NOTE DE L’EDITEUR

La premiere des deux conferences du Pere Marie-
Dominique Philippe contenue dans ce numeéro, nous
rappelle opportunément ce qu'est notre Espérance
chrétienne ; elle ne peut étre liee a un messianisme
temporel comme tant de « politiques » le voudraient ;
elle est un mystere que nous ne pouvons comprendre
pleinement ; elle est aussi un désir ardent de conquéte,
sanctifi¢ par le Christ pour la préparation du
Royaume de Dieu, qui n'est pas de ce monde.

La deuxieme conférence aborde le mystere de la
Résurrection : nous sommes baptisés dans la mort et
la résurrection du Christ. C’est notre entrée dans le
Christ par le baptéme qui nous apporte la certitude de
ressusciter en Lui, afin de constituer son peuple dans
la Jerusalem celeste. Il y aura une nouvelle terre, de
nouveaux cieux et notre corps sera glorifie.

Dans ces pages emplies de mysteres, le Pere nous
entraine vers des découvertes aux perspectives infinies
qui menent a Dieu et nous associent a sa gloire.

Ces deux conférences du Cycle Saint-Pierre ont été
données les 17 mars et 19 mai 1974.



. L’espérance est orientée vers un but transcen-
dant, vers l'infini, vers Dieu. C’est la célébre parole de
saint Augustin qui revient une fois de plus : Toi, (6
Seigneur), tu nous as crées pour toi ; et notre cceur n'a
de paix aussi longtemps qu’il ne se reposera pas en
toi. (ef. 1, 1 P.L. 32, 651).

... On ne peut aimer vraiment, sans espérer, sans la
véritable espérance, celie qui est appelée 4 surmoenter
les limites et les obstacles propres aux horizons tempo-
rels.

Une grande tentation et I'un des plus grands maux
de notre époque, c'est de refuser I'espérance apportée
au monde par le Christ : Ayez confiance, a-t-it dit, j'ai
vaincu le monde (Jean 16, 33).

Les chrétiens doutent parfois de la capacité du
christianisme de renouveler la vie des hommes, des
hommes modernes surtout, imbus d’espérances pré-
caires et souvent trompeuses - voire matérialistes —
mais extrémement suggestives

... L’espérance doit étre fondée, avant tout, sur la
fermeté de nos idées, de notre philosophie, de notre
conception de I'histoire et de la vie ; autrement dit, sur
la vérité de notre foi. Celui qui croit, espere ! et puis,
nous savons que Poptimisme de notre espérance peut
étre fondé également sur des événements qui lui sont
apparemment contraires, car avec ceux qui Uaiment,
avec ceux qu’il a appelés selon son dessein, Dieu col-
labore en tout pour leur bien (Rom. 28) ; car enfin,
nous savons que la providence guide nos vicissitudes
personnelles et Phistoire toute entiére (cf la conclusion
des Promessi Sposi).

PAUL VI.
(audience géneérale du 25 fevrier 1976)



MESSIANISME TEMPOREL
ET ESPERANCE CHRETIENNE

Les deux derniéres conférences de cette année sont
consacrées au mystére de I'espérance chrétienne.
Nous avons commencé par le mystere de la foi, nous
avons essayé de voir ensuite les exigences propres de
la charité — de I’amour divin, I’'agape - et il s’agit au-
jourd’hui d’entrer dans un des problémes les plus déli-
cats, les plus difficiles dans notre monde d’aujourd’hui
(parce que la les confusions sont particuliérement net-
tes, particuliérement profondes): celui du messia-
nisme temporel et de I’espérance chrétienne.

Le probléme est particulierement délicat du fait que
I’espérance est le grand €lan de notre vie. Dans la me-
sure ou la charité et la foi se temporalisent ou s’huma-
nisent, dans cette méme mesure I'espérance le fait
aussi. C’est 1a que nous voyons les conséquences les
plus graves.

Nous allons d’abord essayer de comprendre un
phénomeéne trés actuel : chez beaucoup de théologiens
aujourd’hui, la foi est liée a I'aspect politique, la foi
réclame un engagement politique. On voit cela dans
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tout un courant de théologie aujourd’hui — de théolo-
gie allemande, surtout, mais qui a une influence sur la
théologie frangaise. En France, ce qui est un peu dom-
mage, c’est que I'on ne voit pas d'ou cela vient... On
en prend les conséquences, et on en voit les applica-
tions pratiques... On voit alors subitement des change-
ments de position dans |'attitude chrétienne, dont on
ne comprend pas tres bien ce qu’ils signifient. Je dirais
qu’avant - il y a cinquante ans, trente ans - on faisait
une grande distinction entre les exigences proprement
chrétiennes et les exigences d'ordre temporel. On
voyait la différence entre la foi et la prudence politi-
que. Peut-étre certains les ont-ils trop séparées... d’ou
une réaction violente, réaction actuelle mais qui a tou-
jours existé au cours de I’histoire de I’Eglise. Il ne faut
donc pas dire que c’est propre a notre époque. Si nous
regardons certains mouvements d’il y a cinquante ans,
nous retrouvons exactement les mémes tendances,
c’est-a-dire vouloir « bloquer » le temporel, I’humain,
et le divin.

Cela peut prendre des formes différentes : ou bien
’humain n’est regardé qu’a travers le surnaturel - on
ne veut plus alors regarder la justice mais uniquement
la chariteé fraternelle — ou bien on fait I'inverse, le sur-
naturel étant alors uniquement regardé a travers le
temporel ; et c'est plutot la tendance actuellement.
Aujourd’hui on ne surnaturalise pas, on ne tombe pas
dans I'illuminisme, mais c’est plutot une attitude posi-
tiviste qui prend possession de tout le domaine de la
vie chrétienne et conduit nécessairement a une posi-
tion d’ordre purement politique, selon laquelle le chré-
tien doit étre entiérement engagé dans la politique. Or,
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comme la politique, aujourd’hui, a une tendance trées
nette a la socialisation, on confond assez facilement
socialisation et socialisme, faisant a ce moment-1a un
« blocage » entre les exigences chrétiennes et un cer-
tain engagement politique... vous voyez lequel.

Essayons de comprendre comment le messianisme
temporel a été constamment une grande tentation, et
ensuite nous essaierons de voir la réponse a cette ten-
tation.

Il faut d’abord saisir que c’est une perpétuelle tenta-
tion... Tentation qui a existé dans I’Ancien Testament
d’une maniere extrémement forte et qui existe encore
aujourd’hui dans le peuple d’Israél. Or, comme
’Eglise est d’'une certaine maniere héritiere de I’An-
cien Testament, et comme ’histoire de I’Ancien Testa-
ment est préfigurative au mystére de I’Eglise, il est as-
sez normal que I'on retrouve dans ’histoire de I’Eglise
et dans l'orientation de I’Eglise (et I'orientation des
theologiens) des problémes assez semblables.

Regardons d’abord en quoi consiste cette tentation
du messianisme temporel. Elle est trés ancienne, et est
une conséquence de la faute originelle ; c’est donc cela
quil faut regarder en premier lieu. C’est peut-étre
parce qu’'on ne regarde plus cela aujourd’hui, que I'on
ne comprend plus cette tentation.

Au point de départ, Dieu a créé ’homme — selon la
grande tradition — dans une harmonie parfaite entre
I'ordre naturel et 'ordre surnaturel. La grace de la jus-
tice originelle est une grace d’harmonie. (Ne disons
pas d’équilibre, mais d’harmonie). Cette harmonie en-
tre les exigences surnaturelles et les exigences naturel-

5



les faisait que, normalement, le surnaturel devait
s’épanouir avec tout un rayonnement sur le temporel
et sur notre vie, ici sur terre.

Le péche a mis un deséquilibre entre les tendances
sensibles et le spirituel, le divin qui est en nous. Ce de-
séquilibre trés fort fait que nous avons perpétuelle-
ment une nostalgie de revenir au Paradis terrestre. Mi-
chel Carrouges, dans La mystique du surhomme (trés
beau livre écrit il y a vingt-cing ans, mais qui reste ac-
tuel) souligne que les mouvements d’aujourd’hui se
comprennent par un desir de retour au Paradis terres-
tre, et qu’a la racine de tous les athéismes contempo-
rains il y a ce désir que I’homme sauve ’homme et re-
trouve ainsi sur la terre une sorte d’euphorie et de
bonheur plénier, fonde sur I’homme.

Il est normal qu’il y ait cette nostalgie, parce que
notre nature humaine, dans nos premiers parents
(dans la foi nous disons : en Adam et Eve), a connu
cette plénitude, et donc il y a en elle une nostalgie fa- -
tale de retrouver cette béatitude, ce bonheur plénier.

Je crois que c’est pour cela,car il n'y a rien d’inutile
dans 'Ecriture, que la Genése nous parle de ’Ange
placé devant la porte du Paradis terrestre avec un
glaive flamboyant, pour empécher I’'homme d’y re-
tourner. C’est un langage symbolique, il s’agit de le
comprendre. Si Dieu nous dit cela, c’est parce qu’ll
sait tres bien que dans le cceur de I'homme il y aura
une nostalgie permanente de retourner au paradis ter-
restre (le « complexe océanique » doit étre poussé
beaucoup plus loin du point de vue chrétien, jusque
dans ce « complexe » trés profond de retour au Para-




dis terrestre, je crois cela beaucoup plus vrai que le
complexe océanique). Nous avons un désir intense de
revenir a ce bonheur plénier.

Dans la philosophie grecque, nous voyons une des
manifestations de cette nostalgie dans le désir que le
bien et le beau s’identifient, que tout ce qui est beau
soit bien et que tout ce qui est bien soit beau. C’est
une nostalgie que nous portons tous en nous. Pouvoir
faire que le bien et le beau s’identifient, c’est vraiment
un grand souhait de notre cceur. Or nous savons bien
que ce n’'est pas toujours vrai.

Dans I'histoire du peuple d’Israél (qu’il faudrait re-
prendre ici dans cette perspective ; je vais simplement
indiquer quelques aspects) nous retrouvons constam-
ment une mateérialisation des promesses.

Dieu a commenceé par une promesse a Abraham. Il
lui demande de quitter la ville d’Ur, de quitter cette
grande civilisation pour aller vers une terre promise,
une terre que Dieu veut lui donner, ou coulent le lait et
le miel, ou la fécondité est merveilleuse, ou il y aura
une protection, une alliance avec Dieu d’une fagon
unique... Je ne sais pas comment Abraham a compris
cela, personne d’entre nous ne peut le savoir, mais
Abraham a une trés grande foi, et comme les promes-
ses de Dieu sont regues a travers la foi, Abraham ne
la comprend surement pas uniquement d’une fagon
materielle. Pour lui, il ne s’agit pas uniquement de la
terre de Canaan ; la foi d’Abraham ne ’aurait pas jus-
tifié s’il ne s’était agi que de la terre de Canaan. C’est
bien la terre de Canaan, mais cette terre a une signifi-
cation divine, symbolique qui exprime quelque chose
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d’autre. Pour Abraham qui recevait donc cette pro-
messe dans une grande foi en la parole de Dieu (Dieu
nous conduit toujours vers Lui et la foi est faite pour
nous conduire vers Lui) la terre de Canaan est comme
une étape vers quelque chose qui va plus loin. Mais on
peut faire de la terre de Canaan un terme. A ce
moment-la on matérialise I'espérance, et ce n’est plus
’espérance divine.

Si nous relisons ces textes, nous comprenons qu'’ils
sont toujours actuels et qu’il y a la quelque chose de
trés important. Cette promesse que Dieu fait a Abra-
ham de la terre de Canaan, est reprise. C’est une pro-
messe de fécondité merveilleuse, qui n’est pas seule-
ment une fécondité selon la chair et le sang, mais
quelque chose qui va beaucoup plus loin, puisque le
véritable Israél, ce sont ceux qui ont la foi d’Abraham.
Israél, selon le langage biblique, ce n’est pas ceux qui
sont de la race d’Abraham selon la chair et le sang,
mais ceux qui ont le méme désir, et sont animés du
méme esprit de foi que lui.

