétienté. Aussi, chaque fois qu'un Pape tente de
revenir d'une facon ou d'une autre a la notion Wdigation
chrétienne, lui reproche-t-on de ne pas compreler@xigences
de la pensée et de la société modernes.
Pourtant, un poéte aussi peu suspect de bigotarée Quil-
laume Apollinaire n'hésite pas a écrire d#soolsce vers au
premier abord surprenant :

« L'Européen le plus moderne c'est vous Pape Bie X

En 1912, Pie X qui avait 77 ans et avait condamaé |
modernisme, la séparation de I'Eglise et de I'Hea§illon, mais
pas encore |'Action francaise, pouvait apparaitoedp comme un
vieux conservateur italien, incapable de répondre aspirations
de 'homme moderne pour un christianisme social,at qu'o
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croyait étre les progrés de la science, c'est@-ltis présupposés
hégéliens de I'exégése allemande, selon lesquealkristianisme
est la synthése du judaisme et du paganisme.

CE vers est un paradoxe et c'est a élucider ce paeague je

vais m'attacher dans les quelques remarques quwiesii
Replacons-le d'abord dans son contexte immédiat :

«A lafin tu es las de ce monde ancien
Bergere 06 tour Eiffel le troupeau des ponts bélenedin
Tu en as assez de vivre dans l'antiquité grecqueratiine
Ici méme les automobiles ont I'air anciennes
La religion seule est restée toute neuve la refigio
Est restée simple comme les hangars de Port-Aniatio
Seul en Europe tu n'es pas antique 6 Christianisme
L'Européen le plus moderne c'est vous Pape Pie X
Et toi que les fenétres observent la honte temngti
D'entrer dans une église et de t'y confesser cénmat

« Zone » est avant tout le poeme de la moderritéieniplacein
extremisla « Chanson du Mal-Aimé » en té#kAlcoolset se
présente donc comme un manifeste. Si les deux ppéxmriment
la vie du poéte et en particulier ses échecs semtiaux, « Zone »
a une forme délibérément moderne, tant par sa cactsdn qui
rappelle le « simultanéisme » en peinture, quespaversification
trés libre — alors que la « Chanson du Mal-Aimést ene
complainte ou le poéete se plait a imiter les oréginle la poésie
francaise.

Le début du poéme oppose la modernité a l'antiqgitco-
romaine. Il s'agit d'un plaidoyer en faveur d'urmvelle poésie
qui n'imitera plus les modéles antiques traditiden¥irgile et
Homeére ont été supplantés par les affiches, lealogptes et les
romans-feuilletons. Ce n'est pas une plaisantekollinaire
annonce la fin d'un monde, mais aussi le commenaérdein
autre, celui des journaux, des usines, des stémyldgcaphes, de
la tour Eiffel et de l'aviation. Ces deux derniénmgages renvoient
au theme de l'ascension, dans la mesure ou ellmbalysent
I'élévation de I'homme vers Dieu qui caractérisegénéral la vie
spirituelle; mais Apollinaire rattache plus spéeraknt l'aviation
au fait concret de lI'ascension de Jésus et a stnéemans la
aloire.
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Pourquoi maintenant le christianisme est-il seulderoe? Sans
doute d'abord parce que I'antiquité était paie®®seil en Europe
le christianisme ne vient pas des grecs et des imanaais des
juifs. Plus loin, nous y reviendrons, I'étoile X diranches es
donnée comme une image christologique. Il est temps
I'Europe chrétienne se débarrasse des derniees rdst paganisme
gréco-romain qui se sont infiltrés en elle lorslaéransmission de
la culture latine.

Sans doute la visée du poéte concerne-t-elle plugoEsie et la
culture que la foi elle-méme. Mais cette nouvelidtere qu'il
annonce parait bien liée a la foi chrétienne. DanslLes
collines »(in Calligrammes,1918), prétendant voir l'avenir, il
oppose ces deux esthétiques :

« C'est de souffrance et de bonté
Que sera faite la beauté

Plus parfaite que n'était celle

Qui venait des proportions»

Si I'on compare ces vers avec ceux de la pagergaiva

«Habituez-vous comme moi
A ces prodiges que j'annonce
A la bonté qui va régner
A la souffrance que j'endure
Et vous connaitrez l'avenir»,

on est conduit & penser qu'il oppose l'art grécoaio fondé, on
le sait, sur les proportions, a un nouvel art quiramera le régne
de la bonté réalisé a travers la souffrance. Il lslenbien qu'il
s'agisse la encore d'un art chrétien opposé api&ien, ce qui est
confirmé par le caractére sacrificiel des imagesstblogiques
présentées dans « Zone ».

Pourtant, méme en admettant que le poéte opposeotiernité
chrétienne a I'antiquité paienne, on peut encordesrander
pourquoi « les automobiles ont l'air d'étre anciesn alors
gue l'aviation, qui caractérise la modernité, esinparable
a la religion.

Le progrés technique a manifestement ici un statabigu. Il
se manifeste évidemment comme une irruption de eauté et
I'annonce d'un monde tout autre, qui s'exprime dassnouvelle
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poésie. Mais en méme temps, il est un heritageadeience et «
la technique gréco-romaines.

En ce sens, l'automobile et l'avion ne sont paslesuméme plal
L'automobile est une amélioration du char romabamdis qu
I'aviation est I'expression d'un réve archaique lguenythologit
paienne avait condamné. Icare a voulu s'élevedessus de
condition humaine et il a été puni pour sa démesure

Il'y a donc un lien objectif entre aviation et cdtranisme. L
croyance a la jalousie des dieux empéchait lesngaie cherch:
le bonheur au-dela de la condition humainedal& de cette vie
de ¢ monde, et pour la méme raison, ils voyaient dka
prétention a s'élever dans les airs un défi lant& divinité. AL
contraire, la tradition judéohrétienne voit dans I'homme un ¢
appelé a une vie plus qu'humaine qui doit en owreattendail
d'étre glorifié aupreés de Dieu, accomplir un commamnelet rec!
dés sa création : celui de dominer la terre et é&nm a ses pie
tous les autres animau@¢nesel, 28).

Mais la modernité c'est — et d'abordcette rue industrielle «

17° arrondissement de Paris avec ses passants affagésnsei-

gnes, ses sirénes et tout ce que la vie modernd peair
d'utilitaire, qui est transformé par le poete efetspoétique. Qu
rapport avec la religion? Le culte des héros et eimpereur:
théme central de la poésie paienne, fait place le éompassio
pour les petits. Mais c'est surtout que cette reiee qui est alo
la zone, nous dirions aujourd'hui la couronne irtdietle de
I'agglomération parisienne, rappelle au poeéte, maintenat &
honte d'entrer dans une église pour s'y confesser,jeune rue :
la rue de sa jeunesse, du temps ou il était voaéSainte Vierge
ou il aimait adorer clandestinement, toute la ndéns la chapel
de son collége.

| L faut revenir sur cette honte. peut-on prendreéieux cet appel

du poéte a la foi de son enfance? Ou s'agit-il ddunthéme
poétique, occasion méme de plaisanterie? La coaipan d
I'aviation avec l'ascension du Christ peut étre pose en effe
comme une plaisanterie d'ailleurs assez douteuse.

Toutefois si le poete fait montre d'une gaieté pressible, |
serait a la fois imprudent et irrespectueux de ae prendre &
sérieux sa souffrance :
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« Entourée de flammes ferventes Notre-Dame m'adéga

Chartres
Le sang de votre Sacré-Cceur m'a inondé a Montmartre

Jesuis malade d'ouir les paroles bienheureuses
L'amour dont je souffre est une maladie honteuse

Les paroles de la foi font souffrir le poéte parge'elles
condamnent sa maniére de vivre et spéciatgnce qu'il appell
ailleurs son faux amour. A la honte d'aller se @aader fai
pendant la honte d'un amour vain parce qu'il npest récipro-
que.

Déja dans la « Chanson du M&mé », Apollinaire a traité ¢
lamour non partagé avec une rare sincémt@js aussi un certe
intellectualisme. L'amour non partagé est fauxpbete doi
I'abandonner et l'oublier, mais il n'y parvient pae poéte res
fidele a cette idole. Il fuit la douleur de I'échemut er
reconnaissant que cette douleur peut levea et en repoussant
tentateur, le diable, symbolisé par I'ombre du poétombre
représente les ténébres du faux.

Déja le faux amour apparaissait comme conduisbenfer :

« Regrets sur quoi I'enfer se fonde
Qu'un ciel d'oubli s'ouvre a mes veeux ».

Il s'agissait alors de sa premiére aventure sentiale ave
Annie Playden, en Allemagne. Dans « Zone », c'ésthkc de ¢
relation avec Marie Laurencin, a Auteuil, qui est eause
L'amour non partagé est pourtant concu de la méagerf dan
les deux cas, comme une faute :

« Tu as souffert de I'amour a vingt et a trente ans

I'ai vécu comme un fou et j'ai perdu mon temps

Tu n'oses plus regarder tes mains et a tous monentudrais
sangloter

Sur toi sur celle que j'aime sur tout ce qui t'@épanté»

En ce sens il est impossible de ne pas prendreéaaux sa
nostalgie de I'ancien temps ou on pouvait pries $emte :

« Si tu vivais dans l'ancien temps tu entrerais dams
monastere

Vous avez honte quand vous vous surprenez a diee un
priere »
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A ce point, on ne peut plus départager la hontepgavient des
railleries que peut essuyer le croyant, et celle grovient de la
conscience de son péché.

CEST donc dans le contexte d'une foi réelle, miistsie,
qu'il faut comprendre les images christologiques de
« Zone ». Le poéte semble accepter le contenu diia
chrétienne, mais il ne parvient pas a recevoir lisgance de la
miséricorde divine dans sa propre vie.

Loin d'étre une plaisanterie, le Christ qui montecaéel mieux
que les aviateurs est vraiment un aspect de la miadeDans tout
le poeme, Apollinaire nous décrit les péchés etstagffrances des
hommes comme appelant la miséricorde — alors qugili et
Homeére s'intéressaient avant tout a la gloire denomde. Ce
péché semble appeler le Christ et appeler un mowdeeau ou
I'on pourra aller se confesser sans honte.

De plus, le « record du monde pour la hauteur »aeski une
expression (sans doute amusante) du dogme tradgipiselon
lequel le Christ a été placé au-dessus de toussume pour régner
sur l'univers(Psaumell0, 1;Hébreuxl, 13). Or, ce qui est trés
frappant, c'est que ce théme de la glorificationJésus est
toujours rattaché a l'image centrale du poéme,egtibien celle de
I'Eucharistie.

«Voila la jeune rue tu n'es encore qu'un petit emfa

Ta mere ne t'habille que de bleu et de blanc

Tu es trés pieux et avec le plus ancien de tes icatea René
Dalize

Vous n'aimez rien tant les pompes de I'Eglise

Il est neuf heures le gaz est baissé tout bleu sotisz du dortoir

en cachette

Vous priez toute la nuit dans la chapelle du callég

Tandis qu'éternelle et adorable profondeur améthyst

Tourne a jamais la flamboyante gloire du Christ

C'est le beau lys que tous nous cultivons

C'est la torche aux cheveux roux que n'éteint pageht

C'est le fils pale et vermeil de la douloureuseenér

C'est I'arbre toujours touffu de toutes les priéres

C'est la double potence de I'honneur et de I'étérni

C'est I'étoile a six branches
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C'est Dieu qui meurt le vendredi et ressusciteiteatiche
C'est le Christ qui monte au ciel mieux que lesslirs

Il détient le record du monde pour la hauteur. »

L'adoration du SainBacrement n'est nullement présentés
comme une méditation immobile, statique, mais antcaire
comme la contemplation d'un événement, celui dgalssion et ¢
la glorification de Jésu&hrist. L'Eucharistie est la lumiéere g
ne faut pas mettre sous le boisseau, c'est la putel# goire du
Sauveur, mais celle-ci est i@parable de I'événeme
pascal: «Dieu qui meurt le vendredi et ressuscite le dimanehEt
cette glorification de Jésus qui monte au ciel
I'accomplissemenpromis de la royauté davidique, symboli
par I'étoile a six branches.

L'Eucharistie renvoie donc essentiellement & demis glorieu-
ses : celle de la Résurrection évidemment, maisiacelle dq
I'Ascension et celle de « |'éternité », c'est-&dk la vie éternell
de Jésus de Nazareth glorifié a la droite du PEr&toile a si;
branches peut aussi étre considérée comme l'expneds regn
du Christ qui succéde a David pour régner a jamagsrecord d
hauteur de Jésus est a la fois I'eatdians I'éternité de sa nat
humaine et son avénement sur le tréne de David,ng@uson
d'ailleurs pas encoreisibles.D'ou le sens de la modernité :
événement de la glorification de Jésus, dont le deon'a pa
encore tiré toutes les conséquencest, I'accomplissement de
promesse faite a Israél et met au second plan lumugréco-
romaine et les cultures paiennes en général.

On pourrait étre choqué de voir dans I'Euchari$tieage d¢
'ascension de Jésus alors que l'ascension est &aanpour nou
I'expression dd'absencede Jésus. Pourtant, sans faire d'Apolli-
naire un théologien, il semble qu'il ait bien agpsbn catéchism
Il s'agit ici du culte de I'Eucharistie en dehows ld messe, cul
qui n'aurait pas de sens si Jésus étmithblement présent pari
nous et si tout un chacun pouvait se prosterneadeiui et lu
embrasser les genoux. De plus, I'Eucharistie rjastla simpl
présence de Jésus, mais aussi la présence de @ifitesaet de s
glorification.

En ce sens, s'¥ a de l'ironie dans la comparaison entre Jés
les aviateurs, c'est seulement a I'égard de Ramiat.’homme vel
monter plus haut et il a raison. Mais il ne feragas mieux qu
Jésus :
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Icare Enoch Elie Apollonius de Thyane

Flottent autour du premier aéroplane
lls s'écartent parfois pour laisser passer ceux fjagsporte la
Sainte-Eucharistie

Ces prétres qui montent éternellement en éleviapgtie »

Ici les thaumaturges paiens sont mis sur le méraa pue le
précurseurs de Jésus. C'est qu'eux aussi ont voudaoter
guoique de facon différente, et tous les peuplet §imalemen
appelés a connaitre le méme Christ. Quant aux gsgiits sor
élevéspar I'hostie et sont transportés dans les proaessicar c'e
Dieu qui éléve 'homme et non l'inverse. Ici enceucharistie ¢
ascension sont inséparables.

Outre tous ces personnages, l'avion étonne ausspigemaux q
viennent de tous lés pays duonde pour fraterniser « avec
volante machine ». Il s'agit ici du rapprochemees geuples g
résulte des moyens de transport modernes et qulAwote
exprime aussi en juxtaposant de facon assez suaptendans
suite du poéme, ses souvenirs de voyage.

Le poeme se termine par ces trois mots :

« Soleil cou coupé.

Si Apollinaire parle ailleurs de la coutume paierdece
pays
«Ou l'on tranche la téte au soleil chaque jour Pour
qu'il verse son sang en rayons sur la tesre

dans le contexte de « Zone », il s'agit manifestenitune
derniére image christologique.

Les vers qui précédent peuvent nous éclairer :

« Tu marches vers Auteuil tu veux aller chez toiea

Dormir parmi les fétiches d'Océanie et de Guinée

Ils sont des Christ d'une autre forme et d'une autioyance
lls sont les Christ inférieurs des obscures espégan.

Pour lui donc, les religions archaiques sont ungcote attent
de I'Evangile (noter l'orthographe « lashrist inférieurs »). L
rapprochement des peuples doit permettre aux paleronnaitr
la vraie lumiére et aux chrétiens de donner toutr leens au
espérances obscures des paiens.
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« Soleil cou coupé » est dont manifestement uneggansacrifi-
cielle. Nous somme dans les tpsnmodernes : la guillotine
remplacé la croix (en attendant d'étre eéme supplantée ¢
les armes des terroristes). Le moyen importe péésus illumin
le monde en livrant sa vie.

Toutefois, dans cette image de « soleil cou coupéomme dar
celle de la « Pupille Christ de I'ceil », peut-&tréme dans celle de
« zone », on est tenté de voir un rapprochemersifesavec la figui
traditionnelle de l'ostensoir.

DONC, si Apollinaire a dit quelque chose en disare RieX es
I'Européen le plus moderne, c'est que Pie X adiaihouveau e
faisant approcher les catholiques de I'Eudstée. Si le
monde moderne veut s'élever, qu'il choisisse le tnoyen qui et
la participation au sacrifice du Christ.

J'ajouterai pour ma part que ceux qui n'@ats compris |
condamnation du modernisme vivent encore dans ijarte
grecque et romaine. En niant l'objectivité de Ig finistoricité de
I'événement pascal, la réalité de la transsubsaaiom, et I
continuité entre la foi juive et la foi chrétie@, le modernism
était un obstacle au renouveau spirituel du monatel'gucharis-
tie.

On pourrait méme dire que cette modernité dontepéyolli-
naire nous rapproche du temps ou Jésus reviendia la mém
maniere » qu'il est par{Actesl, 11). En effet la « bonté qui. d
régner» rappelle la prophétie de Jésus selon laquelle, dersol
retour, « toutes les races se frapperont la patsirMatthieu 24,
30). Tant que les familles sont divisées, que Bsxfprophéte
pullulent, que és nations se dressent les unes contre les agtre
la charité est refroidie et que les paiens piétinBrusalem, |
modernité n'est pas encore vraiment arrivée.

Jean CACHIA

JeanCachia, né en 1952. Ecole Normale Supérieure enl 1@z
philosophie en 1976, est actuellement professeutyaée Thiers d
Marseille. Marié, deux enfants.
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Communio, n° IX, 1 - janvier-février 1984

Rémi BRAGUE

Sur le tympan de Vézelay

Non un jugement dernier pour ainsi dire déja f
mais une annonce de la gloire terminale du Chris
train de se réaliser et de récapituler le monde.

ON a déja beaucoup écrit sur le tympan du narthe:
Vézelay, en particulier depuis I'ouvrage d'Emile IMaqui I'c
identifié comme représentant la Pendée (1). Je ne n
propose ici que de reprendre rapidement ce quidég conn
pour me concentrer ensuite sur le theme de la messila droit
du Pére, sujet de ce cahier.

Le tympan est construit comme I'emboitement des timande
concentriques autour de la scéne centrale, a legieim'attache-
rai surtout. Une frise décorative enserre un chetpgé médaillor
qui englobe lui-méme une série de deux fois quatmparti-
ments rectangulaires, série qui s'interrompt en swieu paur
laisser passer le haut de la mandorle d'un Chrigargesque
représenté en gloire, avec sa téte au nimbe cracifé

Les médaillons représentent les douze signes daqoel du

(1) Emile MaleL'art religieux duXI®siecle en FranceEtude sur les origines de
I'iconographie du Moyen-Age, Paris, Colin, 1922396.

