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Introduction

La nouvelle traduction du Notre Pére a soulevéques débats théologiques a propos
de I'expression « soumettre a la tentation ». bduction actuelle, « ne nous laisse pas entrer
en tentation », donne a entendre que la « tentatest toujours mauvaise. Cela |égitime que
celui qui prie demande a Dieu de ne pas le laigsamtrer. Cette formulation a suscité des
critiqgues fondées sur le fait que Jésus lui-mérhe eatré en tentationtous les chrétiens le
savent puisque les lectures du premier dimancheadéme le rapportent selon les trois
versions des évangiles de Matthieu, Marc et Luc.

Les trois conférences qui accompagnent les « gairgs » (jeudi, vendredi et samedi)
scruteront ce qui est advenu a Jésus de maniéreux comprendre le sens des trois grands
jours de la célébration du « mystéere de la passtae la résurrection de Jésus ». Il s’agit
d’'un « mystere ». C’est donc que notre regard ger@ucidation ne peuvent « comprendre »
ou saisir totalement. Un mystére nous est donnén&ter pour mieux voir et ainsi mieux
vivre ce a quoi nous participons déja sans avolegosseder.

Tel est le sens du titre des trois conférencesqtendent présenter ce que Jésus a
vécu et la maniere dont nous y participons dansenBéque. Il y aura donc un triple
mouvement dans chaque conférence. D’abord, commreselque Jésus a vécensuite, ce
que cela implique pour notre vie et enfin ce gua oévele de I'étre méme de Dieu. 1. Jeudi :
Quand Jésus est tent& temps du discernement ; Jésus le Messie. 2. Vendredi : Jésus dans
I'épreuve; le temps de I'obéissance la volonté du Pére ; 3. Samedi : Liberté et grace le
temps de I'accomplissemenia présence de 'Esprit.



Quand Jésus est tente
Le temps du discernement

Le premier dimanche de caréme donne a entendrgdssages des évangiles
habituellement appelés «tentations de Jésus »récé le plus explicite est celui de
Matthieu). Le terme tentation est habituellementpleye a propos de cet événement
inaugural. Celui-ci est mentionné dans les trosnéues synoptiques dans un enchainement
tres simple : Jésus recoit sa mission avec la fdeckEsprit Saint. Cette introduction a la vie
publigue de Jésus entre parfaitement dans la catigmosgies évangiles. Les analyses
littéraires marquées par le structuralisme noteset gjest 1a une exigence de tout récit ou le
héros doit traverser des épreuves qualifiantestad@ncommencer son action. De méme,
Jésus aurait vécu cette épreuve qualifiante. @tisst — mais, a mon avis, trop simpliste.

Un premier éclaircissement s'impose : le terme gtacNouveau Testament est
peirasmosque l'on peut traduire par « épreuve ». Ce motdesis la priere chrétienne, le
Notre Pere il est présent dans les trois récits inauguraux des évangiles, ou comme le dit
Marc « Jésus passa quarante jours dans le désert, mig@elve par le Satam (trad.
Segond, Mc 1, 12). La B.J. traduit ce verset eardigpour étre tent&. Le verbepeirazein
(comme le substantipeirasmo} signifie I'affrontement a une difficulté qui pewuenir de
I'extérieur mais aussi de l'intérieur — c’est lesénabituel des termes : ce qui est extérieur est
une épreuve tandis que ce qui vient de l'intériestrune tentation. L'emploi de ces termes
ouvre sur les trois questions suivantes.

1. La tentation n’est-elle pas nécessaire a la m@thumaine : faut-il 'esquiver et
ne jamais s’exposer a la difficulté ?

2. Quelle fut la tentation de Jésus : du commenoehe sa vie publique jusqu’a sa
mort, en particulier a Gethsémani ?

3. Quel est le Dieu a I'ceuvre dans le cours desugess de la vie humaine ?

Ces questions invitent a une réflexion plus fondamle sur la nature du salut. Je
considererai ces questions a partir de 'ensembi@cit évangélique.

Je propose de regarder plus attentivement les rée#ngéliques dans leur ensemble
pour voir ensuite en quel sens les évangiles paden « tentations » de Jésus. Pourquoi
commencer ainsi ? Pour des raisons de méthodeffé&nle récit inaugural se déroule sans
témoin, tandis que les autres événements impligdest« témoins oculaires xela permet
de donner un fondement solide a la réflexion susdleit. C’est a la lumieére de ce qui est
attesté que nous pourrons mieux comprendre avele guefondeur Jésus a vécu le temps au
désert et quel est I'enjeu de ce temps. Cela paand®viter de faire un contresens sur le
terme « tentation », car a mes yeux ce terme gsbjpne si I'on imagine que Jésus a eu envie
de faire le mal. Je veux montrer au contraire gégug a choisi le meilleur moyen pour
gu’'advienne le Regne de Dieu : c’est une oriemagiobale prise dans sa radicalité.



1. Des événements décisifs

Dans le cours du récit de la vie de Jésus, noasdigiu’a plusieurs reprises Jésus a
été sollicité, par ses proches, amis ou ennenpssar des actes, et qu'il a refusé de les faire
en toute lucidité. Je retiens trois événementsrguguent les étapes essentielles.

1.1. Trois refus de Jésus

1.1.1. Multiplication des pains

Les évangiles sont tous d’accord pour rapporteratndeux multiplications des pains
par Jésus. Le contexte est le méme. Jésus étdésaut avec ses disciples. Une grande foule
le suivait. Jésus les enseignait. Aprés un temipstdiction, la faim est venue. Il n'y avait pas
de quoi manger pour toute cette foule. La soluterfacilité aurait été de renvoyer la foule,
chacun chez soi. Jésus a demandé a ses disciptespes le faire. Il a multiplié les pains et
les poissons pour la nourrir (Mt 14, 13-2Mc 6, 32-44 Lc 9,10-17 ; Jn 6, 1-15.). Nous
lisons en saint Jean :Apres cela, Jésus s'en alla de l'autre c6té deda de Galilée ou de
Tibériade. Une grande foule le suivait, a la vus dgnes qu'il opérait sur les malades. Jésus
gravit la montagne et |3, il s'assit avec ses giles. Or la Paque, la féte des Juifs, était
proche. Levant alors les yeux et voyant qu'une dgdoule venait a lui, Jésus dit a Philippe:
"Ou acheterons-nous des pains pour que mangengyees?” Il disait cela pour le mettre a
I'épreuve, car lui-méme savait ce qu'il allait &iPhilippe lui répondit: "Deux cents deniers
de pain ne suffisent pas pour que chacun en regaivpetit morceau.” Un de ses disciples,
André, le frere de Simon-Pierre, lui dit: "Il y aiiun enfant, qui a cing pains d'orge et deux
poissons, mais qu'est-ce que cela pour tant de monde?" Jésus leur dit: "Faites s'étendre les
gens." Il y avait beaucoup d'herbe en ce lieustendirent donc, au nhombre d'environ 5.000
hommes. Alors Jésus prit les pains et, ayant regrdoes, il les distribua aux convives, de
méme aussi pour les poissons, autant qu'ils eraientl Quand ils furent repus, il dit & ses
disciples: "Rassemblez les morceaux en surplus, qfie rien ne soit perdu.” lls les
rassemblérent donc et remplirent douze couffing & morceaux qui, des cing pains d'orge,
se trouvaient en surplus a ceux qui avaient maAdéa.vue du signe gu'il venait de faire, les
gens disaient: "C'est vraiment lui le prophéte dait venir dans le monde." Alors Jésus, se
rendant compteju'ils allaient venir s'emparer de lui pour le fairoi, s'enfuit & nouveau dans
la montagne, tout seub. (Jn 6, 1-15)

Nous savons ce que c'est que donner du pain, danmeanger a ceux que nous
aimons : les enfants, le conjoint, les parentdataille élargie ou les amis. Nous savons ce
gu’est le fait de gagner sa vie, préparer a mamgesser la table, orner la table pour la féte.
Nous le faisons avec joie pour ceux que nous ainféags savons aussi qu'’il ne suffit pas de
le faire matériellement. Donner a manger et préparéable, c’est davantagPour que le
pain soit vraiment partagé et devienne source eleiMaut donner de soi. Il y a une maniére
de donner qui fait que le pain que 'on mange ffigct il faut engager le plus profond de soi.
Jésus y a accédé pour prendre la décision de démmpain et de ne pas faire de ce don le
moyen d’attacher a lui les bénéficiaires de sa géité. 1l a le souci de la faim qui émane au
profond de I'étre.



L’évangile de Jean rapporte qu’a la vue de ce pmda foule st enthousiasmée ;
elle voulait faire de Jésus son roi. L’évangileJéan nous dit que Jésus s’enfuit et qu'il se
retira dans la nuit en un lieu solitaire ou il grihe lendemain, Jésus revint vers la foule et il
lui demanda de travailler a I'ceuvre de Dieu, g@sh’pas de chercher a manger a satiété un
pain obtenu sans effort, mais de croire en la paquli peut changer la vie humaine en
profondeur, c’est-a-dire en ses raisons d'étreetosientation fondamentale.

1.1.2. Au Temple

Une seconde épreuve de Jésus a eu lieu lorsqedigmait a Jérusalem dans le
Temple. La foule se pressait autour de lui ; elle était admirative ; les pharisiens, a plusieurs
reprises, en toute logique, lui ont demandé deustfier en faisant un signe éclatant qui
prouverait a tous, de maniére incontestable et égnsoque possible, qu’il est 'Envoyé de
Dieu, celui que l'on attendait. Nous lisons Adors quelques-uns des scribes et des
Pharisiens prirent la parole et lui dirent: "Maitrenous désirons que tu nous fasses voir un
signe.” Il leur répondit : "Génération mauvaise adultere ! Elle réclame un signe, et de
signe, il ne lui sera donné que le signe du propli&nas”» (Mt 12, 38-39) Sur les lévres
des scribes et des pharisiens, le terme de sigsigngéce qui est de l'ordre du prodige,
comme jadis Moise quand il était face au Pharaem gemander la sortie d’Egypte (Bx1-
9), ou les prophétes face a I'incrédulité du rtd. demandaient un geste spectaculaire. Or
Jeésus refuse. Il renvoie au signe de Jonas qus, leoeerrons plus avant, est celui de I'amour
de Dieu pour les paiens. Cette attitude est géanérdésus a refusé de faire des signes
éclatants. Il rést pas la, pour retenir les gens par des prodiges, mais pour dire vrai ; les signes
de la venue du Regne de Dieu sont des guérisorsorales signes de paix et de pargden
sont des gestesahour ; ils ne sont pas faits a cause de leur caractére spectaculaire.

1.1.3. Face a Pierre

En troisiéme lieu, lorsque Jésus annoncga pourdeigre fois que son chemin passait
par la mort et qu'ainsi il accomplirait les Ecrigsy Pierre le prit & part et lui reprocha
d’envisager ainsi le cours des événements. Diepawvait lui demander une telle chose.
Nous lisons « A dater de ce jour, Jésus commenca de monsesalisciples qu'’il lui fallait
s’en aller a Jérusalem, y souffrir beaucoup de dat ples anciens, des grands prétres et des
scribes, étre mis a mort et le troisieme jour res#er. Pierre le tirant a lui, se mit a le
morigéner en disant : ‘Dieu t'en préserve, SeigneNpn, cela ne t'arrivera point I" Mais lui,
se retournant, dit a Pierre : ‘Passe derriere m8atan ! Tu me fais obstacle, car tes pensées
ne sont pas celles de Dieu, mais celles des homr{ids 16, 21-23).Pour Pierre, convaincu
de I'idéal messianique de son temps, Jésus ne paliea a Jérusalem que pour étre intronisé
roi d’lsraél et mettre fin au malheur du peuplesu®¥le réprimanda vivement :Atriere,
Satan ! Tes pensées ne sont pas celles de Dreais celles des hommes de ce monde en leur
logique de séduction et de domination - c’étaiddaception dominante dans les mouvements
messianiques. On voit apparaitre le terme de 1\Sasairessé a Pierre - ce qui nous libére de
toute mythologie archaique et nous invite a éldegreflexion.

Ces épisodes sont bien attestés dans les évangilascaractére abrupt et la présence
des témoins en garantissent la vérité (Pierre poinavoir oublié la réprimande de Jésus ?).



Ces épisodes ne sont pas séparés du reste de e viésus confronté a des opinions
divergentes de son entourage : celles de ses amisie de ses ennemis.

1.2. Jésus : le sauveur

Les trois événements relevés parce qulils ont deslogies avec les récits
inauguraux, montrent bien quels sont les choixéig. lls sont circonstanciés et mrement
réfléchis. lls s’inscrivent dans la réalisationlaenission recue du Pere. Si le récit souligne la
divergence avec ses adversaires, mais aussi avelissgles, c’est pour montrer 'originalité
de la voie suivie par Jésus. Plus encore, c’estd@mer le sens véritable dite par le
nom de « Jésus », terme qui signifie « Dieu sauvey>a dans ces choix une révélation de
I'identité de Jésus.

1.2.1. L’'engagement de Jésus

La vie publigue de Jésus a commencé dans le siliggdean-Baptiste. Elle est
marquée par un évenement singulier : Les cieuxvsdmi, I'Esprit Saint vient sur Jésus et la
voix de Dieu le désigne comme « le Fils en queikemplait ». Les paroles qui viennent de
Dieu sont ces citations des textes prophétiquesligent la mission du « Serviteur », figure
de I'envoyé de Dieu. Il est clair que ce momenti@sbmmencement de la mission que Jésus
accomplit au nom de Dieu. On peut donc dire quasléemmence son ministére en raison de
cette parole solennelle. Celle-ci est fondatricsaenission qu’il commence tout aussitot.

Il est trés important de voir que ce qui prime dae$ appel c'est la relation
personnelle de Jésus avec celui qui le désigne eosom fils bien-aimé. La parole fondatrice
concerne la situation personnelle de Jésus, recommme « fils bien aimé ». Elle n’est pas
une « lettre de mission » qui précise les objedgfs moyens et définit le mode d’action. Il y a
donc place pour ce que I'on appelle aujourd’huiéativité ».

On doit donc reconnaitre que le cceur du proposatend concernant l'identité de
Jésus laisse place a une action qui n'est pas fieémaniére univoque. L'essentiel est la
personne de Jésus qui s’engage par tout son éte ldaréalisation de ce que Dieu lui
demande d’annoncer : la venue du Royaume de Dant Blarc résume bien la situation en
placant sur les lévres de Jésus « Les temps sooinatis, le régne de Dieu s’est approché »
(Mc 1, 15).

1.2.2. Le Regne de Dieu

Le terme employé par les évangilémgiléig peut se traduire en francais par regne
ou royaume de Dieu. Les deux expressions sontéliffés. La premiere traduction « regne de
Dieu » met en avant l'acte par lequel Dieu régake souligne donc I'action de Dieu et la
personnalité de celui qui exerce la souverain&tieu. Dire « que ton régne vienne » est une
parole de priére qui s’adresse a Dieu en préseaapiidse tient celui qui prononce la priere.
La présence de Dieu est ici 'essentiel. La deugi@éraduction « royaume de Dieu » met au
premier plan ce qui advient dans le temps et daspdce par l'instauration d’'une entité

! Le verbeeudokensignifie juger bon, approuver, étre satisfaitest composé de deux parties + doken
paraitre bon apres réflexion, examen et donc appro«i en soi eudisésa c’est dire « en toi, je me complais ».
C’est une élection, mais pas au sens d’un choimpdiautres.



stable dont on peut définir les contours : un royauLe terme dit un territoire ou s’exerce un
droit et ou se développe une activité économiqseatle.

La richesse du terme est explicitée par les résigggéliqgues. Ceux-ci rapportent a
I'action de Jésus, comme lui-méme le dit aux ensale Jean. Le Baptiste s'interroge depuis
sa prison sur ce que fait celui devant qui il seféicé. «Allez raconter a Jean ce que vous
entendez et voyez : les aveugles retrouvent la legeinfirmes marchent, les lépreux sont
purifiés, les sourds entendent, les morts se lémeiet la bonne nouvelle est annoncée aux
pauvres» (Mt 11, 4-6). Les guérisons opérées par Jégsastamt la venue du Royaume que
Jésus instaure. Le Royaume de Dieu est un étatrdeehr. Le terme « bonheur » est large, il
désigne le bien-étre, la santé physique et psyehiplus encore c’est une vie purifiée de tout
désir de mal (jalousie, haine...). Le mot hébreu peudire estshalom la paix comme
plénitude de vie présente et future : tout a la fedividuelle et publique. La mission de Jésus
est de mettre en ceuvre la venue du régne de Désus &Agit donc pour que cela advienne
réellement.

1.2.3. Le salut

L’instauration du Régne de Dieu est nommeée paenmé « salut ». Le terme latin
salusdit la santé, mais aussi plus largement le biem-@test employé dans les situations ou
la vie est menacée par la maladie et le bien-&rdepmal. Ainsi la mission de Jésus est-elle
un combat contre le mal. Les forces du mal qui mosent a Jésus relévent de plusieurs
instances comme le montrent les guérisons faiteslgmus. On peut les classer de diverses
manieres : guérisons de la maladie, libérationadeuissance démoniaque, introduction dans
la commuauté.