Nous voyons que cette promesse est reprise avec
Moise qui est suscité pour tout cela. Toute la traver-
sée du désert est pour purifier le peuple d’Israél qui
constamment murmure, avec le désir de retourner en
Egypte pour avoir des marmites pleines de viande et
d’oignons. Quand on est dans le desert on a des nos-
talgies particuliéres a I’égard de la nourriture et de la
boisson, parce que, quand on a soif, les instincts sont
exaspeérés... Ce murmure constant accompagne toute
la traversée du désert, et chaque fois Dieu veut pu-
rifier le coeur de son peuple. C’est pourquoi il le fait
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marcher dans le désert pendant quarante ans, afin que
toute une geénération disparaisse, et que de la naisse
une nouvelle génération qui n’ait plus cette nostalgie
de I'Egypte, mais qui ait une foi et une espérance pu-
res, reprenant I’espérance du point de départ, celle
d’Abraham a I’égard de la Terre promise.

Nous savons que Moise n’a pu entrer dans la Terre
promise, parce qu'a un moment donné il a manqué de
foi. Tout cela est trés important, parce que cela nous
fait comprendre combien la promesse de la terre de
Canaan est liée a la foi. Ce n’est pas du tout une pro-
messe humaine ! c’est une promesse divine regue dans
la foi... (Abraham, Moise...)

Nous voyons aussi constamment, dans ’histoire du
peuple d’Israél, un désir de gloire humaine. (Israél re-
clame un Roi - ce qui déplait a Dieu ; cf. I Sam.
8, 6 - 22). La gloire humaine, pour Israél, est de pou-
voir étre « comme les autres peuples » et avoir, comme
eux, un bien temporel qui soit toujours plus grand.
Autrement dit, il y a cette tentation d’identifier la
gloire d’Israél et la gloire de Dieu ; de confondre la
terre de Canaan comme promesse et la terre de Ca-
naan dans sa realité terrestre ; de confondre I’espé-
rance divine (parce que c’est une espérance divine !)
avec les realisations matérielles et temporelles. C’est
bien cela, le messianisme temporel, 1a confusion entre
la promesse divine et les réalisations temporelles.

Les prophétes sont suscités — a partir de Samuel —
pour rappeler constamment a Israél que sa mission
n’est pas uniquement une mission temporelle, mais
qu’elle est avant tout spirituelle. C’est cela, le role des
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prophétes ; parce que les prétres — appliquant la
Loi - risquent de rester a un niveau d’efficacité et de
réalisation humaine. Les prétres — le sacerdoce léviti-
que lié a la liturgie et lié au temple — risquent tou-
jours de retomber dans les réalisations temporelles.
Les prophétes sont la pour rappeler qu’il faut depasser
cela.

Cette espérance nous est montrée en dernier lieu
dans Jean-Baptiste, et je crois que c’est dans Jean-
Baptiste que nous découvrons le petit-fils d’Abraham,
ayant la véritable espérance divine, au terme de l'at-
tente de I’Ancienne Alliance.

Si Abraham nous montre ce qu’est la foi, Jean-
Baptiste nous montre ce qu’est I'espérance. En regar-
dant Jean-Baptiste on ne peut pas ne pas penser a ce
que Péguy dit de ’espérance ; car on voit combien
Jean-Baptiste est un petit, un pauvre et combien il
s’est dépouillé de tout... Jean-Baptiste a été consacré a
Dieu dés le point de départ pour maintenir dans toute
sa limpidité ’espérance divine qu’il représente. Nous
voyons la le grand dyptique de I’Ancien Testament :
Abraham — la foi ; Jean-Baptiste — I’espérance. Ils se
tiennent.

N’oublions pas que Dieu parle a travers les hom-
mes, comme le disent les Péres de I'Eglise : il ne nous
enseigne pas seulement par Sa Parole, mais nous
donne un enseignement extrémement concret a travers
des gestes, par exemple les gestes d’Abraham. Et si
toute la vie d’Abraham nous montre les différentes
étapes de la foi, Jean-Baptiste nous montre celles de
’espérance.
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Saint Jean commence son Evangile, aprés le Prolo-
gue, par un passage particuliérement important ou
nous voyons des levites et des prétres, envoyés par les
autorités de Jérusalem, venir interroger Jean-Baptiste.
Si ce sont des lévites et des prétres, au-dessus d’eux
I'autorité est immeédiatement le grand-prétre. Il est
donc sous-entendu qu'ils sont envoyes par le grand-
prétre ou par le Sanhédrin, en tout cas par I'autorité
religieuse.

Ils viennent auprés de Jean-Baptiste pour lui de-
mander ce qu’il fait et quelle autorité il a.

Jean-Baptiste, sachant trés bien (parce qu’il est mi
par I’Esprit-Saint) 'inquiétude de ces hommes et celle
du grand-prétre a Jérusalem, commence par dire qu'il
n’est ni le Christ, ni Elie, ni le Prophéte. Il se définit
par trois négations... Il n’a aucune autorité. On lui
demande alors « qui es-tu, que dis-tu de toi-méme,
pour que nous puissions donner une réponse a ceux
qui nous ont envoyés?» (I,22). Voila la pré-
occupation de ces bons fonctionnaires religieux ! Leur
préoccupation, c’est de donner une bonne réponse,
une reponse intelligente... on ne peut pas donner uni-
quement une négation ! « Que dis-tu de toi-méme ? »
Jean-Baptiste, alors, répond : « Je suis la voix de celui
qui crie dans le désert » (I, 23). Ma par I’Esprit-Saint,
Jean-Baptiste se sert du prophéte Isaie et il se définit
comme la voix de celui qui crie dans le désert. C'est
peut-étre la plus belle définition de I'espérance : « la
voix de celui qui crie dans le désert ». Jean-Baptiste
représente, justement, cette espérance du pauvre, cette
espérance de celui qui met toute sa confiance en Celui
qui doit venir. Jean-Baptiste sait trés bien que le peu-
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ple d’Israél ne peut pas se sauver par lui-méme et qu’il
a besoin du Messie qui seul le sauvera. C’est pourquoi
Jean-Baptiste est cette voix dans le désert, ou il a éte
envoyé pour attendre la véritable Terre promise : le
Christ, le Messie... Vous voyez le dépassement de
Jean-Baptiste... !

Il est important de regarder Abraham et Jean-
Baptiste et de voir comment celui-ci est vraiment
petit-fils d’Abraham parce qu’il a la méme foi que lui.
La purification s’est faite a travers tous les prophetes,
et spécialement a travers Isaie, fait que Jean-Baptiste
est capable d'étre celui qui se définit comme « la voix
de celui qui crie dans le désert ».

Il faut étre la voix de celui qui crie dans le désert
pour étre capable de passer de la terre de Canaan au
Messie... pour pouvoir découvrir, au-dela de la terre
de Canaan, Celui qui doit venir et qui doit étre le
Messie. C’est un passage extrémement important.
Saint Jean a saisi que tout le sort d'Israél s’était joue
la. Il y a des points névralgiques qu’il faut saisir. Si on
ne les saisit pas, on ne sait plus rien du tout. C’est
comme en politique... Il y a des options qu'il faut
prendre a un moment donné. Si on ne les prend pas au
bon moment, c’est fini, on fait partie de ceux qui sont
mus et qui sont pris par les propagandes. Dieu nous
donne toujours la lumiére. A un moment donné il y a
option a prendre et c’est parfois trés difficile : il faut
prier.

Si ces lévites et ces prétres avaient demande a Jean-
Baptiste le baptéme de pénitence, s’ils étaient revenus
a Jérusalem en disant au Grand-prétre, au Sanhedrin,
qu’il y avait au désert un véritable envoyée de Dieu, et
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qu'il fallait ’écouter, le Grand-prétre serait peut-étre
venu, lui aussi, recevoir le baptéme de pénitence. Je-
sus I’a regu... pour donner une legon au Grand pré-
tre... Il n’avait pas besoin de ce baptéme, mais c’est
pour le peuple d’Israél qu’ll I’a demande ; et Il I'a regu
pour le peuple d’Israél, pour le Grand prétre... Si ces
lévites et ces prétres avaient compris Jean-Baptiste,
tout aurait peut-étre changé. Il suffit parfois d'un ins-
tant. A Jérusalem on attendait aussi le Messie, le
Grand prétre aussi avait I'espérance ! et ceux du San-
hédrin vivaient de la Loi, ils étaient des croyants, ils
avaient le désir de la venue du Messie... ! Nous décou-
vrons la deux attitudes trés différentes de I’espérance.

Regardons I'espérance dans le cceur de ces lévites et
de ces prétres, I’espérance dans le cceur du Grand pré-
tre, I’espérance qu’il y a dans le Sanhédrin, et 'espe-
rance qui habite le cceur de ce pauvre qui est au de-
sert... Essayons de comparer un peu ces deux attitu-
des. Je crois qu’elles expriment un grand tournant. Le
plus grand tournant que I'histoire ait connu, c’est I'op-
tion qui a été prise 13, I'option de Jean-Baptiste et celle
du Grand prétre. Jésus est venu pour les deux. Il est
venu pour Jean-Baptiste et pour le Grand prétre. L’un
des deux I'attend ; 'autre aussi I’attend... mais a sa
maniére. L'espérance met en nous une attitude d’at-
tente, d'accueil.

Nous verrons tout a I’heure sur le plan théologique
que le fruit premier de I'espérance, c’est de creuser en
nous un grand désir, et donc de nous mettre dans une
attitude d'attente a I’égard de Celui qui est notre Sau-
veur. L'espérance nous permet de nous appuyer entie-
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rement sur Celui qui peut seul étre notre Salut. Jean-
Baptiste a tout quitté pour étre entierement attente du
Messie, sans savoir ce que serait ce Messie. La vérita-
ble attitude d’attente, c’est cela. Quand nous atten-
dons quelqu’un en sachant qu’ll est notre Salut, nous
ne nous imaginons pas ce qu'il sera, puisque nous sa-
vons que tout doit venir de Lui. Nous sommes alors
uniquement dans cette attitude d’attente a I'égard du
Sauveur. Tandis que le Grand-prétre, le Sanhédrin at-
tendent le Messie, mais en considérant que le Salut
vient de la Loi. Pour eux le Messie doit étre non pas
Celui qui depasse la Loi, mais Celui qui vient la
confirmer. Il doit étre dans le prolongement de la
grande tradition du peuple d’Israél. En regardant bien
I’Evangile de saint Jean, je crois que nous pouvons
dire cela, car nous voyons bien que leur attitude d’es-
pérance n’est pas du tout I'espérance des pauvres,
mais I'espérance de ceux qui possédent un bien divin
qu'’ils considérent comme leur avoir. Ils ont une main-
mise sur la Loi ; la Loi leur appartient et c’est eux qui
sont les interprétes de la Loi. Par le fait méme, Celui
qui doit venir de la part de Dieu pour les sauver doit,
necessairement, étre dans la méme vision, dans la
méme lumiére qu’eux, pour confirmer leur attitude.

Nous avons bien la deux attitudes d’espérance :
I'espérance du pauvre, de celui qui est uniquement ou-
verture, attente du Sauveur promis ; et I'espérance du
Grand-prétre, du Sanheédrin. Eux aussi espérent, mais
comme ceux qui posseédent, comme ceux qui ont un
avoir. Ils s’appuient sur cet avoir et non pas directe-
ment sur le Messie, sur la promesse de Dieu. Ils ne
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voient que les réalisations de cette promesse, qui sont
trés belles, trés grandes, qui sont les fruits de la coope-
ration de Dieu avec le peuple d'Israél par la Loi. Re-
gardant uniquement ces réalisations, ils n’ont pas pu
reconnaitre Celui qui devait venir. Ils s'étaient fait une
idée du Messie ; au lieu d’attendre I'unique Sauveur,
ils 'attendaient comme devant venir dans le prolonge-
ment méme de la Loi.