73



Rémi Brague

Verseau au Capricorne (de gauche a droite) entsguel:
viennent s'intercaler des scenes qui illustrentrdauplupart le
travaux des champs correspondant a la saison at&r@out e
haut, en face de l'espace laissévert par l'intervalle qui sépare
compartiments, trois médaillons et demi représemnders person-
nages enroulés sur eurémes : trois animaux (une sorte
cigogne dans le demmédaillon, un chien (?), une siréne) et
centre, un homme, un bateteen train de faire un saut pérille
arriéere, la téte en bas. L'addition de ces troislaitiéns et demi, |
redoublement compensatoire des scénes paysannesctigemer
entre le Taureau et les Gémeaux, et entre la Vietda Balance
l'ajout enfin, tout en bas, de deux demédaillons représentant
demi<orolle, trifoliée a gauche, quadrifoliée a droitke fleur:
stylisées, et, juste au-dessus de ceuxde deux médaillons s
lesquels un personnage, a gauche, se taille uneheade pain,
droite, tient une coupe, tous ces artifices permettBatriver ai
nombre de trente médaillons et demi, et de concidmsi le
nombre douze, qui est a la fois celui des mois, sigees d
zodiaque et des apbtres, avec celui des jours ds (Bh Quant aux
trois médaillons et demi qui occupent la cime der Isérie, «leur
présence insolite en plein cercle de I'année, pémsignes zodiacalel
les travaux des mois, symboliserigptureavec le temps historiquel
naturel, qui est a la racine du tempsces enroulés, ils sont de pi
cercles, et traduisent la perfection transcendaséece temps céles
immobile, imperturbable (...) D'autre part, ils é@nt au maximui
le Cancer et le Lion, donnant a I'entdeux une extension qui ne s
jamais égalé; la césure de I'année devient éclatante : c'edie adL
solstice christiqueen lequel toute I'année est assumée et immobili-
séex» (3).Le temps ainsi dominé par le Christ fait apparalérpe!
de sérieux et de consistance du temps mondain ‘gai tsoue
radicalement relativisé. Les trois sujets des nikdai centraux |
dévoilent comme le lieu de l'illusion : I'animag béte brute, ¢
figure la stupidité, I'homme — un charlatan en ltie1ses tours,—
ce qu'il a de faux et de trompeur, la siréne,qgil a de
séduisant (4). Mais ce qui séduit est justemedirtailarité. Ce qui

(2) Gérard de Champeaux, dom Sébastien Sterckx, olstinduction au monde
des symboleZodiaque, 1966, p. 425.

(3) Ibid., p. 408.
(4) Pascal SeynhaewézelayFditions franciscaines, Paris, 1969, p. 94 b, n. 7.
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est inconsistant est la consistance méme qui lermed sur so
propre ressassement dans le cycle du temps. Aloeslg solstic
temporel, au jour de la saint JeBaptiste, ne dure qu'un insti
pendat lequel I'année, au lieu de continuer a croitegsvle
lumiére d'un jour sans fin, décoit notre attentedécline
nouveau vers l'obscurité, le solstice du Christ, he passe ni r
trompe. Il révele en chaque instant le Jour éternel

Tandis que le théme des médaillons est ainsi laesaineté d
Christ sur le temps, celui des compartiments etlidieau est <
souveraineté sur l'espace. Les huit compartimentsqgtourent |
scéne centrale représentent sans doute les peapl@gielssoni
envoyés les apdtres et dont certains étaient déggdegnts a
miracle des langues. lls sont caractérisés chaarnqur appa-
rence physique, parfois monstrueuse (les cynocéshadu pe
leurs particularités de vétement. Peut-étre lepteur a-t-i choisi
de les représenter au moment ou ils accueillent &tennemei
la nouvelle du Salut, un salut déja ébauché danss leorp
miraculeusement guéris et dont ils constatent admiration [
santé retrouvée (5). La partie gauche du linteaudgsterpréta-
tion difficile et controversée. Ce long défilé résente-td un
sacrifice paien? Faut-y voir plutot le peuple de I'ancien
Alliance qui marche vers son Messie, puis, commaealdenie
personnage, fait brusquement volte-face pour gsewie das e
désobéissance, figurée par son rencoignement gdigur du
linteau? La partie droite de celai; en tout cas, montre I'enti
dans I'Eglise des peuples paiens les plus bizarsespygmée n
peut monter sur son cheval qu'a l'aide d'une éxheifl géant, &
contraire, doit se pencher sur le sien pour le ss@ecomme no
ferions d'un chien, d'autres ont pour entendredane nouvell
des oreilles hautes comme trois fois leur téte. STaes ger
marchent vers |'§lise dans laquelle les introduisent saint Piet
saint Paul qui, les jambes dans le linteau et tm¢rdans |
tympan, leur permettent d'accéder au domaine &étirui
duquel le Christ répand I'Esprit. C'est dans cegirEsque nou
devenons capabtede reconnaitre comme humains les étre:
nous sembleraient a premiére vue, a vues humadessmonstre
plus ou moins repoussants. Avec une grande d&matée sculpteur a

(5) Je suis ici linterprétation d'Emile Matsy. cit., n.1, p. 328 ss.
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représenté ces créatures étranges dans des attipldiees d'
« humanité », nous enseignant par la que I'homnse mEfinit pas a
partir d'une norme qu'il aurait lui-méme a posegisrpar sa
capacité a entendre la bonne nouvelle (6).

Le centre du tympan représente le Christ en glassis dans
une vaste mandorle. Seules en sortent ses maots pdrtent des
lignes qui vont rejoindre la téte auréolée des ragbtCeux-ci sont
répartis en deux fois deux groupes de trois. Chagroeipe est
composé de deux personnages assis qui en cacheanbisigéme,
dont on ne voit guére que la téte. Le premier régar voit donc
que huit apdtres, autant que de scéenes d'évangdlisdans les
compartiments qui les entourent. Ce n'est qu'avex attention
plus soutenue qu'on saisit leur nombre, et la fadont il
réconcilie le quatre des dimensions de I'Universcale trois de la
divinité. Tous tiennent des livres, Pierre tenamtoaitre une clef,
qui permet de l'identifier. Son auréole débordetaraent sur la
mandorle du Christ, en signe de sa primauté, colngueomme
une plus grande familiarité avec le Seigneur resgdisqu'il a été
le premier a voir, et dont il est le représentauat terre. La
position de ses jambes est la méme que celle distChu'il imite
ainsi de fagon visible. En revanche, le geste dereains est
exactement le contraire de celui de son Maitrersatjue le Christ
a les bras largement écartés, aucun des apdtréesna plus
repliés, refermés qu'ils sont sur le livre et lafajue Pierre tient
solidement. L'imitation du maitre par le servitqaasse par le
refus de vouloir s'y substituer : seul le Chrishde; Pierre ne peut
gue garder fidélement ce qu'il a recu.

Le Christ est en train de répandre I'Esprit Saint les apbtres,
envoyés dans la terre entiére pour évangéliser tesipeuples.
Cette Pentecdte est représentée de facon a rédamétapes du
mystére pascal dont elle est la conclusion, a gmlda nature de
I'Eglise dans le temps présent, et a annoncerobaglissement de
toutes choses a la fin des temps.

Le Christ envoyant I'Esprit est représenté assisnee dans le

(6) Le P. Henri de Lubac a su utiliser le tympan\tzelay comme document
théologique et y voir la figure de I'universalitéim salut vraiment « catholique ».
Cf. Catholicisme Les aspects sociaux du dogme, Paris, Cerf, 194@d4; pp. 190
n.1let4l5s.
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discours de Pierre au jour de la Pente, texte dont le tymp:
entier constitue la puissante orchestration, et sjgeale peuétre
discrétement le rble privilégié qui est réservéapdtre. Dans le
Actes, nous lisons en effet que c'est une fois élevé drbdte de
Dieu et ayant recu du ReI'Esprit Saint qui avait été promis «
le Christ le répand, le rendant visible et audiblé¢ravers |
prédication des ap6étres et les signes miraculeuxagaoorroborer
(2, 33). Le .Christ n'est pas représenté a la éraitt Pere
L'opposition de la gauche et de la droite le cétlepiposition antéro-
postérieure : le Pere, si I'on peut le situer, esh pas a lgaucht
du Christ, mais devant et au-dessus de Lui — preesgupoint de
vue dont est saisi le Crucifié dans le célébre iteds saint Jea
de la Croix. Le Pére invisible n'est représenté pan d'autre
gue par le vide laissé par I'hiatus dans la séries
compartiments carrés, et dans lequel s'engage ¢ Ha l¢
mandorle du Christ. C'est Lui que le Fils regardeatquement
et son regard est ce qui lui permet de faire cd gait faire at
Pere(Jean 5, 19). Le Saint Esprit est ainsi, au plan de I'donie
du salut, envoyé par le Christ dans la mesure daitilla volonte
du Peéere, de méme que, dans un strict palellau plan de la v
divine, I'Esprit ne procede du Fils que dans launeu celuiei
ne forme avec le Pére qu'un seul principe. De kdesda Trinité
est évoquée de maniére bien plus adéquate que censepré-
sentations naives dans lesquelles ézeP sous les traits d'un gri
prétre de I'ancienne Alliance, soutient les bradaderoix du Fil:
tandis que flotte entre les deux une colombe alesatployée:
Ici, le Pére est représenté, si I'on peut encore,dilans so
absence méme. Et ce quit,egour lors, rendu visible, c'est I'en
de I'Esprit dans la lumiere duquel nous pouvonsr \eiFils
comme visage du Pere.

Nous le voyons comme l'expression absolue de laitghdl
Pere quand I'Esprit nous fait interpréter en cesdersacrifice de la
Croix. C'est pourquoi la session a la droite duePdcapitule |
mort sur la croix : le Christ assis est disposé m@men croix, le
jambes repliées, les bras écartés. Mais le bois @deoix n'est plu
la. Les clous ont disparu, et avec eux jusqu'stignmates. On vc
ainsi qu'ils étaient au fond superflus. Le Chrigrage par libr
volonté — une volonté pleinement conforme a cellePére —a
position qu'il avait sur la croix, montrant aingiegc'était I'amot
seul qui I'y clouait.

La session a la droite du Pére est ainsi la culivimau mystere
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Rémi Bragu
pascal. Le passage du Christ au Pére assure le #bces c La session du Christ est mimée par celle des apdtEeuxei
'homme au PéreEphésiens?, 18) et, en ce sens, ouvre le ( sont assis, mais d'une facon inconfortableLes apétres, surpr
Pierre et Paul, aux pieds du Christ, igkdnatement a droite « par la venue soudaine de l'esprit, ne parvienneag  se mainter
trumeau, ne peuvent ouvrir I'accés du tympan e@l@six paien fermes (...) La position assise ne pourra pas §alée; la positio
du linteau que parce que, @essus d'eux, Celui qui les env debout ne fait que s'amorcer: la pierre fixe cedtamtané(7) ». Les
ouvre l'acces des hommes au Pere. Le Christ esEsemt: apoOtres sont a la fois assis, comme sur les dodresg qui leur ol
comme celui qui franchit les limites du mosdL'arrondi di été promis et sur lesquels ils siégent pour dirigeaél; mais il
tympan symbolise la voite céleste, qui symboliske-raEme I sont en méme temps debout comme pour le repas Ipdiscaon
transcendance du Creéateur par rapport au créét @osquoi i comme suspendus, ou au moins assis du bout dess fespeugtre
mandorle du Christ perce comme un obus les sphded&au ¢ méme le cul entre deux chaisesun peu ridicules en tout cas
du feu, représentées, l'une, a gauche, par dedatiwhs, 'autre) s'agiter ainsi, comme électrisés. lls sont assimme le christia-
droite, par des flammes, éléments qui, selon la cosmolo nisme tout entier est installé dans le monde : meédfattitude d
ancienne, surplombent l'air que nous respironsaetetre que nol ces apéres, c'est pénétrer un peu mieux dans le mystéree
foulons. Le passage au Peére lui donne envers I&é ané libert qu'il faut appeler, au pied de la lettre, la « pisié » du fai
telle que les catégories qui s'y opposent n'org pdurs. chrétien. Le christianisme est moins « bien assigue les autre
Ceci se voit dans la maniere méme dont le Chrisagsis. Car religions, qui se fondent sur une sagesse, une @pou uni
est bel et bien assis sur un siege : on percalgrai caché sous | prophétie bien attestée. Il n'a rien d' « établi »edt suspendu.
plis de ses vétements, le tréne sur lequel il siiga la forme d'u ne tient qu'a un fil.
édifice dont on voit une colonne au chapiteau feyiét I'enta- Ce fil est visible dans le tympan. Il est celui pequel est figur
blement. A gauche du Christ, on devine le fragnmentilé d'un: I'Esprit Saint, et qui, mieux que les langues de @& récit de
volte. Le Christ est ainsi assis sur un batimemt.tl&me n'a rie Actes, maissans le contreddé, exprime la continuité du lien
d'exceptionnel et se retrouve a Autun, dont le tampes I'envoyé a Celui qui I'envoie. Le Christ apparadimene un divil
antérieur d'une quinzaine adinées a celui de Vézelay. Il s marionnettiste faisant danser les ap6tres du beuses doigt:
probablement de la Jérusalem céleste de la filiAgmcalypse.Le L'image est ancienne, pour décrire le rapport denime au
Christ « élevé de terre » est assis sur la cité«gdescend d'aupt dieux (8) ou la vie de la grace — au double sengrégacharis (9).
de Dieu ». On songe a saint Paul expliquant posémee « Ce rapport n'est pas en l'occurrence une manipahatSi le
monter » signifie « descendre Ephésienst, 9), en une phra: Christ « tire les ficelles », celles-ci ne manceavEas directeme
gui manifeste la méme logique tranquillement coditire qut les membres; tout passe par la téte, le chef,dféétde chacui
la formule par laquelle Jésus fournit la clef dePgaue : « je m'e L'Esprit Saint netouche que la liberté. C'est lui qui attire
vais et je viens vers vous (jean 14, 28). Le paradoxe redoul apbtres vers le haut, qui leur fait penser les eha¥en haut, q
guand on constate que le batiment sur lequel leésChirdne es ne sont plus l'idéal, mais I'endroit ou le Christ assis a la droi
nettement incliné et semble plier sous le poidagifil de la cite de Dieu Colossiens3, 1). Le Christ, dans son mouvem
terrestre, de Babylone que le Christ & son reto@ntvécraser ¢ d'ascengin, donne aux disciples de n'étre ni installéslafitdnts
toute sa gloire? S'agit-il de la Jérusalem célésta les colonne mais assis dans une sorte de souple élasticitthdunpatique ») q
sont les apdtres? Je dirais : les deux. L'édifigeitsici la loi de explique leur position humainement intenable.

I'édification chrétienne, qui est déconstruction dande en vu
de son passage au Pére. Elle est a la fois I'eetr@mconserva-
tisme et I'extréme de la révolution, uep comme Chestertc

dansUn nommé Jeudimet en scene, dans le personnage (7) P. Seynhaevep. cit, n4, p. 19.
Dimanche, le cerveau de la conspiration anarchigteest e (8) PlatonLois, Il, 644 e ss.
méme temps le chef de la police. (9) Cf. H. von Kleist,Uber das Marionettentheater.
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Les apobtres se déplient et se déploient, s'ouveams$i aux
dimensions du monde qu'il leur faut évangéliser.n@st pourtant
pas eux qu'ils donnent a voir, mais les livres, sausuverts
gu'eux-mémes, qu'ils brandissent. C'est en eustquemdu visible
Celui qui donne sens a leur attitude, mais quiedsat-méme
invisible a I'abri de sa mandorle, qui indique e d'ceil humain
ne devrait pas voir. Celui-ci ne voit pas ce qui fpe les apbtres
sont ainsi mobiles, et il attribue leur étrangetatslité, soit au
vin doux », soit a des explications plus sophistiegl Le tympan
fait voir l'invisible en représentant le Christ gtoire, tel qu'il
n'est pas encore manifesté. Mais il fait voir enmmeé&emps qu'il
est invisible, en I'entourant d'une mandorle. IplEpue a la fois la
réalité cachée de I'Esprit envoyé par le Fils aetlifficulté de saisir
cette réalité invisible.

Les apobtres se lévent, mais restent assis. lls assis comme
celui qui attend qu'on l'appelle, et qui n'est gssur le bord de sa
chaise, que pour mieux se lever. Il en est d'eurme du Christ
qui, assis a la droite du Pére, est aussi debourt paercéder en
notre faveurActes 755). L'espérance qui leur fait, trés matériel-
lement, relever la téte (cf. pokaradokiade Romains8, 19) est
aussi l'attente patiente. Les fils de I'Esprit,re@me temps qu'ils
tirent vers le haut, mesurent la distance — riemuens que la
totalité de I'espace et du temps du monde — danselke s'exerce
le ministére apostolique. C'est I'envoi en missliginméme qui
écarte l'avidité enthousiaste du millénarisme, aofip de la
patience de la maturation. La scéne centrale dy#millustre
ceci par sa forme d'ensemble. Elle affecte la fodhme vaste
bouteille, d'une tourie au large goulot qui se vadevers le haut.
On peut y voir aussi un utérus renversé, au montEnh
accouchement pendant lequel la téte seule serdiegd0). On
rejoint ainsi l'idée selon laquelle seule la té¢el'Eglise, & savoir le
Christ, est assise a la droite du Peére, tandislggemembres
attendent encore leur rédemption (11). Le temp$Hglise est
ainsi celui d'une naissance, ses douleurs sonecelun enfante-
ment. Le corps du Christ attend encore en ses mesrtiarlumiére
de la vraie vie, a laquelle, pour l'instant, sdal&te a pu avoir acces.

(10) Je dois ce rapprochement a ma femme.

(11) Saint Augustin revient a plusieurs reprises sutecetée, en particulier dans
les Enarrationes in Psalmos.
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Dans son ensemble, Vézelay remplace par une Petetded
théme classique des grands tympans romans, celdugament
dernier, dans lequel le Christ est entouré, a s#edrdes élus, a sa
gauche, des damnés dont les tortures sont complranent
décrites — non parfois sans que les ennemis tetspdes moines
batisseurs y figurent caricaturés. Il ne s'agit pagendant d'une
pure et simple substitution. Le théme du jugemearnikr est en
fait secrétement repris, mais subverti pour étnglac® dans une
conception plus juste du jugement. Le jugementsdarchristia-
nisme, départage, fait le départ, parce qu'il é&sbaitd le départ du
Christ : « C'est maintenant le jugement du mond¢ (€élevé de
terre, j'attirerai tous les hommes a moi Jegn 12, 31 s.).
Le sculpteur du tympan traduit ce jugement-la parméme
pivotement de perspective que celui par lequelHest, assis a la
droite du Pere, se retrouvait en face de Lui : salgue la
représentation courante du jugement dernier oppmskoite et la
gauche, il n'y a ici, des deux cbtés du Christ, das apbtres qui
annoncent le salut. Mais l'opposition, sans riendpe de son
tranchant, se déplace et devient celle du devaduederriére.
Du coup, le jugement n'est plus celui des autras qous
verrions sculptés de part et d'autre du Christ ange Il est le
notre : le tympan n'est pas un objet a contemples’adresse a
celui qui le regarde, comme un sermon de pierreuiCgue
nous regardons est celui que nous avons transpédoére
jugement, figuré par le tympedu narthex, a I'entrée de I'église
de pierre, n'est autre que notre entrée dans KEgtie Pierre.
De méme que la partie la plus importante de cesquidonne
a voir est le vide invisible par lequel le Chrisborthe sur le
Pére, de méme nous ne lisons correctement ce que no
voyons qu'en franchissant le passage qui s'ouvis doi, ce
passage que mesure l'espace entre le pain et ledesndeux
médaillons extrémes, figurant notre volonté d'erdamns I'Eglise
pour y attendre de passer au Pére.