Il'y a des guérisons qui n'impliquent pas d’horizzarticulier : la guérison ordinaire,
comme celle de la belle-mere de Pierre qui se p@ue reprendre son travail de maitresse de
maison. Ce sont des guérisons au sens ordinaiterighe, des victoires sur la maladie. Jésus
guérit toutes sortes de malades : paralysés, épies... Comme nous n'avons pas de
dossier médical, on ne peut en dire plUsmportant c’est de reconnaitre le bien qui est
accompli et qui participe du salut, la venue duriRéde Dieu.

Il y a aussi une autre forme de guérisons opéréedgsus : celle qu'il fait contre les
puissances démoniaques. La maladie est alors usteuct®on de I'étre humain qui ne
concerne pas seulement ce que nous appelons éamaid la profondeur du mal qui détruit
I'intime de I'étre humain, son humanité méme. Léusa&st une libération de ces forces
obscures et dangereuses dont le possédé est lmevicka figure exemplaire est le
démoniaque de Gérasa, qui vivait dans les tombdaxeyx et dangereux (Makg 1-20).

Il est encore une autre forme de gueérisons opgréedesus : ce qui concerne la vie
sociale. Le malade est un exclu. Il est considémnge un étre impur (Iépreux, sang...). Pour
cette raison, les guérisons faites par Jésus ssnactes de réconciliation et de réintégration
sociale. On le voit pour les Iépreux. On le voisgiyour les femmes considérées comme
impures.

1.3. Les choix de Jésus



Sur cette route Jésus rencontre des difficultdssEle sont pas dans les actes gu'il
pose car tout le monde est heureux de bénéficisedeienfaits : le pain multiplié, la santé
retrouvée, I'esprit libéré de ses possessioneXekis réintégrés... Mais Jésus fait davantage
quand il dit que ces actes sont la venue du ReégnRieu. En effet cette venue est liée en
Israél a I'espérance messianique. Celle-ci repasdasPromesse. Cette promesse s'inscrit
dans l'oracle fondateur ou le Prophéte dit au ravib qu’il aura pour fils un homme qui
réalisera sur terre le bonheur espéré et qui daitceera pour lui « un fils », entendons celui
en qui Dieu met sa complaisance. Or sur ce pdiyt,a des divergences radicales dans le
monde juif. Comme Jésus lie ce qu'il fait a la verw Regne de Dieu, les divergences sont
incontournables. Le début de I'activité de Jésundatre bien.

1.3.1. Premiéres difficultés

Le récit de Marc est bref et suggestif. La missd® Jésus commence par les
guérisons. La premiére qui est rapporté en dé&alle d’'un Iépreux la conséquence est « Le
lépreux se mit a proclamer la chose (sa guérisattet fort et a répandre la Parole, de
sorte que Jésus ne pouvait plus entrer ouverterdans une ville» (Mc 1, 45). Tout le
monde rend grace pour de telles guérisons.

Le récit suivant est la guérison du paralytiquesdas conditions spectaculaire d'une
ouverture du toit pour pouvoir entrer dans la maigor Jésus guérit cet homme en marquant
un lien entre le péché et la maladie. Nous lisondls firent une ouverture par laquelle ils
descendirent le grabat ou le paralytigue était dodic Voyant leur foi, Jésus dit au
paralytique : « Mon enfant, tes péchés sont pardenn Il y avait la quelques scribes, assis,
qui tenaient ce raisonnement : Pourquoi parle-aihsi ? 1l blasphéme. Qui peut pardonner
les péchés, sinon Dieu seul ? [...] Jésus leur difPourquoi tenez-vous ce raisonnement ?
Qu’est-ce qui est plus facile, de dire au paralyéq "Tes péchés sont pardonnés" ou de dire :
“Leve-toi, prends ton grabat et marche ! ". Eh biafin que vous sachiez que le Fils de
’'homme a l'autorité pour pardonner les péchés gire — il dit au paralytique : "Léve-toi,
prends ton grabat et retourne chez toi". » L’honmsadeva, prit aussitdt son grabat et sortit
devant tout le monde, de sorte que, stupéfaits, gtarifiaient Dieu » (Mc2, 4-12)

Ce texte montre que l'action de Jésus ne peutrétigite a la bienfaisance. Elle est
un engagement de Dieu et implique une relatioroddd la part des hommes qui entrent dans
le mouvement du salut. Si ce qu'il fait est incatdéble et si tout le peuple est d’accord pour
dire que par lui Dieu fait de grandes choses (dewveailles ou des miracles), la maniére dont
Jésus implique Dieu dans son action suscite detigga contrastées. Les foules admirent, les
disciples suivent, les scribes analysent, questiohat discutent, les pharisiens s’étonnent et
les autorités craignent la subversion. Pourquaineaque d’'unanimité ? La raison n’est pas
liée immédiatement a des attitudes humaines corman@dusie. Cette attitude est présente,
car les actes que fait Jésus ont pour effet deireedfautorité et I'influence de ceux qui
prenaient en charge le peuple. Il ne manquait pasé&tlecins ni n’exorcistes. Le rejet est plus
profond : il concerne Dieu. C’est en effet au noenRieu que se construit I'opposition a
Jésus. L'opposition est de divers ordremns les récits évangéliques elle a deux sources
principales, les pharisiens et les prétres.

1.3.2. Face aux pharisiens



Le premier ordre reléve de la tradition qui carmaséle monde juif d'alors: la
premiére place accordée a la Loi, comme ensemblprégeptes et de regles morales et
sociales. C’est dU au fait que I'exil a dispers@daulation juive dans le monde. Le pays et le
pouvoir en Israél n'a plus eu la méme place : tiiité juive s’est définie par la pratique de la
Loi. Celle-ci est devenue un absolu.

Ainsi le peuple s’est constitué comme peuple dau@ie plagant comme condition
fondamentale I'observance de la Loi qui est éatdas le texte biblique mais aussi dans les
traditions d’interprétation et d’adaptation (613rounandements). Cette attitude est vécue par
le parti dit « pharisien » mais aussi par les ésudits scribes. C'est selon ce crible que
I'action de Jésus est envisagée. Ainsi les guésisaites par Jésus sont-elles jugées légitimes
ou non en référence a l'interprétation stricteal®l. L'action de Jésus est donc confrontée a
cette interprétation de la Loi. Un point importast 'observance du sabbat. Or Jésus fait des
guérisons le jour du sabbat. Ce faisant, il n’eanfrpas la loi qui permet d’intervenir pour
sauver une vie le jour du sabbat, quand il y a eiadg mort ou urgence médicale ou encore
un accouchement qui n’attend pas. Jésus guédtitedu sabbat faisant comme si le mal qu'il
guérit est toujours a traiter en état d’'urgenceugdée renvoie pas au lendemain le bien qu'il
peut faire et dont on peut penser que cela powatt@ihdre : guérir un paralytique immobilisé
depuis longtemps ou un aveugle de naissance... d&dtend pas. Le conflit n’est pas sur le
bien, mais sur la maniére de concevoir la notioredee de Dieu : quel est le primat ?

L’action de Jésus se fonde sur une nouvelle ind&apon de la Loi et des Prophétes.
II'y a donc un lien entre le bien fait par Jésudaetvolonté de Dieu, dont la Loi est
I'expression. La mission de Jésus déplace la mamércomprendre la volonté de Dieu. Si
'on considére qu'il s'agit de détail dans la qfiaéition de la situation (urgence ou pas
urgence), c’est manquer le cceur de la querelleLoladit quelgue chose de Dieu. Jésus
manifeste quelque chose de nouveau. La Loi de @odétre appliquée selon un principe : le
principe de charité, qui doit présider a touteritétation et en ordonner toutes les mises en
pratique.

1.3.3. Face aux prétres

Dans la vie de Jésus il y a une deuxieme sourcdiffieulté. Elle n’apparait pas
lorsque Jésus est en Galilée, mais a Jérusalend dsnis est confronté aux autorités de la
ville, les prétres au service du Temple. Or, dams activité, Jésus manifeste une grande
liberté vis-a-vis du Temple : les quatre évangitapportent qu’il y a fait un acte de
purification. Ce geste est important car il attepie la présence de Dieu est autre que celle
qui s’opere dans le Temple. Il ne s’agit pas seatdgnde dénoncer (comme le font les
Esséniens) une institution corrompue (compromisegtigieuse avec les paiens et abus dus a
I'apport d’argent pour les offrandes et les sapes) et oppressive (le monopole du salut),
mais de remettre en cause le principe méme deiéaeprJésus donne comme signe de
reconnaissance de la vie nouvelle non pas untiee place centrale vers laquelle se tourner),
mais la priére du cceur ou Dieu habite.

Ainsi il apparait que toute la vie de Jésus seulérdans une tension ou il doit faire
apparaitre le sens de sa mission et argumenterepogtablir la valeur. Il le fait sur la base de
la mise en ceuvre de ce qui est dit par le verbecenaplir ». Il s’agit en effet d’'un débat
interne dans le judaisme qui lit les Ecritures c@mpuarole de Dieu. Il s’agit plus



particulierement de la compréhension de ce queafi@da promesse messianique. C'est ce
qui est mis en ceuvre dans les récits inaugurauxrdssévangiles synoptiques. Ces choix
sont liés & sa lecture des Ecritures. Jésus @igtérles Ecritures pour y comprendre le sens
de sa mission. Il a voulu discerner la volonté dteRcf. Jrb,47).

2. Jéesus, le messie promis

Pour donner aux décisions de Jésus la place inmertqu’elles occupent, les
évangiles ont regroupé ces moments en une conpositibtile qui sert de préface a la vie
publique de Jésus. Nous avons deux longs récitexgplicitent trois tentations en Matthieu et
Luc (Mt 4, 1-11 ; Lc 4, 1-13) et un rapide sommaire en Matc@-13). Je prends comme base
de I'étude le récit de Matthieu. Celui-ci retraceeuprogression, aussi son étude nous
permettra de voir la profondeur des textes de ataipal’entrée exprimant les enjeux de
I'action de Jésus.

2.1. Le pain

«Alors Jésus fut emmené au désert par I'Esprit, piite tenté par le diable. I
jeGna durant 40 jours et 40 nuits, apres quoi il im. Et, s'approchant, le tentateur lui dit:
"Si tu es Fils de Dieu, dis que ces pierres dewenrdes pains.” Mais il répondit: "Il est
écrit : Ce n'est pas de pain seul que vivra 'hommais de toute parole qui sort de la bouche
de Dieu".» (Mt 4, 1s)

2.1.1. Le pain signe de paix

Le récit est enraciné dans ce que Jésus éproaviaint. Le propos est réaliste, car
les jelines tels que les pratiquent les ermitegstshges tibétains passent par des phases
différentes. Une premiére advient au bout de fjmiss et une autre plus radicale au bout de
quarante jours. Le métabolisme est modifié et lctionnement cérébral également. La
mention de 40 jours est donc pertinente pour direatlicalité du jedne. Ce temps n'a pas
connu la difficulté d’'un moment fugitif — une « petfaim » qui passe avec un peu de
patience. La vie est ici engagée dans son ressphti$ profond. Il ne s’agit pas ici d'un jelne
esthétique c’est une confrontation au réel le plus apre — cejué les évolutionnistes
appellent « survie ».

Jésus éprouve donc la nécessité de sur-vivre guagain. Le récit rejoint ce qui a
été vu plus haut dans I'évangile de Jean : le pergdsasié demande a Jésus d’étre roi et cela
parce qu’il donne un pain multiplié qui n’est paduc que les paysans obtiennent a grand
peine en cultivant le blé et qui vaut cher comptautnon seulement du travail que demande
sa fabrication, mais le colt dans la commerciatirat.e pain représente en effet la source de
la vie : le blé donc le climat et le terroir, ldbfacation, les échanges commerciaux, la paix et
enfin la bénédiction de Dieu. La demande de laefadt d’étre libérée de ces contraintes et
des aléas qui s’en suivent : le temps, le tralapeine. Comme cela se fait dans la difficulté,
la présence du pain signifie le temps du salut.
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La référence au pain donné par Dieu de maniére aillense n'est pas sans
fondement dans les Ecritures, puisque ce fut undioieu par l'intermédiaire de Moise.
Jésus serait-il le nouveau Moise annoncé par léébmome (Dt 18,18) ? La question porte
donc sur le messianisme.

2.1.2. Le choix messianique

Le choix messianique est indiqué par la maniére dsnexprimée la difficulté : « Si
tu es le Fils de Dieu... ». L'expression « fils dee®p est a entendre dans le sens qu’elle a
dans la promesse faite a David et qui fonde le iaeissne juif : la venue du fils de David qui
sera considéré par Dieu comme son « fils » pourhérediction qui doit profiter a toute
’humanité. Or cette espérance messianique n'est guaple, car la tradition juive est
complexe et tissée de contradictions.

Le messianisme est marqué par le désir de lapeoraise qui est présentée comme
une terre d'abondance « ou coule le lait et le mi&€le désir d’abondance n’est pas méprisé
par Jésus puisqu’il a multiplié le pain dans leediést demandé a ses disciples de le distribuer
généreusement. Mais ce n’est pas le seul horitmmmessianisme consiste a introduire les
humains dans I'amitié de Dieu.

2.1.3. La parole et le pain

La parole que Jésus cite n’est pas sans import&ieemarque une différence entre la
parole et le pain. Le texte est dans le Deutérornor@e n'est pas de pain seul que vivra
I'hnomme, mais de toute parole qui sort de la boud#t®ieu » Une lecture éclairante vient de
la psychologie qui étudie I'accés a son humanitd’gafant. L’enfant est dans son imaginaire
un avec sa mergl I'imagine comme un prolongement de soi, totalemesdraservice quand
il manifeste son besoin, ses manques de nourrgurée présence. Il devient ce qu'il est
quand le pleur ou le cri se change en parole, -delite dans la demande exprimée
clairement. La relation se fait a distance — pasud®n imaginaire — mais par la parole qui
suppose la distance mais surtout la reconnaissimtautre comme « autre », irréductible a
soi. Ainsi le peuple au désert est-il passé daisfaction de ses besoins, par I'épreuve du
manque (la faim) qui a suscité I'expression de l@ésir et donc la reconnaissance d’'une
altérité qui repose sur la parole adressée a quelqui est nommé de son nom. Le sevrage
est lié a la naissance de la parole.

Telle est la voie que prend Jésus. Il n'est pasnfant jouissant de la toute-puissance
infantile. Il est celui qui parle a un autre et gaiprésente donc comme celui qui est qualifié
pour prendre la téte d’'une humanité sauvée par@leuwivra selon une alliance ou, par la
parole, on devient libre et responsable de soi.

2.2. Les prodiges

Alors le diable le prend avec lui dans la Ville 18aj et il le placa sur le pinacle du
Temple et lui dit: "Si tu es Fils de Dieu, jette-toi en bas; car il est écrit : Il donnera pour toi
des ordres a ses anges, et sur leurs mains ilettienent, de peur que tu ne heurtes du pied
quelque pierre." Jésus lui dit: "Il est encore écrfu ne tenteras pas le Seigneur, ton Dieu."



11

Nous avons vu plus haut que Jésus refuse de &rsidgnes et les prodiges que lui
demandent les autorités du Temple a Jérusalene @ietrgence porte, la encore, sur le sens
de sa mission.

2.2.1. Signes et prodiges

Les évangiles ne cessent de rapporter que lorsepues duérit un malade ou libére un
possédé, il leur demande de ne pas le dire. Poucette exigence ? La réponse me semble
claire : Jésus ne veut pas que l'attachement su&tite soit di au merveilleux et au prodige.
Cette réserve est liée a la nature méme de lauf@st une adhésion libre a Dieu. Le prodige
étonne et éveille I'attention, mais il a pour reveu’il oblige I'esprit a accepter ce qu'il
n'avait pas envisagé. Le prodige est de l'ordrelad@reuve. Or la foi n’advient pas par
« contrainte logique pelle advient dans un mouvement de liberté. Jésus a donc refusé de
présenter ses gueérisons, voire des résurrectimmme des preuves contraignantes pour
'adhésion de ses disciples. L'action de Jésueeste sens désintéressée. Elle vise le bien
d’'un autre (I'aveugle qui voit, la femme purifiee des pertes, la petite fille réanimée....)
elle ne vise pas a sa propre célébrité. Plus endéseis sait que I'adhésion qui repose sur les
prodiges ou miracles n’a qu'un temps, car les d@iffés de la vie effacent I'enthousiasme
immeédiat.

Cette théologie de la foi trouve sa confirmatiomside fait que I'évangile de Jean
écarte la notion de prodige ou de miracle pour pleger que le terme de « signe ». Le signe
invite a une démarche d’intelligence et de coneersiersonnelle. Celle-ci est une nouvelle
naissance, comme il est précisé a Nicodeme. C@ardip parce que la tentation repose sur
des textes des Ecritures. Ce n’est pas indifféparte que cela montre que la difficulté n’est
pas aussi simple que I'opposition du blanc et du no

2.2.2. Le risque de la mort

La tentation proposée a Jésus n’'est pas seuleradiardre du prodige. Elle concerne
I'option de la vie et de la mort. Il ne s’agiraggpseulement de faire un prodige, mais de faire
un acte suicidaire en ce sens gu’'une chute d'ungeba de pres de 50 métres entraine
nécessairement la mort.

Le refus de Jésus signifie qu'il ne joue pas agaudrt. Il vivra sa mort dans une toute
autre perspective. Ce sera une mort humaine etgisqui reléve de la déraison ou de la
provocation pour exemption des lois de la nature.