Si nous regardons maintenant le mystére de
I’Eglise, nous voyons que cette espérance de I’Ancien
Testament, dans le cceur de Jean-Baptiste (puisque
c’est 1a ou elle est la plus pure), dans le ceeur des pro-
phétes (Isaie, Ezéchiel, Amos, Osée, qui sont tout en-
tiers tendus vers Celui qui doit venir), cette espérance
du petit, du pauvre, va prendre avec le mystére du
Christ une physionomie nouvelle. Dans son espe-
rance, Jean-Baptiste découvre I’Agneau qui est vrai-
ment pour lui cette nouvelle Terre promise, cette terre
de salut. L’agneau, c’est Celui qui porte I’iniquité du
monde et donc Celui qui doit sauver le monde. L’espé-
rance de Jean-Baptiste s’appuie directement sur le
mystére de ’Agneau en qui il met toute sa confiance,
sachant que le Salut est dans le Christ. C’est cela que
Jésus vient apporter a Jean-Baptiste. Ce n’est plus la
Loi — ses applications et sa réalisation — qui est
source premiére du Salut, mais c’est le don gratuit de
Dieu, qui nous est fait a travers le Christ et dans le
Christ.

La rencontre de Jean-Baptiste avec les lévites et les
prétres s’est faite a I'intérieur du peuple d’Israél... Il a
eu la un partage : les uns sont restés fixés sur la Loi,
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les autres ont suivi I’Agneau. Les uns sont restés dans
un messianisme temporel, qui, méme s’il prenait une
forme assez moralisante, demeurait un messianisme
temporel, le messianisme de la Loi, de I’application de
la Loi, le messianisme des réalisations humaines.
L’attitude de Jean-Baptiste était, au contraire, cette
purification radicale a I'égard de toutes les ré-
alisations temporelles pour recevoir Celui qui devait
venir.

Cette espérance chrétienne a été exprimée avec
beaucoup de force par le Christ en face de Pilate (Jean
18 36). Cette rencontre — qui ne se fait donc plus a
I'intérieur du peuple d’Israél — est un moment trés im-
portant, juste avant la Croix. Pilate représente 1’espé-
rance humaine, temporelle, la puissance. Or, au ni-
veau temporel, I'espérance est bien souvent du coté de
la puissance, du coté du plus fort. Et César, c’était le
plus fort... (Ne faites pas trop vite des analogies avec
ce que nous vivons actuellement, mais nous voyons
bien... Aujourd’hui, César a une téte double, cela nous
permet de mieux choisir !...) C'est donc César qui re-
présentait la puissance, et Pilate vivait uniquement
dans cette espérance temporelle. En face de lui, Jésus
dit des paroles que nous avons beaucoup de peine a
bien comprendre.

Un rabbin me disait : « la parole la plus incompré-
hensible pour moi dans I'Evangile, c’est celle de Jésus
face a Pilate... » et il ajoutait : « heureusement, aujour-
d’hui, I’Eglise commence a comprendre qu’'il faut un
engagement politique et temporel, et ainsi elle se rap-
proche de nous » (vous voyez tout ce qui est impliqué
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dans cela). Il me disait donc que la parole la plus in-
compréhensible pour lui — en tant que rabbin - était
la parole du Christ : « Mon royaume n’est pas de ce
monde... » et il ajoutait : « dans 'espérance d’Israél, le
royaume de Dieu est de ce monde, il est nécessaire-
ment de ce monde, et il ne peut étre que de ce monde.
La gloire de Dieu, c’est la gloire d’Israél ». C’est pour-
quoi il est si important de revenir a cette parole de
Notre-Seigneur, qu’ll a voulu prononcer devant Pilate
pour qu’elle prenne une force et une acuité uniques. Si
Jésus avait dit cela devant Jean-Baptiste, on aurait dit
que Notre-Seigneur « s’adaptait » a lui (et qu’ll s’adap-
tait parfaitement) parce que Jean-Baptiste est
I’homme du désert, celui qui ne cherche pas du tout un
royaume terrestre. Le Seigneur va vers Jean-Baptiste
parce que celui-ci est capable de L’ecouter, ayant
cette ame de pauvre et cette trées grande soif du
Christ... Mais cette parole — « Mon royaume n’est pas
de ce monde » — Notre-Seigneur la dit en face de Pi-
late, Pilate qui n’est pas trés spirituel (je ne le crois
pas... il ne s’est pas conduit comme un spirituel, du
reste). Pilate, ayant un trés grand sens des réalités
temporelles et de la politique, essaie par le fait méme,
quand il est devant une situation difficile, de s’en tirer
le mieux possible, méme s’il faut faire quelques petites
concessions a droite et a gauche, méme s’il faut mal-
traiter momentanément un juste ; le tout, c’est que
tout le monde arrive a s’accorder. L’essentiel pour lui,
c’est de trouver un moyen pour que tout le monde soit
d’accord (la « combinazione... » ¢’est tout a fait cela,
Pilate)
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Jésus, en face de Pilate, dit nettement que Son
royaume n’est pas de ce monde. Encore une fois, cela
ne veut pas dire du tout qu’il n’y ait pas un engage-
ment chrétien dans le monde. Non; il s’agit du
Royaume... « Mon Royaume n’est pas de ce monde ».
Cela veut dire que ce qu’il y a de premier, d’essentiel,
de principal dans la Royauté du Christ, n’est pas de
ce monde. La liturgie, du reste, a repris cette parole
pour la Féte du Christ-Roi. La royauté du Christ est
une Royaute d’Amour, de Veérite, une Royauté inte-
rieure. Le Ciel est au plus intime de nous, le Ciel est
au-dedans de nous, et le Royaume de Dieu est au plus
intime de nous. Nous sommes dans le monde, mais ne
confondons pas notre engagement visible, temporel, et
ce mystére du Royaume de Dieu que nous portons au
plus intime de nous-mémes. La grace du Christ fait
que nous sommes liés a Lui et engagés directement
dans le sort du Christ. Il est trés important de com-
prendre que le royaume du Christ est un royaume qui
dépasse le temporel. Il ne s’oppose pas au temporel -
« Rendez a Ceésar ce qui est a César et a Dieu ce qui
est a Dieu» —, il n'est pas du méme ordre. Si le
royaume du Christ était temporel, si la Gloire du
Christ etait la gloire d’Israél, (gloire temporelle), alors
il y aurait une opposition entre les intéréts du Christ
et les intéréts politiques des autres nations, des autres
pays. Il y aurait une opposition et nécessairement le
Christ apporterait la guerre et la lutte. Si, au con-
traire, nous comprenons que le Royaume du Christ
est au-dela de I'aspect politique humain, qu'il est d’un
autre ordre, d’'un ordre intérieur, et que ce Royaume
demande de prendre possession progressivement de tout
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nous-mémes, alors nous comprenons que l’esperance
chrétienne doit étre, en premier lieu, une espérance qui
suit Jésus dans Sa victoire d’amour. L’espérance chre-
tienne nous lie au sort du Christ en nous faisant com-
prendre, en tant que chrétiens, que le Royaume du
Christ n’est pas de ce monde. Elle doit donc étre, en
premier lieu, ce lien qui nous permet de suivre Jésus
jusqu'au bout. L'ceuvre du Christ, c’est I'ccuvre de
I’Eglise et c'est I'ceuvre du chrétien. La maniere dont
Jésus est entré dans Son Royaume, c’est la maniere
dont I’Eglise — et chacun de nous - doit vivre le mys-
tére de I'espérance a la suite du Christ.

C’est toujours la grande lumiére de la Croix (Sa-
gesse pour notre foi, pour notre esperance et notre
amour) qui peut seule nous faire comprendre le grand
mystére de I'espérance chrétienne. Celle-ci nous lie a
la croix du Christ et nous fait comprendre que la croix
du Christ est une victoire d’Amour et une victoire de
la Vérité sur le mal, sur la haine. Mais c’est une vic-
toire qui se manifestera pleinement et totalement que
dans 1’Au-dela. Ici, sur terre, c’est la lutte et — exté-
rieurement - c'est parfois la defaite, 'échec. Exacte-
ment comme la mort du Christ.

Il faudrait aussi regarder le mystére de I’espérance
dans I'histoire de I'Eglise, mais nous n’en n’avons pas
le temps, parce que je voudrais entrer dans la théolo-
gie de I'espérance chrétienne.

Aprés avoir rappelé ces trois aspects (I’espérance
politique de Pilate, I'espérance surnaturelle, mais tem-
poralisée, des lévites, des prétres et du Grand-prétre,
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et I'espérance eschatologique de Jean-Baptiste) qui
nous font comprendre un peu quelques grandes attitu-
des humaines, essayons de pénétrer maintenant dans
le mystere de I’espérance chrétienne.

C’est un mystere, et donc nous ne le comprendrons
jamais pleinement. Nous en avons certaines expérien-
ces divines, mais c’est un mystére, et cela reste un
mystere... C’est ce que tout a I’heure nous lisions a la
Messe : le Christ est notre Rocher, le Christ est la
Source de notre vie, Il est toujours présent mais Il est
caché. L’espérance nous fait comprendre que nous
sommes liés a ce Rocher, a ce Roc, et que nous avons
donc, au plus intime de nous-mémes, une force qui ne
vient pas de nous et qui nous dépasse. C’est cette ex-
perience que nous faisons a certains moments de notre
vie, ou nous comprenons que nous pouvons dépasser
certains obstacles, certaines luttes, que nous arrivons
a étre victorieux intérieurement (pas toujours extérieu-
rement, mais intérieurement) et qu’au plus intime de
nous-mémes il y a cette présence de Celui qui lutte
avec nous. Il est dit dans I’Ancien Testament que
Yahve lutte avec son peuple. Il est le bouclier de son
peuple, Il est la force de son peuple, Il descend dans
I’aréne... « Yahvé Dieu des armées. » Nous n’aimons
pas beaucoup cette expression aujourd’hui, mais elle
est trés belle, si on la comprend bien. Si nous la com-
prenons de fagon temporelle, c’est effrayant, car a ce
moment-la nous identifions la Terre de Canaan et la
Promesse divine. Yahvé Dieu des armées serait alors
Celui qui met des « Saint Michel » multiples autour de
la Terre de Canaan !... « Yahvé Dieu des armées »,
cela veut dire que Dieu est la force de son peuple et
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que Dieu lutte avec son peuple ; ¢’est alors quelque
chose de tres grand.

Si nous regardons Ecriture, nous voyons que saint
Paul compare ’espérance a une ancre. Ce n’est pas le
seul symbole de 'espérance, mais il est trés beau.
L’espérance est une ancre qui nous fixe dans le Christ
et qui nous permet, par le fait méme, de ne pas aller 4
la dérive au milieu des luttes. Nous avons degja, par
Pespérance, ce point fixe dans le Cceur du Christ, le
Ceeur blessé de Jésus. Nous avons pénétré par V’espé-
rance dans le Saint des Saints, au-deld de toutes les
choses extérieures. Nous pénétrons au plus intime du
mystére du Christ, nous sommes relics au Christ.
L’espérance est donc, en premier lieu, une fermete qui
nous permet de lutter avec le Christ. La confirmation,
c’est le sacrement de l’espérance, car c’est le sacre-
ment qui donne cette force divine.

L’espérance est donc en premier lieu cette détermi-
nation trés profonde qui nous empéche de nous four-
voyer, de tomber dans des sables mouvants, de recu-
ler. Si on est ancré, on ne peut pas reculer, on est fixé.

Mais I’espérance est avant tout un désir. C’est un
désir efficace. Si on regarde unigquement la force et la
détermination, on pourrait croire que Pespérance nous
stabilise, qu’elle est une fixité et que celui qui a I'espé-
rance, c’est celui qui reste fixe, sans bouger.