Rémi BRAGUE

Rémi Brague, né en 1947. Marié, quatre enfantsleEbwmrmale
Supérieure en 1967, agrégation de philosophie @b, 18ése de 3° cycle
en 1976. Chargé de recherche au CNRS. Publicatidres restant.
Supplément aux commentaires Miénonde Platon, Paris, Vrin/Les
Belles Lettres, 1978)u temps chez Platon et Aristo@uatre études,
Paris,P.U.F., 198:
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Walter KASPER

Le temps hors du monde

Depuis la Résurrection, tout mythe se retourne reola
mythologie, puisquel’accomplissement surpasse tc
imagination. Comme l'espace, le tempsnh@me se lais
reprendre dans l'achévement trinitaire du Christ.

DEPUIS le débat sur la démythologisation déclencréBpltmanr
dans les années 50 et au début des années @lpléme de
rapports dumythe et de I'histoire a sensiblement évolué
L'on ne parle plus simplement du mythe comuh@n mod:
dépassé de la pensée et de la représentation,n‘quiai
convenu qu'a I'enfance de I'humanité. L'on ne pdus assimile
hativement « mythe » et « image d'un monde a tédages »
selon laquelle le « ciel » est une sorte de scampeagerrestre —
image du monde incontestablement dépassée, deDigtpenseu
de l'importance de K. Jaspers, E. Bloch, P. Ricceur,

L. Kolakowski, ont chacun & sa maniére insisté, comm
romantisme |'avait fait déja au siécle précédeunt,ls droit de cit
et l'actualité persistante du mythe. C.G. Jung pugp ce dro
dans la perspective de la psychologie des proforsddie mythe
ici et la, eprésente une possibilité permanente de I'hommai
fond la seule possibilité, quand il s'agit d'exm@inen images
dimension de la transcendance (1). Le mythe coetirsglon |
formule deRicceu, & nous donner a pen:

(1) Cf. A. Schupp, Mythos und Religion, Diisseldotf, 1976.
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Ces propos se vérifient aisément dans le présehatdsu
I'Ascension. Quand nous parlons du « ciel », mémesdnotr
langage sécularisé, nous ne désignons pas seul@ami@mament au-
dessus de la terre. Le ciel demeure, dans 'usageemporainde
la langue, une métaphore de l'accomplissement lkdemime
Nous parlons de « se sentir transporté au septi@mie», nou:
parlons de « ciel sur la terre ». Le ciel signifiggtaphoriqueme
autotranscendance de la personeeg,'accomplissement de to
espérance humaine. Surgit ainsi dans la métaphore diel » un
question que I'hnomme ne fait pas que poser, unatgquequ'el
fait il est,maisa laquelle il ne peut donner Iméme répons
définitive. Le « ciel » est le &eu » ou est atteint ou donné ce
I'homme désire le plus profondément, et que leggi@hs nom-
ment « Dieu », le « ciel » est le « lieu » de lawe définitive d
Dieu a I'homme, et de I'homme a Dieu.

Selon cette perspective, I'Ascension du Christiigggu'avec Jésus-
Christ un homme, pour la premiére fois, et damgdyralité de sc
humanité, est définitivement parvenu jusqu'a Dila étéecu er
Dieu. Dans le récit lucanien de |I'Ascension, c
exactement ce que signifie lBuée (Actes 1,9)Elle n'est pas
phénoméne météorologique mais, en langage scriptyrde
symbole de la mystérieuse présence de Dieu (2)Clhmst n'entr
pas a I'Ascension en un espace supra-terrestrexigtant; I'As-
cension est plutét I'avénement diel, de telle sorte que notre ¢
notre « étre aupres de Dieu » définitif, peut déemdNouveal
Testament étre défini comme « étre auprés du Seighésus »2
Corinthiens5,8; Philippiens 1,23) (3). L'ascension signifie &
compte un nouveau et définitif commencement. J&3usst y es
intronisé seigneur du monde, sa mesure et son terme perng
mais dont la manifestation définitive n'aura lieu'ala fin dt
temps. L'attente de la parousie est, de fagon &sdlen contenu
dans I'événement de I'Ascension.

Cet accomplissement eschatologique a aussi sonctae
historique intrinséque. L'accomplissement de toespéranc
humaine ne peut en effet étre produit « d'en bdbkest grace, dc
de Dieu, manifestation de la bienveillante libed& Dieu. Il ni
peut a ce compte advenir que dans la contingenckhdsoire
Son visage historique est, a ce compte, tout saifnessentielle

(2) Cf. A. Oepke, article « Néphélé », deR$VN.T. 4, 904-912.

(3) Cf. K. Rahner, « Die ewige Bedeutung der Menschl@irigi fur unse
Gottesverh Itnis », danschriften zur Theologie 3, Einsiedeln/Zirich/KéIn 195!
47-60.
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phénoménalité, dont on pourrait se défaire pougar@er que son
seul contenu. Le visage historique de notre esp&raschatolo-
gique est en fait essentiel a son contenu, et arsdype de lui : il
est le signe sacramentel, c'est-a-dire déja acciomplsalut en
train d'advenir. L'Ascension alors n'est pas unheygui dirait en
langage imagé ce qui se produit partout et toujoetrslonc jamais
et nulle part. Elle n'est pas une vérité univeesellce que dit le
dicton — «per aspera ad astra, «aller au ciel en traversant les
difficultés », par exemple —, ni un symbole a ingplion cosmo-
logique, philosophique ou anthropologique. Il falatdt dire ici
gue le langage du mythe contredit le mythenwthica antimy-
thica dicunt». Dans ce qui formellement est le langage du mythe,
I'Ascension dit quelgue chose de radicalement ngthique, et
qui doit apparaitre a la pensée mythique commecéndale par
excellence : ce qui vaut une fois pour toutes, wi¢fiement,
advient dans l'unicité d'un événement historigu@ieu soi-méme
entre dans I'histoire.

Le devenir-chair du verbg@lean1,14) se produit sans doute une
fois pour toutes a l'Incarnation. Mais il reste @ndnder en quelle
maniére I'Ascension — et avec I'Ascension, d'aiflela Croix et la
Résurrection — sont événements historiques ayaatuih son
poids propre de réalité, et non des variationsuwsuseul et méme
théme christologique. Y a-t-il donc, a l'intériede la réalité
historique fondamentale de I' « événement JésussChr une
histoire interne a I'événement lui-méme? La quesposée sur
les quarante jours et sur leur historicité appa@itomme partie
d'un plus vaste questionnement.

A la question posée, l'on ne peut répondre quiadfiivement.
L'Incarnation signifie I'assomption d'une naturentaine, a
laquelle appartient essentiellement d'étre humanitdyagére »,
invia — a laquelle appartiennent essentiellement tempdarait
historicité. Il appartient a I'essence de I'hommede la liberté
humaine, de se réaliser dans le temps, et de rpédsent dans le
monde que dans lmémoirede ses origines et daflanticipation
qui espére un accomplissement (4). L'IncarnatiorFds affirme
donc l'entrée de Dieu dans la structure humaingéedhps; de ce
fait, le devenir-homme du Fils est accompli unes fpour toutes a
I'Incarnation, mais en quelque sortetemporalise erpassant par
une naissance, une enfance, une adolescence, [aalesger en
une mort. La signification salvifique de I' « évérent Jésus- Christ »

(4) voir les Confessions'Augustin, XI, 28, 37-39.
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devrait se comprendre ainsi : dans le devenir-hontmeson
Fils. Dieu emplit de la plénitude indestructible da vie une
existence d'homme s'acheminant, de par sa tempérakrs le
vide de la mort, de sorte que l'irruption de la aiuvelle n'ait
pleinement lieu que quand I'homme en mourant sd.g@ans la
Résurrection et I'exaltation, ce qui, fondamentaemest advenu
a I'Incarnation apparait comme définitivement acghselon le
temps. La nature humaine y trouve un accompliss¢metelle
ne pouvaitsedonner. Sa temporalité n'y est pas supprimée : mais
elle y est incomparablement accomplie. L'on peuasapenser
gu'une existence ressuscitée puisse posséder satradiction
une temporalité, méme si nous ne pouvons en folmnagune
représentation concrete. Luc décrit I'assomptiodékus dans la
gloire de Dieu comme un chemin ou un trajet : cg@ghifie dans
cette perspective que, dans et aprés sa résurrgci&sus ne
transgresse pas seulement les limites de l'espaieés aussi
celles du temps, pour donner a I'espace et au tamgdgu en
Dieu, ainsi pour inaugurer la plénitude des termgispour tout
unir en lui(Ephésiend,10) (5).

Walter KASPER

(traduit de l'allemand par Jean-Yves Lacoste)
(derniére partie d'un article intitulé : « Chridimmelfahrt-Geschichte
und theologische Bedeutung »)

(5) La signification du récit lucanien de I'Ascension estlle des textes

correspondants du Nouveau Testamerphésiens4,8-10; 1 Timothée3,16; 1
Pierre 3,18 ss., 21 ss. Le propre de Luc est de lier ltakan & la derniére
apparition, et ainsi de lui donner des témoins. @. Schneider, Die
Apostelgeschichte, 1. TegHerders Theol. Kommentar zum NT, volume 5),
Freiburg/Basel/Wien 1980, 209.

Wallter Kaspernéen 1933 dHeidenheim/Brenz, professeur de théologie
dogmatique a l'université de Tibingen. Membre d€dammission
Théologique Internationale. Membre du comité dacédn deCommu-
nié enlangue allemande. Principales publicatior@infiihrung in den
Glauben(1972), Jésusle Christ, tr. fr. Cerf, Paris, 1980Der Gott Jesu
Christi 1982).
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Jean-Yves LACOSTE

Le lieu hors-monde

Avant de s'inquiéter des difficultés provoquéesnsda
I'énoncé de foi, par la permanence de la catégdudieu,
il faudrait peut-étre inverser la question et demansi le
lieu, depuis la Résurrection, ne doit pas s'entensklon
des déterminations profondément renouvelées.

LLA logique des mots, et des concepts, I'impose f datiétre que
la représentation arbitraire de l'ineffable, I'ebealon du
Christ ressuscité — « session a la droite du Peére »
implique que lelieu, pour lui, signifie encore quelque chose. L'on
pourrait qualifier I'implication d'insensée. Etre epport au lieu
serait, en une stricte équivalence, étre dans ladeoEt pour
penser a celui qui n'est plus dans le monde, lg g localisation,
seraient non pertinents et franchement oiseux.elpaésentation —
des apparitions pascales, de I'Ascension — ne aiieén jeu le lieu
gue pour mieux le mettre hors-jeu : I'image et &scription
n‘auraient d'autre fonction cognitive a remplir igie de rendre
témoignage a l'inimaginable et a l'indescriptib@ue le moi
humain du Christ, par dela la mort, soit existanpeésent « en
Dieu » aujourd'hui : ceci appartient au contenplies général de
la confession de foi. Que la résurrection, parmééin, engage le
moi intégralement, ame et corps, esprit et chagci doit aller de
soi (1). Mais I'on ne peut prononcer le nom de sogoelques

(1) Cf. Theologische Realenzyklopadie550-575Auferstehung 1V, Dogmatiscti.
Mildenberger); J. RatzingefAuferstéungu ndEwiges Leben, in Dogma und
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propriétés qu'on lui reconnaisse, sans soulevguéstion de son
lieu — Qu'est-ce donc pour le ressuscité que lg e« avoir lieu »

2)?

Avoir un lieu est, semble-t-il, étre inscrit en wspace.
L'espace, dit la vulgate théorique cartésienneagstnser sous le
chiffre de la « substance étendue » ou « chosedém,res
extensolL'espace permet identification et mesure des chdses
lieu y est ce dont les coordonnées peuvent étrados il est le
propre de la chose, et n'est attribuable au fond &tre d'esprit
que dans la mesure ou, par son corps, il a paetdiéa choséité.
Les limites de mon corps sont mon lieu dans le neodé suis ici,
et pas ailleurs. Je suis ici, et nul autre que myiest. L'identité
locale exclut I'ubiquité, comme elle exclut l'impénétration. Etre
(aussi) chose étendue, ceci est la condition aenlthe : avoir lieu
est le fait d'ursujetqui est aussobjet: observable, mesurable
empirique (3).

Aurait-on admis ceci comme seule pensée possibleedgue le
lieu, pour un sujet, veut dire, que lI'on n'aurddutre attitude
théologique a adopter, face au Christ « élevé dargdoire du
Pére », qu'une negation conséquente ou un apapkatfou,
suffisamment certain de I'immensité ultime de I'moenprivé de
corps pour ne pas récupérer le droit a parler darméction, mais
suffisamment incertain de ce qui a Paques deviensable pour
oser disjoindre étre-corps et étre-dans-le-mondaisidi les limites
de l'existence personnelte sontpasdictées par les limites du
monde : alors l'objectivité du sujet présent danmbnde comme
« chose étendue » n'est plus le mode nécessairelequel
I'hnomme a lieu, et alors I'on doit demander ce tuéhéorie
recue ne permet pas, en fait, de penser.

En réduisant, précisément, la question sur le dieun probleme
de géométrie, I'on met entre parenthéses la dimanlsumaine
du lieu, qui est la relation, et l'interpersonrga(#). Le lieu certaine-

VerkiindigungMuchen (3), 1977 p. 297 s. (lit.); du méntmmelfahrt Christi,

Lexikon fur Theologie und Kirche 5, 360-362.

(2)Fondamental pour cette discussion est le petielde T.F. Torrancespace,
Time and IncarnationOxford (2), 1978.

(3)Voir ici les commentaires de Heidegg8ein und Zei§ 14 et suivants &ie
Grundprobleme der Phiinomenologieesamtausgabe 24, Frankfurt, 19783.

(4)Cf. C. YannarasPerson und Eros — Eine Gegenuberstellung der Ogielder

Griechischen

Forschungen zur systematischen und okumenischeoiofie 44, Gottingen 1982, §

36-45.

Kirchenvatern

und der

Existenzphildsep des

Westens,
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ment, dans la théorie regue, autorise la relat@ue jesois ici,
et qu'un autre homme soit la devant moi, permepetmettr:
la rencontre. L'immanence (étredans) permet I
transcendance (étreers). Maisce qui donne a la relatit
condition de possibilité autorise aussi le refuslaeelation. J
puis ne pas aller a l'autre, et demeurer aupresndeméme
D'aucune chose étendue I'on ne saurait déduire ainretation-
nel; les coordonnées deéndividu ne peuvent nous dire qu'il «
personne et fait pour la rencontre des personnesrda extens
n'est pas I'homme, et elle n'est pas ce corpsqxprel I'homm
parle, fait signe, entre en relation.

Ici serait de toute facon le point ou mettre entdola théori
recue. L'espace que pense la théorie est abstiaipersonnel, ¢
I'homme n'est pas gsent comme homme, et n'y est que com
sont les choses. Ici est aussi le point ou, chlogfiguement, i
faudrait s'essayer a penser le lieu a partir del&ion —non poin
la relation sous la présupposition du lieu, maidiéal sous |
présuppogion de la relation. Trois instances auraient adguile
pensée : les apparitions pascales du ressuscifgrésance « glo-
rieuse» en Dieu; le don eucharistique distribuant aux hors
une présence empiriquement dérobée.

(a) Que le ressuscité soit 6té a toute observatiéthodologi-
quement incrédule, ceci est lI'incontestable. Maig présenc
sans objectivité n'est pas une absence, ou moiaslaprésenc
objective de ce qui a son lieu dans le monde oivient en fa
d'apprendre des événements Rigques que la présence y e
chaque fois don de présence, et octroi de relgB)nEn celui g
est reconnu, aucuBtre-la ni aucune objectivité ne précédaien
rencontre et la réciprocité. Les procédures deetordnnaissan
objective sont ici disgplifiées : la reconnaissance apostolique
ressuscité est de part en part concédée, il esbommese donnané
voir, et rencontréommerencontrant 4a présence est « réelle » con
personnelle, et comme condescendance (6).

(b) Le ressuscité n'est pgscomme est la la chose, ni comme €
autre homme que son corps, ici et maintenantd realidaire d
I'objectivité des choses. Il n'est pak », au moins pour la bon
raison que la relation (étkers l'autre) et nonl'étre-la, est le mode

(5) Belles analyses de Ebeling dabsgmatik des christlichen Glaubetls
Tubingen 1979, § 20B, 279-362, notamment 31Per,Christus praesens.

(6) Pourrait étre ici féconde la lecture des 88 32-84laiTheologie des Neu
Testamentsle Bultmann (Tubingen (8), 1981) pour apprendre a penser
événement de gra
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sur lequel Dieu est soi-mémeetpour la seconde raison que de J
ressuscité I'on peut définitivement poser que $atiom a Dieu e
tout ce qu'il est. La questiomaivement sérieuse, « ou est le C
ressuscité? mérite réponse. — Mais de ce lieu qui n'est plaars»
le monde ni « du » monde, I'on n‘apprendra rierplds, ni de plu
exact, que ce que le Prologue de Jean dit du Vexbgui aprée
Paques doit se dire intégralement de son humaritést «tourné
vers le Pére >pros ton Théon (7).

(c) Ne plus étre dans le monde est pé&tné, en fait, la seule
paradoxale maniere d'y étre effectivement. Danmdade, présen
ici signifie absencailleurs : le lieu cerne ma présence, m
consigne mon absence de tout autre lieu. Or, tptééention d'u
lieu a abriter exclusivement une présence est é&cpsar celui doi
le lieu le mieux nommable est la Trinité. L'enjelung présent
sacramentelle git sans doute en un inoui renvergemie lieu ici
n'‘annexe pas la présence, et la présence s'anediezl] La «réalité » d
la présence du ressuscité dans ses sacrementsggman
présence eucharistique, n'indique pas la revenditau'un poim
de I'espace-temps exercerait sur celui qui n'ass gans I'espace-
temps —mais elle révéle la revendication exercée sur en &t sL
tout lieu par celui qui s'y averseigneur (8).L'Ascension ouvr
empiriquement un regime d'absence. Mais l'absengeua secre
d'étre leretrait qui permet undoute présenc€9) : laquelle n'est p
I'ubiquité abstraite de la divinité, mais la sollicitude disFa I'égar
de tous ceux qui sont rassemblés en son nom. Lritécsaule saite
donner lieudans le monde.

Jean-Yves LACOSTE

573)1(%. W. KasperJésusle Christ,« Cogitatio Fidei » 88, Paris, 1977, p. 218-

(8) Cf. ici les travaux de G. MarteleRésurrection, Eucharistiet Genésede 'nomme
Paris, 1972, notamment 175-220,léau-dela retrouvé Paris, 1974, notamme
133-180.

(9) Voir H.U. von BalthasarTheodramatik 1V, Das EndspiEinsiedeln, 1983, 341-
388, notamment 343-35Hlimmelfahrt und Platzbereitung; K.Lehmann, Jesu
Christus unsere Hoffnung — Meditationefreiburg/Basel/Wien, 1976, 57 s.;
Ratzinger Eucharistie Mitte der Kirche Munchen 1978, 49 s.

JeanYves Lacoste, né en 1953. Ecole Normale Supérienrd97z
agrégation de philosophie en 1976. Ordonné prétrEd82. Chapelain
Notre-Dame-de-Lourdes. Professeur inité¢Ecole Biblique de Jérusale
Membre du comité de Rédaction @emmunio.
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La hauteur de Dieu

Que nous dit l'article de foi qui évoque les « gie® I
n'impose aucune mythologie, mais fixe dans l'imeigen
un certain rapport de 'homme a la gloire de DidNpn
I'écart horizontal avec le lointain, semblable eaccessi-

ble, mais comme une distance que nous recevons de

parcourir jusqu'a nous découvrirevés dans la gloire de
Dieu.