2.3. Moise

Le porche d’entrée de la vie publique de Jésugsaute au désert. Le terme de désert
ne se réduit pas a ce qui reléve de la géographierme a du sens dans la Bible. Il évoque le
moment fondateur du peuple, libéré d’Egypte et mamt vers la Terre Promise. Le temps du
désert apparait dans les textes de I’Ancien Testaswais un jour contrasté. Pour Osée, c'est
un temps de ferveur et d’intimité avec Dieu, parpeuple libéré de la présence des idoles
corruptrices. Pour les récits du livre de I'Exodedes Nombres, ce fut un temps d’épreuve.

Les épreuves au désert sont vécues par le peupldvibidse a pris la téte. Or la figure
de Moise est une figure contrastée. De nombreusgsspdisent la grandeur de Moise. Il est
un juste; il regoit la révélation de Dieu ; il fait face au manque de foi de son peuple... Mais
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Moise n’est pas entré dans la Terre Promise. Pouocgtte punition ? La Torah dit que c’'est a
cause d'un manque de foi et parce que son espéaavaeillé. Moise n'a pas été fidéle a sa
mission — le respect accordé a Moise fait quedeissrne disent pas avec précision quelle fut
sa faute il suffit de dire qu'il est mort en ayant seulement vu de loin la Tétremise (Cf.
Nombres, chap. 14). L'espérance est donc tournée we autre Moise qui entrera dans le
pays promis a Abraham et a sa descendanc&gD8).

2.3.1. L’échec de Moise

On voit donc que Jésus a réussi la ou Moise a échelle est la « pointe » du récit et
de Matthieu. En effet, Matthieu qui écrit son évinglans un milieu ou les chrétiens
d’origine juive sont nombreux, se doit d’expliciterréférence a Moise. Celle-ci est double.
D’une part, un courant messianique s’appuie sutente du Deutéronome qui stipuleJ&
leur susciterai, au milieu de leurs freres, un grete semblable a tei (Dt 18, 18). Matthieu
montre que Jésus est ce prophete. Il a construit é&s@ngile sur cette thématique en
particulier par la construction en cinq ensembléiscqrrespondenmnutatis mutandigux cing
livres dont Moise est I'auteur emblématique. I coemce par donner une nouvelle Loi, ce
qgue nous appelons le « Sermon sur la Montagne référence a la Loi donnée a Moise au
sommet du Sinai. Il y a ensuite les enseignemenisseactions qui conduisent a la Terre
Promise. Si Moise a défalilli « au jour de la Tantab dans le désert, Jésus fut le plus fort
dans sa traversée du désert.

2.3.2. Séduire

La tentation ne consiste pas seulement a fairgodctaculaire, elle touche un élément
plus essentiel & la vie humaine : séduire. En,eftstuire est le corrélat de I'exploit qui retient
I'attention. Or séduire c’est une maniere de copmnll ne s’agit pas seulement de dominer,
mais de prendre le pouvoir a lintérieur de l'autreccuper sa pensée, éveiller son désir,
I'attacher a soi. La séduction est un moyen trésspnt de domination destructrice.

La séduction se réalise dans la Bible dans la digig l'idole. Or l'idole c'est le
masque de Dieu sans Dieu qui lui donne d’étren’est que I'apparence. Jésus résiste a la
séduction du « Prince de ce monde ».

2.3.3. Interpréter la Parole de Dieu

Moise est l'auteur emblématique de la Torah. lldestc la source de la Bible. Or le
récit releve que la source de la tentation estemtetde I'Ecriture. Que signifie cet usage
impératif de la parole de Dieu ? Cela signifie deeexte biblique se présente dans une
ambiguité. Il ne dit pas clairement ce qu’il faairé : la parole demande une interprétation.

Il est important de voir que Jésus a choisi sa eoidisant les textes bibliques. Pour
lui, comme pour les autres juifs, ces textes avaiaa valeur éminente due a la révélation. Or
Jésus se trouve confronté a une certaine ambiga#tdextes bibliques, en tout premier lieu
pour ce qui concerne les promesses messianiques deéit donc faire un choix. La tentation
est plus subtile que de faire ce qui est définirdmiére claire comme « bien » ou comme
« mal », mais de choisir parmi des textes divees.téntateur présente en effet des textes
bibliques a Jésus. Ces textes sont inspirés ! iizadoivent étre repris dans une certaine
dynamique, celle de 'amour que Jésus met en celavre sa vie « jusqu’a I'extréme ».
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3. Jésus nouvel Adam

Le récit des tentations de Jésus n’est pas limitgasalléle avec Moisgil concerne
aussi un autre récit biblique, celui qui se troavechapitre 1l de la Genése, la référence a
Adam. Elle est impliquée dans I'ensemble du réuijs aussi de maniere plus particuliere
dans la tentation de la prise de pouvoir par leyem® du monde. Nous lisons : Re
nouveau le diable le prend avec lui sur une trastbanontagne, lui montre tous les royaumes
du monde avec leur gloire et lui dit: "Tout cele, tg le donnerai, si, te prosternant, tu me
rends hommage." Alors Jésus lui dit: "Retire- atan! Car il est écrit : C'est le Seigneur
ton Dieu que tu adoreras, et a Lui seul tu rendnasculte.” Alors le diable le quitte. Et voici
que des anges s'approcherent, et ils le servaient

3.1. Allusions au récit de la Genese

3.1.1. Le Tentateur

Le parallélisme avec le récit de la Genese appaaitle choix du vocabulaire.
L’adversaire de Jésus est appelé « Satan ». @¢strhe qui figure dans la Genese. Ce face a
face entre Jésus et le Satan est comme pour Maiserpié avec le souci de montrer que Jésus
est plus que lui. Le mot « tentation » évoque égald la figure du premier Adam qui n’a pas
su y résister (G183, 1-6) ; il a transgressé le précepte que Dieu lui avait donné ; il a perdu
I'amitié de Dieu et il a introduit la mort dansneonde. Le texte de la Genese est cité dans
I'Evangile (Mc 1, 12) pour montrer qu'a la différence du patriarctee I'humanité, Jésus
surmonte la tentation ; il est apte a prendre la téte de 'humanité nouvelle.

Cette préface a I'activité de Jésus a son répordentles derniers moments de Jésus

avec les siens, que nous étudierons enslit@sus ratific le méme choix dans I'imminence
de la fin. Il le fait alors plus douloureusemerat @ mort est proche et son chemin sans autre
issue que la condamnation a une mort infame. Ad@ssayer de comprendre la nécessité de
cette mort, il faut revenir sur une interprétatthnchoix de Jésus.

3.1.2. Un choix radical

La radicalité du choix est indiquée par la natueela tentation. Dans les deux
tentations évoquées plus haut, il s’agit de cheisire des perspectives humaines a partir des
besoins fondamentaux : la nourriture et la relatior autres.

La composition littéraire dévoile le sens que Jéswonné a son action. Dans les
récits introductifs, le débat a lieu entre JésusletPrince de ce monde 3gtan comme il fut
dit & Pierre). La tentation se fait & partir dede® de I'Ecriture. C’est la trace du débat qui a
eu lieu en Jésus lui-méme, interprétant la vololetdieu a partir des Ecritures. La tradition
biblique n’est pas monolithique elle est ouvertedas interprétations diverses et contrastées.
Jésus interpréte dans la Loi, les Prophétes &dasmes, la volonté de son Pére (Lc 24, 44).

Les rédacteurs des évangiles ont placé cette épaaudésert. Le terme de tentation
dit ici gu’un autre (ami ou ennemi) I'a sollicitdéésus a donc choisi de faire la volonté de son
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Pére en opposition avec un autre. Mais c’est suttomémoire d’lsraél qui justifie 'emploi
du terme par la tradition.

La reprise du mot tentation ou épreuve marqueffardnce avec Moise qui n'a pas
accompli sa mission de maniére parfaite ; il a douté ; il a hésité ; il a désobéi (Nb 20, 12) ;
aussi Moise n’est pas entré dans la terre prohib7, 12-14). Par contre, en résistant a la
sollicitation qui le piége, Jésuses montré plus grand que Moise ; il entrera dans la terre
promise. Il réalisera la promesse de Dieu au pdefitous.

3.2. Jésus homme parfait

Jésus est un homme parfait. Or la perfection humest d’étre a 'image de Dieu et
cela signifie qu’il y a place pour la liberté, lboix du bien ou du mal. Une liberté entiere et
totale que Dieu donne et qu’il respecte. Ainsi 3ésst-il qualifié pour prendre la téte de
’humanité.

3.2.1. L’erreur commune

Le constat que je viens de faire se heurte a l¥edé& mieux partagée dans le monde
des chrétiens pratiquants : le docétisme, de som sewvant forgé a partir du mot grec qui
désigne l'apparence. Selon cette vision des chdgsss étant le fils éternel de Dieu et Dieu
lui-méme, sa sainteté aurait été compromise peondition humaine marquée par le péché. i
n'aurait pris que I'apparence humaine de maniegarder pure et intacte la perfection et la
transcendance de sa nature divine. Cette erredéaencée par la premiére épitre de Jean. Le
récit inaugural de la tentation écarte cette errelésus est vraiment hommer la nature
humaine se déploie dans des situations complexdse ohoix du bon chemin est toujours
difficile. Le discernement entre le bien et le neal trés difficile, toujours délicat dans la
complexité du réel.

Reconnaitre que Jésus est le fils de Dieu fait hemenle dispense pas de vivre les
éléments de discernement nécessaires pour arriar maturité humaine. Jésus a vécu
pleinement la condition humaine et donc il a diefales choix dont la solution n’était pas
donnée d’avance. Plus encore les options possiblagent toutes des avantages et des
inconvénients. Ce fut un vrai choix. Jésus n’'étai une marionnette dans les mains du Tout-
puissant.

3.2.2. La maturité humaine

Un autre point qui fait difficulté dans la menté@ltommune consiste a dire que des le
commencement Jésus savait tout ce qui le conceiiagi des le début de sa mission, il
aurait vu clairement quelle était la route etalirait suivi indéfectiblement. Il n’aurait rien eu
a découvrir. Il savait tout. La lecture des évagjinontre que ce n’est pas le cas. Jésus vit la
condition humaine qui est toujours confrontée a uegrévus. Jésus ne savait pas tout
d’avance. Il avait besoin d’écouter ce que les de@ndisaient pour I'apprendre. Imaginer que
Jésus savait tout d’avance et qu’il ne faisait gamblant d’écouter c’est faire de lui un
monstre de dissimulation, de ruse, de manipulatidésus serait alors un pervers.
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Les récits inauguraux confirment ce point : Jésuigta contre les forces du mal. La
durée symbolique des 40 jours le souligne. Lessa#ts importantes qui orientent la vie ne se
prennent pas sans réflexion. Les intuitions sarfites par le travail d’'information qui donne
connaissance des éléments de la situation et dgélience de ceux qui I'ont déja vécue
elles supposent une réflexion ou I'on pése le ol contre. Ainsi Jésus est-il humain par la
nécessité de prendre du temps pour examiner le gole contre. Les sollicitations du
tentateur ne sont pas des tentations subites, ceatpui habite la mémoire, la pensée, la
critique et qui demande donc un examen rigoureux.

Ce processus est donc un chemin de maturatiore-Ciedist différente selon les ages
de la vie. Elle est décisive au seuil des orientatimajeures. Ainsi apres avoir suivi Jean-
Baptiste, Jésus prend le temps de la réflexiohdgtcide d’aller plus loin en réfléchissant a ce
que cela entrainera pour lui. Les récits évangétiquontrent clairement que ce processus n'a
pas cessé tout au long de sa vie, comme on lequaitd on est attentif a sa progression. Le
récit évangélique est attentif a marquer commeneie&nements conduisent Jésus a changer.
Par exemple, la mort de Jean-Baptiste est un toumens la vie de Jésus qui se retire au
désert pour une autre étape de sa missionl@M13). La décision de monter a Jérusalem est
un autre tournant. La formule liturgique « en aaps-la » n’est pas la seule que I'on trouve
dans les évangilesil y a des indications précises qui marquent des décisions irréversibles.
Elles sont des commencements.

3.3.3. Un nouvel Adam

On doit parler ici de naissance. Si Jésus est deivel Adam», comme le dit saint
Paul, ce n'est pas seulement affaire de patrimgéretique. Il I'est parce qu’il a habité la
dimension la plus profonde de I'hnumanité. Il estrgette dimension originaire de 'humanité.
Il a voulu y placer les sources les plus profordieson action. Il a su aller a ce point ou se
nouent en I'homme les forces de la mort.

Jésus est entré la ou I'homme est le plus blesséllagissent les forces qui se
tournent contre soi, contre les autres et contreuDiésus a pris ses décisions en cette
profondeur. Il entrait ainsi dans le combat le ghrsible qui soit. Il entrait au plus secret des
énergies humaines. Pour le meilleur et pour le picair le meilleur, en sauvant. Pour le pire,
en faisant se lever les forces de la haine, daltugie et ce terrible godt du meurtre en
I’'homme. Ainsi il faisait de sa vie le lieu du sialu

Parce que Jésus s’est placé a ce point extrérdeyiiit sauveur. Il a pris I'homme
plus avant que ses besoins, plus avant que sorlagt allé plus loin que la simple relation a
autrui. Il est allé au centre de son étre, la edesce I'acte d’étre. Pour détruire les forces les
plus terribles qui sont dans I'étre de 'lhommea thabité la ou se trouvent les puissances du
mal. C’est la que se situe l'action de guérisodé®us qui a été vue dans le premier chapitre.
Elle ne se limite pas a rétablir la santé, mais ehouvelle de I'intérieur 'humain pour une
vocation a la sainteté. Pour ce faire, Jésus \dtaene de la Passion. Ce drame était-il voulu
par Dieu ?

Conclusion : Quel messianisme ?
La maniére dont Jésus débat a partir des texteEat@ares montre que le cceur de la
tentation n’est pas aussi simpliste que d’oppaséidnc immaculé et le noir le plus sombre.
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C’est en effet a partir de 'ambivalence des texibsiques que le projet de Jésus se précise.
Jésus est en effet confronté a plusieurs typetedtat

Les pharisiens entendent que le salut vient pais€osance de la Torah la plus stricte
possible. Les zélotes désirent une résistance awunage les étrangers. Les esséniens
attendent une visite spectaculaire de Dieu damssyle des descriptions apocalyptiques. Les
politiques entendent survivre dans la toléranceuigegpar des compromissions. Le récit
inaugural précise que Jésus ouvre une voie différdtile sera manifeste au terme de sa vie
publique, ou Jésus fait le geste du lavement iets ple ses disciples, le geste du serviteur.

Nous avons montré que les choix de Jésus sontatigipar rapport aux attentes
messianiques de son temps et de toujours !. Cefdrente sens spécifique du nom de Jésus
(« Dieu-sauve »). Les choix de Jésus ne sont pésnsent des choix stratégique d’un homme
d’action. Ce sont des actes de révélation. Quathose apparait. C’est nouveau par rapport a
tout ce que lI'on pensait et espérait. C’est uneienarde reconnaitre que Jésus est Fils de
Dieu dans un sens jusque-la inimaginable — celeepgue les choix de Jésus donnent acces a
'intime de I'étre de Dieu. C'est ce qui est monté maniére plus radicale dans le
développement du deuxieme sens du teeedsmo¥ qu’il faut traduire par « épreuve » au
sens fort du terme : ce qui engage la vie.
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Jésus dans I'épreuve
Le temps de I'obéissance

La premiére étape nous a fait expliciter le sensedme gregpeirasmosquand il est
traduit par « tentation ». Il ne s’agit pas dedatation au sens moral (I'envie de désobéir),
mais du moment ou il faut choisir entre deux chemiNous avons vu que Jésus a choisi entre
plusieurs chemins présents dans la conception amgge de son temps ou il y avait des
divergences tres importantes. Le terme greicasmospeut étre traduit par le terme francais
« épreuve » qui lui aussi a deux acceptions. Unemion Iégére désigne ce que subissent les
eléves et les étudiants qui passent des concauesacception lourde désigne ce qu'il s’agit
de vivre dans des situations tres difficiles, l@sr@ porter. On passe sans difficulté d’'un sens
a l'autre : en effet quand on passe des épreuvas yo examen, I'échec ou la réussite
peuvent avoir des conséquences tres importantedgsuite des études, pour le travail, pour
la vie familiale ou sociale ou pour I'image de sécessaire a une vie humaine. Nous allons
entendre le terme dans son sens le plus fort ptue dramatique. L'épreuve c’est ce qui
engage toute la vie. Le sens est présent dansXsstde I'Apocalypse de Jean. Lorsque le
prophéte voit les cieux ouverts, il voit ceux gqonsdéja dans la gloire avec le Christ dans le
ciel. lls sont présentés comme « ceux qui vienmenta grande épreuve » (Ap,14). Le
contexte est clair : il s’agit de ceux qui ont éitimes de la persécution et sont morts a cause
de leur foi au Christ. Ainsi le mot « épreuve »ditepas seulement une difficulté, mais ce qui
advient quand la vie est engagée (un pronostit ditgent les médecin). C’est ce sens radical
gu'’il faut entendre dans le mot épreuve des réktss le Nouveau Testament. Une épreuve
met en cause non seulement le sens de la vie {atisn), mais la vie elle-méme, en sa
source et sa fin. Non seulement la sensibilité awdlnérabilité, mais la totalité de I'étre
humain. C’est ce sens que nous allons étudiereldtsrde I'évangile concernant les derniers
moments de la vie de Jésus, ce qu’il appelle «soime » (Jr2,4 ; mais aussi 7,30; 8, 20; et
surtoutl2,23.27 et solennelleme8, 1 et17,1).