L’espérance nous fixe sur le Roc, cela est trés vrai,
et elle nous fait découvrir Celui qui, justement, ne
peut pas bouger, étant au-dela de toutes les vicissitu-
des, de tous les changements : le Christ. Jésus ne
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bouge pas, ne change pas, et nous restons fixés sur ce
Roc. Mais 'espérance est en méme temps — et je di-
rais méme en premier lieu — un désir (il y a donc ces
deux aspects qu’il ne faut jamais séparer). C’est un dé-
sir efficace d’aimer et d’aimer toujours plus. L’espé-
rance, c’'est le cri de soif du Christ a la Croix : « J’ai
soif ! ». L’esperance est la pour que nous puissions
avoir au-dedans de nous-mémes une soif d’étre de plus
en plus liés au Cceur du Christ, et donc de plus en plus
identifies a Lui: « Ce n’est plus moi qui vis, c’est le
Christ qui vit en moi ». C’est cela que fait I’espérance.
Elle est donc un désir intérieur qui nous saisit trés
profondément, qui nous prend dans ce qu’il y a de
plus intime en nous, dans notre volonté. L’espérance,
c’est la sanctification de notre volonté et de notre vo-
lonté de puissance. Dans la volonté il y a deux as-
pects : il y a la volonté d’amour et la volonté d’effica-
cite et de puissance. Nous le sentons trés bien lorsque
nous opposons un homme volontaire et un homme de
cceur. Un homme de cceur, on sait trés bien ce que
cela veut dire, et un homme volontaire, c’est celui qui
est capable de s’engager totalement et qui est capable
d’une tres grande générosité. Cette générosité est tou-
jours dans le cceur de I'’homme, et cette volonté de
puissance peut étre bonne. Il y a des ambitions qui
sont trés bonnes et qui sont méme nécessaires. Un
homme qui n’a pas d’ambition est un « pauvre type »,
il est rampant. Evidemment, il faut veiller a ce que
cette ambition ne prenne pas tout, mais elle est quel-
que chose de grand, quelque chose de bon, parce
qu’elle met en nous ce dynamisme intérieur.
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L’espérance vient sanctifier tout cela. C'est le
Christ qui s'empare de toute cette capacité de con-
queéte qui est en nous, notre irascible spirituel... Nous
avons un irascible passionnel, mais nous avons aussi
un irascible spirituel, qui est cette force de conquéte
qui veut toujours aller plus loin et qui veut conqueérir
le bien difficile. C’est pourquoi I'espérance nous per-
met de ne pas hésiter, de nous mettre a la suite du
Christ pour conquérir avec Jésus le royaume de Dieu,
pour nous et pour I’humanité. L’espérance est quelque
chose de trés grand, elle est magnanime et met dans
I’ame la magnanimité. Il ne peut pas y avoir de peti-
tesse dans I’espérance, c’est impossible ! Cela est vrai
pour 1'amour et pour la foi, bien siir, mais c’est vrai
d’une fagon trés spéciale pour I’espérance qui doit
agrandir notre cceur aux dimensions du Cceur de Jé-
sus. Elle doit mettre dans notre cceur les désirs du
Christ ; c’est pour cela que je vous parlais de la Soif
du Christ qui doit étre prise au plus intime de notre
ceeur.

L’espérance est donc ce désir, ce désir efficace, ce dé-
sir de victoire de I’Amour et de la Vérité. Le Royaume
du Christ est un Royaume intérieur, un royaume
d’Amour, et le mystére du Christ est aussi le témoi-
gnage rendu a la Veérité.

L’espérance nous donne un trés grand désir de ve-
rité, précisément parce qu’elle met dans notre cceur
cette exigence d'étre témoin de la Veériteé.

Précisons un peu ce qu'est ce désir efficace qui,
comme tout désir, provient de I’amour et de la pau-
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vreté. C’est le propre du desir. Tout désir provient de
I’amour ; s’il n'y avait pas d’amour il n'y aurait pas de
desir. Voyez alors comment la charité, I'agapé, est né-
cessairement source d’espérance. Il peut y avoir une
espérance sans charité, mais cela ne tient pas trés
longtemps. Je crois que la seule grande espérance pro-
vient toujours de I’'amour. Si nous aimons le Christ et
si nous aimons nos fréres, nous désirons nécessaire-
ment que le Christ prenne totalement possession de
notre cceur et de tous ceux que nous aimons. Il ne peut
en étre autrement. C’est pour cela que I’espérance est
magnanime, voulant étre a la dimension de la con-
quéte de 'Amour du Cceur de Jésus.

L’espérance chrétienne est nécessairement une es-
pérance eschatologique. Le Royaume de Dieu n’est
pas de ce monde. Alors, quand nous voyons toutes les
injustices qui existent dans ce monde, quand nous
voyons toute la puissance du mal dans ce monde,
quand nous voyons tout le pouvoir de séduction de la
Béte de la terre et de la Béte de la mer, quand nous
sommes en présence de tous ces antéchrists, nous
avons soif de dire au Christ : « Viens ! »... 1a derniére
parole de I’Apocalypse. C’est cela que nous devons
avoir dans notre cceur, ce cri de soif : « Viens, Sei-
gneur ! » Notre esperance chrétienne est eschatologi-
que : nous avons soif du retour du Christ, parce que
nous savons que Lui seul peut nous apporter la pléni-
tude de I'amour et la plénitude de la paix.

C’est parce que l'espérance est une espérance de
pauvres qu’elle est eschatologique, qu’elle rejoint celle
de Jean-Baptiste et qu’elle met en nous de plus en plus
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« le cri de 'enfant dans le désert ». Nous savons trés
bien, en effet, que par nous-mémes nous sommes inca-
pables de realiser pleinement ce que Jeésus demande.
L’espérance eschatologique n’est pas du tout I’espé-
rance de celui qui « se tourne les pouces » en disant :
« je n’ai rien a faire, je n’ai qu’a attendre le retour du
Christ. Attendons qu’ll revienne, il y a déja deux mille
ans... on peut encore attendre ! ! ! ». Il y a aussi cette
attitude assez facile, chez beaucoup : « Oh ! le Retour
du Christ... le plus tard possible ! ». Quelqu'un qui
avait deja un certain age me disait : « comme c’est cu-
rieux, ’espérance des chrétiens ! On leur dit qu’ils sont
proches de la mort, et au lieu d’étre dans la joie en di-
sant « enfin, Il vient ! » ils mettent tous les verrous
possibles et disent : « pas tout de suite ! guérissons,
guerissons... puis attendons, cela viendra toujours as-
sez vite ! ». Cette attitude vient de ce que I'espérance
chrétienne n'est pas assez forte. Si elle était plus
grande, elle mettrait en nous une telle soif de la venue
du Christ que nous ne pourrions plus désirer autre
chose que Sa venue.

Notre espérance, évidemment, n’est pas celle des
Saints. Nous essayons... Mais la sanctification de ’es-
perance est trés difficile, parce que nous sommes terri-
blement enracinés dans la terre ! Plus nous avangons,
plus nous vieillissons, plus les racines sont fortes, et
notre Eglise d’aujourd’hui, qui a derriére elle deux
mille ans de pélerinage, est aussi trés enracinée. C’est
ce qui explique pourquoi, aujourd’hui, la tentation du
messianisme temporel est si grande ; exactement
comme au moment de la venue du Christ. C’est une
des choses qui me frappent beaucoup. La grande va-
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gue de messianisme temporel qui déferlait sur Israél
au moment de la venue du Christ, nous la retrouvons
dans I’Eglise d’aujourd’hui, dans /es hommes d’Eglise
d’aujourd’hui, dans les théologiens d’aujourd’hui. Il y
a comme une fatigue : nous vieillissons. Nous ne som-
mes plus dans la ferveur premiére : il y a une sorte
d’enracinement dans la justice sociale, dans le succeés
temporel, dans le désir a tout prix de ne pas faire
échec, de ne pas étre en retard, d’étre pleinement de
notre culture, de notre monde d’aujourd’hui. Vouez
toutes ces formes de messianisme temporel qui pren-
nent des figures extrémement multiples : ce sont toutes
des excuses qui nous détournent de la véritable espé-
rance chrétienne eschatologique, 'espérance du Re-
tour du Christ.

Cette espérance eschatologique - loin de nous ar-
réter — nous donne la force de tout engager au service
du Christ. C’est la le grand secret de 'espérance es-
chatologique. Si le Christ devait venir ce soir — si
je pouvais vous dire au terme de cette conférence :
« préparez-vous, je sais ce qui arrivera: ce sera ce
soir » !... Je me souviens d'une traversée sur le « Li-
berté ». Il y avait la un jeune ingénieur que je connais-
sais et qui m’avait fait visiter tout le bateau, ce qui
m’intéressait beaucoup. A un moment donné - c’était
a midi il faisait un temps magnifique, une mer d’huile
étonnante — il me dit : « On annonce un cyclone, vous
le verrez ce soir ». Je lui réponds : « merci de me dire
cela, je vais faire le prophéte de malheur ! » et jai
commencé a dire aux passagers : « Ce soir il va y
avoir un cyclone, vous allez voir, ce sera quelque
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chose d’extraordinaire ! » Les gens ne 'ont pas cru,
mais le soir, voyant en effet le cyclone ils m'ont dit
que j'avais un instinct prophetique... c’était merveil-
leux !...

Si j’avais cet instinct prophétique pour vous dire au
terme de cette conférence : « le Christ arrive ce soir ! »
nous serions tous dans la joie, une joie prodigieuse.
Enfin !!! Je crois que cette journée-ci serait une jour-
née de charité fraternelle étonnante, N’ayant plus be-
soin d’avoir des « provisions » nous pourrions nous ai-
mer ! Nous avons toujours de petites provisions dans
la charité fraternelle ; si on aime trop quelqu’un on va
le gater, et il va nous réclamer tous les jours la méme
chose... alors, nous faisons attention.Nous avons une
spiritualité de réserve, une spiritualité de frigidaire, et
nous disons : « il faut attendre demain, il faut avoir de
quoi vivre pour apres-demain. On ne sait pas ce qui
arrivera ! alors il nous faut des provisions ! « Spiri-
tuellement nous faisons aussi cela, parce que nous ne
vivons pas assez de l'espérance eschatologique. Si
nous vivions vraiment de cette espérance eschatologi-
que, toutes nos forces seraient données au Christ et au
prochain. Nous accepterions alors une lutte cons-
tante. Nous serions entiérement engagés a la suite du
Christ, pour le suivre jusqu’au bout. Et alors nous
commencerions a comprendre le grand livre de I'espe-
rance : I’Apocalypse.

J'aurai di commencer par la, et voir avec vous
I’Apocalypse. Je termine par cela, en disant que pour
comprendre ce qu’est I’espérance chrétienne il faut pé-
nétrer dans I’Apocalypse et en vivre. C’est le livre de
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la lutte et c’est le livre de la paix. Il se termine par ces
grands chapitres 21 et 22 qui nous montrent les noces
de la Jérusalem céleste.

Toute notre espérance chrétienne est tendue vers les
noces de I’Agneau avec I’Eglise, avec nous. Toute I'es-
perance chrétienne est tendue vers un mystére
d’Amour, un mystere de victoire de I’Amour et de ce
don plénier du Christ a I’Eglise et a chacun d’entre
nous, a tous les hommes. C’est cette espérance que
nous devons avoir qui met alors a sa place I'aspect
politique. L’aspect politique est temporel. Il faut s’y
intéresser, 'espérance n’est pas du tout jalouse de
cela, mais cet engagement politique, ce désir de justice
sur la terre, elle le met a sa place. Il est second, il n’est
pas premier. Ce qui est premier, c’est d’étre ancré
dans le cceur du Christ et d’avoir le désir de lutter
avec Lui pour que le Royaume de Dieu, le Royaume
du Peére, prenne pleinement possession de I’Eglise et
de toute I’humanité.
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« ET NOUS RESSUSCITERONS
AU DERNIER JOUR »



S .