SAINT Thomas écrit dans I&8ommeque I'Ascension est la
cause de notre salut. C'est en vertu des préoccéapat
propres a la théologie chrétienne — et que nougomsa pas a
exposer ici — qu'il interpréte ainsi l'ultime mystede la vie de
Jésus (1), néanmoins sa lecture du dogme se fadtrr de la
symbolique universellement répandue que consacmbidaim
aristotélicien : le lieu le plus élevé est attribuda réalité la plus
digne (2). La philosophie ne fait d'ailleurs queprendre une
intuition propre a la conscience religieuse : denglupart des
religions Dieu ou les dieux habitent les cieux etsont trés
fréquemment les hauts lieux qu'on considére comaréiqulie-
rement propices au culte. Les autels sont souvenstcuits sur
des lieux élevés et les théophanies révélent urntaine prédilec-
tion pour les montagnes. Cette localisation durddans le haut se
répercute jusqu'aux convictions morales et spitésele I'humanité

(1) Summa Theologic#l].57.6. Concl.
(2) AristoteDe Caelo/. 3, 2706 6-8.
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et les termes en provenance de la famille du « haute
cessent d'en dénoter la valeur. On parle d'une éimge et de
hauteur de vues d'un individu, on admire une pmsitxaltée, ol
reconnait la supériorité d'un autre et on s'adrasssi a un princ
du sang comme votre Altesse... On recourt donc saex@ressior
d'ordre spatial pour désigner des réalités et @ddsuvs spirituelle
et morales. Est spirituel ce qui estfférent du matériel, d
terrestre, du moyen, du commun. On pourrait aloodre que ¢
qui est séparé de nous — séparé surtout par umelgmistance —
esteo ipsoexcellent et alors le haut, I'éleve, I'excellentseeaier
que des synonymes du diffétenToutefois, n'importe quel
différence séparatrice n'est pas propre a institlaevaleu
spirituelle, sinon le spirituel ne serait fonctiaque de simple
considérations quantitatives! Si on trouve le hdathauteu
signifiants et féconds d'un poimte vue spirituel, c'est qu'
représentent une différence particuliere ou pligéht — au sen
métaphysique +4a différence par excellence. Si la conscie
religieuse a toujours éprouvé une prédilection plesr expressiol
spatiales, c'est qu'elle semlbscurément que pour saisir et trad
des rapports d'ordre spirituel, des rapports morauxencore plt
simplement, des rapports humains, « la déterminatiessentiéé
» par le nombre, par la quantité (3) ne suffit das.quantité este
principe des relations d'homogénéité sans structure et
articulation ou le regard de I'esprit ne trouve pass'accroche
La simple distance, trajectoire numérique entrexdetalités, n'
aucune implication spirituellerorale. Que je sois séparé d
autre &e par cinqg ou par cing cents metres, cela neaitegueéri
affecter la signification profonde, le sens de @atelation ou, plt
précisément, la séparation exprimée en meétres meisalésigne
une relation humaine. Hegel écrit dans kesons sur la Philoso-
phie de la Religion « Le sublime n'est pas de promener son re
tout autour de soi mais de le tourner vers le ciglj est l'au-
dela (4) ». Regarder autour de soi revient a cherchetggpe chos
de caché ou de mal-visible et mal-vu se trouvaés loin, mai
I'éloignement concu en termes de simple distana@ntative n
fonde pas encore une relation spirituelle. Cetgdlement brut «
nu n'a pas encore de direction. Or ce qui rendidtamte du ha
I'expression adéquate d'une réalité ismtle, c'est qu'elle a de
direction et précisément la direction est la cagaistique pa
excellence de I'espace. Sans doute, |'espaceeadguglchose de

(3)Hegel,La Phénoménologie de I'Esprit, I. tlyppolite, Paris, p. 241.
%)7Hze%%l,Legons sur la philosophie de la Religidh, tr. Gibelin, (modifiée), Paris,
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quantitatif car il est tissé de distances mais wieegt essentiel, c'e
gue ces distances ne sont pasirdés en termes mathématiqt
mais comme des directions. Kant avait enseignéulgestivité d
'espace, son origine dans le moi, or cette subjgctn'est guér
péjorative ou dévalorisante, elle ne relativise [@aportée cogni-
tive du spatial maisest plutét a mettre en valeur le pouv
créateur et ordonnateur de l'intelligence qui leduit. Toutefoi:
pour rendre vraiment justice a lintuition géniale Kant, il fau
précisément dépasser la vision homogénéisante dtiaspour e
saisir l'articulationsui generis.L'articulation propre a l'espac
c'est la direction et c'est précisément une inysdibn de
directions, ses moments propres, c'est-a-dire wree sle phéno-
ménologie de l'espace qui permet de mieux comprend
symbolisme spirital du spatial. Chacun des grands moment
spatial, le bas, le lointain, le haut, traduisemtrdpport entre
étre envisagé comme se situant « au milieu » dgpdlee et u
autre qui s'en trouve éloigné. Quantitativement déstance
peuvent étre lesmémes, mais qualitativement elles receélent
différences radicales. Le haut et le lointaimeus ometton
I'analyse du bas peuvent ouvrir le méme éloignement numér
mais ils conservent une signification morale abswat propre

Le loin stricto sensurie devrait désigner que ce qu'une distarce

n'importe quelle distance sépare de nous mais en fait il est p
comme une distancleorizontale.Est loin ce qui se perd dans
brumes de la mer ou qui s'efface dans la masse darhe forét c
lautre coté de la baie, quelque chose qu'on ne peust gikcerne
clairement, qui est au point de disparaitre deritdom. Le loin es
ce qu'on ne voit plus guere, quelque chose donttagours s
brouillent, une grosse tache qui frémit, qui s'pshk et pis
réapparait, bref une réalité qui se trouve a l@&xte limite di
domaine que parcourt la vue. Ce loin que notre neeg& maitris
plus vraiment mais dont il ne peut pas se détacberloin qu
échappe doute saisie ferme et fixe mais que nous ne cesde
vouloir poursuivre, est Ibintain.

Le lointain traduit une distance mais qui n'est pagroncol
d'une route toute faite, mesurable. Il ne désigas pne distanc
« objective » mais le fait d'éprouver avec inquiétia condition d'étre-
séparé. Le lointain est tres loin mais il ne digftgrasdéfinitivement
il miroite plutdt incessamment comme un appkh voix dt
lointain est faible mais séduisante, la figure taine est effacé
mais fascinante. Dans la « distanciation » objecfarme mets
I'écart d'une chose et j'établis une séparationfissmfiment
importante pour ne plus pouvoir étre tenté par.efarcontre
dans le lointain la distance elfeéme devient comme une invitation
une invocation. Le loin(tain) est frustrant maisst aussi
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prometteur. Il révéle mes lacunes et mon imperéectmais il
s'insinue aussi, il propose tacitement de me remgitlide me
compléter. Le lointain révele un creux en moi; urux dans ce
que j'ai pris jusqu'alors pour du plein et, soussthaits du secret et
du mystérieux, il m'infige une morsure, une moeswyui devient
toujours plus lancinante malgré les promesses géifere sans
cesse de la combler ou plutét de la panser.

Ce miroitement incessant, cette alternance enpprochement et
retraite, invocation et refus, bref toute cette aguobté qui
caractérise le lointain, se comprend, pourvu gsemappelle qu'il
s'agit ici d'une distance horizontale, donc d'uyspoat avec quelque
chose qui se trouve au méme plan que nous-mémesirbéement
n'est que la manifestation de ce méme phénomeénstgilappel
d'un autre, et I'appel d'autrui est grevé d'ambégul est quasiment
condamné a rester toujours un appel. L'appel diautvite a se
rapprocher de lui et, par conséquent, a reduirecsdlition de
loin(tain) a la proximité. Ce n'est que dans la)pmité qu'on
devient prochain 'un pour l'autre mais le prochaest pas le voisin
et paradoxalement pour étre prochain, il lui falutgd limiter sa
proximité. L'appel du lointain et la réponse gslilscite obéissent a
la méme dialectique que le désir. Le désir chemsdsatisfaction
mais, quand il la trouve, la joie s'anéantit etrpgue réapparaisse la
tension féconde, on doit quitter son autre ettsliiles de nouveau en
soi-méme. Le véritable amour n'est pas une prispodsession mais
plutdt un respect de la distance de l'autre. P@upas s'éteindre,
'amour de l'autre doit engendrer constammentde auquel il est lui-
méme la réponse. Il ne faut jamais posséder autar,alors il
cesse d'étre vraiment autrui et ne saura désormeisombler. Le
véritable prochain doit étre maintenu lointain falt qu'il me soit
plus proche que je ne me suis moi-méme mais aligsi lpintain.
Autrement, je finis par coincider avec lui, par séguent je
anéantis et je me trouve seul et plein, mais el'pfénitude plus
indigente que tous les creux.

Le miroitement auquel le lointain se trouve condénest une

expression, certes, extérieure mais, néanmoinsaufi®entique de
la valeur et de la portée des appels qu'adresssenirls aux autres
les étres se trouvant sur le méme plan. Les inwitata autrui — et
ceci précisément pour pouvoir rester des appelbemitques —

doivent demeurer en large mesure des aspiratian$aleernance

incessante du rapprochement et de la retraite graatérise le

lointain ne fait que manifester I'impuissance prafe de I'imma-

nence humaine ou, malgré les prouesses de l'imtgmat les

efforts de la volonté, le lointain est condamnée@ndurer lointain.

Le lointain est mystérieux et caché et il nous ieva une

pérégrination. Il indique une voie tortueuse etisirse mais ou, en
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derniére instance, on ne change pas de sphere. Dans
frémissement du lointain il y a une part de futkede frustrant, et
malgré le chant de sirene irrésistible de son appedigré
I'engouement de celui qui I'écoute, les transfoilenatdemeurent ici
largement fictives. Que le lointain se révele diéetsorte chiffre
de l'indigence et de la vanité de la créature, ra @igine dans des
exigences profondes de la condition métaphysiqudejaécrete.
L'étre lointain appelle I'autre pour qu'il le rggoie mais il ne lui
est pas possible d'attendre que ce dernier écauténsitation et
s'unisse a lui. Il émet l'invitation mais il fuibs lieu avant
I'arrivée de l'autre et ceci pour la simple raispre pour pouvoir
rester lui-méme, a savoir lointain, il faut qu'd déplace. Etant de
par sa condition originelle un étre du méme ordue gon invité,

il lui faut conserver une distance par rapport a partenaire :
sinon il se trouvera mélangé en et avec son algdointain n'est
tel que par la différence inessentielle d'une diseamesurable,
donc il lui faut veiller a ce que cette distancetsmnservée.
N'étant pas I-méme essentiellement différent de son autre, pour
demeurer lui-méme, il lui faut fuir cet autre.

L'insécurité profonde du lointain qui le condamne&maettre
des invitations qu'il ne voudra pas par la suitadrer, I'impos-
sibilité ou il se trouve d'admettre réellement @egres dans son
intimité et de communier avec eux, provient de eettdigence
gue partagent les étres finis, incapables de sasset de s'unir
I'un a l'autre, sans mettre en péril leur propreéipé. Il existe
toutefois un autre moment du spatial qui symbolié@blissement
d'une communion ou les communicants savent ne pgséter
sur le domaine des autres, ni enfreindre les ferets de leur
identité. La hauteur est cet autre moment ou dinoendu spatial
qui, elle aussi, est source d'appel mais ou onem@mt pas sur ses
invitations et ou I'on permet, par ce fait, de vabies déplace-
ments, des transformations effectives. Si dansiténdu lointain
se cache un moment de futilité, I'appel qui vielndhaut sonne
avec un profond sérieux. On croirait pourtant aanpier abord
gue c'est dans la direction du lointain qu'on sawecomplir le
plus aisément de véritables déplacements car, ajonéts en
avancant, on reste dans I'horizontal, on ne chgragede plan
tandis que le vertical, lui, demande de constantachements!
Toutefois le vertical ne traduit pas seulement ppel et une
attraction mais il manifeste aussi avec vigueuédat la réalité
d'une prise en main. La course au lointain est furite en avant
ou l'absence apparente de tout changement de nimearrit
lillusion du progres. Cependant avancer ne signffias encore
nécessairement progresser et en l'occurrence piouesie loin-
tain revient plutdt a patauger, voire a tourneram tandis que la
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prise en charge par le haut accomplit un véritdBleollage.

Ce qui permet a l'invocation venant d'en haut deoseir
effectivement son invité et de lui faire franchardistance qui les
sépare, c'est que contrairement au lointain, quise au méme
niveau que son autre, le haut ne reléve pas deéharsphére que
le bas. Le lointain ne saurait supporter que saneale rejoigne
car partageant sa condition, il se fondrait aveig kt, par
conséquent perdrait son identité propre, son idémte lointain.
Par contre, ce qui est dans le haut peut accudaglirs son intimité
ce qui est bas car il est d'une condition difféeedé Iui, d'une
condition solide, d'une condition stable. La dis@rhorizontale
n'est pas du méme ordre que la distance verti¢albaut ne se
trouve pas en une espéce de parallélisme avecslenhas il lui est
supérieur et c'est cette supériorité qui est leesete I'accueil qu'il
peut offrir au bas, sans craindre I'empietemeninédange et la
perte de son identité. Le haut est haut, c'estra-dupérieur,
inatteignable, inviolable de par sa nature, donaeil lui est guere
nécessaire de monter toujours plus haut pour powaitinuer a
demeurer haut. Le lointain cesse d'étre lointainrsiautre lui est
trop proche mais le haut demeure le haut quandatel® rejoint.
En acceptant que le bas le rejoigne completemerigihtain perd
son éloignement mais en élevant le bas vers som, deeshaut ne
s'abaisse pas, il rend tout simplement le basaulsisi, plus haut.
La hauteur n'est pas une dimension spatiale pafawites, mais
la dimension spatiale maitresse, la dimension apmpar excel-
lence (5). Celui qui se trouve en haut ne se tropas la
simplement mais il s'y maintient a chaque instantpaix d'une
victoire toujours renouvelée sur la pesanteur.

L'horizon est le milieu par excellence de I'étrei qout en
avancant ne fait que tourner en rond. Cette fixatioette
immobilité essentielle, malgré toute agitation amgpde, s'expli-
que par le fait que I'homme ne choisit pas lui-mésom
emplacement mais qu'il s'y trouve simplement etl gy trouve
rive. Par contre, I'étre des hauteurs ne s'estspmplement
« réveillé » un beau matin en haut, il n'a pas painsi dire
« échoué » sur un sommet mais il domine, grace powvoir qui
lui permet d'explorer et d'habiter n'importe quetra lieu de
I'espace, ce bas monde. Si la créature finie neastjamais
échapper a son horizontalité, le pouvoir infini pre au vertical
permet a son détenteur d'agir et de résider n'iramar. Qui peut le

5. Comme le dit Baader pour exposer les différeméggons d'existence, il faut
partir du haut « qui saisit et pénétre le basnditaque le bas ne saisit pas le haut
(Vorlesungen und Erlauterungen zu Jacob Bdhmesd,etansSdmtliche Werke,
Xlll, Aalen, 1963, 115).
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plus, peut aussi le moins, donc celui qui surv@s times, pe
aussi parcourir les vallées. Si, pour 'homme, mordans le
cieux revient a la quéte de l'inaccessibDe(téronome30, 22)
Dieu, lui, qui habite dans les cieux, peut en desice pou
converser avec AbrahanGénésel7, 22). Et cette souveraineté
rapport aux diverses régions spatiales et plusiqdiérement .
I'égard de tout lieu particulier, voire tout lieuopre, est le sens
plus profond du mystere de I'Ascension, ce momemirésne di
symbolisme spirituel du spatial.

L'Ascension est un chiffre de la souveraineté #aré trans-
cendant par rapport a tout ordre immanent et datececi, dans
mesure méme ou elle fait comprendre qu'au vieilhéatgpe
religieux de la montée auRieux correspond en métaphysiqur
concept d'un étre disposant librement de touteslie®nsions d
donné. L'ascension dans le Nouveau Testament pastur
simple mouvement vertical mais plutét la traductdon régim
de souveraineté spatiale ou le haut et le bag;&‘dise la descen
et I'élévation, s'impliquent mutuellement'Epitre aux Ephésie
applique au Christ I'expression vétérotestamentaite est mont
dans les cieux » mais pour y ajouter immédiatemeu'estee ¢
dire, sinon qu'ilest aussi descendu dans les régions inférieur
la Terre » (4, 9). Dans la synagogue de Capharndésys préd
aux Apotres : « Vous verrez le Fils de Dieu morterou il étai
auparavant » @an6, 62). Et dans I'entretien avec Nicod¢
I'Ascension est quasiment « déduite » a partir ‘dbaissemel
kénotique : « Nul n'est monté au Ciel hormis ceduii es
descendu du Ciel... ¥ean3, 13). Ce rapport organique entre
montée et la descente s'étendra a d'autres maaifess de |
souweraineté de Dieu. La parousie, la seconde desmnteouv
mise en rapport avec la montée de I'Ascension e«m@me Jés
viendra de la méme maniére ou vous l'avez vu slkem aers le
Ciel » (Actesl1, 11). Le Dieu de I'Ancien Testament es
Trés-Hau et ce méme Dieu, en se révélant comme le Pe
Jésusthrist, « renforcera » sa hauteur en franchissanhalt e
bas et du bas en haut les béances qui séparentlletda Terre
Ces « mouvements » de Dieu révélent la souveramietélue ma
ils ne doivent pas étre pris pour de simples prouesstdogiques
Sans doute, c'est devant « un nouve&u- couché dans u
créeche » qu' « une troupe nombreuse de lI'arméeteéieentonr
la louange « Gloire a Dieu au plus haut des cigdix» mais li
descente, I'abaissement, les moments kénotiqueigestant un

(6) Théologique Luc 2 12-14.Voi (982 M. Corbin, « Dieu au plus hautdu Ciel
». Nonvelle Revue Théologiqgne 114 (1982), 178 s.
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pouvoir bien plus grand que tous les hauts faiteirtd, une
« suressentialité » qui déborde toute nécessitéeclba finalite
véritable de ces « débordements » de Dieu n'astgimplemer
d'en révéler la grandeur mais aussi et surtout disser éclater
répandre la bonté. Si le Christ a pénétré jusqutméionds d
I'étre, s'il est descendu aux enfers, ce fut pouddivrer les juste
qui y péatissaient (7) et s'il pararut les basses terres de la Gal
ce nefut guere une promenade incognito du Prince deaxX
mais l'exercice et I'accomplissement d'une misgioar converti
les pécheurs. Et cette théophanie a coloration icpEmqu'éta
I'Ascension de JésuGhrist avait été précédée d'une eléva
autrement spectaculaire, la montée sur la Croixeo8auveur e
mort pour ses fréres.

Le mystére de I'Ascension est la manifestationeaellence d
la hauteur de Dieu et c'est précisément elle queke que le
hauteur n'est pas simplement une épithéte de Yal8afaot
mais aussi le chiffre privilégié du Dieu souveradh d'une
souveraineté qui trouve son accomplissement darétbemptior
La hauteur de Dieu, a savoir la domination et lapdisition d:
tout espace — au sens topologique mais aussi gijal —perme
d'expliquer — autrement que n'a su le faire la lihgie médiévale-
que Dieu, I'Etre transcendant est Pouvdierté absolu, mais
Pouvoir-Liberté n'est en son essence que bonténdla« troupe
nombreuse de l'armée céleste » s'est mise a célébgkire du Tres-
Haut devant ce nouvealé couché dans une basse étable
Bethléem, elle rendit témoignage d'une profondeitéér la
hauteur de Dieu se manifeste le mieux par l'abanigese oull
demeure néanmoins le Trékut. Pour admettre ce profo
paradoxe, il faudra d'abord voir que I'absoluitginé ne revier
guére a une perfection a laquelle on ne saurait ajeuter et doi
on ne pourrait rien retrancher. La divinité de Deansisé plutd
dans ce pouvoir illimité, dans cette vertu « irdint de déborder
propre essence, de devenir plus qu'il n'est despamature -et
ceci en devenant précisément moins. Le ressorbpdofle cet auto-
débordement et de ce dépassement de soisyagbolise le
pouvoir du TrésHaut d'aller vers le bas, de descendre en lu
cette sécurité de Dieu — I'expression est de Siclge(B) —qui lui
permet pour ainsi dire de se quitter lui-méme,atérsde soi, de

(7) Animasanctornm quas de inferno eduxerat, in coelis traduxit, Surfiimeologica]ll,
57, 6, Concl.