1. Quand I'heure fut venue

Dans I'évangile de Jean, lors des noces de Casas Jépond a sa mere en lui disant
« mon heure n’est pas venue » 2Jd). Le terme « heure » n’est pas sans importdans la
compréhension de la vie de Jésus. Elle indiqgudaeydéroulement de la vie de Jésus n’est pas
vécu comme la soumission a la fuite du temps, op&isy a une ceuvre a faire qui se déploie
dans le temps et qui est tendue vers un achevesitegt dans le temps d’'une maniére
transcendante par le terme « heure ». Or ce mo(aangreckairos) passe par ce qu'il faut
appeler au sens fort une épreuve. Elle est rapppgeéles trois évangiles synoptiques dans le
jardin de Gethsémani. Le récit rapporte I'épisoddreis temps — comme les trois tentations
inaugurales. Cela fait correspondre le commencestdatfin de la vie de Jésus en soulignant
la valeur de la décision prise par Jésus : au dgtbau terme de sa vie publique. Dans les deux
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situations Jésus est seul. Les trois textes sacdid pour I'essentiel. Tout ce qui est
rapporté est une maniére de dire que c’est lattd sa vie qui est engagée dans le combat.
Nous lisons en saint Matthieu Adors Jésus parvient avec eux a un domaine appelé
Gethsémani, et il da&wux disciples: "Restez ici, tandis que je m'en méér la-bas." Et il leur
dit: "Mon ame est triste a en mourir, demeurez ici et veillez." Et prenant avec lui Pierre et les
deux fils de Zébédée, il commenca a ressentiessst et angoisse. Alors il leur dit : "Mon
ame est triste a en mourir, demeurez ici et vedlezc moi". Etant allé un peu plus loin, il
tomba face contre terre en faisant cette prierdloh Pére, s'il est possible, que cette coupe
passe loin de moi ! Cependant, non pas comme je wais comme tu veux." Il vient vers les
disciples et les trouve en train de dormir ; et il dit a Pierre: "Ainsi, vous n'avez pas eu la force
de veiller une heure avec moi! Veillezpetez pour ne pas entrer en tentation: I'esprit est
ardent, mais la chair est faible". A nouveau, ptaudeuxieme fois, il s'en alla prier : "Mon
Pere, dit-il, si cette coupe ne peut passer samsjgla boive, que ta volonté soit faite!" Puis
il vint et les trouva a nouveau en train de dormir ; car leurs yeux étaient appesantis. 1l les
laissa et s'en alla de nouveau prier une troisidois, répétant les mémes paroles. Alors il
vient vers les disciples et leur dit: "Désormaisiygouvez dormir et vous reposer : Voici
toute proche I'heure ou le Fils de I'homme va éin& aux mains des pécheurs. Levez-vous!
Allons! Voici tout proche celui qui me livre$.En saint Marc il y a le méme texte avec une
précision dans la priere de Jésus, ou nous lisdas ikdisait: "Abba (Pére)! Tout t'est
possible: éloigne de moi cette coupe, pourtant, pas ce que je veux, mais ce que tu veux!" ».
De méme Luc précise : « Jésywiait en disant : "Pére, si tu veux, €loigne @i cette
coupe! Cependant, que ce ne soit pas ma volontés lkamdienne qui se fasse!" Alors lui
apparut, venant du ciel, un ange qui le réconfart&ntré en agonie, il priait de facon plus
instante, et sa sueur devint comme de grossesegod# sang qui tombaient a terre. Se
relevant de sa priére, il vint vers les disciplesilgrouva endormis de tristesse, et il leur dit:
"Qu'avez-vous a dormir? Relevez-vous et priez, peysas entrer en tentations.

Les récits évangéliques emploient plusieurs terpmes dire ce que vit Jésus. Cela
écarte les erreurs du docétisme, selon lequel Jéaugit vécu que l'apparence de la vie
humaine. La souffrance de Jésus est réeliedela des limites du supportable. Pourquoi ?
Avant de répondre analysons les récits.

1.1. Solitude de Jésus

Un des éléments dramatiques du récit de Gethséssingque Jésus est seul. Les
disciples sont avec lui, ils le sont corporellememais humainement absents. Dans le groupe,
trois disciples sont explicitement nommes : Piefegques et Jean. Il n’est pas indifférent que
ce soit les mémes disciples qui étaient avec Jasuse mont de la transfiguration. Cette
référence montre le lien entre les divers momeatia die de Jésus et le sens de sa priere. Ce
point me parait essentiel, car en parlant de pneres entrons dans l'intime de Jésus. Cela
montre I'importance de I'appel a Dieu par le tere@bba» dont nous verrons I'importance
au terme de ces analyses.
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1.2. Tristesse et angoisse

Les évangiles synoptiques qui ont présenté la tientale Jésus au seuil de leur
évangiles mentionnent tous les trois ce qui estemdva Gethsémani. Les récits sont
dramatiques puisque c’est a trois reprises quesJasre dans la souffrance et le déréliction
et qu'’il est renvoyé a sa solitude face a la mort.

1.1.1. Tristesse

Matthieu et Marc relévent que Jésus éprouve «#sst et angoisse ». Marc écritlis
parviennent a un domaine du nom de Gethsémarlidéta ses disciples: "Restez ici tandis
que je prierai." Puis il prend avec lui Pierre, Tpges et Jean, et il commenca a ressentir
effroi et angoisse» De méme Matthieu : B il leur dit: "Mon dme est triste a en mourir,
demeurez ici et veillez." Et prenant avec lui Reeet les deux fils de Zébédée, il commenca a
ressentir tristesse et angoisse. Alors il leur:di¥lon ame est triste a en mourir, demeurez ici
et veillez avec moi*%

Marc et Matthieu emploient disent les sentimentslé&us qui éprouve « tristesse et
angoisse ». Ces termes évoquent les prieres dapsd@mes. Nous lisons J& n’ai de pain
gue mes larmes, la nuit le jour. [...] Qu'as-tu maméia défaillir, gue gémis-tu sur moi ?

[...] Cest toi le Dieu de mon refuge, Pourquoi mgter ?» (Ps 46, 2.12) et : Mon coeur se
tord en moi, les affres de la mort tombent sur meuinte et tremblement me pénétrent, un
frisson m’étreint> (Ps 55, 5-6). Dans ces textes comme en beaucaufpes, c’est tout I'étre
qui est pris dans la douleur. L'expression: « Momeapsyché est triste ferilypso3 a en
mourir » s’inscrit dans I'anthropologie bibliqueiqggnore le dualisme des philosophedle
dit bien que c’est toute la personne qui est égreuv

1.1.2. L’angoisse

Le terme « angoisse » renvoie a la souffrance v@amelésus. C’est une souffrance
intime. Le terme ne se rapporte pas seulement chd® d’une mission, il releve de la
psychologie et méme de la métaphysique. L'angoisset dans le monde humain avec la
conscience de la précarité de son étre, de lagdimee entre les éléments de la vie. Le mot
« angoisse » a été le maitre mot de la philosoghieXX® siécle pour dire la condition
humaine habitée par le tragique sentiment de sadm et I'irrémédiable de ses échecs,
comme le montre I'emploi du mot « absurde » dan#té&rature devenue classique. Le mot
« angoisse » peut renvoyer a du désespoir. Le terd@sespoir » renvoie a la radicalité de la
détresse, puisque Jésus vit ce dernier moment camnéehec de sa mission. En effet, jésus
ne se référait jamais a lui-méme mais toujoursnetoat a son Pére, a la mission regue. Il
éprouve donc I'impuissance de Dieu a sauver lesamsrsans leur accord.

1.1.3. Un sueur de sang

Le propos de Luc est différent des autres par latiome de la « sueur de sang ». « En
proie a la détresse, il priait de maniére plusaintst et sa sueur devint comme des grosses
gouttes de sang qui tombaient a terre » ZB@l4). Cette mention a posé des questions aux
esprits positivistes qui entendent retrouver umph#ne biologique. De fait le corps humain
est capable de performances diverses et contrditais. I'essentiel n'est pas la. Il est, me
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semble-t-il, dans la reconnaissance que la souffrale Jésus n’est pas seulement affective et
intellectuelle, mais enracinée dans le plus profdadson corps. Or dans la physiologie du
temps, le sang est d’'une certaine maniére ce qggeteappellgpsychéet que nous appelons
d’'un mot dévalué, 'ame. La sueur de sang estgresgue la souffrance de Jésus n’est pas
limitée a un aspect de sa propre vie. Ce n’'estup@scrise de conscience ou une épisode
dépressif. C'est I'épreuve au sens le plus fortspii : une invasion de tout son étre par la
force de la mort. Or la source de I'étre est latieh a Dieu son Pére et donc, c’est dans la
priére gu’advient le trouble qui est une remiseaunse de tout ce qui fait la vie.

1.2. La lettre aux Hébreux

La référence a Gethsémani est présente dans wnpagsage du Nouveau Testament,
la Lettre aux Hébreux. Cette lettre est une grdaden de théologie au sens scientifique du
terme. L’'exposé de la foi est nourri d’une arguragah selon les exigences de la raison. On
le voit dans ce passage Il €onvenait que voulant conduire a la gloire uragd nombre de
fils, Celui par qui et pour qui sont toutes chosawdit parfait par des souffrances le chef qui
devait les conduire vers le salut. Car le sandiféur et le sanctifié ont tous méme origine.
C’est pourquoi il ne rougit pas de les nommer feeife..] En conséquence, il a di devenir en
tout semblable a ses fréres, afin de devenir dansslrapports avec Dieu un grand prétre
miséricordieux et fidele, pour expier les péchéspauple. Car du fait qu'il a lui-méme
souffert par I'épreuvepeirasmoy il est capable de venir en aide a ceux qui SgETOUVES>
(He2, 10-11 e®, 17-18)

La suite explicite les éléments du salut et eni@dier le sens de la Passion. Nous
lisons : «C’est lui [le Christ] qui, aux jours de sa chairyant présenté, avec une violente
clameur et des larmes, des implorations et deslggions a celui qui pouvait le sauver de
la mort, et ayant été exaucé en raison de sa piétd, Fils qu'il était, apprit, de ce qu'il
souffrit, 'obéissance aprés avoir été rendu parfait, il est devenu pour tous ceux qui lui
obéissent principe de salut éternel, puisqu’ilsadtié par Dieu du titre de grand prétre selon
I'ordre de Melchisédech (He5, 7-10). Ce texte est trés riche. L'auteur inclamsl ce passage
ce qui est advenu a Gethsémani (« implorationsuppliations ») et sur la croix («la
clameur »). Il ouvre sur la résurrection (« rendufgat ») et il place un lien entre la souffrance
et la résurrection présentée comme l'acte de Dieexpuce la priere de Jésus. Mais il donne
deux éléments importants : Jésus apprend poup@t@pe de salut. Jésus apprend vraiment.
C’est-a-dire que Jésus est dans le devenir d’'utopes qui est un processus de croissance. |l
passe par I'épreuveil connait par elle, la formation d'un homme dans la perfection de son
étre dhomme. Il y a dans I'épreuve un acces 2eldésde 'humanité. Cela a été vécu par
Jésus.

Dans le cadre de la théologie sacerdotale, ndtsuk®ns les mémes exigences que
celle qui préside aux récits des évangilésus doit vivre ce qu’il y a de plus douloureux
dans I'expérience humaine. Les évangiles montrem dEsus ne s’est pas dérobé. On
retrouve alors le theme du Nouvel Adam.
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2. Le nouvel Adam

Un élément du récit qui permet voir la théologigliuée est la mention du lieu : il
s’agit d'un jardin. Or le mot « jardin » fait nésagement penser au « premier jardin » et
donc s'inscrit dans le paralléle que nous avondasile début entre Jésus et Adam : le nouvel
Adam passera I'épreuve ou le premier Adam a échoela fait aussi le lien avec le jardin ou
a lieu la rencontre du Ressuscité avec les disiple

2.1. La souffrance et le malheur

Pour comprendre ce que vit Jésus, et pour répandne question que I'on m’a posée,
je cite des analyses faites par la philosophe Sénvdeil. Celle-ci n’a cessé de buter contre le
malheur du monde — ce qui a motivé ses démarchdgatisé ses engagements et tracé la
ligne de sa démarche spirituelle. Simone Weil domme sens majeur a la notion de
« malheur ». Elle I'expose dans la lettre gueldremse au Pére Perrin a son départ de
Marseille. Simone Weil donne une définition radicalu malheur qu’elle distingue de la
souffrance en écrivant : « Dans le domaine de Udfremce, le malheur est une chose a part,
spécifique, irréductible. Il est tout autre chose ¢tp simple souffrance. Il s’empare de 'ame
et la marque, jusqu’au fond, d’'une marque qui réapent qu’a lui, la marque de I'esclavage.
[...] Le malheur est inséparable de la souffrancesjgjue, et pourtant tout a fait distinct. [...]
Le malheur est un déracinement de la vie, un étgnvalus ou moins atténué de la mort » (p.
347). Pour elle, «il n’y a vraiment malheur quel’dvénement qui a saisi une vie et l'a
déracinée [l'atteint directement ou indirectementnsdatoutes ses parties, sociale,
psychologique, physique » (p. 348).

Ecrivant au Pére Perrin, Simone Weil évoque tossidt la figure du Christ qui la
fascine, sans pourtant qu’elle puisse faire unéession de foi. Elle reléve que « le malheur a
contraint le Christ a supplier d’étre épargné, ercher des consolations aupres des hommes,
a se croire abandonné de son Pére » (p. 349)n@ike« le malheur rend Dieu absent pendant
un temps, plus absent qu’'un mort, plus absent guenhiere dans un cachot complétement
ténébreux. Une sorte d’horreur submerge toute I'&Pemdant cette absence, il n'y a rien a
aimer » (p. 349). Et encore : « Le malheur n'est ypa état d’ame. C’est une pulvérisation de
I'ame par la brutalité mécanique des circonstanogs 369)

Simone Weil développe les aspects du malhéesclavage est a ses yeux la pire
des oppressions qui enléve toute dignité fondédasliberté. Plus profondément encore le
mépris de soi : « Le malheur durcit et désespereepgu’il imprime jusqu’au fond de I'ame,
comme un fer rouge, ce mépris, ce dégolt et mértie o&pulsion de soi-méme, cette
sensation de culpabilité et de souillure, que lenerdevrait logiquement produire et ne
produit pas. Le mal habite dans I'ame du crimirglssy étre senti. Il est senti dans I'ame de
I'innocent malheureux » (p. 350). Et encore une gi@ité avec le mal comparée a un poison
d’inertie : « Un autre effet du malheur est de renthme sa complice, peu a peu, en y
injectant un poison d’inertie. En quiconque a éwhmureux assez longtemps, il y a une
complicité a I'égard de son propre malheur » ([1.)35
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Simone Weil poursuit par une considération sur Vaeule Dieu. Elle le fait selon sa
propre philosophie dépendant de sa vision de lar@atqui se déploie selon des lois
nécessaires décrites par les mathématiques. Aingiéhtion est soumise a la dure loi de la
nécessité : « C'est par sa Providence que Dieuutuva nécessité comme un mécanisme
aveugle » (p. 352). Paradoxalement, cette nécesstiténe expression de I'amaqulle écrit :

« Dieu est amour et la nature est nécessité, a#tis nécessité, par I'obéissance est le miroir
de I'amour » (p. 370). Selon cette vision, a mois &agique et désespérante, elle lit la mort
du Christ comme nécessaire, comme si la contrpggait sur Dieu qui est allé a I'extréme de
la nécessité, a une distance infinie et cela partuam« Cette distance infinie entre Dieu et
Dieu, déchirement supréme, douleur dont aucuneprogpe, merveille de 'amour, c’est la
Crucifixion. Rien ne peut étre plus loin de Dielteqiet amour qui a été fait malédiction » (p.
351). Sa reprise de I'expression de Paul « il dagténalédiction pour nous » renvoie au texte
biblique. Elle en tire la conclusion qu’il faut vev cette méme dramatique : « Dieu est si
essentiellement amour que l'unité, qui en un sehsa définition méme, est un simple effet
de 'amour. Et a l'infinie vertu unificatrice de tcemour correspond l'infinie séparation dont
elle triomphe, qui est toute la création, étaléaers la totalité de I'espace et du temps, faite
de matiere meécaniquement brutale, interposée datr€hrist et son Pere. Nous autres
hommes, notre misére nous donne le privilege imiemt précieux d’avoir part a cette
distance placée entre le Fils et le Pére » (p..3583 textes invitent a entrer dans un débat
interne a la tradition biblique — ce débat que dr@nJésus dans la liberté avec laquelle il
remplit sa mission, du commencement a son dernenent et cela en passant par I'épreuve.

2.2. Job contre Jérémie

La théologie biblique n’est pas monolithique. D&/esourant la traversent sur la
guestion de la présence du mal. Au risque de dieplil y a deux attitudes face au malheur :
la tradition prophétique et la tradition sapienéel

2.2.1. La conscience malheureuse

Dans les Lamentations jointes au livre de Jérémiechapitre 5, il y a la grande
complainte ou le prophete s’identifie au peuple saege par I'envahisseur. J'en releve les
étapes : la situation de malheur, la priére, |dession du péché et 'appel a la revanche.