Nous devons parler aujourd’hui de la Résurrection.
C’est le terme de tout ce que nous avons vu a propos
de I'espérance chretienne, car c’est dans le mystére de
la Résurrection que I’espérance chrétienne prend son
achévement.

C’est un sujet difficile. Je vais essayer de vous mon-
trer quelques aspects de ce mystére, sans prétendre
vous éclairer sur le mystére de la résurrection des
corps, car cela demeure vraiment pour nous un mys-
tére que nous portons en nous en espérance. La grace
est une « semence de gloire » ; nous sommes donc déja
profondément liés a ce mystére de résurrection, par le
Christ et dans le Christ, mais nous n’en avons aucune
expérience au niveau psychologique. C’est vraiment
dans la foi que nous y adhérons, et chaque fois que
nous parlons des mystéres de gloire, nous comprenons
combien le mystére de la foi exige de nous un dépasse-
ment a ’égard de tout ce que nous pouvons imaginer ou
sentir au niveau psychologique. Sous cet aspect, c’est ex-
trémement purifiant. En effet, quand il s’agit des mys-
téres de joie, de douleur, nous croyons que le point de
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vue psychologique nous aide beaucoup a les compren-
dre, mais les mystéres de Gloire nous obligent a tou-
jours dépasser le niveau psychologique. La psycholo-
gie peut nous aider, mais il faut toujours la dépasser,
car si nous nous y arrétons, nous faussons les perspec-
tives, en demeurant dans une perspective humaine.
Cela est particuliérement vrai pour ce que nous allons
voir aujourd’hui.

Nous allons d’abord essayer d’entrer dans le mys-
tere sans regarder les difficultés actuelles. S’il reste du
temps, nous discuterons sur certaines ; mais en tant
que chrétien, il faut d’abord se plonger dans le mys-
tere, avant de regarder les difficultés. Ce n’est pas
’apologétique qui nous aide - surtout dans ce
domaine-la — a pénétrer profondément dans le mys-
tére. L’apologétique nous aide plutot a répondre que
ce que nous croyons est quelque chose d’intelligent et
méme de trés intelligent, n’impliquant aucune naiveté
par rapport au sérieux des conclusions scientifiques.
L’apologétique doit nous aider a comprendre qu’étre
naif a I’égard de ’enseignement de Dieu, dans la foi,
n’implique aucune naiveté a I’égard des opinions des
hommes : « Soyez simples comme des colombes et
prudents comme des serpents » ; mais nous ne faisons
pas ici de I’apologétique, si intéressante qu’elle soit.
Nous nous plagons sur un plan plus éleve, celui d’une
réflexion sur notre foi elle-méme. Nous sommes ici en
tant que croyants, nous devons donc d’abord essayer
d’entrer pleinement et totalement dans le mystere.

Je vous renvoie a quelques lieux de I’Ecriture. Je ne
les verrai pas tous avec vous car cela nous prendrait
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trop de temps, bien qu’il soit trés important de revenir
toujours a ces affirmations de I’Ecriture.

Il y a d’abord dans I’Ancien Testament, au second
livre des Machabées, chapitre 7, verset 9, un trés beau
texte qu’il faut souvent relire, celui ou I’on parle de
« la meére admirable », cette mére qui assiste au mar-
tyre de ses sept fils, le méme jour, et ou nous voyons
que ceux qui doivent étre torturés dans leur corps ont
une conviction profonde de la résurrection. Il est trés
beau de voir que c’est a travers le martyre qu’ils affir-
ment leur foi et leur espérance, car la résurrection des
corps prend alors toute sa signification.

Il y a aussi dans Daniel (c. 12, v. 2) une affirmation
de la foi dans le mystére de la résurrection des corps.

Mais evidemment, c’est surtout dans le Nouveau
Testament que nous est affirmé, comme une vérité a
laquelle nous devons croire pleinement, le mystere de
la résurrection des corps. Cette vérité est présente
dans le Credo ; chaque fois que nous disons le Credo,
nous affirmons notre foi dans la resurrection de la
chair.

Je vous cite d’abord I'Epitre aux Romains (c. 8,
v. 11); il faudrait d’ailleurs lire tout le chapitre, qui
est trés beau et qui nous donne la « tonalite du mys-
tere de la résurrection ».

« Si le Christ est en vous, le corps est mort a cause du
péché, mais I'esprit est vie a cause de la justice. Et si
IEsprit de Celui qui a ressuscité Jésus d’entre les
morts habite en vous, Celui qui a ressuscité d’entre
les morts le Christ Jésus rendra aussi la vie a vos
corps mortels, par son Esprit qui habite en vous ».
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C’est I’Esprit qui nous donnera cette nouvelle vie,
qui vivifiera nos corps mortels. « Celui qui a ressuscité
d’entre les morts le Christ Jésus, rendra la vie - il
faut bien voir la force de ces termes : rendra la vie -
aussi a vos corps mortels par son Esprit ! » Donc c’est
une ceuvre de I’Esprit, il est trés important de se le

rappeler.

Dans I'Epitre aux Romains, il est bien montré que
nous sommes baptisés dans la mort et la résurrection
du Christ. Donc, cette résurrection est déja présente.
C’est pour cela qu’on peut dire que « I'Esprit lui-méme
rend aussi témoignage a notre esprit que nous sommes
enfants de Dieu, enfants, donc heéritiers, héritiers de
Dieu et cohéritiers du Christ, si, toutefois, nous souf-
frons avec Lui pour étre aussi glorifiés avec Lui. »
(Ro. 8, 16-17).

Cohéritiers du Christ, cela veut dire nécessaire-
ment : étre liés au mystére de Sa Résurrection.

Je vous renvoie aussi a ce grand texte de la Pre-
miere Epitre aux Corinthiens (c. 15, v. 14) (il faudrait
lire tout le debut du chapitre)

« Eux et moi, voila ce que nous proclamons et voila
ce que nous avons cru. Or, si 'on proclame que le
Christ est ressuscité d'entre les morts, comment cer-
tains parmi vous peuvent-ils dire qu'il n'y a pas de ré-
surrection des morts 7 »,

La résurrection du Christ est le garant de notre re-
surrection, puisque nous sommes cohéritiers. Si, un
jour, notre corps ne ressuscitait pas avec le Christ,
nous ne serions pas cohéritiers. Il faut comprendre
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cette grande affirmation : « &tre cohéritiers du Christ »
dans ce lien avec la résurrection.

« 8’il n'y a pas de résurrection des morts, le Christ
non plus n’est pas ressuscité. Mais si le Christ n’est
pas ressuscité, vide alors est notre message, vide
aussi notre foi ! ».

Ce sont des paroles trés fortes qu’il faut toujours se
rappeler, parce que les moindres erreurs que nous ac-
ceptons au sujet du mystére de la Résurrection ont
une influence immédiate sur toute la vie de notre foi.
C’est pourquoi il faut faire grande attention & ne pas
méler a la foi certaines erreurs d’ordre théologique,
certaines opinions théologiques.

Les opinions théologiques devraient aider 'adhé-
sion de foi ; mais quand elles sont un pen « empoison-
nées », elles alourdissent, diminuent la foi et an lieu
d’aider ’adhésion de foi, elles entretiennent des doutes
en nous. Certains théologiens, aujourd’hui, se plaisent
a entretenir des doutes (ils sont petits-fils de Descar-
tes), et ils disent que c’est ainsi que la foi peut aug-
menter. En réalité, ce n’est pas comme cela que la foi
peut augmenter et on ne doit pas entretenir des doutes.
C’est trés mauvais pour la foi. On doit toujours depas-
ser ses doutes par 'amour en revenant a la source,
¢’est-a-dire au Christ. Si nous entretenons des doutes
a I’égard de la Résurrection du Christ, nous entrete-
nons des doutes a I'égard du mystére de notre propre
résurrection et, par le fait méme, toute notre vie chré-
tienne perd sa signification profonde. |

« Mais si le Christ n’est pas ressuscité, vide alors est
notre message, vide aussi notre foi. Il se trouve méme .
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que nous sommes des faux témoins de Dieu puisque
nous avons attesté contre Dieu qu'll a ressuscité le
Christ alors qu'll ne I'a pas ressuscité, s’il est vrai
que les morts ne ressusciteront pas. Car si les morts
ne ressuscitent pas, le Christ non plus n'est pas res-
suscité, et si le Christ n'est pas ressuscité, vaine est
notre foi. »

Voyez avec quelle force ce mystére est présenté. Le
mystére de notre résurrection et le mystére de la Ré-
surrection du Christ sont intimement liés et nous ne
pouvons pas les séparer dans une foi vivante.

« Si le Christ n’est pas ressuscité, vaine est votre foi, et
vous étes encore dans vos pechés. Alors, aussi, ceux
qui ne sont endormis dans le Christ ont péri. Si dans
cette vie nous n'avons fait qu’esperer dans le Christ,
nous sommes les plus a plaindre de tous les hom-
mes ! Mais non ! le Christ est ressuscité d'entre les
morts, prémices de ceux qui se sont endormis. Car la
mort étant venue par un homme, c’est par un homme
aussi que vient la résurrection des morts. De méme,
en effet, que tous meurent en Adam, ainsi tous seront
rendus a la vie dans le Christ. Et chacun a son rang :
comme prémices, le Christ ; ensuite ceux qui seront
au Christ lors de son avenement (ceux qui seront en-
core vivants au moment de |'avénement du Christ ont
un avantage particulier). Puis ce sera la fin, lorsqu’ll
remettra la royauté a Dieu le Pére, aprés avoir de-
truit toute principaute ».

Voyez également dans ['Evangile de saint Jean, le
grand passage sur I’'Eucharistie, ou il nous est montré
que le mystére de I’Eucharistie est toujours lié au
mystére de la Résurrection. Le mystére de I’Eucharis-
tie est un appel constant au mystére de la Résurrec-
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tion. Si Jésus nous donne sa Chair en nourriture, sa
Chair qui a souffert et qui est glorieuse, c’est pour
nous faire comprendre que notre chair elle-méme sera
un jour glorifiée.

Je termine ces textes de I’Ecriture par le grand pas-
sage de I’Apocalypse qu’il faut souvent relire. Plus
nous sommes dans la lutte, plus il faut relire I’Apoca-
lypse et en particulier le chapitre 21.

« Puis, je vis un ciel nouveau et une nouvelle terre,
car le premier ciel et la premiére terre avaient dis-
paru, et la mer n’est plus. Et je vis la ville sainte, la
Jerusalem nouvelle, descendre du Ciel d'auprés de
Dieu, préte comme une fiancée parée par son époux.
Et j'entendis, venant du trone, une voix puissante qui
disait : « Voici la demeure de Dieu avec les hommes.
Il demeurera avec eux et eux seront son peuple, et
Dieu Lui-méme sera avec eux. Il essuiera toutes les
larmes de leurs yeux. De la mort, il n'y en aura plus,
de deuils, de cris, de douleurs, il n’y en aura plus, car
les premiéres choses auront disparu ! Et Celui qui est
assis sur le trone dit « Voici que je fais toutes choses
nouvelles » Et il dit : « Ecris, car ces paroles sont sii-
res et véridiques ».