(8) Schelling,Darstellung des philosophischen Empirismus, Wtk&ugsburg et
Stuttgart, 1861, 26

97



Miklos Veto La hauteur de Dieu

devenir autre, sans se perdre, sans compromettnersare niveau de la créature au prix d'honorables distinstconceptuelle:
identité. Et finalement, si Dieu ensevelit sa diténsous« la mais que pourra-t-elle faire quand elle se trouxaara prises ave
condition d'esclave, c'est pour des raisons et des buts précis I'Incarnation, le mystére du devenir-homme deeu, une
poursuit tenacement sa volonté rédemptrice ratio exercendide condition ou les rapports de Dieu a la création peven
la liberté est la bonté. La hauteur de Dieu se remtie d'un plus étre concus comme unilatéraux et asymétrigaggf)ieu ne
maniére particulierement éclatante dans la faildeds nouveau- touche plus seulement comme de l'extérieur la reabwmaine
né de Bethléem mais il ne s'agit pas ici d'une eisique di mais I'assume complétement? Dans l'union hypostatig natur
paradoxal : le faible n'est pas le fort en méme, en tant qt divine ne survole pas seulement la nature humaiais se trouv
faible, et le bas n'est pas le haut parce qu'ilesias. Si le faibl unie a elle réellement. Jésus-Christ est vrai honetneai Dieu
incarne le fort esi le bas accomplit le haut, c'est parce que et en lui «Dieu a souffert dans la chair (10). Sans doute)a
en et par I'abandon et I'abaissement de soi quel Baive le théologie scolastique a su multiplier les distiocts pou
hommes. exposer conceptuellement l'union hypostatique. Bligu délimi-
. o o y . ter la portée de cette union, mettre en valeursdas mélange
La scolastique d'inspiration hellénique a perfewti® la notio les rdes respectifs du divin et de I'numain. Touteféessentiel d
d'un Dieu, étre absolu et nécessité parfaite. Gaulist comblé ¢ ses préoccupations, c'est de montrer que l'unigmobtatiqui
et par soiméme et au sens strict du terme, il ne devraitgeasr n'abolit pas la divinité du Fils, que I'Incarnatioe porte ps
de relation a quelque chose d'autre quenséme car il ne sauri atteinte a l'inaltérabilité divine et n'empiéte anement st
étre sujet a aucune modification ou altération. teéais I'enraci- I'intégrité de la divinité. Bref, quenalgré I'Incarnation, Diel
nement biblique primitif de cette notion philosopbe de Diet continue & étre Dieu et que si le Fils est desceswtuterre, i
ne pouvait pas laisser inchangées I'impossibilitd'asenc demeure néanmoins dans les cieux. Il s'agit donn daisonne-
effective de toute relatiomd extra.Pour rendre compte « ment d'ordre apologétique qui ignore que, loin denacer |
philosophie de la doctrine de la création, la spat@n scolastiqu hauteur, la descente en est plutot la forme la plualtée! Le
a db élaborer ce qu'Etienne Gilson a appdi méetapysique d réflexion diinspiration hellénique ne réalise guépee de la mén
I'Exode ». Dieu n'est plus alors le Premier Moteur, simpbaise maniére ou la vraie hauteur n'est pas une portionnée d
finalis des étres mais il est également leausa efficiensUne I'espace, mais sa dimension maitresse, et qui @ewssumer
notion plus dynamique de I'Etrgannonce alors qui, tout habiter chaque section, la véritable transcendanestrpas cell
insistant sur la perfection et I'inaltérabilité @eeu lui-méme gui s'oppose en une séparation radicale a la fieitw son autr
multiplie des distinctions et les définitions qeindent possible « mais celle qui pénétre cette finitude, I'embrassére la devien
Le mettre en rapport avec autre chose que Lui-mése.ui « Ou encore et plus généralement : si Dieu est le d)&fest-a-dire Lui-
permettent » de devenir (ou plutot d'étre) Créat€ur récuper Méme, il est tellement LuMéme qu'll I'est encore da
donc en métaphysique le Dieu créateur deciiture dans | l'autre ou plutdt, précisément c'est dans I'Auteélicest le plu:
mesure ou on explique les rapports entre Dieu embnde Lui-Méme. Instruite et comme assouplie par la méditasar le
comme asymeétriques ou plutét comme unilatérauxcte'ade Trinité, la raison chrétienne comprend que la diéim'est pas t
création atteint le monde qui est créé mais il féafe pa bloc de lumiére mais un échange de courants d'an@uDieu
vraiment le créateur (9). S'il I'affectait, pensert Dieu ceserai qui est un«systeme » de communication interne dans sa Tr
alors d'étre Dieu. Dieu est dans les cieux et stri@ation di peut devenir et Il devient effectivement, une comisation ad
monde l'atteignait de quelque maniere, alors eardréa terre, extradans la Création et surtout dans I'IncarnatioraeéR&demp-
la toucherait et, ce qui est bien plus grave, tageouche par ell tion. L'Etre transcendant ne doit pas étre congonee Acte Pur, c'est-
Mais alors Dieu ne serait pas vraiment «haut » et se trouver a-dire comme équivalent a une actualité sans ombn
désormais au méme plan que la créature. La métapigsde potentialité. Il est plutét I'origine commune eniité supérieure de la

I'Exode évite cet abaissement de Dieu, cette rémfude la divinité au

(9) Pour cela voir les citations de saint Thomasemblées par J.-L. Mario8yr (10) Lettre de Jean Il aux Sénateurs de Constantindpéaz. 401G. Dumeigela
la théologieblanche de DescarteParis, 1981, 38. foi catholique Paris, 1969, 191.
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puissance et de I'acte et il demeure souverain-eteda parappor
a toute actualité et toute potentialité, y compeis siennegpropre:
(11). C'est pour cela que Dieu peut s'affirmer daasnajest
ou se cacher sous la condition d'esclave mais tandeuxcas, |
demeure lui-méme. Dieu n'est ni le fort, ni le faibmais il se
trouve que c'est dans le faible qu'll réalise leeox s
divinité.

Dieu en tant que transcendance souveraine geutrapporter

guelgu'un d'autre mais il ne s'y rapporte effeatiemt que m
par son amour condescendant a I'égard du faibléuepetit
Quand le grand se tourne vers le petit, le haus \ebas, cela 1
peut étre qu'un amour de condescendance, oi5 @aaréation, |
divinité s'ouvre a ce qui est tellement infinitésingu'il n'exist
méme pas. La véritable condescendance est cet agnatuit quu
ne motive I'espoir d'aucune contrepartie etdaatio ex nihiloes
la forme la plus pure de cet amoumr seul celui qui n'exis
méme pas, seul le néant ne saurait receler eralprdmesse d'u
récompense, d'une rétribution. Si « la raison »itedte de I
création est cet amour condescendant, inversemergoairrai
aussi dire que le rapport primitife celui qui est le Tout dans
Tout a ce qui n'est pas lui-méme, c'estid@ a ce qui est néant,

peut étre que de la plus pure condescendance, reudsgne sort
kénotique de soi. La Kabbale juive représente jomset lc
création du monde comme uatrait de Dieu, comme un abanc
de sa totalité omniprésente pour faire de la plagdini (12) e
c'est pour cela qu'une Simone Weil a pu relier 1éation ¢
I'Incarnation rédemptrice : I'Agneau a été immoés da créatio
du monde Apocalypse 13, 8), Dieu se « décrée » LMéme el
créant le monde (13). Toutefois si, dans la créatan assiste a

pure condescendance de Dieu, a cet amour incomnadtesuqui
motive » sa descente, dans I'Incarnation et la Rpten cett
condescendance ne cessedi@pprofondir. Dans la création,
générosité divine s'enflamme pour quelque chosentpiaucu
prix ni valeur car il est néant, tandis que dahs#irnation et dai
la Rédemption, la compassion se dédouble ou pkadiransmu
dans une autre sphere : Dieu se quitte Mé@me et s'abaisse pt
guelque chose qui n'est pas simplement absendstdi®e mais qui

(11) Voir sur cela les profonds développements de SobgeAndere Deduktion d
Prinzipien der positiven Philosophie, WerXIV, 1858, 339s. et M. Vetole
fondement selon SchellirParis, 1977, 495 s.

(12) G. Scholemles Grands Courants de la Mystique JuReris, 1960, 277 s.
(13) M. Veto,La métaphysique religieuse de Simone VPeaitjs, 1971, 19 s.
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est, d'une cdmine maniére, moins que néant : a sa
I'homme pécheur. Le Christ est venu dans le mormle gauve
les hommes en les guérissant du péché et pourichkdifallut
assumer la condition de I'homme. Il a d0 franchdrfaille
ontologique qui sépare l'infini du fini, radicaliskanalogia enti
en larealisant jusqu'a l'insertion effective de I'Etrand un étr
fini. Dieu, dans le Christ, accepte toutes les égnences de ce
descente dans le monde : la fragilité du corpset'dme, I
souffranceJa désolation et la mort. Dieu a di ainsi s'abaip®ai
se mettre a la portée des hommes, pour se trouveuraniveal
car ce n'est qu'ainsi que les hommes peuvent geaelper de lu
entrer en communion avec lui et étre secourus parA ce
momenton doit se rappeler les paradoxes du lointain etai
contraste profond avec la condition du haut. L'&es lointains —
expliquait-on —invite son autre a se rapprocher de lui, mais
saurait attendre que ce dernier le rejoigne effemtient. L«
lointain se trouve sur le méme plan que celui quirdig\étre so
héte et la trop grande proximité de ce dernier gp@tteinte a sc
intégrité, le menace dans son identité propre. Gorgment .
cette insécurité du lointain, que sa fixatiorud plan particulier ¢
I'espace condamne a ne pouvoir admettre une véFifaoximité
de son autre, par conséquent a se refuser a teuontre et
toute communion authentiques, I'appel que proféd@inme-
Dieu n'est pas qu'une invitation formelle. IGhrist ne s
contente pas de proposer a I'homme qu'il le sutvguél vienne
auprés de lui mais Il s'attend a ce que l'autrerépionde et
attend jusqu'a ce qu'il réponde a son appel effaTient, voire il va au-
devant de lui et I'accueille dans ses bras. L'atioh qui émane'un
autre homme cache toujours une bonne dose d'hwi@ccaron
doit savoir pertinemment qu'on est condamné a igéér san
cesse de l'autre tandis que I'Homme-Dieu, le Hast qui a pri
la condition d'esclave attengatiemment son invité, se lais
toucher et saisir par lui. Bref, il ne s'esquives pevant la répon
gue suscite son appel mais reste effectivementodiifpe a se
fréres. Au lieu de faire miroiter une lumiere qei dérobe, d'ét
une voix qui se perd, Dieu en JéSDirist s'arréte, s'immobilis
se laisse pour ainsi dire fixerjusqu'a étre fixé sur la Croix... C'
en se laissant clouer sur la croix que le Chrisérmoigné de |
différence essentielle entre le cri du lointainl'@tvocation qu
émane du Trestaut. Le Christ s'est laissé crucifier et il mot
sur la Croix pour nous sauver, et il a pu agir iagas, comme dat
son Incarnation, dans sa Passion non plus il isaéd'étre Die
Les théosophes appellent Dieu le lien indissolufld) et cette
indissolubilité a sa

(14) C.F. OetingerBiblisches und emblematisches Worterbuch, 1776, 636.
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manifestation supréme dans la Croix. Le ¢iabandon de Jés
et sa mort sont des bréches trés réelles cdssures authentiqt
mais qui ne portent néanmoins pas atte@ntgon identité divin
L'iconographie du haut Moyen-Age avees crucifiés couronné:
bien compris que la mort du Serviteur st glorification ne so
pas des moments qui se succedent darterfgps mais les del
faces d'une seule et méme réalité. Pehmwrdement sur |
Croix, le Christ est exalté comme le Trés-Haut.

La glorification du Fils dans son abaissement dtitmaduit i
souveraineté absolue de Dieu par rafgpadrtout changemer
toute modification intérieure ou extérieure. Cestriveraineté e
fondée sur la sécurité d'un étre qui ne peut jarsasser d'ét
lui-méme. Or le Tréddaut récuse tout privilége d'impassibilité
ne s'isole pas dans sa conditimaccessible. La hauteur de D
ne signifie pas seulement l'inviolabilité, de I'stence divine p
rapport a tout empietement éventuel de la partttBauétres, ell
est plutdt le lieu et le milieu féconds d'un appredéessant a
surgissement d'autreitres, une invitation constamment réite
aux créatures de monter jusqu'a elle, de la rejeinon identit
indissoluble permet au Fils de s'abaisser et desiievMui-méme
homme, et, dans cette nouvelle condition, d'actiuéds hommes
ses semblabke mais c'est sa bonté infinie qui le « pousse
prendre effectivement la condition du pécheur. Qluis est —et
ce sera le moment ultime de la symbolique de laéau-c'est s
bonté miséricordieuse qui fait que ceux qu'il saeterégénere 1
cesseront pas d'étre emémes. Le Christ sauve les homme:
prenant sur lui la condition pécheresse, en seantf la plac
des hommes, en consentant a ce que Dieu leurwstsbs propres
mérites ». Il y a donc toujours une assimilatiogipéoque entr
Dieu et I'nomme. Le Christ est le Verbe fait homateil est fai
péché, et les hommes, les pécheurs sopow parler avec di
Péres Grecs -divinisés. Or si on a déja pu considérer comme
prouesse ontologique le fait que Dieu devenu homtaepas ces
pour autant d'étre Dieu, on franchit une second@etsur la voi
de ces admirables paradoxes en affirmant que, idi&jrd‘homm
ne cesse pas d'étre homme. Et il importe grandeunliargister st
cette continuité intégrale entre la créatureliée et la créatu
régénérée car toute désignation de la rédemptioteemes d
divinisation pourra conduire a un panthéisme oussprétexte d
louer la puissance rédemptrice de la divinité, ot fpar sacrifie
l'identité de 'homme qui se trouve asse en Dieu, mélangée
fondue en lui, en un mot, évaporée. Or si Dieu nave l¢
pécheur qu'en l'assumant complétement, en le vidansa propi
identité, c'est qu'en derniére instance Il ne retspgas vraiment sa
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créature et Il ne se respecte pas non plusn®one. Si Dieu r

peut sauver la créature pécheresse qu'en la diasblen Lui-
méme, alors la rédemption gracieuse se dégradenermanipu-
lation extérieure ou le manipulé assiste, impuissarson inves-
tissement par la grace et finit par cesser d'é@ranéme. Et |

pouvoir rédempteur, lui aussi, se révéle impuisseat incapabl

de s'exercer, de se déployer en un agtbbme autreSi Dieu ne

peut diviniser 'homme qu'en le « dénucléant » iaithne s'agi

plus alors d'un sauvetagke l'autre mais de son intégration dar

Méme : Dieu ne restaure plus les créatures dans peopre

intégrité primitive mais, a l'instar du Cronos derhythologie, i

les réabsorbe en lméme. Autrement dit : en derniere instanc

seule réparatiomle la création abimée par le péché consist

dans son abolition...

Une telle conception de la Rédemption ou Dieu nerad
sauver la créature qu'en la réduisant a la nulétéit paraitre ur
divinité « insécure» et surtout, une divinité incapabld'admettr
I'existence autonome de |'oeuvre qu'ont faconnée mepre
mains. Or le Tres-Haut — avons-nous diest trés haut dans
mesure ou il demeure haut méme quand il se fait, Ipas
conséquent son identité ne patit guére de la conmmuavec u
étre bas, a savoir I'homme. Rien ne fait mieux é&lda
souveraineté illimitée de Dieu que le fait d'admetet de
reconnaitre l'ipséité indépendante de la créataeBmée. Die
seul est suffisamment puissant pour faire quelduase —écrit ur
théologien contemporain gui a de la validité méme dans
présence (15). C'est la hauteur de Dieu qui, spelé, « garantir

gue |'élévation de la créature ne tourne pas edissolution..
Selon saint Augustin c'est « par sa nature humgirele Fils d
Dieu a été suspendu a la Croix mais c'est en vertaadeatur
divine qu'il est monté aux cieux » (16). Néanmouisst e
Ressuscité, JésuBhrist homme, qui est dans les cieux, et, si lt
qu'il soit assis a la droite du Rene porte aucunement atteint
I'identité de Dieu, sa propre humanité, elle nonosplne s'e
trouve pas lésée. La « lecon » de I'Ascensiont ¢es grace a

hauteur, Dieu ne saurait jamais perdre son idemtiédéne quand

descend vers le bas, mdleumanité de I'homme, elle aussi,
trouve conservée quand Dieu I'éléve auprés deQuisi Dieu ni
compromet pas son identité en quittant son « lieest qu'll est I'étre

(15) K. Rahner, Dieu dans le Nouveau Testamerdt,rits Théologiques 1, Patis, 1959,
(16) Sermol76.
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des hauteurs de par sa nature. Par contre, I'homest cequ'il
est que dans son lieu naturel, et s'il conserveidentité méne
quand il se trouve éloigné de ce lieu, ce n'esemwertud'une
communication gracieuse de Dieu qui maintient c
identité méme en dehors de sa situation natureffitecette
communication quoiqu'elle ne découle pas nécessaite di
lindissolubilitt naturelle de Dieu, est bien l'oeuvre de cetteté
miséricordieuse dont le lien indissoluble est painsi dire I
condition premiére.

A ce moment on commence a entrevoir toute une dsios
cachée de la hauteur divine. La hauteur de Diewsymbolise pas
seulement sa sécurité absolue mais elle se révghateden
comme le ressort propre de ses communications guaes, d
cette diffusion de soi qui est I'essence méme alm@dur condes-
cendant. Au lieu de ne désigner que l'inaccesstidibt le
séparabn de Dieu, la hauteur finit par apparaitre comeeequ
Le meut au partage, a I'échange et au sacrificeuseux. Le
cceurde Dieu veut le salut des hommes. Etre de hauteieu
veut que les créatures, elles aussi, vivent audfgrdans le Cie
car |l sait que seule une certaine élévation, esedire une
certaine sécurité peut les ouvrir a I'amour. Awlde les écras
ou de les dissoudre, Dieu éléve les hommes a gaeitauteur, ¢
n'est qu'ainsi qu'ils peuvent étre et échanger aweclLa haueul
de Dieu n'est pas de la jalousie et de l'inacc#iSilonais la sourc
féconde d'autres hauteurs.

Miklos VETO
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selon SchellingBeauchesne, Paris, 1977.
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Il ne faut pas seulement interpréter le film comume
narration ou un discours. Il faut aller jusqu'a ieir
comme une ceélébration, poetgar les symboles les p
puissants. Ce qui, d'ailleurs, le ramene tres satigeunt
référence évangélique.