La premiere partie de la lamentation est un tabtkamalheur dont Dieu est la source.
Dieu est responsable de ce qui frappe le peuplasNsons ce tableau de la misére et de la
détresse : & Je suis I'hnomme qui a connu la misere, sousrigevee sa fureur. 2 C'est moi
qu'il a conduit et fait marcher dans les ténebresans lumiere. 3 Contre moi seul, il tourne
et retourne sa main tout le jour. 4 Il a consumé c¢hair et ma peau, rompu mes 0s. 5 Il a
élevé contre moi des constructions, cerné ma ®@teurment. 6 Il m'a fait habiter dans les
ténebres, comme ceux qui sont morts a jamais. 7 Il m'a emmuré, et je ne puis sortir ; il a
rendu lourdes mes chaines. 8 Quand méme je cfepetlle, il arréte ma priére. 9 Il a barré
mes chemins avec des pierres de taille, obstruésemggers. 10 Il est pour moi un ours aux
aguets, un lion a l'affGt. 11 Faisant dévier mesmins, il m'a déchiré, il a fait de moi une
horreur. 12 1l a bandé son arc et m'a visé comme aihle pour ses fleches. 13 Il a planté en
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mes reins, les fleches de son carquois. 14 Jedaysnu la risée de tout mon peuple, leur
chanson tout le jour. 15 Il m'a saturé d'amertuihey'a enivré d'absinthe. 16 Il a brisé mes
dents avec du gravier, il m'a nourri de cendre M@n ame est exclue de la paix, j'ai oublié le
bonheur ! 18 J'ai dit : Mon existence est finie,m@spérance qui venait de Yahveé. »

La deuxieme est une priere 19 Souviens-toi de ma miseére et de mon angoisest:
absinthe et fiel ! 20 Elle s'en souvient, elle senvient, mon ame, et elle s'effondre en moi.
21 Voici ce qu'a mon ceceur je rappellerai pour reyhe espoir : 22 Les faveurs de Yahvé ne
sont pas finies, ni ses compassions épuisées ; 23 elles se renouvellent chaque matin, grande
est sa fidélité ! 24 " Ma part, c'est Yahvé! ditméme, c'est pourquoi j'espére en lui. "

La troisieme est un appel a la soumissior25«¥ahvé est bon pour qui se fie a lui,
pour I'ame qui le cherche. 26 Il est bon d'attenenesilence le salut de Yahve. 27 Il est bon
pour I'homme de porter le joug des sa jeunesseqi8 solitaire et silencieux il s'asseye
quand le Seigneur l'impose sur lui, 29 qu'il metiebouche dans la poussiére : peut-étre y a-
t-il de I'espoir! 30 qu'il tende la joue a qui llppe, qu'il se rassasie d'opprobres! 31 Car le
Seigneur ne rejette pas les humains pour toujouB2 s'il a afflige, il prend pitié selon sa
grande bonté. 33 Car ce n'est pas de bon cceurtguiilie et afflige les fils dhomme!

Vient ensuite une reconnaissance de l'action deu Damit-puissant en faveur des
siens : «34 Quand on écrase et piétine tous les prisonrdars pays, 35 quand on fausse le
droit d'un homme devant la face du Tres-Haut, 3@ngluon fait tort & un homme dans un
proces, le Seigneur ne le voit-il pas ? 37 Qui dofe qu'a parler pour que les choses
soient ? N'est-ce pas le Seigneur qui décide ?'88tNde pas de la bouche du Tres Haut que
sortent les maux et les biens ? 39 Pourquoi I'hommemurerait-il ? Qu'il soit plutét brave
contre ses péchés!

C’est alors que parait un argument théologiquey:dlun lien entre le malheur et le
péché. «40 Examinons notre voie, scrutons-la et revenolalivé. 41 Elevons notre cceur et
nos mains vers le Dieu qui est au ciel. 42 Nous, nous avons péché ; nous, nous sommes
rebelles : Toi, tu n'as pas pardonné ! 43 Tu t'egetoppé de colére et nous a pourchasseés,
massacrant sans pitié. 44 Tu t'es enveloppé d'agepour que la priere ne passe pas. 45 Tu
as fait de nous des balayures, un rebut parmi éegfes ».

La lamentation reprend : 46 Ils ont ouvert la bouche contre nous, tous nogemis.

47 Frayeur et fosse furent notre lot, fracas etadé®. 48 Mes yeux se fondent en ruisseaux
pour le désastre de la fille de mon peuple. 49 Mrs< pleurent et ne s'arrétent pas, il n'y a
pas de répit, 50 jusqu'a ce que Yahvé regarde iet dwo haut du ciel. 51 Mes yeux me font
mal, pour toutes les filles de ma Cité. 52 lls m@rassé, pourchassé comme un oiseau, ceux
qui m'execrent sans raison.53 Dans une fosse,ntspeécipité ma vie, ils m'ont jeté des
pierres. 54 Les eaux ont submergé ma téte ; je disais : " Je suis perdu! " 55 J'ai invoqué ton
Nom, Yahveé, de la fosse profonde. 56 Tu entendisamone sois pas sourd a ma priere, a
mon appel. 57 Tu te fis proche, au jour ou je dpelé. Tu as dit : " Ne crains pas! " 58 Tu
as défendu, Seigneur, la cause de mon ame, twchsteama vie.

La fin de la priére est un appel a I'interventia Bieu pour détruire les ennemis qui
ont été l'instrument de sa colére et une invitaida revanche : %9 Tu as vu, Yahvé, le tort
qui m'était fait : rends-moi justice. 60 Tu as vaute leur rage, tous leurs complots contre
moi. 61 Tu as entendu leurs outrages, Yahvé, ®us lcomplots contre moi, 62 les propos
que chuchotaient mes adversaires contre moi, ®your.63 Qu'ils s'asseyent ou se levent,
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regarde : je leur sers de chanson. 64 Rétribue-Yegvé, selon I'ceuvre de leurs mains. 65
Mets en leur cceur I'endurcissement, ta malédicion eux. 66 Poursuis-les avec colére,
extirpe-les de dessous tes cieux !

Ce texte s'inscrit dans la logique selon laquedlemalheur est la conséquence du
péché. La lamentation est donc une demande de rpa@lest contre cette théologie que
s’insurge Job.

2.2.2. Job

La théologie du livre de Job s’inscrit en faux centette théologie. C’est celle d’'un
homme qui a conscience de ne pas avoir péchésiiierime donc le ressort de I'explication
donnée par I'école deutéronomiste.

Le livre de Job est fort complexe. Il a manifestetm@onnu plusieurs rédactions. La
pointe du livre reste cependant claire : Job esjuste. Le récit en prose considéré comme
tres ancien est écrit pour montrer que le justecestme Job qui accepte le malheur en
considérant que Dieu qui en est responsable esestin et qu’il faut donc lui obéir sans
protester. La finale justifie cette attitude parretour en grace. Mais cette histoire a servi de
cadre a une remise en cause du lien entre le madhéa faute. Dans la rédaction principale
du poeme, les amis de Job lui exposent la théologiktionnelle, celle qui explique que la
malheur est d0 a la présence d’'une faute — futealdbée — et donc ils I'appelent au repentir.
Voici quelques points de I'exposé de Job.

D’abord, Job en appelle a la pitié de Dieu. Ildemande de ne pas s’acharner sur lui
qui est dans la faiblesse, tout petit face au poigsant. Nous lisons : kaisse-moi, mes
jours ne sont qu’un souffle ! Qu’est-ce donc qherhme pour en faire grand cas, pour fixer
sur lui ton attention, pour I'inspecter chaque mafpour le scruter a tout instant ? Cesseras-
tu enfin de me regarder, le temps que javale nMiwves® Si jai péché, que t'ai-je fait a toi,
I'observateur attentif de ’'homme ? Pourquoi m’asptris pour cible ? Pourquoi te suis-je a
charge ?» (7,15-20). Cette détresse n’est pas seulement plg/gigumaladie et le malheur de
la perte de ses fils et de ses bien). Elle est Badésarroi moral. Job ne sait pas ou il en est
avec lui-méme et avec ce qu'il en est de la relatie Dieu aux humaiins. Il déclare Suis-
je innocent ? Je ne le sais plus moi-méme ! Castdeut un et j'ose dire : Il fait périr de
méme justes et coupables. Quand un fléau modbhs'soudain, il se rit de la détresse des
innocents» (9,22) - «Suis-je coupable, malheur a moi! suis-je innocgnt’ose lever la
téte, moi, saturé de honte, ivre de peines ! B¢ sne redresse, tel un lion tu me prends en
chasse, tu répéetes contre moi tes exploits, taifige redouble» (11,15-17).

Job se place ensuite sur le plan du droit. Job ddena Dieu les raisons de sa
conduite. Il entre ainsi dans la démarche du prémiés Dieu. C'est la la grande question de
la théologie et de la philosophie. Il demande aullle ne pas abuser de sa force pendant le
proces. Le terme d8haddaidit en effet la grandeur de Dieu, le Tres-Haub de s’adresse
plus a ses amis pour parler directement a DieusNisons : «J'ai a parler a Shaddar, je
veux faire a Dieu des remontrances. [...]. Faitesrgike ! C’est moi qui vais parler, quoi qu'il
advienne. [...] Voici, je vais procéder en justicenscient d’étre dans mon droit. [...] Fais-
moi seulement deux concessions, pour que josenadir ta présence : écarte ta main qui
pése sur moi et ne m’épouvante plus par ta terfeuis engage le débat et je répondrai:
plutbt je parlerai et tu me répliqueras. Combienfdetes et de péchés ai-je commis ? Quelle
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a été ma transgression, mon offense ? Pourquoiesatinta face et me considéres-tu comme
ton ennemi » (13,3.13.18-24).

Le dernier discours de Job est un grand plaidoger pffirmer sa justice. Il souligne
gu’il n'a jamais fait le mal. Le chapitre 31 est examen de sa vie a la lumiére de la Torah.
C’est un constat qu’il n’a rien a se reprocher. déblare : &Si mes pas ont dévié du droit
chemin, si mon cceur fut entrainé par mes yeux,uetessouillure adhere a mes mains... [...]
Ai-je été insensible aux besoins des faibles, ddiasguir les yeux de la veuve ? Ai-je mangé
seul mon pain sans le partager avec I'orphelin 7 [Ai-je placé dans I'or ma confiance et
dit & I'or fin :’c’est toi ma sareté ?’[...] A la veidu soleil dans son éclat de la lune radieuse
dans sa course, mon coeur, en secret, s’est-ildla@éduire pour leur envoyer de la main un
baiser ? [...] Ai-je pris plaisir a l'infortune de nmoennemi, exulté quand le malheur
I'atteignait ? [...] Jamais étranger ne coucha dehoas voyageur ma porte était ouverte.
[...] Ai-je eu peur de la rumeur publique, ai-je redé le mépris des familles, et me suis-je
tenu coi, n'osant franchir ma porte ? [...] Oh! gi@ra donc que Dieu m’écoute ? J'ai dit
mon dernier mot : a Shaddai de me répondrd_& finale du chapitre souligne la fierté devant
Dieu et I'exigence de la reconnaissance. Job d&clale libelle qu'aura rédigé mon
adversaire, je veux le porter sur mon épaule, iedre comme un diademe. Je lui rendrai
compte de tous mes pas et je m’avancerai verohainte un prince »

2.2.3. Jésus comme Job

Dans la tradition patristique, Job est vu comme fignge du Christ. Cette tradition
voit en Jésus l'innocent qui est écrasé par le engliCela permet aux Péres de souligner a la
fois I'innocence de Jésus et la communion qu’itanse avec les victimes de la méchanceté
du monde, celle que I'évangile de Jean rassembis &xpression « Prince de ce monde »,
ce qui donne un sens concret a la puissance du mal.

Cette référence a Job peut étre reprise maintematénant compte de la lecture du
livre de Job qui ne se contente pas de faire [&lbg sa patience et de son obéissance.

2.3. L'obéissance au Pere

La notion d’obéissance est trés difficile & entendn effet dans le monde religieux la
notion est liée a celle de « toute-puissance >eele-ci a recu une interprétation qui demande
a étre critiquée, celle de l'obéissance comme ssgion c’'est-a-dire une abolition de la
dignité humaine.

2.3.1. Statut du bien

La tradition théologique est marquée par un débatidmental entre deux écoles de
pensée qui ont une grande importance au planwsgirit’affirmation de la sainteté de Dieu
peut étre explicitée selon les catégories de lapmgsique. Or sur ce point, il faut distinguer
entre deux voies divergentes qui reposent sur yatieroliée a I'expérience humaine du
rapport entre la volonté et l'intelligence. Soit privilégie ce qui est de I'ordre de la volonté,
soit ce qui est de l'ordre de lintelligence. Dalas conduite humaine, si on privilégie
I'intelligence ce qui prime c’est le vraki on privilégie la volonté ce qui prime c’est le devair.
En théologie, dans un cas on privilégie la sagdssBieu, dans l'autre sa toute-puissance.
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Pour l'anthropologie théologique, ou bien on pagie la foi comme lumiére, ou bien
I'obéissance. Cela donne deux visions du bien !

On voit la différence en posant la question du xlesitre deux propositions : « le bien
c’est ce que Dieu veutversus« Ce que Dieu veut c’est le bien ».

Depuis le XIV siécle ce qui domine dans la pensée européenst la'aléfinition
volontariste : le bien c’est ce que Dieu veut fdut donc obéir au-dela de ce que l'on
comprend. Cette théologie influe la pensée philbgpge. C’est la le point décisif des débats,
car la vision volontariste est a la source de &aime philosophique, puisque la philosophie
est amour de la sagesse et donc toujours en ojpposaitec les pouvoirs totalitaires, au sens
ou la puissance est la justification de leur actes.sagesse des nations dit biegquia
nominor leo» ! (parce qu’on m'appelle le Lion).

2.3.2. Rationalisme et dualisme

Je reviens aux questions que 'on m’a posées spirojgos de Simone Weil dans le
texte sur le malheur, ou, comme on I'a vu, Simorel Wit dans le christianisme un appel a
voir dans le malheur un signe d’amour : « Le maitesi le signe le plus sOr que Dieu veut
étre aimé de nous » (p. 369). Quand il est sitliatame de la relation de Dieu a lui-méme le
malheur devient une source de salut, par la sotonissce qu’elle appelle « le mécanisme de
la nécessité » (p.354). C'est alors que par unarfaipe obéissance » (p. 355) 'homme
participe a la création, ceuvre de Dieu. Il y pgyd@ar sa douleur qui est « un contact avec la
nécessité qui constitue I'ordre du monde » (p. 36€) peut étre une participation a 'amour
de Dieu : « L’ame n’aime pas comme une créatur@ dinnour créé. Cet amour est en elle
divin, incréé, car c’est 'amour de Dieu pour Digui passe a travers elle. Dieu seul est
capable d’aimer Dieu. Nous pouvons seulement cains&rperdre nos sentiments propres
pour laisser passage en notre ame a cet amout.d@lasse nier soi-méme. Nous ne sommes
Créés que pour ce consentement » (p. 358). Ainwiallheur peut étre qualifié de « merveille
de la technique divine » (p. 359). Simone Weiltéc# Nous devons remercier Dieu du fond
du cceur de nous avoir donné pour souveraine etusbkonécessité, son esclave insensée,
aveugle et parfaitement obéissante » (p. 362).

La démarche philosophique de Simone Weil participda notion dominante dans la
philosophie occidentale qui privilégie parmi lesribtits de Dieu la toute-puissance. Cela
conduit a voir la création sous un jour tragiquesdamission a un pouvoir despotique. Les
propos de Simone Weil sont prisonniers de cettmrvigle la toute-puissance divine. Une
conséquence est la valorisation inconditionnelle'dbéissance et cela repose sur une
maniere de diviser I'étre humain. Elle écrit :llen’y a qu’une croix, c’est la totalité de la
nécessité qui emplit I'infinité du temps et de fpase, et qui peut, en certaines circonstances,
se concentrer sur I'atome qu’est chacun de noles gulvériser totalement. Porter sa croix,
c’est porter la connaissance qu’'on est entierersenmis a cette nécessité aveugle, dans
toutes les parties de I'étre, sauf au point sietede 'ame que la conscience de l'atteint pas.
Si cruellement qu’'un homme souffre, si une paréeson étre est intacte, et s’il n'a pas
pleinement conscience gu’elle a échappé par hasaesdte a tout moment exposée aux coups
du hasard, il n'a aucunement part a la Croix. »

Dans cette situation, elle introduit une divisicend I'étre humain : une partie reste
intacte; cette partie intacte est mise a I'abri. Il faut donc qu’elle s’expose. Simone Waeilié a
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propos de ceux qui « sont nés de I'eau et de liEspr« lIs ne sont plus autre chose qu’une
double obéissance, d'une part a la nécessité ngearou ils sont pris du fait de leur
condition terrestre, d’autre part a l'inspiratioivide. Il n'y a plus rien en eux qu’on puisse
appeler leur volonté propre, leur personne, leur. i® ne sont plus autre chose qu’'une
certaine intersection de la nature et de Dieu 36p).

On retrouve donc ici le dualisme métaphysique éblogique fort différente de la
tradition biblique.

2.3.3. L'obéissance du Fils

Dans les textes des évangiles, I'obéissance des d&san Pére n'est pas de cet ordre.
Elle est au contraire vécue dans le consentemefanetion du bien. Pas le bien individuel,
mais le bien défini dans un projet global. Ce progpose sur une certaine conception du
messianisme, celle que nous avons explicité daperaiére conférence. Pour le comprendre,
il faut se référer une fois encore aux textes pétigphes. Les chants du Serviteur sont décisifs
sur ce point — ils servent de cadre au récit dealssion — en tout premier lieu le quatrieme
(Isaie52,1353,12).