C’est donc la grande vision de la Jérusalem céleste,
la fiancee, I’épouse de I’Agneau. Elle nous fait com-
prendre cet ultime moment du mystére de 1'Eglise.
Avant d’arriver la, il y a la mort, ce passage, cette pu-
rification de la mort, mais ce n’est qu'un passage en
vue de ces noces éternelles d’amour. Or ces noces
eternelles impliquent nécessairement que I’Epouse soit
toute conforme a I'Epoux. Le mystére de la ré-
surrection de I’Epoux implique donc nécessairement
que I’Epouse elle-méme vive du méme mysteére.
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Il y aurait beaucoup de lieux a citer du point de vue
théologique. Je vous rappelle simplement ici un pas-
sage que vous connaissez peut-étre déja. C’est dans le
trés beau livre de Paul Evdokimov : L’Amour fou de
Dieu. Les orthodoxes ont un sens trés puissant du
mystére de la résurrection, de la Résurrection du
Christ et de notre propre résurrection. De ce point de
vue-la, il est bon de les regarder et de les entendre
nous dire ce qu’ils portent en eux, au plus intime de
leur cceur. Voici ce passage :

« La Bible n'enseigne aucune immortalité naturelle.
La Resurrection dont parle 'Evangile n’est point la
survie de I’ame, mais la penétration du tout de I’étre
humain par les énergies vivantes de I’Esprit divin ».

On retrouve I'« énergeia », les « énergies » auxquel-
les la théologie orthodoxe tient tellement ; c’est toute
'influence de Dieu, c’est toute la participation de
I’Esprit-Saint qui prend possession de I’étre humain
pour le transformer, le diviniser.

« Le Credo le confesse : « j'attends la résurrection des
morts et je crois a la résurrection de la chair ». Les
saints vivent la mort avec joie dans I’allégresse de
naitre au monde de Dieu. Saint Séraphin de Sarov
enseignait le « joyeux mourir ». C’est pourquoi il
adressait a tous cette salutation pascale : « Ma joie,
Christ est ressuscité ». La mort est inexistante et la
vie reine. »

« La mort, pour saint Grégoire de Nysse, est chose
bonne et saint Paul le dit dans une vision étonnante :
« Toutes choses sont a Vous, soit la vie, soit la mort »
(1 Cor. 3/22). Les deux sont au méme titre les dons
de Dieu mis a la disposition des hommes. En I'assu-
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mant pleinement, ’homme est prétre de sa mort, il est
ce qu’il fait de sa mort, »

parce qu’il vit dans la lumiére de la Résurrection.
C’est cela qu’il faut comprendre. Comme Jésus vit le
mystere de la mort dans la grande lumiére du « Je suis
la Résurrection » ; nous-mémes vivons le mystére de
notre mort dans la lumiére de la résurrection du
Christ.

« L’extréme-onction introduit dans ce sacerdoce ul-
time comme une huile d’allégresse, suscite I’exalta-
tion du cceur au-dessus du corps en agonie. Diado-
que note que les maladies tiennent lieu de martyre.
Quand, en face du bourreau que la mort remplace,
’homme peut I’appeler « Notre sceur la mort » et con-
fesser le Credo, il anticipe et vit cette évidence
d’avoir passé de la mort a la vie »,

Et un peu plus loin, parlant de la Parousie, il nous
dit ceci :

« La Parousie rendra (évident pour tous I’avénement
fulgurant du Christ en sa Gloire. Mais ce n’est pas de
| I’histoire que la Parousie sera visible, mais au-dela de
I’histoire, ce qui explique le passage a un autre éon ».

« Tous seront transformés ».(I Cor. 15/31).
« Les vivants qui seront encore 1a seront transportés

sur des nuées pour rencontrer le Seigneur dans les
airs ». (I Thess. 4/17).

Selon saint Paul, il y a une énergie du grain de se-
mence que Dieu fait ressurgir. On séme un corps psy-
chique, il ressuscite un corps spirituel revétu de I’im-
mortalité et de I'image du céleste (1 Cor. 15/44). Tous
sortiront a 'appel de la voix. Les textes eschatologi-
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ques présentent une densité symbolique qui supprime
toute implication et surtout tout sens littéral. La pa-
role impuissante laisse place aux images d’une dimen-
sion transcendante pour le monde. Le sens précis nous
échappe totalement et nous invite a « honorer en si-
lence » la réalité dont il a éte dit : « L’ceil n’a pas vu,
’oreille n’a pas entendu, il ne vient jamais au cceur de
I’homme ce que le Seigneur a préparé pour ceux qui
I’aiment » (/ Cor. 2/9). La résurrection est une ultime
surélévation. La main de Dieu saisit sa proie, I'« ai-
gle » divin et I'enléve dans une dimension inconnue.
On peut dire tout au plus que I’esprit retrouve la pléni-
tude de I’esprit humain, &me et corps, gardes parfaite-
ment identiques a leur propre unicité. Saint Grégoire
de Nysse parle du « sceau » de '« empreinte » qui se
rapporte a la forme du corps (qui est une des fonc-
tions de I’Ame,) et qui permettra de reconnaitre le vi-
sage connu, le visage que I'on a connu sur la terre,
mais dans 1’obscurité de la chair. On retrouvera le vi-
sage de I’ame éternelle dans la gloire, non plus a tra-
vers I'épaisseur de la chair, parce qu’il n’y aura plus
d’épaisseur de la chair, mais dans une irradiation de
’amour a travers la chair.
« Le corps sera semblable au Corps du Christ ressus-
cité, ce qui veut dire : plus de pesanteur, plus d’impe-
nétrabilité. L’énergie de répulsion qui rend opaque,
impénétrable, laissera place & la seule énergie d’at-
traction et d’interpénétration de tous et de chacun. »(1)

(1) Paul Evdokimov. « L'amour fou de Dieu », p. 92.
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C’est un trés beau texte qui dit avec force ce qui est
si difficile a exprimer. Heureusement qu’auparavant
I"auteur avait dit qu’il fallait le silence, et que nous ne
pourrons saisir le mystére de la gloire que dans le si-
lence, parce que c’est vraiment le triomphe de I'amour
sur toute opacite.

3
-3

Essayons maintenant de réfléchir théologiquement
sur le mystére de la résurrection. Il faut savoir que le
theéologien ne peut dire que trés peu de choses, mais ce
qu’il peut dire, il le dit avec une trés grande rigueur, en
se servant d'une métaphysique, la plus pure qui soit,
au-dela de toute biologie et de toute psychologie.
Pourquoi le monde d’aujourd’hui (le monde des théo-
logiens) a-t-il tellement de peine a parler du mystére
de la Résurrection ? Parce qu’il reste fixé au monde
biologique et psychologique et n’entre pas dans la
perspective de la grande Tradition concernant le mys-
tere de la résurrection, a savoir qu'on ne peut parler
des choses divines qu’avec un esprit purifié et une in-
telligence purifiée. Donc, il faut faire appel 4 ce qu’il y
a de plus profond dans notre intelligence et dans notre
cceur pour pénétrer dans ce mystére.

Les Orthodoxes parlent du mystére de la Résurrec-
tion avant tout dans une perspective mystique. De ce
fait, ce n’est pas trés clair ; mais c’est trés beau en ce
sens que cela montre que la résurrection est I’effet ul-
time de I’attraction du Pére et de Jésus sur nous. Si
notre corps connaitra un jour la gloire, c’est parce que
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nous subissons Pattraction du Pére et Pattraction du
Christ. Quand je dis « attraction », je traduis en ter-
mes philosophiques le mystére de la finalité, c’est-a-
dire 1e mystére de ’amour. C’est parce que nous som-
mes entiérement saisis, attirés par Dieu, par Son
Amour, par I'Amour. du Christ, qu'un jour notre
corps passera de cet état d’opacité 4 la gloire. Ce
corps de péché, ce corps qui nous joue constamment
des tours — parce qu’il n’est pas trés spirituel dans ses
bas-fonds et qu’il reste toujours lié a tant de choses
que nous portons en nous €t que nous porterons en
nous jusqu’au bout — un jour ce corps qui est trés lié a
tout cela deviendra un corps d’une pureté parfaite.

Dans le Ciel, nous serons tous immaculés. De cela
Marie est les prémices. Nous serons tous immaculés ;
il ne faut pas croire que les cicatrices du péché reste-
ront éternellement. Tout le poids du péché, toutes les
marques du péché, toutes les conséquences du péché
disparaitront comme la neige en face du soleil. Si cette
résurrection est une résurrection de vie et d’amour, si
elle est sur le modéle de la Résurrection du Christ,
nous ressusciterons tous avec un corps qui sera uni-
quement instrument d’amour, et donc un corps d’une
pureté divine... Pas d’une pureté humaine, ni d’une pu-
reté juridique, mais d’une purete divine ; c’est-a-dire
gue c’est I’Amour, I’Amour divin, qui transformera ce
corps d’opacité en un corps de gloire.

Essayons d’approfondir dans notre réflexion theéo-
logique. Comprenons d’abord qu’ici, sur la terre, la
griice chrétienne — « semence de gloire » qui nous unit
au Christ - est au-dela de la distinction que nous fai-
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sons entre I’ame et le corps. Il est trés important de se
le rappeler, autrement nous prolongeons dans le do-
maine divin un dualisme qui n'est vrai qu’a un seul ni-
veau. (Du reste, il faut encore bien comprendre ce
dualisme).

Il faut d’abord préciser ces points. Autrement, nous
nous trouvons en face de certaines « montagnes » psy-
chologiques qui nous empéchent de pénétrer dans le
mystere. Nous disons déja au niveau philosophique,
que la distinction de 'ame et du corps est une distinc-
tion que le philosophe peut faire dans la mesure ou il
réfléchit sur ce qu’est le composé humain, mais qu’elle
est premierement une distinction religieuse. Elle fait
partie des traditions religieuses. Le philosophe peut
essayer de rendre compte de cette distinction de I'ame
et du corps, 1l peut essayer de la comprendre ; de com-
prendre que quand il fait cette distinction, il la fait au
niveau des principes qu’il saisit, et non pas au niveau
de ce qu’il expérimente immédiatement.

Ce que nous expérimentons immeédiatement, c’est le
composé humain, et, plus profondément, 'unité de ce
composé. Nous avons la I'expérience a la fois de notre
complexité et de notre unité. Nous faisons cette expé-
rience quotidiennement, si nous sommes un peu luci-
des. Nous nous apercevons alors que nous vivons des
étapes différentes, puisque nous sommes la méme per-
sonne qu’il y a dix ans et pourtant la complexité que
nous portons en nous n'est pas la méme qu'il y a dix
ans. La complexité change, I'unité demeure. L'unité est
donc quelque chose de beaucoup plus profond que la
complexité. C’est pour essayer d’expliquer a la fois
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cette unité et cette complexité que le philosophe pose
ces deux principes : I'ame et le corps ; mais il les pose
comme des principes de vie.

Il est important de se rappeler cela afin de com-
prendre que cette distinction de I’ame et du corps ne
peut pas étre saisie au niveau des sciences biologi-
ques, car elle est au-dela. La science biologique ne
peut saisir que la complexité du vivant et le fait qu’il y
a dans le vivant une organisation plus profonde en-
core que cette complexité. A un moment donne la
complexité ’emporte sur la puissance de 'unité, et
c'est alors la dégradation du vivant.

Quand le vivant monte, il y a un pouvoir en lui,
quelque chose qui reste trés mystérieux, comme un
élan de vie qui conquiert toujours cette complexité. La
distinction propre de I’ame et du corps, encore une
fois, est une distinction qui s’enracine dans les tradi-
tions religieuses, mais que le philosophe peut et doit
poser. Ce faisant, le philosophe reconnait bien que
cette distinction se réalise dans 'unité de notre étre.
Nous n’avons pas deux étres, I'étre de notre corps et
I’étre de notre ame. Ce serait une projection psycho-
logique. Nous avons un seul étre qui est notre étre
humain. Il est a la fois spirituel et d’ordre vegetatif,
puisque c’est notre étre humain qui est obligé de man-
ger, de dormir, et qui, de temps en temps, réfléchit,
prie et essaie de contempler.