IL est temps que les étudiants en cinéma et lesagpacs vraiment
adultes se soucient dappliquer au septiéme ate @gprochi
herméneutique définie par Paul Ricofre I'interprétation)e
résumée de facon remarquable par Paul Guihad sémiologie).
Loin de réduire le décryptage d'un film a I'utilica d'ur
ensemble de codes pétrifiants, cette méthode vetaas I
déroulement filmique «on seulement du caché qui s'ajoute |
du profond qui se déploie » selon la belle formdie Mikel
Dufrenne appliquée a la poésie.

L'image offre en apparence une finitude, une opgcitqu
empéchent le spectateur d'aller plus loin que c@ goit. Or
['étude minutieuse des classiques du septiéme artuit & I
certitude que les grands metteurs en scéne n'‘anagsemblé d
images seulement pour représenter ou figurer qeelthose :
un degré plus ou moins élevé, I'écran est deverur pox un
sorte de surface magique et transparente, une eas fmd
I'image, loin d'avoir la matité d'un objet, s'estsm a existe
au-dela d'elle-méme, en se spiritualisant dansuhappée indéfinie
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de profondeurs. Elle n'a plus été un tout circoibsctos sur lui-
méme. Elle est devenue ouverte et perméable aux Ig=uplus
irisés de l'intuition. Elle s'est muée en signe,isnan signe
vivant, harmonieux et mouvant. Elle a dégagé, conume fleur
dégage un parfum difficile a définir, une sorteddor mentale ou
spirituelle. Ce serait pourtant une lourde erreue ge réduire cette
signification diffuse et musicale d'une suite d'gea a un systéme
de symboles rigoureux, a une équation précise mtsare. Ces
images ne sont pas des symboles, le symbole faielagp une
connaissance déja acquise et a un processus gitedle Ces images sont
des signes qui agissent directement sur le spectséms passer par cette
connaissance préétablie et cette opération mentalesciente.

L'envoltement du spectacle de cinéma pour le sprotavert
réside alors dans le caractére bergsonien des ieeahments qui ¢
déroulent sous ses yeux : ambiguité ou polyvalepea,impore le
mot (trop ambitieux) qu'on emploiera pour définie courant d
conscience, ou la marge d'ineffable, le halo myigtéx son
précisément l'essentiel. Il y a bien quelque chdsemarin dans
déroulement d'une séquence de film. Les prolongésnglissen
et se répandent a travers notre esprit et si lesepanvisible:
semblent parfois s'ouvrir sur le monde abstraigst'comm
s'ouvriraient les portes d'un palais englouti andales mer:
Ainsi, le sensible se fond en mental et de son tdtéenal perc
sa sécheresse de création intellectuelle. Le fetua réve éveill
dont la consistance est d'une fluidité semblabtelie des fonds sous-
marins.

Dans ces perspectives, la chronique publiée par Cedlet dan
le numéro d'avril 1975 deKtudesapparait comme I'expressi
d'une volonté trés nette de rompre en visiére awee approch
réductrice. Dans cette page qu'il est indispensaleleiter tou
entiere, le critique révele loyalement ses promateres : «Oui,
j'affirme que le cinéma epoétique, ou il n'est pas. L'ambivale
qui caractérise a mes yeux toute image s'enracine profondéme
encore dans une phénoménologie de la perceptiont garticuliere-
ment de la perception visuelle. Voir, c'est nédess®nt fixer so
regard surun fragment d'espace. Ce que nous voyons est jeme
infime d'une réalité toujours plus vaste, plus prafe, plus secréete
qui se dérobe au regard. Voir, c'est admettre iestés de notre vu
L'ceil, c'est bien connu, fonctionne comme le caam&n et s¢
caméra. Il cadre. Donc il isole. Il met en évidgneedu méme col
occulte, il ignore tout ce qui est autour de soarap. J'appelle " effet
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iceberg " cette loi de l'information visuelle. Ebst commune a I'cat &
la camé&a. Elle nous rappelle que nous percevons seule
I'écume des choses, la superficie des phénomenégoutons qui
cette image est a la fois modelée en eiléme (par I'échelle d
plans, la lumiere, I'angle de prise de vue) et parrelation
I'ensemle des images qui composent la séquence. De ceufi
film, loin d'étre un duplicata du réel, s'offre @& flois comme ur
narration originale, un discours, un réveil de Biginaire de
réalisateurs qui s'adressent a notre imaginaire.

A ces constantes diéimagination mythique ou de la traditi
secrete que sont, par exemple : la traversée dparapces, |
passage par la mort, la quéte mystique, le dédoudi¢, le chode
I'ombre et de la lumiére, les grands cycles tragigjuol
mystiques(le Piége, I'Exil, la Terre promisektc., le cinéma don
depuis plus d'un densiecle une modalité d'existence privilég
C'est en ne perdant pas de vue ces constantesayusevioudrion
poser le premier jalon de cette herméneutiquet-a'dse de cett
explication d'un «systéeme de signes implicites, latents et pure
contingents »qui se différencie nettement d'un systéme d
conventions explicites et socialisées Ainsi pourrait étre obtenu |
double gain : libérer le cinéma des méthodes rédoes qu
stéilisent ses virtualités indéfinies; découvrir avees un mode ¢
communication moderne la survie éclatante de ceekiaspira
tions immémoriales des humains.

Le cinéma sera ainsi une pierre de touche des muants d
diffusion et de regroupement d'umdynamique universell
Encore que la majorité de ses exégetes, curieusesoemds a la
mélodie silencieuse xlont parlait René Schwob il y a
demisiecle, ne connaissent de décryptage des filmsoglai qu
passe par des disciplines matérialistessemble y avoir ass
d'esprits non prévenus dans le monde pour enviskgseptiém
art en fonction d'une symbolique. Saluons avec igugdé ur
certain nombre de ceux qui ont abordé dans cettsp@etive de
cinéastes tels que Murnau, Dreyer, Mizoguchi, Hitmtk, Rossédini,
et quelques autres dont l'oeuvre permet évidemmlesteursniveau>
de lecture, mais qui révele a un regard sensiblemntuel de
harmoniques indéfinies.

Assurément cette approche de l'oeuvre d'art indespoeux qui
réduisent leur investigation a I'étude des phénoasesocio-
économiques. Mais il y a lieu de leur répondre ltppique qui
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est la leur, parfaitement justifiée en elle-mém&puise pas |
champ des contenus esthétiques, surtout quand ciepg&uven
aussirelever d'une analyse semblable a celle d'un MiEleae, qui

prononcé la phrase essentielle (condensé de touteesplo-
ration, en particulier de celle que contiebh& Nostalgie
des origines) :« L'expérience du sacré est une structure d
conscience»

La complexité et, si I'on ose dire, le chatoiementrispel des
films qui ont retenu notre attention seraient lagpléclatant
confirmation des interi®@nces sans cesse rejaillissantes qu
lignes de force mystiques des civilisations lessphiverse
entretiennent dans une genese ininterrompue. En méme
oeuvre on trouverait mélés l'exercice de la vologttéadhésion |
plus humble a une disciple religieuse; la reconnaissance
prochain en tant que tel et I'intégration — ou miéudissolution —
dans le cosmos; l'esprit d'enfance enseigné pamatigile et i
lucidité adulte de la Grece et de I'Inde; la terretila confiance
le détachemena I'égard des pulsions humaines et la brdlur
I'amour universel. En un sens, le regard qui patraéors étre
porté sur I'ensemble de ces oeuvres prendrait wieratior
symphonique. La vision qu'on en aurait serait uiseom musicale
Si bien qu'uncommentaire scrupuleux de chacune exigerait ¢
tracat un véritable réseau initiatique, non pouenserrer let
contenu mais, au contraire, pour en mieux percelaimouvanc
et l'ondoiement métaphysiques.

Si disparate que puisse sembler la liste digmd a parti
desquels nous avons vu se dégager ces constailfeeanantien
pourtant une indéfectible unité; ce sont (et l'inte@ire es
certainement fort incomplet) : chez Nicholas Rajohnny Guita-
re, Traquenard, La Forét interditechez Mizoguchi Les Contes ¢
la lune vague, L'Intendant Sansho, L'Impératricenyy-Kwei+ei;
chez Kurosawa Rashomon, Vivre, Barberoussehez Dreyer l'en-
semble de l'oeuvre; chez Bergmahes Communiants, Les Frai
sauvagesjoignons-y de Sjoberg Le Chemin du cielgn ltalie
I'ensemble de lI'oeuvre de Rosselliihéoremede Pasolini, le
premiers films de Fellini; des films importants dinéma améri-
cain : Les Damnés de l'océan, Limelight, Le Roman de Maig
Gautier, certains films de King Vidor et de John FotdAurore de
Murnau, la quasi totalité du cinéma de Hitchcoclpuie 1940
guelgues oeuvres majeures de Fritz Lang; en Frab@dalante
Madame de, La Marquise d'O, Le Fleuve, Le Carrabse un
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aspect de I'oeuvre de Cocteau, I'ensemble de lteed® Grémil-
lon et de lI'oeuvre de Robert Bresson.

Entre ces films et la production littéraire et measlie de
I'Occident existent des affinités qui seront sonéigs au passal
Au fur et & mesure que seront auscultées ces ashasthétjue:
de la spiritualité qui révélent une orientation $yofique, le:
éléments fondamentaux de ri@etanoiatels qu'ils ont été défin
dans la tradition mondiale seront explicitementpe@s et ain
montreront & quel point ils sous-tendent des momesgntiels di
la créativité littéraire, musicale et cinématogigpb.

Si ces vues sont admises par ceux qui ont conshkearé
recherches a la science des signes dans la tradiBométique ¢
par ceux qui ont vu dans le cinéma une possibdiérenouvel-
lement des thémes religieux, elles suscitent pligdscepticism
des spécialistes du septiéme art qui ne sont patinsndan:
'ensemble a regarder I'écran dans de telles dispws Depuis |
disparition de André Bazin et de Améd@yfre, rares sont cel
qui s'intéressent a I'expression du spirituel diessfilms. Et el
dépit de I'élargissement donné par un Roland Barthe cours ds
derniéres années de sa vie au déchiffrage des ptioas filmi-
ques, les tenants de la sémiolegiestent d'une orthodo>
inflexible. Il est curieux de constater que la @updes sémiolo-
gues du septiéme art voient dans un film d'abore marratior
ensuite un discours, mais en général s'arrétenMiaux inspirés
semble-t-il, étaient les exégs des années 30 qui discerna
dans la structure méme des plans et des séquesgesghes d'ui
vocation poétique du cinéma. Entre les deux opisiertréme
qui font d'une suite d'images soit une simple repnéation de |
réalité familiere soit ursystéme d'équations, il y a place pour
vue a la fois humble et ouverte, celle que forntukandré Bazi
dans un article de la revugsprit enjuin 1944: «Dans la plupar
des cas, limage est encore trop engagée dansalaéour n'étre pe
chargée d'une certaine polyvalence métaphysiqudEnx»fait cett
polyvalence est telle que pour un séminaire ou uréclub
composé de spectateurs avertis, le film devienpdént de
polarisation intellectuelle et spirituelle d'un tan nombre d
subjectivités. Cela ne peut assurément étre valable que siua
tient compte de I'écriture et de la composition Ideuvre. Tout
technique est grosse d'une métaphysique.

Mais il y a plus ici que la métaphysique : si quels réalisateurs
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plient la réalité visible a leur dialectique, lauphkrt des granc
cinéastes, ceux d'aujourd’hui comme ceux d'il ynademisiecle
cherchent dans l'univers une correspondance eniceogosme ¢
macrocosme, prenant ains reléve des grands initiés des tel
anciens et de la Renaissancecdt égard rien n'a été écrit de |
net et de plus fort que les lignes de BarthélémyeAgual dans s
Clefs pour le cinéma « Comment chanteGélébrer (c'est nous q
soulignons) un monde avec lequel on ne serait pascatd? L
dimension contemplative, panthéistique, I'équilitb@esmique d
cinéma de la présence viennent de la. Les vraitistes, le:
chantres " viscéraux " de la réalité — Flahertpv[@nko, Renoil
Vigo, Satyajit Ray, Donskoi, De Sica, Tarkowskiédifient tou:
leur oeuvre a partir de cet accord de fond. »

Nous avons souligné dans le texte de B. Amengusdrime dex
célébration », caril nous apparait que la dimension poétique
cinéma, celle qui nous permet d'entrer dans leetede cettex
forét de symboles entrevue par Baudelaire, c'est une écritguie
tout en incluant la narration et le discours, lIépabsse pour deausse
au niveau célébrateur c'est-a-dire a ce niveauegtivraimen:
celui d'une liturgie fervente et grave, exprimaatiystére d
I'Etre. Le style est ici si déterminant que poitdstbesoin pou
gue nous accédions a cette hauteur que le sajptique le
notion de transcendance au sens théologique dneteCerte
dans les oeuvres d'un Drey@rdet),d'un Mizoguchi(Contes de |
lune vague)d'un Bressor(Procés de Jeanne d'Ara),un Rossellir
(Onze fioretti de Francois d'Assise) et dans mairdatre, I
référence le plus souvent explicite a cette notesh enaccorc
avec le déroulement du film qui devient une sor@ffite. Mais
dans un certain nombre d'autres productions langité dutempo
la magnification du récit par le choix de la patetéet de
cadrages, la direction des interprétes, éleventiédgése si forte-
ment audessus de I'anecdote ou de la chronique réaliste,l¢
sentiment du sacré s'impose au spectateur. Ainsestih de films
commelL'homme d'Ararde Flahertylvan le terrible d'Eisensteir
India Soncde Marguerite Duras.

A ce moment, le politique ou I'historique changelet nature
Le constat cesse d'étre un simple constat. Un mmew, qu
peut passer par I'élégie ou I'épopée, souléveneges puis le
ordonne en une grande et noble méditation symphmidlou:
nous limiterons a deux exemples a dessein choisis en ded
toute appartenance confessionnelle et communiaquértmoinde
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tremendumqui selon Rudolf Otto est une caractéristique
sacré :Psaume rougale Jancso efta nuit de San-Lorenzdes
freres Taviani.

De tous les films notables de I'Histoire du cinéfsaume roug
est sans doute celui qui offre de la facon la glmarquable |
prouesse d'une transposition de la liturgie chréteeen célébra-
tion révolutionnaire. Sur le chef-d’ceuvre dendso qui a susci
tant d'analyses contradictoires, je n'ai pas grammse a ajouter
ce que j'ai écrit dank'espace cinématographiquaici quelque
années, utilisant a deux reprises dans la méme fmgerme d
« célébration ». Plutét donc que de recopier ou de paraphrase
commentaires, je préfere extraire quelques remasqd'ar
mémoire soutenu a I'Université Paul Valéry et qué sembl
d'une haute tenue : Mari@hristine Labat a vu le film sept fois,
son intérét pour le syndlisme lui a certainement permis
approche plus rigoureuse que celle des critiquissfis.

C'est donc de la multiplicité des symboles et de ldiversite
gu'elle est partie pour structurer son travail.t&tt naturellemet
elle a été conduite a voir élsaume rougaine paradoxale me
féconde harmonisation entre le déroulement d'uneroénie
paienne et un systeme de références au Swactifice de |
Messe. Ce qui soude ces deux éléments et les ersmphoni-
guement vers l'expression solennelle et ferventeadfoi marxis-
te, c'est qu'ils s'incarnent fortement en un endemlastique no
point définia priori mais émanant du terroir de Hongrie. L
feuillages rappellent I'importance de I'espoir &tplermanence 1
la révolution; la colombe assige a la nudité des paysannes e:
tout ce qui, en face de la perversité et des pos=sade ténébre
dit la lumiére, la pureté et I'Esprit; le pain etvin sont unis dai
une séquence qui est le moment le plus haut de éetication«
Le pain, smbole de la nourriture essentielle (de I'Euchag)
devient le ciment de l'union et de la communionefreelle entre le
paysans »le levain présent dans le pain figure le principéfale
la transformation des choses. Le vin (ici M.-C. agbeprendavec
justesse les vues émises danDictionnaire des Symbolegkt a |i
fois référence aux mystéres ou aux mythes dionysacet au
textes des Péres de I'Eglise : par sa couleurt ieeselation avec
sang, il est I'essence de la plante comme g g5t I'essence de
vie. Conformément a la liturgie chrétienne, il dewt ici nor
seulement symbole de connaissance et d'initiatmais encor
allusion au sacrifice sanglant du Christ (sansdétialliance entre les
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hommes et Dieu n'aurait pu étre accomplie). Ce qul
remargiable, c'est que cet enchainement de métaphoresattie
christique est dirigée contre une Eglise considé@mme respon-
sable d'obscurantisme et d'inégalité, et que d'estiation aL
Socialisme qui remplace le processus religieuxiticamhel : ce i
éclate dans Iéater et lebaptéme socialistes figurés ici. En t
cas, l'alliance n'existera réellement que par leridice des
paysans : alors le vin prendra toute sa puissaggneératrice.

En fait tout élénent cosmique ou familier, tout instrument
travail, toute gestuelle, disent le mouvement faneatal du film
mort et résurrection, que confirme la derniére péie. Mais tot
cela perdrait sa force si les images étaient enetoblanc. Au ble
et au vert qui, comme c'est fréquent a I'écran, reprient de p:
leur nature de couleur froide la non-vie et le nrmmeur (le:
uniformes militaires) s'oppose un rouge qui esa dolis surabon-
dant et polysémique. Aimmobilisme du monde ancien s'opp
la volonté de changer la vie, de la dilater, d'einefaine Fét
fat-ce au prix du sacrifice personnel ou collectif. Bda mait
d'une jeune femme portant un jupon blanc et attep#r un cou
de feu, le sang de la blessure devient la fleurléts la ©cardt
rouge de la révolution et de la liberté.