Isaie insiste sur la pureté et l'innocence du $euvi Il insiste sur la cruauté et
I'injustice subies par 'image de 'Agneau. Ce dait difficulté, dans le texte c’est le recours
au langage sacrificiel. Nous lisons : « Le Seigreeuoulu le broyer par la souffrance. S’il fait
de sa vie un sacrifice pour le péché, il verra dascendance » (B3, 10). La notion de
sacrifice pour le péché est complexe car les nstidiexpiation ou de réparation sont
devenues odieuses quand elles sont pensées deadrded’'une théologie volontariste. Mais
on peut I'entendre autrement, comme la volonté iénm lpour autrui qui est la volonté de
Dieu. C’est la condition pour étre proche de ceuk spnt dans la détresse. La notion de
sacrifice comme don de soi introduit une autre gEsotve, I'élargissement des raisons d’étre
et de vivre.

2. La mort du juste a-t-elle été voulue par Dieu ?

Comment comprendre que la mort du juste soit voylae Dieu ? Les apbtres
eux-mémes ont refusé cette perspective. Jéswamuteréproche vivement quand il dit aux
pelerins dEmmads : &sprits sans intelligence, cceurs lents a croird tmuqu’ont déclaré
les prophetes ! Ne fallait-il pas que le Christ dupour entrer dans sa gloire ? ¢b.c 24,

25). Ces paroles sont dures. Elles sont adressgekepus a deux disciples découragés par sa
mort. lls avaient vécu dans l'espérance du salulaetort de Jésus a fait tomber leur
enthousiasme ; ils reconnaissent : « Nous croyions, nous espeérions qu’il était celui gllit
délivrer Israél» (Lc 24, 21). lls ont été témoins que Jésus daiddiz, «puissant en action et

en parole, prophete devant Dieu et tout le peualété livré par les grands prétres et les
chefs, condamné a mort et crucifigLc 24, 19-20). Pour les disciples qui rentrdmzeux,

il N’y a plus d’avenir. lls ont conscience de sétrompés. Or, Jésus, qu’ils ne reconnaissent
pas,« commenc¢ant par Moise et parcourant tous les ptgsh leur expliqua dans toutes les
Ecritures ce qui le concernait §Lc 24, 27). Lors d’'une autre rencontre, Jésus ipeéc
«Telles sont les paroles que je vous ai adresséasdyj’'étais encore avec vous : il faut que
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s’accomplisse tout ce qui a été écrit de moi dand.di de Moise, les Prophétes et les
Psaumes %Lc 24,44). C’est donc en lisantl Loi, les Prophétes et les Psaumef.e 24,
44), que se comprend la raison pour laguelle Jsossenti a aller a la mort.

3.1. Les psaumes

Les psaumes sont la priere du peuple. lls ont @muteur le roi David selon
I'attribution traditionnelle. Ce n’est pas sanssam, car le roi est le porte-parole de son
peuple. Il est médiateur entre Dieu et le peuplsan de I'Alliance. Cette fonction est liée a
la notion spécifique de sacerdoceselon l'ordre de Melchisédeck»Cette parole
d’intronisation,rapportée par le psaume 110, signifie qu'a Jérosdke roi est médiateur de
la paix et qu'il dépend de lui que le salut advierdnson peuple. En effet, le roi prend la téte
de son peuple pour la bataille ; le roi prend aussi la défense des pauvres face aux intéréts des
officiers de son royaume. Plus généralement, la&diétion et la malédiction passent par lui
et dépendent de sa conduite. Dans la théologieadllda probité du roi assure la justice pour
le peuple. La faute du roi retombe sur le peupteegrcomme le montre I'histoire de David.
Le chroniqueur raconte comment David a agi parealgn recensant le peuple, et il explique
le malheur du peuple comme la punition de cetteef@ S 24, 1-24).

David nous est présenté comme le berger qui daital devant de I'ours et du lion
pour défendre le troupeau, comme il fit devantHamspion des Philistins (1 S 17, 34). De
méme, les psaumes disent la fidélité et l'intrégidie David en liant tres explicitement cette
maniere de vivre a son amour pour Dieu et a sd_&d.titres des psaumes ne présentent pas
toujours un roi glorieux ; ils présentent aussi un homme dans la misére. Plusieurs titres de
psaumes disent la misere de David persécuté. Lexrepry prend forme de cri et de
lamentation. Ces textes sont considérés comme @tieshmessianiques.

Ps 3 : De David, quand il fuyait devant son filssaAlon, Ps 34 . De David, quand,
déguisant sa raison devant Abimélek, il se fit skapar lui et s’en alla Ps 52 : De David,
quand Doég I'Edomite vint avertir Sail en lui disarDavid est entré dans la maison
d’Ahimélek. Ps 54 : De David, lorsque les Ziphéeingent dire a Sail : David n’est-il pas
caché parmi nous ? Ps 5@e¢ David, quand les Philistins s’emparerent de lui a Gat. Ps 57 :
De David, quand il s’enfuit de devant Saul dangdaerne; Ps 59 : De David quand Sall
envoya surveiller sa maison pour le mettre a matt 63 : De David, quand il était dans le
désert de Juda.

La lecture des psaumes a enseigné a Jésus quegépeuvraiment le «Fils de
David», il doit aussi passer par la détresse. Ainsi, ilrppétre le représentant du peuple
opprimé ou écrasé devant Dieu. Il pourra en preladtéte et le conduire au « port du salut ».
Les récits de la Passion sont tissés de référempepsaumes. Ces références montrent en
guel sens Jésus obéit a Dieu, pour devenir vraiheehitls de David. Cela rejoint le sens de
I'expression ou I’Agneau de Dieu « porte les pécthésmonde ». Il ne se dérobe pas a la
souffrance due a la solidarité chez celui qui peerta détresse d’autrui. La solidarité de Jésus
n'est pas en discours en imagination : elle esllerédésus s’est retrouvé réellement en
situation de persécuté, d’exclu, de souffrant,aiute, de crucifié. Il ne I'était pas a cause de
son péché ou de sa faute, mais a cause du péduh geeuple, de ses chefs, des foules et de
ses amis renégats.
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En lisant le psautier a la lumiere des événeméntgpyant voit, décrites a I'avance,
les souffrances de Jésus par lesquelles il esindeeevrai Fils de David. Jésus a consenti a
cette tache non pas de maniére suicidaire, maismeaiere généreuse, librement et
lucidement. Ce n’est pas I'anéantissement de satoiwpmais son élargissement dans un
projet qui est le salut du monde et I'achévemertadavre de Dieu.

3.2. Les prophétes

A la synagogue, Jésus lisait les prophetes. Iltgrefait, comme tous les croyants de
son temps, I'expression de la volonté de Dieu ddmstoire de son peuple. Il y voyait
I'annonce du Regne de Dieu (cf. B£18). Le Royaume de Dieu advient par le ministire
prophétes. Si le prophéte se tait, il porte lagaspbilité du malheur qui suivra les actes gu'il
a refusé de dénoncer (Bz16 s.), puisque la parole est I'essentiel deiksion du prophéte.
Dans cet esprit, Jésus annonce a ceux qui lui d#gnamin signe spectaculaire qu’il n’y aura
d’autre signe que le signe de Jonas [Lc29-32). Ce signe atteste que I'amour de Dieu est
universel.

Mais au-dela de la seule parole, la tradition sastchée a la personne du prophete.
Le prophéte fait des signes pour traduire sa pa@#en’est pas seulement faire un prodige ou
un artifice pour retenir I'attention, c’est paragibs’engage dans ce qu’il dit. Ezéchiel mime
ce qui advient ; il porte en sa chair le malheur de tous : la maladie, la famine, la dispersion,
I'exil. Jérémie a fait de méme en prison, jeté dantosse fatale (Jer 38, 6). Osée a fait de
méme en sa vie conjugale, malheureuse et déclrgd (et 2). Cette tradition du prophete
persécuté a été reprise dans la figure du Servitels2-53). Il est mort par la faute de ses
freres a qui il portait la parole du salut. La parde vie était vécue par lui de sorte qu'il a été
conduit & ne faire qu'un avec son message. Ce nagéowd du dire et de I'étre se manifeste
en Jésus.

Aprés la mort de Jean-Baptiste, assassiné par Elé@aduse de sa prédication @,c
19-20), Jésus a compris que I'annonce de la venlRedne de Dieu le ménerait lui aussi a la
mort (Mt 14, 13). La mort ne pouvait pas ne paefpartie des conséquences de son action et
de son message. Dire vrai, c’'est s’exposer a la.are vrai, dans le monde tel gu'il est,
c’est provoquer les forces de haine et de mortigaiinent le monde et habitent a I'intime du
coeur de chacun. Les récits de la Passion soéstidss références au martyre du serviteur,
annoncé par Isaie, qui représente le peuple. Rse o&férence, les faits perdent leur
particularité ; leur vérité parait. Jésus a consenti librement a cette universalit¢ dans le
déroulement de sa mission.

3.3. La Loi de Dieu

Dans la parole adressée aux pélerins dEmmaisZ&u27), Jésus se réfere a la Loi.
Celle-ci est un don de Dieu. Elle est le signeae aliance et la garantie de la promesse. et
donc se référer a la Loi, c’est reconnaitre I'atitie et la volonté de Dieu. Le don de la Loi et
son observance marquent I'élection.
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Dans ses controverses avec les scribes ou lesignarii Jésus radicalise la Loi. Il le
fait en des domaines qui étaient I'objet de discmssentre experts et pas du tout dans la
perspective d’'une subversion ou d'un rejet de ladamme telle. Il radicalise la Loi en la
référant a lintention premiere de Dieu et non @asine tradition d’interprétation. Il se
démarque de linterprétation tatillonne et scrupa&ou il voit une ruse pour désobéir (Mt
23). En se référant a la Loi, Jésus se réfere & Miae veut rien de ce qui pourrait faire écran
a la volonté de Dieu. Il rompt avec une certainterprétation pour honorer la volonté de
Dieu : il préfére obéir a Dieu plutdt qu’aux hommes

La Passion est la conséquence de ce choix. Ladtalannée aux hommes. Elle est
entre leurs mains et pour cette raison, elle dstprétée par eux d’une maniére ou d’'une
autre, pour la vie ou pour la mort. Les pontifefedseurs de la Loi disenknous avons une
Loi et selon cette Loi il doit mourir@dn 19, 7). Cette phrase est importante, elle montre que
Jésus est mort au nom de la Loi (R4, 16). Cette expression a deux sens : d'abord elle
signifie que Jésus est mort selon la volonté des pontifes ; mais ensuite plus profondément, sa
mort est due a son obéissance a la volonté du Reulgnt«rassembler dans 'unité tous les
enfants de Dieu disperségdn 11, 53). Jésus est mort selon la Loi, en honorantelition
premiere de Dieu. linterprétation casuistique de la Loi se détournait de Dieu ; Jésus s’est
placé du coté de Dieu qui a donné la Loi. On peuicccomprendre que Jésus ait choisi une
voie qui passait par la mort et qu’il I'ait acceptdparce qu’elle était le moyen du salut de
tous. Ce consentement n'a pas été facile. Lessrdeitépreuve a Gethsémani le disent ; ils
montrent I'extréme douleur de Jésus et sa révolimenface a I'exceés de souffrance que cela
impliquait (Mt 26, 3646 ; Mc 14, 3242 ; Lc 22, 39-46).

On voit bien que l'attitude de Jésus n'impliquel@womplicité avec les forces de la
mort, mais au contraire que le projet de sauves tes hommes fut un combat contre le
malheur et contre la mort. Cette affirmatiorsn’pas théorique ; elle met en ordre ce qui se
voit dans les récits évangéliques, qui montrentrguoai le salut passe par la mort de
Jésus-Christ. L’explication vient de la manierecdmprendre I'événement.

Conclusion

A plusieurs reprises, nous avons vu que les acté€3hdist faisaient paraitre la venue
du Regne de Dieu. Tout le monde était témoin deggéssons. Comme il le dit pendant sa
Passion, il n'a jamais parlé « en cachette »1@R0) ; il a toujours parlé ouvertement. Ses
paroles étaient liées a des actes. Ceux qui engridd recevaient sa parole pour la mettre en
pratique participaient a la venue du Regne de Diewoyaume de Dieu advenait. Ce constat
fait que I'on peut parler de révélation. Entendogeelque chose de nouveau advient.

Dans les circonstances heureuses (guérisons, segrEsoles bien recues...) il est
facile de voir que Jésus et celui qu’il appelleePswnt unis d’'un lien qui n'a pas encore été
vu. Par contre dans les circonstances doulourecsd®n est remis en question. Pour le voir,
il faut aller plus avant que ce qui advient dans participation heureuse. Il faut voir un lien
plus profond que dans les actions qui aboutisggnsi dans I'épreuve au sens radical du
terme I'affirmation par Jésus de son union aveéees est une invitation a voir ce qui est le
plus intime de l'intimité qui parait lorsque tow.v
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La priere de Jésus est le lieu de cette manifesta€’est dans I'extréme de cette
situation que le témoin (en l'occurrence le lectdes évangiles recus comme parole de
vérité) est obligé a aller plus avant. Il voit dadien entre Jésus et celui qu'’il appelle Pere est
plus intime que tout ce qui était déja dit dansiende religieux. Il est significatif que dans la
priere de Gethsémani, Jésus appelle Dieu parrteetaraméen abba», ce qui lui est propre.

Il'y a donc révélation de Dieu comme Peére dansrdidpe vécue par Jésus —
précisément et plus qu’ailleurs.
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Liberté et grace
Le temps de I'accomplissement

Dans les conférences précédentes nous étions @ses gendant deux étapes de sa
vie ou il vivait les choix fondateurs de la missoril avait recu de son Peére. Il répondait a ce
gue Dieu lui demandait et cela par une réponserm@agui ouvrait une voie nouvelle et
tranchait parmi les diverses possibilités messisgsd._e terme de « tentation » prenait sens :
c’était une figure d’accomplissement des richesiela nature humaine ou chaque personne
est responsable de son devenir. Une liberté qudass I'affirmation de soi — contraintes
comprises. Nous avons ensuite considéré le terépeeuve », terme plus radical que celui de
tentation. Il dit I'ébranlement de la vie en sesinmas et en ses potentialités. Ce que Jésus a
vécu a Gethsémani le montre. Nous avons vu queeledrdu combat mené par Jésus était la
confrontation entre le projet messianique qu'’il mignavec les conséquences tragiques des
choix. Le coeur du combat était dit par la notioobéissance, et ce terme invitait a entrer dans
les motivations les plus profondes de Jésus, et dowoir sa relation a celui qu'il appelle
« Abbg Pére ». Nous devons faire un pas de plus. J&shsis d’aller au terme des choix qui
I'opposait aux puissances de ce monde... Mais agssisJa connu le silence de la mort. Est-
ce que cette situation a du sens ? Est-elle uneesole salut ? Peut-on entendre ce qui advint
alors dans la derniere demande du Notre-Pere liwr®@ous du mal ? ».

1. Le signe de Jonas

Pour répondre a la question, je propose de comm@aceentendre ce que Jésus lui-
méme a dit de sa mort. Un premier texte est langpaléja évoquée dans k¥ tonférence
Jésus refuse de faire des prodiges et il renvoke signe de Jonas » (MR,38; Mc 8,11-12;

Lc 11, 16.29-32).

1.1. Un amour universel : 'amour des ennemis

L’histoire de Jonas est bien connue par son aspegé dans une narration élégante.
Le prophete recoit un appel a précher a Ninivie désobéit ; il s’enfuit; il est dans la
tempéte jeté a la mer il est avalé par un monstre qui le recrache sur le rivage au point de
départ. Il obéit Dicu ; il va a Ninive ou il préche la pénitence a la ville qui se convertit. Le
message est clair. Ninive est la capitale de I'Assya puissance qui a détruit Israél, déporté
le peuple juif et détruit son territoire. C’estfigure archétypale de I'ennemi qu’il convient,
selon le psaume, de « hair d’une haine parfaifout lecteur comprend que Jonas refuse
d’'aller au secours de cette ville maudite et somt@rié de voir sa conversion. Quand il
manifeste son dépit, Dieu lui fait signe par I'&bnystérieux (qui pousse et meurt en une
journée) et il lui donne la morale de I'histoir®ieu aime tous les humaingous les fils
d’Adam sont I'objet de sa bienveillance. Le livre donas a pour but de dire que Dieu aime
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tous les hommes. Toute la descendance d’Adam ee&ivaimée comme le sont les enfants
d’Abraham. Face a I'élitisme suscité par la fiaitétre membre du peuple élu, Jésus regarde
les autres peuples. Face a I'exclusivisme des $teas, Jésus manifeste que sa mission ne se
limite pas au seul peuple élu.

La référence de Jésus a Jonas est liee a la méééra la reine de Saba. Ce
rapprochement est important puisqu’il montre quedeuples étrangers recoivent part a la
sagesse qui vient de Dieu et au salut. La reir@atbe n’est pas de la race élue, issue de Sem,
de la descendance de Cham, l'ancétre des Canargams,des humains méprisés voire
maudits !

Telle est l'interprétation fondamentale du livre denas eclle est explicitée dans le
Sermon sur la montagne : aimer ses ennemis. J&gaatg un autre élément.