Il y a une unité dans notre étre humain ; I’étre est
au-dela de la distinction de I’ame et du corps. Il est
important de se rappeler que déja, au niveau métaphy-
sique, nous sommes au-dela de la distinction de I'ame
et du corps. Si nous ne comprenions pas cela nous ne
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pourrions pas comprendre comment la résurrection
des corps n’entraine aucune impossibilité. Sur le plan
philosophique il faut comprendre qu’il y a, déja au ni-
veau metaphysique, au niveau de I’étre, une unité fon-
damentale, substantielle, entre 1’'ame et le corps.

Donc, notre unite, c’est notre étre, et notre étre est
quelque chose de plus profond que la distinction que
nous faisons entre I’'ame et le corps. Nous compre-
nons alors que dans cette composition de ’ame et du
corps, le corps est relatif a I’ame qui lui est supérieure.
L’unité meétaphysique n’est pas une confusion. Elle
respecte au contraire cette dualité, ces deux principes,
elle les ordonne - parce que s’ils n'étaient pas ordon-
nes, I'unité ne pourrait pas exister.

Le mystere de la grace nous donne une unité encore
plus profonde, parce que la grace est une unité divi-
ne.C'est donc quelque chose qui est encore plus pro-
fond que I'unité métaphysique. La grace nous permet
de participer directement a la vie divine, et la vie de
Dieu posséde une unité plus profonde que 'unité mé-
taphysique. Ainsi la grace qui nous est donnée est au-
dela de la distinction de I’ame et du corps. Nous di-
sons bien que la grace est regue au plus intime de notre
esprit, de notre ame et qu’elle est donnée pour I’étre
humain et non seulement pour sanctifier notre ame.
C’est aussi pour sanctifier notre corps et faire que, pro-
gressivement, toute notre vie humaine et tout notre étre
humain soient possédés par la grace, par ce mystére
de la grace divine. Autrement dit, c’est dans tout notre
étre que nous sommes enfants de Dieu, ce n’est pas
seulement a la fine pointe de notre ame. (Vous voyez
« I"angelisme » qui consiste a dire : « je suis chrétien
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dans la fine pointe de mon ame, mais dans mon corps,
c'est tout-a-fait différent. »). En réalite, nous sommes
chretiens dans tout notre étre, nous sommes fils de
Dieu dans tout notre étre, et la grace est le levain qui
transforme toute cette pate humaine. Si nous saisis-
sons que la grace nous lie au Christ, que I’'unité dans
le Christ est une unité divine qui assume pleinement
I’ame et le corps et que cette unité se fait a 'intérieur
méme du mystére du Verbe de Dieu, nous compre-
nons qu'il y en a en nous un appel trés profond qui
nous lie au mystére du Fils bien-aime et que notre vie
chrétienne ne peut se comprendre que dans cette unite.

Ce que le Christ a vécu, nous sommes appelés a le
vivre. Le mystére de la Croix du Christ, le mystere de
la mort du Christ doit étre notre mort. Par le sacre-
ment du baptéme, nous sommes liés a la mort du
Christ. Donc, le sacrement du baptéme est fondamen-
tal, il existe tout au long de notre vie et nous sommes
toujours liés a la mort du Christ.

Etant liés a la mort du Christ, nous sommes liés a
Sa Resurrection. Notre grace nous lie a la Résurrec-
tion du Christ. Notre mort, a partir de la mort du
Christ, a changé de signification. C’est une mort bien-
heureuse, c’est une mort ou 'amour est victorieux.
Nous pouvons offrir notre vie a la suite du Christ et
nous savons que cette mort est un passage permettant
3 'amour de tout reprendre. La Résurrection est une
re-création qui reprend tout radicalement a partir de
’amour et dans I’amour.

Et comme le Christ est ressuscité des morts pour
atre le Vivant et pour que son Corps puisse vraiment
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vivre en plénitude de la gloire de son Ame et de la
gloire du Verbe — « Pére, glorifie-moi de la gloire que
J'avais aupres de Toi avant la Création du monde » -
le Christ connait dans sa résurrection la gloire du
Verbe de Dieu, et dans son Corps et dans son Ame Il
participe de cette gloire du Verbe. C’est I’affirmation
méme de la priére du Christ : « Glorifie-moi de la
gloire que j’avais auprés de Toi avant la création du
monde ». C’est donc le mystére de la gloire du Verbe
qui s’empare de toute I’ame du Christ et de tout son
Corps.

Lies au Christ dans la mort, nous sommes liés a
Lui dans la résurrection. Dés maintenant, dans ce
mystere de grace chrétienne, nous sommes liés a la
Resurrection du Christ... méme si cela doit se faire at-
tendre un peu. Le temps n’est rien pour I’éternité : un
instant, c’est mille ans ! Evidemment, notre psycholo-
gie est trés liée au temps, mais dés que nous vivons du
mystere de la foi, du mystére de I’espérance, nous de-
vons comprendre que c’est un dépassement complet,
que nous sommes déja, dans le Christ, ressuscités.
Dire cela parait fou, et pourtant c’est vrai : dans le
Christ, nous sommes déja ressuscités.

Nous savons que notre corps doit connaitre des trans-
formations, que notre corps connaitra la mort... sauf
si le Christ arrive avant que nous ne mourions, si nous
faisons partie de ceux qui seront la lors de ’avéne-
ment du Christ (personne d’entre nous ne peut le sa-
voir, mais nous pouvons l’espérer). Nous pouvons
donc étre dans cette attitude d’attente, et dire que nous
serons de ceux qui recevront le Christ. Puisqu’ll ne
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doit pas venir comme un voleur, nous devons L’atten-
dre, c’est I'attitude de vérité ; en méme temps, nous
devons accepter de mourir si Jésus veut que nous
mourions. Il faut maintenir ’alternative, nous n’avons
pas le droit d’opter. Nous devons necessairement ac-
_ cepter I'alternative, jusqu'au bout, dans une attitude
d’abandon, en demandant au Seigneur de venir nous
prendre et de transformer toute notre vie.

La transformation que sera la résurrection de notre
« corps de mort » qu’elle se fasse a partir de la mort ou
sans la mort, cela n'a aucune importance. Ne nous at-
tardons pas & des aspects psychologiques ou biologi-
ques, a I'état de notre pauvre corps qui sera mis en
terre et réduit a rien. Nous n’avons pas le droit de
pleurer sur les ruines de Jérusalem. Apreés tout, cela
n’'a pas d'importance. Quand notre corps sera mis en
terre, nous espérons bien que notre ame sera auprés du
Christ : Alors, a ce moment-la, ce ne sera pas tres in-
quiétant. Nous aurons cette attitude d’abandon com-
plet qui consiste a remettre a Dieu notre pauvre chair
mortelle que nous aimons. Nous devons aimer notre
corps comme Dieu l'aime, nous devons aimer cette
pauvre chair, et parce que nous ['aimons nous I'aban-
donnons a Dieu. Quand nous serons auprés de Dieu,
nous I’abandonnerons complétement.

Il est trés important, pour pénétrer dans le mystére
de la résurrection, de comprendre qu’il est indifférent
que notre corps connaisse ou non la mort. C’est sans
doute pour cela qu'il nous a été précisé que Marie a
connu la gloire de la résurrection la premiére. Elle est
notre sceur et la premiére qui ait connu la gloire, aprés
Jésus.
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Nous ne savons pas si Marie a connu la mort phy-
sique ; la encore, nous pouvons soutenir les deux opi-
nions théologiques. Mais il est net que la Tradition,
sous la mouvance de I’Esprit-Saint, nous incline plu-
tot, maintenant, a dire que Marie n’a pas connu la
mort physique. Marie a connu la mort mystique a la
Croix, et cette mort mystique est beaucoup plus aux
yeux de Dieu que la mort physique. C’est quelque
chose de beaucoup plus grand, et donc il semble bien
que Marie n’ait pas connu la mort physique et qu'Elle
ait été immediatement glorifiée dans son corps.

C’est pour cela que je dis que la mort physique n'a
pas grande importance. Psychologiquement, c’est trés
important, pour nous, pour nos amis, pour nos freres ;
mais pas aux yeux de Dieu. On ne peut se placer que
dans la lumiére de Dieu quand on parle de la ré-
surrection. Si vous partez d’« en bas », vous ne com-
prenez rien du tout. Dépassez donc vite cette monta-
gne, et placez-vous tout de suite dans cette lumiére di-
vine qui consiste a dire : la mort physique ou la « non-
mort » physique n’a pas grande importance, parce que
le mystére de la résurrection se comprend a partir de
I’Esprit-Saint, a partir du Pére et a partir de Jesus.
C’est I'ceuvre de la Trés Sainte Trinite.

C’est donc a partir « d’en-haut » que nous devons
comprendre le mystére de la résurrection des corps, et
non pas a partir « d’en-bas » ; car comment ramasser
toutes les petites poussiéres ? C’est impossible ! ... Si
nous comprenons la résurrection a partir «d’en
haut », nous voyons que c’est la toute-puissance de
Dieu qui est 1a a I’ceuvre, parce que c’est un miracle,
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c’est une re-création, c’est le miracle par excellence
dans notre monde physique et biologique. C’est la
toute-puissance du Créateur, c’est Dieu qui reprend
tout, comme Créateur et comme Pére, et comme Es-
prit, et comme Celui qui a souffert pour nous - le
mystére de ’Agneau et le mystére de I'Epoux. C’est
Dieu qui reprend tout dans Son Amour. C’est une ceu-
vre plus grande que la premiére création, plus grande
dans I'ordre de I"amour. Il faut donc se placer dans
cette lumiére de la toute-puissance amoureuse de Dieu
qui est capable de reprendre tout a travers I’amour.

Méme si nous nous plagons dans cette lumiére,
nous ne comprenons pas comment se fera la ré-
surrection des corps. Nous ne pouvons pas savoir le
« comment », mais nous pouvons affirmer que notre
corps, celui que nous avons actuellement, celui qui
fait partie de 'unité de notre étre, notre corps, ce
corps qui est a la fois pour nous un instrument de
souffrance et l'instrument qui nous permet d’aimer
Dieu et d’aimer nos fréres (nous les aimons a travers
toute notre sensibilité a travers tout notre étre et donc
a travers tout notre corps), ce corps individuel, ce
corps qui fait partie de notre personne, c’est ce corps-
la qui sera ressuscité. Ce n’est pas un autre, ce n’est
pas un corps spirituel qui viendra remplacer notre
corps actuel. Non ! Il faut ce réalisme de ’'amour.
C’est cela qu'il faut essayer de comprendre ; le ré-
alisme de I'amour divin.

Nous le comprenons a partir du Corps du Christ.
Le Corps du Christ qui est ressuscité, c’est le Corps
qui a été formé en Marie et qui a souffert a la Croix.
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C’est ce Corps-la qui est ressuscité, et c’est pour cela
que Jésus dit a Thomas : « Regarde les traces dans
mes mains et dans mon cceur ». Si ce n’était pas le
méme corps, ce serait un mensonge. C’est vraiment le
Corps qui a subi 'immolation, c’est ce Corps qui con-
nait un nouvel état qui le transforme profondément,
puisque le Corps glorieux du Christ vit d’une vie éter-
nelle et non plus temporelle. Ce qui est vrai du Christ
est vrai de chacun d’entre nous. C’est vrai de Marie, et
¢’est vrai pour nous.

Le corps glorieux de Marie est celui qui a formé le
Corps du Christ. C’est celui de la Mére, de la Femme,
au sens trés fort. C’est ce corps de Marie qui est glo-
rifié. C’est celui qui a connu toutes les souffrances de
la Croix, le poids de la Croix, le poids de la fatigue de
P’itinéraire de la terre, c’est ce corps qui est glorifié.