Assurément, on risque de simplifier a I'extrémedéroulemer
d'un film qui fond de facon si musicale les repéggangéliques
le messianisme politique. Ce qui est indéniablestcque ces de
lignes deforce se rejoignent non seulement par les métaghe
par la symbolique colorée, mais par la plasticiggld mise e
scéne, constamment unifiante, et qui, en maintemantour
d'une séquence comme dans I'ensemble de 'oeuwrenianuit¢
et 'homog@éité d'un espace et d'un temps (détempora
atteint par des voies rigoureusement opposéeslascélPotem-
kine, le mémealegré de sacralisation. C'est dans cette persg
qu'il y a lieu de dire qu@saume rougeélebre, en la préfigurant
en lilustrant allégoriguement, une seconde naissant¢équilibre
constant entre le blanc et le rouge, les lentsgdréen et solenne
panoramiques, celui en particulier qui nous faitrwae trés pré
une sorte d'autel a la fois paien et chrétien,selemtde tous le
signes de la fécondité, toute cette organisatiampsypnique exal
simultanément la réintégration de I'humain danscbsmo:
renouvelée par l'opération de la Féte sacrificigtefraternelle,
I'éternel recommencement d'un combat pour la libettpoair le
bonheur. A un monde monolithique et figé qui estiicde la vieille
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Eglise, aussi bien que des officiers et des sojdapposen deu:
mouvements, horizontal et vertical, l'univers ervetdér de ceu
qui incarnent la vie et I'expansion dilatatrice.rizontdement, I¢
refus de la ligne brisée et la prédominance dedarhe, de Il
sinuosité, de la souplesse motrice, disent, a t=Rvkes
méandres d'une chorégraphie subtile et ondoyante,pnocesst
d'aération et de réunification. Verticalement, g&ntl a I'harmoni
suggérée par ces sples les cadrages et les élargissemen
hauteur du champ visuel qui miment I'accord futer ld terrt
avec le ciel (curieusement Jancso rejoint Mizoguchi

Je retranscris tel quel tout le développement deCMLaba
concernant la figure-nté du film qui est aussi le symbole f
complexe d'un enseignement initiatique : le cerittegge de la non-
division. « Le cercle symbole de perfection, d'homogénéité
commencement ni fin représente I'éternité. La rodéds paysan
toujours reformée affirme l'unité et la pérenndé la lutte pour |
liberté, en méme temps qu'elle souligne le caradtdini de cette liberté
conquérir. Le cercle, image de I'harmonie et daidin, fonctionne i
comme un élément de sacralisationll snous semble ndispensab
d'élargir ces remarques et d'en dilater la portédesplan spiritue
en rappelant que dans les premiéres pages de \senchpital,Les
métamorphoses du cercl§eorges Poulet, remontant jusqu'a Di
I'Aréopagite, a Dante et aux penseuhs Moyen Age, dégage
signification théologique du cercle, dont les rayoronvergent
s'unissent en une transcendance qui s'identifiétarhité. Ce n
sont certes pas la les perspectives dessinéddspame rouge, mais
ne peut pas ne pas étre tenté de rattacher laisptkédu film —
mutatis mutandis -aux vues émises par ces mystiques du“e¥Idu
XVIII ¢ siécle cités par G. Poulet, tel un Cudwood parldinine
centralité secréte qui se manifeste et se développe par une «
dilatation ».Phrase qui est suivie de cette remarqueCommer
concevoir cette libre dilatation sinon comme le wement ps
lequel 'homme profite de chagque moment et de chaque piau
embrasser du regard l'univers que la puissance ndividispos
précisémer tout autour de ce moment et de ce lieu? »
Sans doute a-bn pu voir a juste titre en la circulation de
caméra dans les plaines hongroises de tau#es significations te
I'errance et le désarroi. Il n'en reste pas moins, gle la rond
initiale tracée par l'appareil en accompagnant tdhars et dan-
seurs jusqu'au final, ouvrant un espace vengelibétateur au
martyrs ressuscités, le discours liturgique deskadd aussi I'appel et
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I'amour d'une dme meurtrie, celle du cinéaste k¢ del peuple de
Hongrie, qui enveloppe en un déchirant cantiqueuelisun

paysage, une foule, un moment de I'Histoire qui (ensait

mieux encore en 1981 par ce qui se passe en desvo#sins) se
hausse a l'universel.

Dans la production conteporaine ou le cinéma franc:
semble incapable de réaliser ce mouvement d'acwdiidin et d
transfiguration, il est a noter que ce sont desspegntraints d
lutter pour leur liberté et a la limite pour lewrsie en tant qu
personne liée a un terroét a un passé national, qui se hausse
plus aisément a un niveau célébrateur. Cela seraitdes étal
opprimés d'Amérique du Sud comme de la Pologne. plaee i
part pour la Turquieou certains films, compte tenu des condit
inhumaines dans lesquelles ils ont di étre réalisésymeYol de
Serfi Goren et Yilmaz Guney, arrivent en leurs plusuts
moments a faire converger I'épopée, le tragiquke etonstat |
plus cru dans une poussée grandiose. Mais en déttade ou |
cinéma italien a continué a faire preuve de soniggémagnifica-
teur avec des oeuvres comrhe Christ s'est arrété a Ebodle
Francesco Rosi d'apres Carlo Leviléarbre aux sabotgl'Er-
manno Olmi, c'est le tandem Paolo et Vittorio Taviqui atteinta
un des sommets épico-lyriques de I'écran alt@cnuit de
San-Lorenzo.

Freddy Buache qui a parlé dans son beau livre swiném:
italien de la «dimension spirituelle sdle ces films consacre a
Taviani des pages ferventes en accord avec l'adiomrainanim
de la critique. Pourtant, reste a dégager ce que teuniére
production, venant apréSaint Michel avait un coq, Allonsenf:
Padre Padroneapporte de capital a une saisie du mondeehi de

Guerre et Paix -qui en dégage par les moyens propres au pnga

du cinéma toute la grandeumythique et toute la résonar
sacrée. Il est remarquable de voir que ces deuxriesnmarxiste
militants et avant tout soucieux de témoigner,&/éht par u
mouvement qui parait tout naturel a une liturgieél.

Une nuit d'aolt 1944 en Toscane. Une partie dedthats
refuse de se plier aux ordres des Allemands qui,lesypoint d«
détruire intégralement le village, ont promis dépeer ceux gt
se réuniraient dans I'Eglise. Sous la directionrgigge du vieu
Galvano, une poignée d'hommes, de femmes et dtenfaétus d
sombre, aprés avoir pathétiquement pris congé ubeaa n'osent pas
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s'enfuir pour tenter de rejoindre les troupes aozénes, s'erva
par les chemins, recommencant, comme le rappellevC.
Trémois dansTélérama, lafuite des enfants d'Israél la nuit de
Paque. Des ce début la narration, sans jamais geigles petit
faits vrais qui sonnent juste, monte insensiblensnniveau de
geste homérique. Il suffit de rappeler I'avancéetaome du
groupe suivie par la caméra et surtout I'arrét autbun puits o
les villageois attendent avec une tragique attent@moment o
ils entendront les premiéres détonations. Un suspamagnifique-
ment intériorisé sur des visages, une distitatiragique de |
durée et, en une suite de flasheks, le souvenir intolérable «
jours heureu:

Pour ceux qui vont communier dans I'Eglise, il a'pas asst
d'hosties. Alors I'un d'eux suggére qu'on émietiepdin et qu'o
range les fragments danasl plateaux, ce qui nous est montre
gros plan. Ainsi la circonstance permet de retroules donnée
élémentaires de manducation qui sont liées a laeCen d¢
rejoindre les sources du Sacré. Tel sera bien eanihement d
film dont la noblesse plasfiie et rythmique est en accord int
avec l'esprit de la Bible et des épopées homériggemt mém
n'était besoin au scénariste de fournir des repéxgdicites a
couple d'Hector et d'Andromaque, au compagnonnag®@atro-
cle et d'Achille, et aux affrontements sanglantsLddade qui
inspirérent a Simone Weil les pages cliniques etémcordieuse
que I'on connait : la diégése propre du découpbgehoix de
plans et des cadrages, l'opposition percutantecoesteurs, I
lumiére dont rayonne le grain de chaque visage : awtargigne
de la distance prise en hauteur et en temporaliséawis de
I'événement. Ici d'ailleurs comme dalbs sel de la terre¢’est un
voix féminine qui évoque ce passé, chargé a la ddisrreur & de
tendresse, de désespérance et d'espoir.

Les auteurs disent qu'ils ont souhaité présentefaiés tels quéa
chronique de ces derniéres années les a transformagec
lingénuité et les bonds fantastiques et épiques pprImettent
I'imagination collective d'en exalter le sensGertes, nous sava
gue niL'Odysséeni La chanson de Rolande sont le fruit d'ur
imagination collective, mais il reste que la setaienne comme
génie créateur des Taviani passe a travers unaergénéreu:
lourd de mythes et de fables (ce que Pasolini avait lisisabiel
senti) dont la fécondité inépuisable nourrit toétit intégré dar

I'Histoire contemporaine. Il faut aussi revenir@sfoi et aGuerre et
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paix, cette fresque symphonique ol s'enlacent comme esur |

bouclier d'Achille les moments du loisir dilaté dgs convulsions
atroces de la mort violente. C'est dans un paysagselant des
promesses de I'été que se déroulent les batailidrscides, c'est au
milieu des moissons que se préparent les plus ababies
affrontements.

Nous retrouvons encore Tolstoi et la Bible dansréeé d'un
itinéraire — celui de Galvano et de Concetta —egticelui de la
vie redécouverte au cceur du dépouillement. Pousigsliants,
les parias, les vagabonds des temps antiques eemed, la
nécessité de renoncer, de connaitre la dénudattatet peut étre
la source d'un renouveau. La « paysanne ennobl@n»seulement

se dépouille de ses boucles d'oreilles, de soneaantde ses bas,

mais elle détend sa raideur a I'égard de celui dmsgparait la

barriere des classes; et de son c6té Galvano sselaller a dire ce

vieil et opiniatre amour qu'il n'a jamais manifestée pense
comme C.M. Trémois que c'est la une des plus baltemnes de
tendresse que nous ait offertes le cinéma. Aimsiajinaire de la
petite Cécilia, qui est encore a I'dge des comptimagiques, se
fond avec la vision magnifiante des deux cinéaptmg donner a
cette fresque toute sa densité célébratrice et pentourer d'une
aura » plus spirituelle encore que magique.

Henri AGEL

Henri Agel, né en 1911, a commencé sa carriere apnofesseur (
lettres et critique de cinéma. Il a créé au lycddtaire, aParis, Ii
premiére classe préparatoire a I''DHEC. Aujourd'pubfesseur c
cinéma a I'Université de Montpellier 1ll. Il a pibdlune vingtain
d'ouvrages, dont récemme@inéma et nouvelle naissandearis, Albir
Michel, 1981 (voirtCommunian® VII, 6 — novembre-décembre 1989 -
63) et des mémoiregaime la vieParis, Cerf, 1983.
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Pour une lecture
« chrétienne » de la Bible

Parmi les lectures possibles de la Bible, deux aing
peuvent se privilégier. La plus courante relével'deré-
gese critigue. Une autre, plus ancienne, sembleweaii
aujourd'hui possible, souhaitable et d'ailleurs quatible
avec la premiére : la lecture dekcritures selon le
commentaires qu'elles se sont suscités a traversiéel
Testaments, puis dans I'histoire de la sainteté.

AINSI parle Yahvé. / Celui qui t'a créé, Jacob, dl
modelé, Israél. / Ne crains pas, car je t'ai raéhet/ J'a
donné, pour ta rancon, I'Egypte, / Car tu as dux grimesyeux
/... Et Moi, Je t'aime »(Isaie, 43). De tous temps, juifs
chrétiens ont cru que, dans les Livres reconnuslgar Traditiol
comme faisant partie de « La Bible », c'était Dipli leur parlit.
La Parole de Dieu » : auraemn suffisamment répété ce
expression depuis 40 ans, pour que l'on finipse en tirer le
conséquences, afin de la comprermbeme telle!

De tous temps, il est vrai, les croyants ont airscruté le:
Ecritures », pour en dégager le sens divin, inépuisable.
commentaires rabbiniques rempliraient des bibligtes, et la majorité
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des écrits des Péres de I'Eglise chrétienne soxined@mes de
méditations ou explications méthodiques ou hontjlégis, sur ¢
gu'ils tiennent pour Parole de Dieu. La difficuétgserait plutét |
surabondance ou, bien entendu, la paille se mémagrain.

Mais de surcrd] entretemps, d'autres difficultés sont ven
qui exigent de recourir non seulement a la foi, maile
science.

l. La recherche scientifique
Méme si leur caractére sacré méme a fait transmettre «

Ecritures » au cours des ages avec la plus grdddkté possible —

les manuscrits de Qumran ont permis de le véritiera
matérialitt méme du texte pose bien des probléemdwergence:
doublets, passages altérés, parfois jusqu'a l'éreolce, etc. Cel
critique textuelle n'apas été négligée par la Tradition chrétien
gu'il suffise de citer, au lsiécle, Symmaque, au flDrigéne, a
IV ¢ saint Jérdme. Mais au XP&iécle, I'essor prodigieux que |
I'histoire, notamment celle des civilisations danitien Orient
permit une confrontation nouvelle ddistoire du peuple hébre
avec les pays environnants : Egypte et Mésopota®ie mémi

coup, c'était aussi toute utigtérature qui resurgissait de biblio-

théques jusque-la enfouies sous le sable, dortait élair que le
genres, les formes et donc la signification demandaa étre pri
en considération dans I'Ecriture Sainte, efiéme influencée p
les cultures ambiantes du®lbu du F' millénaire avant |
Christ.

Malheureusement, assurés de leur, iles chrétiens ne !
préoccupérent pas suffisamment de ces éclairagaseaaix, <
bien que la triple critique textuelle, historique Igtéraire fut
relancée tout au long du xXFXsiécle par des saval
rationalistes.

Théoriquement, ces recherches prenaient seuleneeptd-
bleme par l'autre bout. La complexité de la Bibent a ce que,
elle est, pour les croyants, inspirée de Dieu et ganséquer
garantie contre l'erreur, elle a été évidemmenttécpar de
hommes, ayantionc chacun leurs tal¢s personnels, en mé
temps qu'ils étaient empreints des idées ou descpupations ¢
leurs milieux respectifs. La science étudie lesaghumainsde cette
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cette « littérature » hébraique ou rtéstamentaire, sans préju
(en principe) d'une inspiration supérieure possiptepremer
divine. Maiscomme I'objectivité absolue n'est pas possiblefaé
les présupposés philosophiques ou religieux infiusm I'orienta-
tion méme des recherches, comme sur le poids daux
multiples trouvailles que les progrés de la scienceuaulent, ¢
donc sur leur choix; si bien que, comme par haskrdritique
textuelle, historique et littéraire n'a cessé déspnter des inter-
prétations de la Bible excluant ou a tout le majasnmantle plus
possible lintervention divine, que les textes e mettent
continuellement en valeur.

Ce n'est que trop tardivement, sous l'impulsionpanticuliel
du Pére Lagrange, que fut fondée en 1890 « L'Eddf¢ude:
Bibliques » de Jérusalem. Deigulors, une foule d'exégét
chrétiens a relevé le défi; I'encycliqdvino afflante,de Pie XII
les y a enfin officiellement encouragés (1943).aEmesure que |
médias euxmémes répandaient dans le plus vaste publi
guestions posées par la crtie bibligue, non seulement
professeurs de séminaire mais les simples catéshirent fair
place, dans leur enseignement, & ces questionsxetéponse
gue, peu a peu, les progres de la science perneattad'y
apporter.

Démarche indispensableug nous n'entendons pas minimi
ni pour nousmémes, ni pour quiconque. Mais cela ne devrai
empécher d'en voir les limites : limites de la scie elleméme
dont la poursuite améne a remettre en questiontbéerie:
longtemps tenues pour acquise®gt pour cela qu' « il n'y a pas
dogmes » dans la science); mais limites au surg&ua critiqus
biblique elleméme qui, s'en tenant a ce que cette littérati
d'humain, demande a étre complétée par la « leatbrétienn
de la Bible». Ce n'est pas audacieux de le réclamer : c'estn
toutes lettres par P. Grelot dans le gros manwsdsifjue, data
de 1957:Introduction a la Bible(l. p. 169472). Plus récemmel
dans laRevue Bibliqug1975-1979), le Pere Dreyfus consta
I'urgence d'ajouter a kexégése en Sorbonneume «exégese ¢
Eglise », erfonction des besoins que suscite le retour destiehe
aux sources bibliques.

Car examiner I'Ecriture Sainte seulement d'un pai@tvue
historique et humain, c'est par définition en rtest événements
sagesse dans un passé éloigné du lecteur, entfaissinune donnée
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du méme genre que peut I'étre, par exemple, l'insstou la
sagesse de I'Egypte ancienne. Cela ne manque neeneit pas
d'intérét : méme de ce point de vue, la Bible demain des plus
grands monuments de la culture universelle. Mas&ea tenir Ia,
on perdrait ce qu'elle d'uniqueaux yeux du croyant, qui est
d'étre la Parole de Dieu, par conséquent éterndbac toujours
actuelle et s'adressant toujours, dans I'éterneluadihui de Dieu,
a l'aujourd’hui de qui la lit avec cette foi. L'eatiel des articles
du P. Dreyfus visait d'ailleurs a montrer la |éqjiié d'une telle
requéte; car elle correspond a la constitution méeda Bible,
dont les couches successives s'ajoutent par «ctgrde. approfon-
dissante et actualisante du noyau initial — qui @ddemment
I'Alliance de Dieu avec Abraham, puis Moise. Le B®o-Nome
est le type méme de cette re-lecture; mais lesesutivres
historiques, les prophetes ou les sapientiaux an gtautres
formes, a partir de ces mémes événements fondatpssont la
vocation d'Abraham et I'Exode (donc a partir desttire, mais
pouren partir).

Or toutes les Introductions publiées encore cesnidges
années, ainsi que la plupart des cercles bibligs'es, tiennent a
I'histoire. D'ou le « malaise » généralisé, signzdé le P. Dreyfus
et bien d'autres, de croyants qui, aprés une pnmenir@tiation
trop uniquement historique, restent sur leur fadtgu, aussi,
['urgence pour le mouvement biblique de trouver seeond
souffle — qui ne saurait étre moins que le Soufligin de
I'Esprit, donnant d'entendre dans I'Ecriture saitdeParole de
Dieu. La méthode n'a méme pas a en étre trouvépétons-le,
elle existe depuis toujours...

IL La lecture de la foi

A la suite de saint Benofit, les moines l'appellentectio
divina ». Divine par son objet, puisqu'a travers ces édritsiains,
ce que l'on cherche a atteindre, c'est la Padavéne qui s'y
révele.Telle est précisémena foi du croyant quand il ouvre sa
Bible.

Mais en vertu de la corrélation entre I'objet eslget dans l'acte
de la connaissance, si I'on veut percevoir darBilide ce qu'elle
nous dit dedivin, il faut que nous soyons mis sur cette longueur
d'ondedivine. Je veux dire que, comme I'ceil ne percoit que les
vibrations du spectre des couleurs, mais pas ea-{tlegra-rouge)
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ni au-dela (l'ultra-violet), de méme « nul ne coitrtles secrets de
Dieu sinon I'Esprit de Dieu ¢l Colossien2, 11). D'ou l'adage
patristique : «L'Ecriture Sainte demande a étre lue avec un esprit
illuminé par ce méme Esprit divin qui I'a premiemmhinspirée. »
Pour trouver Dieu, la Parole de Dieu, le Verbe deuDdans votre
Bible, lisez-le avec les yeux de Dieu, du pointvde de Dieu que
vous communique I'Esprit Saint. Oui! c'est biendetiblement,
une « lectiodivina », par son objet comme, subjectivement, par la
foi et 'Esprit Saint qui I'éclairent intérieurenten

Or le point de vue divin est celui du seul vrai Diéternel et tout-
puissant. Tout-puissant, Dieu conduit les événements, y
compris ce qui dépend de la fantasque liberté deni'me, a
laquelle Dieu est assez intérieur puisqu'll la cig®ur la mener a
ses fins sans pourtant la brusquer. Grand mystdaés qui est la
réalité. C'est donc par et dans I'histoire que Dpeut d'abord
inscrire la réalisation progressive de son éteprejet divin. Et
guand il inspire les auteurs bibliques, c'est pkewr permettre
d'exprimer au mieuxe sensque Lui-méme a imprimé a cette
histoire. Dieu dispose donc d'un double clavieelucdes événe-
ments et celui de leur expression littéraire; @ide des deux.

Mais Dieu est ausdiEternel, le « conspector saeculorum. Alors
qgue le point de vue humain est temporel, succefsigmentaire,
la perspective éternelle englobe « tout a la faid\bers que la
science exégétique, essentiellement historiquerctieed'abord a
situer événements ou paroles de la Bible en lebitz<im Leben »,
en leur temps et en leur milieu particulier, auxiyee Dieu toute
cette succession, cette fragmentation temporellesmmpose en
un tout convergent, solidaire.