1.2.Le séjour des morts

Dans la réponse a ses adversaires Jésus intrgd@iément nouveau en privilégiant
un détail du récit : le séjour dans le ventre dunnsti@ marin en précisant qu'il a duré trois
jours : «De méme que Jonas fut dans le ventre du monstra rmarant trois jours et trois
nuits, de méme le Fils de 'homme sera dans le deita terre trois jours et trois nuits
(Jonag,1; Mt 12,40).

Trois jours : le compte des jours forme une exjoesstilisée a plusieurs reprises pour
dire l'intervention de Dieu pour réaliser le saluselon les prophetes. Trois jours c'est le
temps de la prédication de Jonas, car il fallaistjours pour traverser la ville et y annoncer le
message de Dieu (Jon&8). Je pense que ce point est important a refewar comprendre la
réponse de Jésus.

Jésus fait un lien entre sa mission et celle desloSa mission ne concerne pas
seulement le peuple élu. Les récits évangéliquegner@t comment Jésus a ouvert sa mission
au dela du seul peuple élu. Plus encore : |le péofthétise ce que Jésus a vécu. Pendant trois
jours, Jonas a évangélisé les pateas terme de ces trois jours, ils sont sortis de leur
aveuglement. Ce laps de temps est consacré a tioe de salut. Or dans les annonces de la
passion et de la résurrection il est dit souventl:ressuscitera le troisieme jour ». Je pense
gue cela prophétise que Jésus est allé dansolgr si5js morts. Ces trois jours de Jésus ont été
occupés a visiter les morts pour leur annoncealle gt les conduire a la lumiére.

Ainsi Jésus a-t-il donné sens a passage par la d@®is n'a pas été comme les esprits
modernes qui gardent le silence sur 'au-deldadmadrt, car pour la pensée dominante, c’est
le vide et le néant. Jésus a considéré que samétait pas I'entrée dans le vide ou le néant,
mais une rencontre avec ceux qui attendaient lg. Saé point est explicité dans le symbole
des apotres.

1.3.Descente aux enfers

Le symbole des apotres dit « il est descendu ateren. Le terme est au pluriebn
dit « les enfers ». Ce « lieu » se distingue deféeau singulier, quand ce terme désigne un
lieu de punition pour les pécheurs endurcis — apuixefusent le pardon qui leur est offert.
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L’emploi du pluriel (les enfers) renvoie a plusigaultures. En effet, en Egypte, en Perse, en
Mésopotamie et en Grece, aux temps ou la Biblé &d&ite, il y avait dans les cultures et les
religions des représentations de l'au-dela de la.nloy avait une distinction entre les lieux
de bonheur, le Paradis (terme perse qui est suévess de Jésus dans sa réponse au « bon
larron ») et de chatiment (I'enfer). Le plurieltfairoit a une autre notion qui reste dans une
culture plus primitive : le séjour des morts — coenan hébreu le termghéol Une méme
imprécision est présente dans I'expression du sientbes apbtres. Trés générale, elle recoit
plusieurs explications.

Une premiere représentation traditionnelle s’atagta question du salut des justes de
’Ancien Testament. La question se pose a partifadeonscience que ces hommes ont
accompli la volonté de Dieu et qu’ils étaient degistes ». Les Peres ont imaginé un lieu
d’attente habité par ceux qui sont dans l'attemdadvenue du sauveur. C’est le sens de la
représentation de la « descente aux enfers » ketoadition des icbnes. Jésus brise les portes
du séjour des morts et I'on voit les Justes de didn Testament a la suite d’Adam : les
patriarches, Moise, les rois d’Israél... L’ordre @stonologique.

Mais cela n'est pas suffisant. C'est trop lié aclalture biblique. L’expression
« descente aux enfers » est plus large que lagurgp qui se limite a I'histoire présentée par
la Bible. Elle permet de poser la question de sas®iqu’il advient de tous les justes — ceux
qui ont vécu dans d’autres culture et dans d’autkgions. Cette perspective est ouverte par
la réponse de Jésus au « bon larron » a qui ileoevparadis. La question est celle de la mort
du juste. Cette terrible question est I'objet dddaxieme étape de notre réflexion.

2. La mort du juste

Parler d'une visite des morts appelle des repradens narratives. Elles sont utiles,
mais elles restent équivoques, car ce qui est dpm@®rt ne nous est pas accessible et notre
langage inadapté. Aussi ce gu'’il importe de voastla maniére dont Jésus a vécu sa mort. En
effet la mort est a la fois un processus et un @w@mt. Sur ce point les évangiles sont précis
et ils nous donnent les ultimes paroles de Jésusament de sa mort. Mais les propos sont
contrastés. Saint Luc dit la paix et la confianmésque Jésus dit :Rere, entre tes mains, je
remets mon esprit (Lc 23,46). Au contraire, saint Matthieu ditMon Dieu, mon Dieu,
pourquoi m'as-tu abandonnés»?(Mt 27,46). Matthieu indique que le moment de la mort fut
accompagné d'un cri : désus, criant d’une voix forte, rendit I'espsit(Mt 27,50) et Jean
rapporte : «Jésus dit : ‘Tout est accompliil baissa la téte et rendit I'esprit (Jn19, 30).
Plutét que de voir des contradictions, je vois clasplémentaires sur la maniére humaine de
mourir qui a été pleinement vécue par Jésus : gésex remise de soi.

2.1. Remise de soi

Le verbe « remettre » employé par Luc est richeates. |l exprime la conscience de
celui qui sait que la vie lui a été donnée par Diesait qu’il a recu un don et gu'’il n’en avait
pas la maitrise totale. Selon I'expression popeliil rend 'ame ».
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Ainsi la maniére de mourir de Jésus est-elle uneiéna de vivre qui fait partie de la
condition humaine. On parle aujourd’hui & proposldamort de « dignité ». Sur ce registre,
il faut reconnaitre que Jésus est mort dans latdigha donné un exemple qui a une valeur
universelle. Il est repris aujourd’hui dans leserctes humanistes » qui militent pour une
« mort tres douce ». Ce désir est univerdeén qu'il puisse étre une esquive de la réalité
quand « dormir » est une maniére de fuir la réatite®z ceux pour qui la mort est une chute
dans le néant dont par définition, il n’y a riedige, ni & imaginer.

Jésus en croix vit toutes les dimensions humaiaas en fuir les apretés. C'est la
parole d’'un condamné, humilié et violenté. Humitiér les moqueries des gardes et des
soldats, par la dérision de la part des autoréasjtiives que romaines. Humilié d’étre donné
en spectacle. Malgré ce, il donne I'exemple de «es§ mourir dans la dignité. Ce faisant,
comme le dit saint Jean, il accomplit un idéal dopar les grandes religions — que I'on pense
a 'Egypte ou a la Perse...

2.2. Détresse

L’autre versant de la mort ne saurait étre mécofest le désespoir. Le cri de Jésus
rapporté par Matthieu est un appel au secourgplire la condition humaine face a la mort.
Celle-ci n'est pas le passage paisible de ce mandeautre, du visible et du temporel présent
a l'autre monde imaginé a la maniere dont on itdpes de la vie. C’est une confrontation
a la destruction de soi. De son corps brutalementnte dans le récit de la Passion, mais
aussi comme ce qui s’en va au fil des jours, deis mtodes années. Destruction de soi dans
son esprit qui se brouille, de la mémoire quifaed, de la parole qui s’enlise dans la
confusion, dans la douleur de tout son corps... D@perte des relations, des aspirations, des
convictions... tout s’en va brutalement ou progressient. Face a cette destruction de soi, les
forces qui restent sont utilisées pour protestatrecce qui enléve la vie et contre l'injustice
de cette situation. Il y a toujours une injusti@nsl le fait de mourir car la richesse de vie
d’'une personne n’est jamais épuisée, quoi qu’iheitompli dans sa vie.

Ce qui s’exprime n’est pas seulement de I'ordréad#ouleur corporelle, mais d’abord
de ce qui releve de la dignité morale et spirituella mort est une destruction de I'esprit
humain et pas seulement l'usure du corps. La nadrtriverser la pire des conditions : celle
ou I'on perd la raison et le sens de la valeuradeié humaine. Jésus a vécu cette réalité qui
est universelle. Il ne s’agit pas seulement deofadition qui lui est faite : lui, le juste, mis au
rang des assassins finit sa vie dans la détréssagit vraiment de ce qui est vécu par tous.

2.3. Un accomplissement

La derniére parole de Jésus sur la croix, selom Saian («dout est accompb, Jn
19,30) permet de tenir d’'un seul mouvement les dexypecets évoqués par Matthieu et Luc.
Jésus a vécu sa mission dans une perspective dipissement. Or cela implique que rien
de ce qui fait partie de la condition humaine nié soblié. Jean prend donc en compte les
deux versants ou péles de la mort vécue. Est-calpes
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Si on se limite & un seul aspect de la mort, ort geair des images qui s’enferment
dans ce qu’elles montrent. Ainsi a ne vouloir vilaemort que comme un endormissement
sans douleur, on esquive la réalité de ce quefigdai fin d'une vie : la perte définitive de
I'état habituel au cours de la vie. On esquive et @n ne peut s’approcher qu’avec crainte et
tremblement. A ne voir dans la mort que le désesmoiajoute a I'objectivité du départ, le
tragique du désespoir. Il faut tenir les deux. @lsdnt on voit paraitre une dimension infinie.
On fait voir que la personne humaine en sa richetssa complexité ou s’unissent les
contraires a une dimension infinie.

La remise de soi comme la révolte puisent la méouece : celle qui fait de la vie un
trésor d’autant plus précieux qu’il apparait gast I'ceuvre de Dieu.

En entrant dans l'extréme détresse avec les tousmaa la révolte comme en
remettant sa vie dans la confiance, Jésus potiid Enrichesse de I'étre humain. Il porte tout
I'étre humain et ainsi ce qu’il vit est univers€’est donc pour sauver le monde, tout le
monde, que Jésus a vécu dans sa mort les deurestre la révolte et de la remise de soi. |l
faut préciser ce point dans une lecture du chapirde I'évangile de Jean.

3. J'attirerai tout a moi

Pour comprendre comment Jésus a vécu le mouveraamindontre avec I'’humanité
en vivant sa mort, nous avons un texte de I'évardg Jean. Ce texte est peu connu, car il est
souvent considéré comme une transition entre larnéigion de Lazare et le récit de la
Passion. Le chapitre 12 fait la transition en expaint les perspectives développées a propos
de la tentation et de I'épreuve.lly avait des quelques Grecs, de ceux qui montaida féte
pour adorer durant la féte. lls abordérent Philippgui était de Bethsaide en Galilée, et lui
firent cette requéte : "nous voudrions voir JésWBhilippe va le dire a André André et
Philippe vont le dire & Jésus. Jésus répondit : Vibéci venue I'heure ou le Fils de 'homme
va étre glorifié En vérité, en vérité, je vous le dis, si le gramhdé ne tombe en terre et ne
meurt, il reste seuls’il meurt, il porte beaucoup de fruit]...] » (Jn12, 20-26)

3.1. Le grain jeté en terre

La féte de Paque était I'occasion d’'un grand pedeye a Jérusalem pour les Juifs de la
diaspora. Les conditions de voyage n’étaient ps&esi aussi c’était un événement pour ceux
qui le faisaient. Les Juifs de la diaspora avapardu 'usage de la langue hébraiqui
parlaient grec ou araméen. Comme la langue esé aenante de la culture, ces juifs étaient
imprégnés de culture grecque et on les appel&s &recs ». Ces juifs hellénisés trouvaient
dans les paroles de Jésus prononcées dans le Tdagpkdéments qui leur convenaient car
c’était une libération du formalisme de la Loi etsdpratiques sacrificielles impossibles
ailleurs qu’a Jérusalem. Pour Jésus qui se sadatoné par les autorités de Jérusalem, cet
appel est une occasion d’échapper a son destidé€irs refuse cet appel de rejoindre les
Grecs. Ce faisant, Jésus sait qu'il n’échapperapgsége tendu par ses adversaires.
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Jésus manifeste ce savoir par la parole « Voicueelheure ». Le terme est trés
important dans I'évangile de Jean depuis le presigme a Cana ou Jésus a dit a sa mere
« mon heure n’est pas encore venue ».

Jésus explicite le sens de son refuEn«/érité, en vérité, je vous le dis, sile grain d
blé ne tombe en terre et ne meurt, il reste selill meurt, il porte beaucoup de fruifdn 12,

23)

L'image qui identifie Jésus au grain jeté en teysé présente dans les paraboles des
évangiles synoptiques. Dans la parabole du semeyette le grain dans des terres diverses
et contrastées, il est clair gqu'il s’agit de la ¢tarde Dieu a laquelle Jésus s’identifie dans
I'évangile de Jean. Cette identification qui padeg paroles a la parole est faite par le passage
des grains multiples et nombreux qui sont jetédeere dans les semailles et Jésus qui au
singulier est « la parole ». L'image des sematdsisrecentrée sur un seul grain — cela rejoint
ce qui est dit de la graine de sénevé. L'imagelaste : Jésus signifie qu’il n’échappe pas a
ses ennemis selon son choix qui est ici explicitéle destin du grain de blé qui porte fruit.
Le passage par la mort fait passer de un tout seuline pluralité de communion.
L’enfouissement est la condition nécessaire deohdante fructification. Jésus ne vit pas
I'épreuve pour lui <Si le grain de blé ne tombe en terre et ne meudste seul s’il meurt il
porte beaucoup de fruit. Qui aime sa vie la peedqui hait sa vie en ce monde la conservera
en vie éternelle. Si quelqu’un me sert, qu’il mMieesuet ou je suis, la aussi sera mon serviteur.
Si quelgu’un me sert, mon Pere I’honorergInl2, 24-25)

3.2. La vie donnée

3.2.1. Le bon berger

L’officier de gendarmerie qui prend la place d’wotage et meurt tué par le terroriste a
replacé au premier plan de I'attention des polégjla valeur d'une vie donnée pour autrui.
Cela fait partie de la maniére dont Jésus a corsprimission dans le chapitre 10 de I'évangile
de Jean. La figure qui est développée dans ce tobhagst inscrite dans la thématique de la
présentation du Messie comme « berger ». Plusé@énsents sont développés. Le bon berger
a le souci de ses brebis. Aussi, les brebis leegtiign le reconnaissant par le son de sa voix
c’est-a-dire qu’il n'y a pas de contrainte, mais ecomsentement heureux développé dans
confiance, dans un climat de liberté. Ensuite,degér n’est pas un voleur ou un exploiteur
qui s’enrichit aux dépends du troupeau qu'il pifin le bon berger affronte I'adversaire : le
lion ou le loup ou autre prédateur qui vient pawgrtles brebis. Il s’engage dans le combat.
Nous lisons : e suis le bon pasteur. Le bon pasteur donne spotie ses brebis. Le berger
a gages, qui n'est pas le pasteur et a qui n’agpattpas les brebis, voit-il venir le loup, il
laisse les brebis, il se sauve et le loup les etepatrles disperse.

Cette attitude est justifiée par la difféerence ruéey entre le « bon berger » et le
« berger a gages ». La différence est prise dgdgament de la responsabilité. Le berger a
gage est un homme qui remplit une fonction mais rgengage pas sa personne dans la
fonction qu’il remplit. Pour cette raison, face'adiersaire, il prend soin de sa vie et laisse le
loup détruire le troupeau. Le troupeau n’existe goenme moyen de vivre et comme
ressource. C’est son intérét. Si légitime soitd, n’est qu’'un intérét c’est-a-dire que cela
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n'engage que la dimension utilitaire de la fonctiam gagne pain ou une promotion sociale.
La relation entre le berger a gage et son troupéngage que son intérét, pas sa personne.
Au contraire, le bon berger est dans une touteaetation; il engage sa personne dans ce

gu'il fait pour le troupeau. Pour dire cet aspeetsdlidarité, la notion théologique introduite
est celle de communion : elle est aussi dévelodpés I'image de la vigne et présente dans la
thématique du corps du Christ.

3.2.2. Donner sa vie

L’expression « donner sa vie » est-elle facile temaire ? Non bien sdr! En effet,
vouloir donner sa vie n’est pas simple dans lalpslpgie humaine car la relation de chaque
personne a sa propre mort n’est pas simple. L'ajygrale la mort est ambigué. Il n'est pas
évident que la mort soit ce que I'on refuse clagatn On peut en effet désirer sa mort et
placer dans ce désir des motivations qui ne sostt@aours simples ou claires. On peut
désirer sa mort par maniere de complicité.

En premier lieu, on peut nommer le désespoir. litedfaperdre le golt de la vie — ce
que I'on éprouve dans les périodes de dépressiale aésespoir, quand la vie perd son sens.

En deuxieme lieu, il y a aussi la provocation comonde voit dans les sports. Dans
bien des sports on joue a « fréler la mort » (vahgl I'espace, alpinisme, descente de
torrents...). Dans les sports de combat on engageameétition a mort. Cela montre que la
relation a la mort n’est pas seulement dite pardante de la mort. Il y a dans la psychologie
humaine un désir et une fascination de la mortle voit le jour de la féte nord-américaine
d’Halloween, sous sa forme populaire.

En troisiéme lieu, il y a une affirmation de soupaffirmer sa propre transcendance :
refus de se réduire a ce que je dois subir de ladigaou de la décrépitude qui est liée au
passage du temps et a l'usure de ce que I'on alfitiésir de la survie ne suffit pas pour
vivre.