Pour nous, a la suite de Marie, ce sera notre corps
qui sera glorifié, et comme le disait tout-a-I’heure le
trés beau texte d’Evdokimov, notre corps actuellement
a une physionomie particuliére, notre ame resplendit
déja un peu a travers nos yeux, a travers notre visage,
mais pas beaucoup... Léonard de Vinci disait qu'a
partir de 45 ans, ’lhomme devait avoir la physionomie
de son ame. Evidemment, c’est un artiste qui dit cela,
et ce n’est pas entiérement vrai. Les conséquences du pé-
~hé originel, qui demeurent toujours, empéchent ’ame
transformée par la griace, de rayonner pleinement
dans notre corps et notre sensibilité. Les conséquen-
ces du péché originel sont comme des limites qui de-
meureront tant que nous n’avons pas achevé notre pe-
lerinage terrestre.
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Cependant il est vrai que la grace, « semence de
gloire », est déja victorieuse de toutes les conséquen-
ces du peéche ; mais Dieu permet que cette victoire ne
se manifeste pas toujours, qu’elle demeure cachée. Il
peut y avoir des maladies qui nous défigurent complé-
tement, voilant ainsi le mystére de la grace, faisant de
nous, comme du Christ Lui-méme durant Sa Passion,
« un objet devant lequel on se voile la face » (cf. Isaie,
LIII, 3). Mais il peut se faire aussi que la lutte réalise
une veritable purification de notre sensibilité, nous
permettant d'exercer la miséricorde dans une plus
grande douceur et une plus grande tendresse, qui don-
nent a tout notre comportement humain une qualité
annongant deéja le mystére de la Résurrection. Cer-
tains artistes chrétiens, en raison de leur sensibilité et
de leur foi, ressentent avec une trés grande acuité ces
nostalgies du mystére de la Résurrection que nous
portons en nous. Les grands artistes chrétiens ne sont-
ils pas toujours comme des « prophétes de la Résur-
rection » ?

Ce qui est vrai, c’est que notre corps exprime quel-
que chose de notre ame. On ne pourrait pas mettre
une autre ame dans notre corps. L’alliance ne pourrait
pas se faire, car il y a beaucoup plus qu'une union
« conjugale » entre notre ame et notre corps. Il y a une
union substantielle, une unité d’étre ; et donc notre
corps exprime quelque chose de notre ame, sans ce-
pendant I'exprimer pleinement, parce que, justement,
notre corps posséde jusqu’au bout les traces et les
consequences du péché originel, qui demeurent dans
notre sensibilité.
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Dans la Résurrection, notre ame — qui est la méme
ame que nous possédons maintenant et qui sera dans
un état de gloire, donc qui connaitra la victoire de
I’amour - transformera notre corps de l'intérieur.
Notre ame glorifiée, unie a la grace, transformée par
la grace, transformera notre corps pour que celui-ci
devienne transparent a I’amour, diaphane, pour qu’il
soit uniquement un instrument d’amour.

Ainsi la physionomie de I’'amour, qui est au plus in-
time de notre grace et de notre ame, resplendira dans
notre corps. Notre corps sera toujours le corps hu-
main, ce corps que Dieu a voulu former avec Ses
Mains ; et parce que Dieu I'a formé avec Ses Mains,
qu’ll I’a « modelé », selon le langage de I’Ecriture, on
peut dire que corps est précieux a Dieu. Ce corps res-
tera donc un corps humain, avec la méme physiono-
mie, mais complétement transforme.

C’est 12 que la biologie ne peut rien nous dire, car
elle ne peut étudier que le conditionnement de notre
corps sur la terre. Or, c’est justement la que tout sera
transformé. Notre corps glorifié ne sera plus condi-
tionné par le temps et I'espace. Notre corps sera glo-
rifie sur le modele du Corps du Christ, sur le modele
du corps de Marie.

C’est une chose trés importante a bien saisir. Jésus
ressuscite comme « les prémices », et donc tous les
corps glorifiés sont a I'image du Christ. Marie, dans le
mystére de son Assomption, dans le mystére de sa glo-
rification, est glorifiée sur le modéle du Corps glorieux
du Christ. Sur la terre, le Corps du Christ était relatif
a Marie et la sensibilité du Christ était relative a celle
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de Marie — comme le corps d'un enfant est modelé a
partir du corps de sa mére — selon I’expression si forte
de saint Grignon de Montfort : Marie est « le moule
de Dieu ». Dans le mystére de la Résurrection, c’est
I'inverse. Jésus ressuscite en premier lieu et Il est vrai-
ment le modéle de toute résurrection.Donc, la Mére de
Jésus est relative a son Fils dans tout son corps, glo-
rifié, et je crois que c’est la plus grande joie de Marie :
que son corps soit vraiment transformé d’une maniére
telle qu’il soit tout entier relatif au Corps glorifié du
Christ, et qu'Elle demeure sa Meére. Eternellement,
dans son corps, Elle demeure sa Meére, celle qui a
porté Jésus, qui I’a nourri, Celle qui a été, vraiment, le
milieu dans lequel I"THumanité sainte du Christ a pu
s'épanouir.

Ce qui est vrai de Marie est vrai de nous, et notre
corps glorifié ne ressemblera plus a nos parents. Il y a
un atavisme sur terre et il revient au galop dés qu’on
vieillit un peu, sauf si 'on devient un saint ! Mais
comme c’est rare, la plupart du temps |'atavisme re-
vient au galop a partir de 45 ans. Dans la gloire, il n'y
aura plus d’atavisme. Nous serons tous d’une seule
race, de la race du Christ, et de la race du Corps glo-
rieux du Christ. Donc notre corps sera, a I'exemple du
Corps du Christ, un corps rendu lumineux par
I’amour, un corps diaphane.

Les Peéres de I'Eglise, pour essayer d’exprimer ce
qu’est le Corps glorieux du Christ, disent qu’il est le
lieu de I’amour et donc qu’il est comme du vitrail, et
qu'en méme temps c’est un corps porteur d’amour,
c’est-a-dire ayant le poids de I'or. L’Apocalypse parle
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a la fois d’or et de lumiére. Ce ne sont que des images,
mais qui sont trés belles. La lumiére vient de I'inté-
rieur, comme dans le vitrail ; notre corps sera lumi-
neux de l'intérieur par la lumiére méme de I’Esprit-
Saint. Ce sera la lumiére méme du Verbe qui illumi-
nera notre corps. Notre ame et notre corps seront lu-
mineux de la lumiére méme de Dieu, et notre corps
sera porteur de |'amour méme de I’Esprit-Saint ; il
sera un instrument merveilleux de ce sacerdoce éternel
du Christ, il sera médiateur dans cette liturgie éter-
nelle.

Nous ne pouvons pas nous imaginer ce que ce sera.
L’apocalypse nous donne des descriptions étonnantes,
en parlant d’un « nouveau ciel » et d’'une « nouvelle
terre », en nous montrant qu’il n'y a pas de temple
dans la Jérusalem céleste, et que le temple, c’est Dieu,
et que Dieu sera tout en tous. Et dans la charité frater-
nelle, nous serons dans une proximité merveilleuse les
uns a I’égard des autres.

Il faudrait essayer de réfléchir un peu sur cette par-
ticipation que le Corps du Christ, dans Sa gloire, con-
nait a I’égard du mystére du Verbe. Le Corps du
Christ, quand il était sur la terre, quand il a été formé
en Marie, etait dépendant du temps et du lieu. Le
Corps glorieux du Christ n’est plus de ce monde, il
n'est plus de cet univers, parce qu’'ll est entiérement
pris et possede par I"’Amour divin. Le Corps glorieux
du Christ participe donc a I’éternite, il ne meurt plus
et il participe a I'omniprésence de Dieu. Encore une
fois, ne cherchons pas a imaginer. Il faut dépasser
complétement les images, mais il faut affirmer cela
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dans la foi, parce que le mystére de la grace est une
participation directe a la nature de Dieu, et celle-ci
implique le mystére de I’éternité et de I'omniprésence.
Donc, necessairement, le Corps glorieux du Christ
connait I’éternité et il est au-dela des limites du temps
et du lieu.

Notre corps glorifie participera, lui aussi, a cette
éternité et a cette omniprésence. Il n'y aura plus de bi-
location, a ce moment-la ! La bilocation n’est qu’un
petit phénomeéne miraculeux exprimant qu’un jour no-
tre corps sera absolument docile a notre ame. Donc,
la ou nous aimerons étre, la nous serons, et notre
corps connaitra cette souplesse merveilleuse a I’égard
de 'amour ; il sera un instrument parfait d’amour.
C’est pour cela que je disais tout a I’heure que notre
corps serait un instrument parfait du sacerdoce du
Christ pour offrir a Dieu la louange liturgique et pour
aimer nos fréres. Et c’est ce qu'exprimait aussi le
terme « interpénétration » employé par Evdokimov :
il n’y aura plus d’'extériorité. Sur terre, nous nous re-
gardons de ’extérieur, et méme quand nous disons a
quelqu’un : « toi, je te connais trés bien, je te vois de
I'intérieur », ce n’est jamais vrai, parce que nous re-
gardons toujours de ’extérieur. Nous voudrions bien
regarder de l'intérieur, mais nous ne pouvons pas.
C’est le conditionnement de la terre, le conditionne-
ment de notre connaissance soumise au temps et au
lieu. Toute notre connaissance dépend de notre imagi-
nation.

Quand nous serons glorifiés avec le Christ dans
cette gloire éternelle, a ce moment-la nous aurons la
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connaissance que le Christ a de nous, nous aurons
cette connaissance les uns des autres, comme le Bon
Pasteur connait ses brebis : Il les connait comme le
Pére lui-méme connait Son Fils.

Ce sera une connaissance intérieure et intime. Ce
sera « du dedans » que nous arriverons a connaitre, et
c’est cela la véritable interpénétration. Le corps ne
sera plus un obstacle, il n'y aura plus cette juxtaposi-
tion terrible qui nous heurte et nous blesse, parce que
nous occupons un certain lieu et que, par le fait méme,
nous génons les autres. Cela n'existera plus.

Encore une fois, n'imaginons rien ; mais il faut,
dans notre Credo, dans notre acte de foi, comprendre
que nous attendons la résurrection de la chair, de notre
pauvre chair mortelle, de la chair mortelle de tous
ceux que nous aimons, de toute I"humanité, pour qu’il
y ait « un nouveau ciel et une nouvelle terre ».

Quand la Parousie aura eu lieu, notre terre existera-
t-elle encore ? Et les planétes, et tout ce ciel que nous
voyons, existeront-ils encore ? C’est une grande ques-
tion qu'il faut se poser (c'est dit dans I’Apocalypse).
Notre corps fait partie de cet univers matériel, il est
une petite parcelle de cet univers matériel qui n’a pas
d’autre sens, selon le gouvernement de Dieu, que de
permettre a I'’homme de mener sa vie, sa vie d’homme
et d’enfant de Dieu. Tout cet univers, qui n’aura plus
la méme signification, ne sera-t-il pas ordonné entiére-
ment a la glorification de tous les corps glorieux ?
L’apocalypse nous dit que tout est repris de I’Agneau...

Le Christ sera le soleil, Marie sera la lune, et nous
serons tous des étoiles, des étoiles de grandeur diffé-
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rente, suivant I'intensité glorieuse de notre ame et de
notre corps, mais nous serons tous des étoiles les uns
pour les autres. Ce sera merveilleux de voir ce vrai
ciel, qui sera justement la glorification de tous nos
corps ; et tous nos corps seront glorifies dans la lu-
miére méme du Christ et dans la lumiére méme de
Marie. Laissons toujours ce point d’interrogation,
mais posons-nous la question, et comprenons que no-
tre espérance est dans le Corps glorieux du Christ et
dans cette Jérusalem nouvelle, céleste, « parée comme
I’Epouse pour ’Epoux » (Apoc. XXI. 2). La glorifica-
tion de notre corps sera cette parure de I'Epouse pour
le Christ.

Sur ces questions, signalons a nos lecteurs I'ouvrage de
Georges HUBER qui vient de paraitre : « LE BRAS DE
DIEU, pour une vision chrétienne de I'histoire ».
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