Jésus donne un bon exemple de cette perspectivaalte
lorsqu'll déclare : « Abraham votre pere a tredisd# joie, a la
pensée de voir mon jour. Il I'a vu et s'est réjeulLes juifs, eux, en
restent au point de vue historique : « Tu n‘asgraore 50 ans, et
tu as vu Abraham} Temporellement, ils ont raison, comme
I'exégése actuelle : I'écart de 1 800 ans est huenaént irréduc-
tible. Le Christ ne le conteste pas — pas plus ltprene saurait
refuser les acquis de la critique historique. Lapsgtfiante affir-
mation de Jésus ne peut se justifier que d'un audiet de vue,
que, de fait, il réclame aussitét, solennellementEn vérité, en
vérité, je vous le dis, avant qu'Abraham f(t, Jessu(Jean,8,
56-57).
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PRETENDRE retrouver cette perspective éternelle, sdan
I'Ecriture, est-ce chimérique? Et est-ce arbitraing repro-
che facile, cette lecture est-elle « subjectiveNgh, ce n'est
pas chimérique! C'est la méthode de lecture qu€Heist a
enseignée a ses Apbtres. Au chapitre 24 de saint haus Le
voyons pratiquer avec les disciples d'Emmals amtééhode, ou
I'Ancien Testament annonce le Nouveau : « Et congaehpar
Moise et parcourant tous les prophétes, il leuerptétadans
toutes les Ecritures ce qui le concernait.

Quelques versets plus loin, au méme ch. 24, le Capparait
cette fois aux Onze, et « Il leur ouvre I'espritiatelligence des
Ecritures ». Le passage paralléle chez saint Jedoige méme
gu'il « souffla sur eux » pour leur communiquerslpEit Saint
(Jean,20, 22). Or gu'est-ce que ce don de I'Esprit narspt de
lire en profondeur (l'intelligence est unirtus-legere »)dans les
Ecritures? Que le mystére pascal de sa mort etadeésurrection,
permettant a ceux qui s'en repentent d'obtenihaission des
péchés, « accomplit tout ce qui est écrit de Maigdéa Loi de
Moise, les Prophetes et les Psaumf@aic, 24, 44-48). Donc, telle
est la méthode du Christ lui-méme, et Il nous a wamiqué cet
Esprit capable d'urlectio si véritablementivina.

Mais faudrait-il la taxer deubjective,par rapport a I'exégese
historique « objective »? Oui et no@ui, puisque nous avons dit la
foi que le croyant doit apporter pour que la PambéeDieu illu-
mine son Intelligence et son cceur} maisn, a coup slr! au sens
exclusif et donc péjoratif ou « subjectif » s'oppraEt a« objec-
tif » : car ici pas plus qu'ailleurs, foi et scienge sont a opposer.
Il s'agit plut6t d'une différence de niveau (d'bjed formel »).

L'exégése étudie la composalmemainede cette « littérature »
et de cette « histoirg comme elle ferait de toute autre. Et c'est
objectif » dans la mesure ou cette composante eexidais cela
n'épuise pas toute objectivité, s'il est vrai qy'id une autre
composante — si j'ose dire! — & savoir Dieu Tousgant, Eternel,
qui conduit cette histoire et inspire ces écrivaitdiques. Ce que
la lecture de foi s'applique a retrouver dans it Sainte, c'est
guelque chose qui s'y trouve objectivement, towsaobjective-
ment que la matérialité des faits ou des parolesgpe Dieu l'y a
inscrit, et que I'on atteint si I'on peut pénétmssez profondément
dans cetteintelligence » des Ecritures.
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Du reste, le chrétien n'est pas livré a son sestefinement —
aisément faillible et fantaisiste, pour peu qumdgimtion ou ¢
désir, plus ou moins inconscient, s'en mélent : ISojonction dt
Seigneur, la Tradition tout entiére a pratiqué eattéthode d
convergence de I'Ancien Testament vers le Chriss Evangile
en font cas, chez saint Matthieu plus partic@i@ent, mais aus
bien chez saint Jean, par exemple dans le paradatee so
« Prologue » et le premier verset deGanésepuis entre |
premiére semaine de la vie publique du Christ stS& Jours d
la Création. Saint Paul'Epitre aux Hébreuxpu I'Apocalypsene
lisent pas autrement I'Ecriture, quand ils rappeatth« les deu
Adam », ou le sacrifice du Christ de celui d'Abrahat de la Lc
mosaique. De surcroit, tous ces textes du Nouvesstamen
ayant été eux-mémes intégrés a I'EcrituréntBa sont garantis p
I'inspiration divine : ils assurent donc a la leetichrétienne de
Bible ses grands axes et parfois méme des présisiendétail, ave
pleine garantie pour qui croit.

Suivant cette ligne d'interprétation, les génémaicguccesives
ont sans cesse relu et commenté |'Ecriture. Santedtout n'y e:
plus « parole d'Evangile ». Mais, contre des prégugéculaires,
Pére de Lubac a montré la valeur permanente de estégeés:
depuis Origéne jusqu'aux commentateurs médiévatice n'es
pas sans raison que la Tradition donne a ces imesegenie:
notamment du Iv° siécle, le beau titre de « PéecEglise ».

En tous cas, s'il est un domaine ou I'Eglise restsurée ¢
I'assistance du Saint Esprit, c'est bien dans dvigation fonda-
mentale de sa liturgie. Or il n'y a rien de plusncoun atousles
rites chrétiens que cette mise en rapport de I'&ncét di
Nouveau Testament, cette fois encore suivant lanletu Christ It-
méme, instituant le sacrifice de la @ et du Calvaire dans
prolongement de I'Agneau pascal et du Passage detarouge
La récente réforme du rite romain, en particuli@rpermis un
meilleure conjonction entre la premiére lecturen gsaume, ¢
I'Evangile.

M ais prétres, religieux, et surtout simples chr&ijemanquaient
d'instrument pour entrer dans celttectio divinade leur Bible —
si massive qu'elle leur restait souveimperméable,
bien que beaucoup ont fini par renoncer a semir, et que, fau
d'une base suffisante, heaup ne voient pas la perspective gén
qui donne aux lectures de la messe leur force ipale; en faisant
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converger les rayons de lumiere que chacune apgortée Mystere
du Christ et de son Eglise, que nous avons toige. v

C'est devant une telle carence que, voila une doezdlannées,
Mére Elisabeth de Solms et moi-méme avons entrepravec les
encouragements et I'aide inappréciable du PéresLBouyer et
du Pére Raymond Fontaine — de donner a quiconquitdee, les
différents éléments pouvant initier a cdteetio divina(l) :

D'une part, la suite d®@entateuqugdont nous avons rappelé
gu'elle constitue le noyau initial) se trouve éi synopsavec les
textes paralleles dans les autres livres de I'An@e du Nouveau
Testaments. Ce parallélisme est trés généralentimisa Seule-
ment, les autres Bibles se bornaient a en donrerd&rences,
dans les marges ou en note, ce qui exige des reftbedongues,
ou l'on risque de perdre le fil du récit. En mettentexte méme
des passages paralléles regardde la Genéseou del'Exode, non
seulement la concordance éclate, mais le sens pdoéd durable
des événements se dégage avec évidence et assupansgue
c'est la Bible commentée par la Bible avec l'autoinspirée,
divine, des Ecritures.

D'autres part, un volume annexe donne non seulereEnt
explications exégétiques nécessaires, mais poujuehpassage du
Pentateuqueles meilleurs commentaires de la Tradition ancienne
ou moderne, qui sont d'éminents exemples de laéhemi souvent
éblouissante — que la méthode préconisée par lstGlpporte a la
lecture « chrétienne » de la Bible.

Ainsi appuyés sur les indications de I'Ecriturecgtiéme (textes
paralleles) de la Tradition et de I'exégese, ont pspérer que les
chrétiens apprendront a mieux pénétrer le sensadeakole de
Dieu. Ce que confirment les premiers échos recgsudidsateurs
de cette « bible chrétienne », qui avouent y troume « Révélation »,

(1) Bible chrétienne, EdAnne Sigier & Québec (en France, diffusion Bégédis)
volumes 18 x 23,5 cm reliés sous coffret, 432 + B9Ne sont encore parus, dans
ces volumes | et I* que IPentateuque eses Paralleles, avec leur exégese et les
commentaires de la Tradition. La publication analegles autres Livres de la
Bible (historiques, prophétiques, sapientiafixangiles et Acte€pitres etApoca-
lypse)est en préparation (rythme de publication prévaustles deux ou trois
ans).
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méme quand il s'agit de prétres ou religieusestlidapus longtemp:
I'Ecriture sur Bible compléte, mais sans ces indelairage
multiples.

Une lecture qui est un art

Comment apparait cette Réagon, lorsqu'on se place dans
(bonne) perspective pour la lire? Avant tout comume harmoni
concertante.

Les éléments qui la constituent proviennent d'épsqude
milieux, d'écrivains divers, remontant méme a dearces orale
complexes, dont la @ique historique tente 'analyse; mais ils
sont pourtant pas entierement hétérogeh&at avec lequel Die
méne I'histoire suscite dans cette diversité nomeyeent de
convergences, mais des rapports, voire méme ddesgiaa per-
mettant que non seulement tel événemardparel'avenir, mai:
de quelque facon Ipré figure.Par exemple, des prescriptions d
Loi ancienne, saint Paul nous assure que « towd o&st qu
'ombre des choses futures le corps (la réalité), c'est le Christ
(Colossiens2, 17). « En Jésus nous avons la vérité des che
reprend comme en écho Chrysostome (&iBle chrétienne 1°
p. 92-93).

Or ce Christ est Verbe incarné, Fils de Dieu et asgot
Raison, ou Principe et Fin de la Création). C'ést dussi qu'il y
une affinité entre c&erbedivin incarné en notre humanité, et
mots, ces phrases, ces oracles et ces poémesamnié essa
d'incarner et de fixer les mouvements de sa peatsée son cceur
Si bien que cette « littérature » bibligsert a ce Verbe éteri
comme d'autant de pr@carnations (littéraires) annoncant
maintes reprises et sous maintes formes » cet@rdation uniqu
et définitive de ce méme et unique Verbe, dans heigd er
personne, « héritier de toutes choses » Hébreux1, 1-3). Toute
I'histoire passée biblique, toutes leguresde I'Ancien Testame
se révélent comme le « type » du présenC¢tinthiens10, 111),
comme ces esquisses du peintre, dit encore Chrgeust qu
permettent de saisir déja qgeé chose de ce que l'oeuvre ach
montrera enfin de tout son éclat (cité 1 *, p. ZH&k). L'inspira-
tion divine a permis que, méme pdiite sans en avoir conscie
(quel auteur sait exactement tout ce qu'il met dsors oeuvre?
les écrivains des kires de la Bible mettent en lumiére dans |
récits ou leurs écrits de sagesse, ce qui précisgarenoncait |
mystére du Christ et de son Eglise.
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Ainsi tout « compose », s'harmonise et convergeuQouant
comme un organiste de ces claviers que sont linesttu peuple
hébreu, la mission salvatrice du Christ, l'intégmata Lui de tous
les hommes, peu a peu, jusqu'a partager enfin Uanta gloire et
le bonheur éternels de Dieu. On retrouve de laeskertquadruple
sens littéral, christique ou ecclésial, moral efireeschatologique
gue la Tradition chrétienne explicite, mais queNeuveau
Testament indique lui-méme :

« Par la foi, nous comprenons que les siécles serangés sous
la Parole de Dieu, de sorte que d'un dessein (&itérnel, en
Dieu) surgisse I'histoire visible ¢Hébreux11, 3) : c'est le sens
historique, mais d'une histoire qui prend sensa«in de la Loi,
c'est le Christ, pour la justification de tout caoy »(Romainsl0,
4) : voila le sens christique, ecclésial. « Tougoea été écrit jadis,
I'a été pour notre instruction, afin que par la stamce et le
réconfort que donnent les Ecritures, nous gardiespérance
(Romainsl5, 4) : voila le sens moral. « La Loi n'a rien don a
l'accomplissement; et une espérance meilleurenasigiurée (dans
le Christ), par laquelle nous approchons de Diale.la Jérusalem
céleste et des myriades d'anges, réunion de fétan. Dieu Juge
universel des esprits des justes qui ont été remmufaits, |...]
(Hébreux, 7,18-19 et 12, 18-25) : voila 'orientation eschatpto
que.

Ne comprenons pas cette convergence a contresere: ne
sont pas les textes qui prouvent d'une manierelgante la présence
de I'harmonie. Mais sur la base de I'harmonie lestés deviennent
transparents » (2)Nous n'avons pas tant a chercher pour dégager
des textes une harmonie, ce qui serait une attiaptdogétique
d'ailleurs légitime; c'est plutdt une lectude foi, acceptant cette
Révélation par le Christ et le Nouveau Testamentcd#e
harmonie (objective) entre les différents regist(bistorique,
mystique, moral, eschatologique) commpeint de départC'est
grace a cette lumiére initiale gqu'il nous sera @ode mieux situer
chaque élément pour tout comprendre (c'est-a-girendre a la

(2) Hans-Urs von Balthasar. Texte cité, comme cguixprécédent, en exergue
des différentes parties de Bible chrétiennedont ils {'ustifient ainsi la lecture.
Ajoutons qu'elle nous semble aussi répondre phase a la demande d'une Esthétique
théologique » dont le Pére Urs von Balthasar a radithportance et I'urgence dans son

grand ouvragel.a Gloire et la Croix(Aubier, 1965-1983).

12¢

Pour une lecture « chrétienne » de Ia Bible

fois, réunir), comme dans l'unique et synthétique éterneilééon
de Dieu.

UNE telle lecture de la Bible se rapproche doncatéage dda
contemplation que suscite une oeuvre d'art. Poeédt
artistes ne parlent-ils pad'inspiration? Sous son influen-
ce, les techniques et les matériaux de leur amyreg littéraire
mais aussi images et histoires, syntaxe et vocabulaythmes ¢
harmonie des sons, deviennent autant de moyensexgmant vel
I'effet voulu. La slreté de cette inspirati@st telle que mén
I'inattendu s'y intégre, et devienécessaireTout ne compose air
que par symbiose avec l'écrivain : « le style ddsimme ». Mieu
encore : il y met urton si personnel qu'on le reconnait entre t
dés la premiere phrase.

Tout cela se retrouve dans la Bible, mais avec ercplus :que
I'inspiration ici n'est pas seulement humaine, mdiiane. A
travers les moyens littéraires particuliers et énig trés inégal d
écrivains bibliques)'effet cherché est cette fois I'pkession
l'incarnation, la révélation au moyen de mots hursale l'uniqu
Verbe de Dieu, de I'éternelle Parole de Dieu, telle I'histoir
également conduite par Dieu la prépare et laffgére. Et I'or
entend «le ton de diew, comme disait saint ltace d'Antioche
dans une prophétie comme celle par laquelle nousisncom-
mence.

Par suite aussi, rien d'étonnant a ce que l'orouew dans |
lecture de la Bible les deux attitudes que l'ontpedopter deval
toute oeuvre d'art. En présence d'un ¢all ou d'un poeme,
peutse poser les questiorde son origine, de son auteur,
influences qui ont pu jouer. Mais il est évideneqees merveille
n'‘ont pas été faites pour ca, et que I'on entrduadp dans ¢
gu'elles ont a nous dire par contemplation, pgstition, commu-
nion exigeant au préalable de s'étre mis sur lankolongueu
d'onde pour l'entendre, ou dans la perspective w®our e
comprendre la convergence et la nécessité (nonapasen
scientifique de cause efficiente a effet, snau sens artistique de
cause formelle a partir de laquelle tout c@use). Sinon, mén
un Claude Perrault, architecte de la superbe codarendt
Louvre, ignorera si bien la valeur spirituelle d'ant de visé
différente comme le sont les styles gothique ouamngu'il pourra
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écrire sans sourciller qu'avant Francoli, « les francais
n'avaient jamais eu d'architecture

De méme aussi, il y a une lecture critique, higtoe, exégéti-
gue de la bible, mais aussi uhectio divina,contemplative,
émerveillée, ol la Parole de Dieu révéle a cha¢rgs person-
nellement, comment sa vocation particuliére s'inéédans la
convergence de tout a l'unique histoire du Salutsdie Christ
« espérance de Gloire ». Le premier type de lecaxige une

science, déploie une érudition parfois admirabl@sseconde est a

la portée de tout chrétien, fort de sa foi, intarEement illuminé
par I'Esprit, guidé par la Tradition.

Gardons-nous bien d'opposer l'une a l'autre. Cascliance
exégétique est fort utile, tant pour défendre lédibilité de la
Bible que pour l'interpréter correctement. Mais @rec moins
pourrait-on s'en tenir a ce point de vue, tantstl @ident que la

Bible n'a pas été faite pour poser des questiorseaagetes, mais

a l'inverse les exégetes au service de la Biblerpout le
monde.

Que vaudrait un chef d'orchestre qui n'aurait passensibilité
musicale, demande le P. Beauchamp? On ne lui ctasait
méme pas d'étre musicologue... Il serait sans dioytertant, que
pour les exégeéetes eux-mémes, toute formation agtist tout

apprentissage a lkectio divina nesoient pas absents du pro-

gramme et des examens. En tout cas, si I'on veaitlejuenouveau
biblique porte ses fruits parmi les chrétiens,ailitf souhaiter qu'ils
réapprennent, comme les y engage c8itde chrétienne, cette
lecture de la foi, qui est un art, mais plus encone priére, sous
I'emprise de I'Esprit Saint, guidée par I'EgliseaTradition...

Dom Claude JEAN-NESMY

Dom Claude Jean-Nesmy qui vient d'éditer le prema@ume d'une

Bible Chrétienn, est moine de l'abbaye Sainte-Marie de La-

Pierre- qui-vire.
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Communio, n° I1X, 1 — janvier février 1984

En quelques semaines, deux figures remarquables et comparables de
la pensée catholique en France ont disparu : Stanis las Fumet et Jean de
Fabregues. Nés tous deux avec le siécle (respective ment en 1896 et
1906), ils en avaient épousé avec passion les lutte s et les confronta-
tions, tant culturelles que politiques. Mais surtou t, profondément
convaincus que la Révélation impose au croyant un d evoir d'intelligence,
ils n‘avaient cessé de provoquer la rencontre de la foi et de I'esprit. Ala
fondation par Stanislas Fumet du « Roseau d'or » (0 U Georges Bernanos
devait publier son premier roman, Sous le soleil de Satan) répond le
travail d'éditorialiste que mena jusqu'au bout a la France catholique Jean
de Fabrégues (qui consacra d'ailleurs un remarquabl e essai au méme
Bernanos). L'un et l'autre, par leur attention aux temps, par leurs écrits,
par leur acuité spirituelle surtout, savaient exemp lairement lire I'o euvre
de Dieu parmi les hommes.

Dés le début, ils avaient soutenu l'effort de Communio, disant méme y
retrouver, un demi- siécle aprés, I'élan de leurs premiéres entreprises
Stanislas Fumet nous a donné des  « Conversations avec Paul Claudel »
(janvier 1976, tome |, n° 3), puis les aphorismes d' « Occasions » ( mai et
novembre 1977, tome I, n®' 3 et 6). Jean de Fabrégues nous a éclairés par
deux études : « La maieutique de I'absence » (juillet 1978, tome lll, n°4, ou il
voisinait déja avec Karol Wojtyla) et, quelques jou rs avant sa mort si
brutale, « Faut-il repenser 'homme? » (novembre 1983, tome _ VIII, n°® 6).

Nous avons beaucoup recu d'eux. Et nous savons qu e, d'une autre
maniére, nous recevrons encore plus, a présent qu'i Is ont rejoint Celui
gu'ils n'avaient cessé de poursuivre.

1.1 N
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