Par rapport a cela, il est important de noter guetférence au bon berger n'est pas
limitée par le fait d’étre une auto-référence. §ésiréfere a un autre. Nous lisonsle<suis
le bon pasteur je connais mes brebis et mes brebis me connaissent, comme le Pére me
connait et que je connais le PéréJn10, 14-15). Ainsi l'attitude de Jésus s’arrache tias
travers du narcissisme. Le lien entre les brebis pasteur n’'est pas fusionnelest un lien
qui ouvre I'espace pour une relation personnelfesda solidarité.

3.2.3. Accomplissement de I'espérance messianique

L’'image du berger renvoie aux textes prophétiques.theme du berger apparait
explicitement dans le livre du prophete JérémieudNbisons : « Malheur aux pasteurs qui
laissent périr et se disperser le troupeau de raturgge — oracle du Seigneur [...] Voici venir
des jours ou je susciterai a David un germe jugieyegnera en vrai roi et sera intelligent,
exercant dans le pays droit et justice. » RBt-5). Cet oracle est longuement développé par
le prophete Ezéchiel. Nous lisons Fiks d’homme prophétise contre les pasteurs d’lsraé
prophétise. Tu leur diras : ‘Pasteurs, ainsi patke Seigneur-Dieu. Malheur aux pasteurs
d’Israél qui se paissent eux-mémes. Les pasteud®ivent-ils pas paitre me troupeau ? Vous
vous étes nourris de lait, vous vous étes vétwite,l vous avez sacrifié les brebis les plus
grasses, mais vous n‘avez pas fait paitre le traup&ous n’avez pas fortifié les brebis
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chétives, soigné celle qui était malade, pansé apli était blessée. Vous n'avez pas ramené
celle qui s’égarait, cherché celle qui était perdivais vous les avez régies avec violence et
dureté. Mon troupeau erre partout, sur les montage¢ sur les collines élevées, mon
troupeau est dispersé sur toute la surface du paygl, ne s’'occupe et nul ne se met a sa
recherche. [...] Ainsi parle le Seigneur-Dieu : Vi vais prendre a partie les pasteurs. Je
leur reprendrai mon troupeau. Ainsi les pasteursagaitront plus eux-mémes. J'arracherai
mes brebis de leur bouche et elles ne seront phus pux une proie. Car ainsi parle le
Seigneur : voici que j'aurai soin moi-méme de nrongeau [...] Je susciterai pour le mettre
a leur téte, mon serviteur David, c’est lui qui fesa paitre et sera pour eux un pasteur. Moi,
Yahvé, je serai pour eux un Dieu et mon serviteavi® sera prince au milieu d’eux. Moi,
Yahveé, j'ai dit. Je conclurai avec eux une allianieepaix.» (Ez 34, 2-6. 10. 23-25)

Cet oracle est important. Il fonde I'espérance dessianisme royal. Or celui-ci a
connu une terrible crise lors de la venue au pauduiroi Josias. Il est a l'origine d’un
renouveau du peuple. Arrivé jeune au pouvoir, $mftuence des prophetes comme Jérémie
ou Ezéchiel, il a réformé le peuple en particugerdonnant une loi — il est a I'origine du
Deutéronome. Il instaure un strict monothéismengered réunifier les deux parts du peuple
élu. Il semble aux prophétes qu'il est le fils davidl promis. Or cette espérance disparait
lorsque le roi est tué lors d’'un combat est percé d’'un coup de lance mortel. C’est la source
d’une crise dans I'espérance messianique.

La figure de Josias est contrastée, car la réfauieentreprend est marquée par un
sens trés strict de la loi, et il justifie les na#bs autoritaires dans son unification du Temple
a Jérusalem. Mais I'énigme reste : le juste mewmé avant d’avoir achevé son ceuvre. Cette
figure est reprise plus tard par le prophéete Zaehgqui écrit cet oracle : Je répandrai sur la
maison de David et sur I'habitant de Jérusalem sipri¢ de bienveillance et de supplication.
lIs regarderont vers celui qu'on a transpercé : fésont sur lui la lamentation comme on la
fait pour un fils unique et ils pleureront commepdeure un premier-né. [...] En ce jour-la, il
y aura une source ouverte a la maison de Davidugtteabitants de Jérusalem pour le péché
et 'impureté» (Za12,10 et131). Il est donc significatif que I'évangile de dempporte le
coup de lance donné a Jésus en croix. C'est uneoime&du roi Josias : le juste qui donne sa
vie pour son peuple. Ainsi 'image du berger njgg$ une création de Jésus. Elle est présente
dans la littérature prophétique. Elle montre que pipos de Jésus est celui de
I'accomplissement de la mission qu’il a recue. besliteurs de Jésus y ont acces par leur
connaissance des prophetes.

3.3. La gloire du Pere

Dans le chapitre 12, le récit de Jean reprend alergjui a été dit a propos de
Gethsémani. Jésus s’exprimeMaintenant mon ame est troublée. Et que dire ? Peave-
moi de cette heure ! Mais c’est pour cela que js awrivé a cette heure. Pére, glorifie ton
nom !» (12, 27-28a). Le lien entre la mort redoutée et larglest la grande énigme sur
laquelle nous réfléchissons en prenant au séreemotion d’épreuve qui n’est pas seulement
un moment de souffrance.
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3.3.1. La volonté du Pere

Les textes prophétiques que nous avons lus l'iratitjbien : le messie n’'est rien
d’autre que I'intermédiaire par lequel Dieu agisetrend présent au peuple qui devient « son
peuple ». C’est dans ce mouvement que Jésus sepgtur accomplir sa mission. Elle est
explicitement liée a la relation au Pére. Nousnissen effet : &i le Pére m’aime, c’est que je
donne ma vie, pour la reprendre. On ne me I'Gte ;p&sia donne de moi-méme. Jai le
pouvoir de la donner et pouvoir de la reprendre! est I'ordre recu de mon Peéere (Jn12,
17-18).

Ainsi se manifeste un accord entre la volonté drusléet la volonté du Pere. La
motivation de I'action de Jésus n’est pas seulermelid d’'un homme qui affirme son courage
et sa géenerosité, mais celle d’'un homme qui s’a@scarla source de son étre : la relation au
Pere. De méme que la priere de Gethsémani étaitdinte par I'appel Abba» qui est
propre a Jésus, de méme ici s’exprime l'unité prdéode Jésus avec son Pere. Le chapitre 12
s’'achéve ainsi : de n’ai pas parlé de moi-méme, mais le Pere qui emzoyé m’a lui-méme
prescrit ce que je devais dire et faire entendeeje sais que son ordre est vie éternelle. Les
paroles que je dis, c’est donc comme le Pére meit'que je les dis (Jn12, 49-50).

3.3.2. La gloire du Pére

Le terme de gloire désigne la situation de celuiesti reconnu par d’autrega gloire
est comme une lumiére qui se répand. Elle estffiastbn de la reconnaissance de la qualité
de la vie. Pour cette raison, il y a une relatiotresla gloire et la révélation. La révélation au
sens strict est un dévoilement terme de dévoilement se prend de I'action par laquelle o
enléve le voile qui recouvrait une ceuvre pour lantmey au public rassemblé pour une
inauguration. Ou encore pour ce qui se passe atré¢héu au cinéma ou on voit enfin la scene
qui explique le nceud de l'intrigue, la renforcelauésout. Le dévoilement ou révélation est
I'acte par lequel ce qui obscurcit I'intelligencst @nlevé. Celui qui voit ou qui lit ou entend
comprend. La gloire de Dieu est donc le momenteodévoile son action.

La gloire du Pére est manifestée par Jésus quamdnifeste par ses actes que la
mission qu'’il a recue s’acheve de maniere a cerigmene soit laissé de coté. Jésus acheve sa
vie en ayant fait ce qui était annoncé par les Ipgtgs dans le cadre de I'espérance
messianique. Jésus I'a accomplit tout au long d@esaublique. Il I'a réalisé non seulement
dans l'espace et le temps, mais dans la véritéedqudl devait faire : guérir, enseigner,
rassembler. Il I'a fait dans le cadre de ce quitesté par I'histoire du peuple élu. Il I'a fait
pour son peuple et pour fonder un peuple nouveais bk projet n’était qu’un premier pas. Il
fallait aller plus avant et pour cela ne pas setarder de prendre la téte des enfants
d’Abraham, mais celle de toute 'humanité. Dewnwéts étaient nécessaires. Le premier est
la vérité de la condition humaine. Celle-ci, com&ment a ce que I'on dit, ne consiste pas a
faire les folies ou I'hnumanité se défigure, maiscautraire a faire le bien par un amour sans
revers de haine ni de jalousie. Le second est\de yusque dans ce qui humilie et défigure
I'étre humain, le malheur et la mort.

Ainsi en vivant sa mort, Jésus est qualifie po@ngdre la téte de I’humanité, de tous
les humains. La mort marquant le point extrémeaont $e noue. Ainsi la gloire du Pere est
dans l'acte par lequel prend la téte de toute I'tuiteé.
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3.3.3. Le temps de la grace

La mort de Jésus donne la position juste pour taseamplisse la volonté de Dieu :
associer 'humanité a sa vie. Cette tache doitcsiaplir dans le respect de la vie humaine,
donc de sa liberté. C’est pourquoi la réalisatiem it par une action conjointe de Dieu et de
'humanité. La liberté humaine est engagée dan® @attion. Au contraire de la mentalité
courante, qui imagine que la présence d’autruiitladiiberté, plus il y a de liberté, plus il y a
de communion entre les personnes. Ainsi 'actelgguel Jésus vit I'épreuve et vit la mort
est-elle au fondement. La résurrection ne seraupasffacement de cette situation, mais son
achevement.

Cette perspective d’avenir est explicitée dangikxe de Jésus qui achéve le discours
apres la Cene selon saint Jean. Elle commenceapayehtion de I'heure. Cette priere est
habituellement qualifiée de « priere sacerdotalgasce qu’elle a la méme structure que celle
que disait le grand prétre dans le sanctuaileriait pour lui, pour les présents et pour le
peuple. Ainsi Jésus. Il prie pour lui en disantPéte, I'heure est venue : glorifie ton Fils pour
que ton Fils te glorifie» Il précise sa mission@ue par le pouvoir sur toute chair que tu lui
as confére, il donne la vie éternelle a tous ceu& ty lui as donnés (Jn17, 1-2). Jésus
récapitule sa vie : &ai achevé I'ceuvre que tu m’avais donné a fairdl explicite : «J'ai
manifesté ton nom a tous ceux que tu m’as donrissaett gardé ta parolee (Jnl7, 6). Jésus
prie pour eux : « Garde en ton nom ceux que tu m&@mes, pour qu'ils soient un comme
nous » (Jrl7, 11). Puis Jésus étend sa prierele «e prie pas pour eux seulement, mais pour
ceux-la aussi qui, grace a leur parole, croiront mmi. Que tous soient un(Jn 17,21). I
s’agit manifestement de la communauté constituééopa les chrétiens au cours des ages. La
priére s’élargit encore : @omme toi, Pére, tu es en moi et moi en toi, quaLssi soient en
nous, afin que le monde croie que tu m’as enwofgn 17,21).

Comment qualifier le temps qui est ainsi ouvertr?tekme traditionnel est employeé :
le mot grace. Ce terme qui signifie originellemiengratuité d’'un don a pris un sens trés large
dans la tradition chrétienne. Il signifie trés Emgent le don de Dieu. La tradition spirituelle
insiste sur le fait que ce don est gratuit, sangtengréalable. La tradition théologique insiste
sur le fait que don n’est pas sans effet dansdsent : il y a une transformation de la vie de
celui qui recoit ce don. Le terme « grace » désigloes ce qui releve de la vie chrétienne
sous l'influence de I'Esprit Saint recu des le Bam et nourrie de la vie sacramentelle. Cette
extension de sens insiste sur la transformatiola dée humaine et sur la responsabilité. Or
cette vie est encore dans le monde. Elle est seumiSépreuve. Ainsi le chrétien est-il
comme le Christ il est comme lui dans 'épreuve. Pour cette raison, la grace lui donne de
pouvoir traverser I'épreuve comme le Christ I'at.féinsi, dans la priere sacerdotale Jésus
demande pour les siens J& leur ai donné ta parole et le monde les as @nidaine, parce
gu’ils ne sont pas du monde, comme moi je ne f8sdp monde. Je ne te prie pas de les
retirer du monde, mais de les garder du Mauvasni sont pas du monde, comme moi je ne
suis pas du monde (Jnl17,14-15)

Conclusion
Jésus est mis au tombealie geste n’est pas anodin. La sépulture est une
maniére de faire mémoire d’'une vie et d’en recanmdd valeur. La mise au tombeau ouvre
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sur un temps d’absence et de silence. Ce n'edepasant ni méme le vide. Que se passe-t-
il ? Une parole du Cantigue me semble bien venue |[godire : «Je dors, mais mon cceur
veille ». Ainsi 'amour est-il ce qui reste quand il séenque rien ne reste. C’est sur la réalité
de cet amour qu’il convient de vivre le présent pwi’attente de ce qui vient.

Quel est cet amour ? Il me semble qu'il faut fa&&rence a celui qui fait le lien
entre le Pere et Jésus des le commencement dessimilLorsque Jésus commence sa
mission, il recoit 'Esprit Saint. Les récits évatigues disent bien que Jésus agit dans
'Esprit qui lui donne la bonne puissance, la c#épad’agir: de faire le bien dans les
guérisons et dans l'interprétation de la Loi quprxe la volonté de Dieu. Ainsi I'obéissance
est-elle marquée par une présence. Ce n'est gasdea face du maitre et de I'esclave, mais
la communion scellée par I'Esprit qui est le ncauglus intime de la vie de Dieu. La relation
entre Jésus et les siens ouvre le champ de I'Esprit

Conclusion génerale

La premiere étape de notre étude a montré que tawe active de Jésus s’est
déroulée selon des lieux, des temps et des sitisativerses et contrastées. Selon I'exigence
de toute action humaine qui fait face a I'imprédéisus a inventé des réponses, posé des actes
et noué des liens qui n'étaient pas prévus d’avarmeils engageaient la responsabilité
humaine et donc la liberté de chacun. Jésus faisaitchoix. Il le faisait en se fondant sur
I'expression de la volonté de Dieu exprimée dasHeritures. Or celles-ci ouvrent plusieurs
perspectives pour lI'action du Messie promis. Jégvsit choisir entre les voies ouvertes. Ces
choix sont synthétisé dans le porche présenté gmrsynoptiques : les récits dits de la
tentation. Il ne s’agissait pas de I'envie de fd@anal qui serait montée au cceur de Jésus,
mais de la nécessité de choisir entre des text@mes divergents, voire contradictoires.
Ainsi ce que 'on appelle « tentation » était umighcirconstancie, réfléchi, et enraciné dans
les paroles de Dieu afin d’accomplir pour le mieaxmission. Ce faisant nous avons vu en
quel sens Jésus se manifestait comme « Fils de>Diewn sens nouveau par rapport a ce qui
était annoncé du fils de David. L'épreuve étalide et le temps de la révélation de l'identité
de Jésus, Fils de Dieu.

La deuxieme étape nous a placés dans un autrextmrite terme épreuve désignait
le combat de Jésus, non plus dans le fil des jptras dans la sérénité, ni accomplis dans la
parfaite maitrise de soi, mais au moment ou fat@ mort qui I'attendait et aux terribles
souffrances du supplice qui 'accompagnaient, Jaséprouvé ce qui est le plus amer de la
vie humaine, ce que 'on peut appeler « malheula»piongée dans la pire détresse humaine.
Corporelle, mais aussi psychologique et spirituelissus est entré dans la perspective d’'une
obéissance hors de toute facilité ou gratificatlanrécit de Gethsémani a montré I'abime ou
Jésus entrait, I'infini de la détresse humainesCdans ce mouvement que I'obéissance est le
lieu de la manifestation du plus intime de I'étiartain confronté a ce que la mort a de plus
horrible : non seulement pour la chair, mais poesprit. La question de la justice, de la
vérité, du bien... Plus radicalement de la sourcéédie=. Pour celui qui agissait au nom de
Dieu, c’était donc une remise en cause de Diemkiire. Les récits de la Passion le montrent
sans détour. Aussi I'obéissance de Jésus estedileul d’'une révélation de sa relation a Dieu.
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Elle est exprimée dans la priere de Jésus. Celstotaractérisée par 'emploi du naditbg
qui est celle de la relation intime du Pére et ds. FAinsi I'épreuve est-elle le lieu de la
révélation d’'un sens nouveau de la paternité del.Digpreuve déplace ce qui reléve de la
métaphysique de la création (premiere ou continyg@e) un registre nouveau, celui de
I'amour plus fort que la mort et manifesté jusqtiey €@ompris dans le plus amer de la vie
humaine.

La troisieme étape a eu pour objet de dire le derla mort de Jésus. Les paroles de
Jésus sont la source de l'intelligence de ce tiéneour tout étre humain une énigme puisque
la mort est au-dela des moyens humains actuelss #donné sens a sa mort : une rencontre
avec les morts de maniére a étre « le premier-@wrd les morts », selon la formulation de la
foi des apotres. Ce mouvement était la révélatebainour de Dieu, celui qui préside au don
de soi. Le don de soi est dit par les images dteBraqui connait ses brebis. Le don de soi est
dit par I'ouverture des le temps présent d’'un tem@sgrace qui est porté par la priere de
Jésus. Parler du temps de la grace c’est allersauece et voir que Jésus parle du présent
comme du temps de 'Esprit. Le mystére pascahg'ae dans le don de I'Esprit.

Dominicaines des Tourelles, semaine sainte 2018
Jean-Michel Maldamé



